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От издателей.

Непредвиденное обстоятельство заставило издать два тома Мировоззрение Талмудистов вместе, что не только замедлило выход книги, но и повлекло за собою изменение в порядке распределения ее частей. То, что предполагалось печататься особым Ѵ-м томом,— «Обязанности человека в общественной и гражданской жизни», вошло, с значительными сокращениями, в качестве приложения, во II-й том, образуя собою III том всего сочинения. Таким образом и остальные две части: «Обязанности человека в отношении к себе» и «Обязанности человека в семейной жизни» составят материал одного (IV и V) тома, так что все сочинение, вместо предполагавшихся 5-ти, будет состоять из 3-х книг.

Перевод книги, начиная с III тома, исполнен другими сотрудниками и под другой редакциею. Тем же переводчикам и той же редакции принадлежат многие статьи и целые главы в предыдущих томах, как-то: все приложение к І-му тому, вся III глава во II-м томе и др.

Случается, что одна и та же статья повторяется в двух главах, если статья эта своим содержанием подходит под ту и другую главу.

В библиографические списки, приложенные к настоящей книге, входят имена и названия, встречающиеся как в приложении к І-му тому, так и во II и III томах. Имена и названия, раз объясненные в списках, приложенных к I-му тому, в настоящие списки вторично не вошли.

Списки составлены на основании исследований библиографов; и по источникам, большею частью на месте обозначенным. Некоторыми указаниями составитель обязан любезности д-ра А. Я. Гаркави в Спб. и С. И. Фина в Вильне.

Спб. в Феврале 1876 г.

ГЛАВА I.

УВАЖЕНИЕ К ЛЮДЯМ.

1)
Гиллель говаривал: не осуждай своего ближнего, не входя в его положение.

(Абот 2,4).

2)
Шамай говаривал: принимай всякого человека с радушием в лице.

(Там же 1,15).

3)
Бен-Зома говорит: кто пользуется уважением? Тот, который уважает других.

(Там же 4, 1).

4)
Р. Иоханан, сын Заккаи, говорит: приди и посмотри, как важна людская честь. За увод вола, который сам ходит, вор платит впятеро, за увод же теленка, которого нужно таскать на плечах
, —) только вчетверо
.

(Баба кама 79а; Тосифта ibid глава 7).

5)
Р. Элиезер, сын Гиркана, говаривал: да будет честь ближнего твоего также дорога для тебя, как твоя собственная.

(Абот 2,10).

6)
Бен-Азай говорит: не презирай никого и не брезгуй ничем, ибо нет человека, который хоть раз не был бы в случае, и нет вещи, которая где-нибудь не была бы уместна.

(Там же 4,3).

7)
Р. Измаил говорит: будь уничижен пред старшими, снисходителен к юношеству и принимай всякого человека с радушием.

(Там же 3,12).

8)
Р. Ханина, сын Доса, говорит: кто приятен людям, приятен и Вездесущему; а кто неприятен людям, неприятен и Вездесущему.

(Там же 3, 10).

9)
Р. Матиа, сын Хараша, говорит: предупреждай каждого человека своим приветом и будь лучше хвостом у льва, чем головою у лисицы.

(Там же 4,15,).

10)
Р. Ханина, сын Гамлиеля, говорит: до наказания—писание называет преступника виновным, как сказано (Второз. 25, 2): «И если виновный достоин будет ударов». По наказании же, писание называет его братом твоим, как сказано (Там же): «Что-бы от многих ударов брат твой не был унижен.»

11)
Ученики р. Нехуния, с. Гакана, раз спросили его: чему ты обязан своим долголетием? «Никогда в жизни,—ответил он,— я не искал чести в унижении своего ближнего, не отправлялся спать с злобою на ближнего моего и был щедр в раздаче моего имущества.

(Мегилла 28а).

12)
Вот что р. Цадок разсказывает: когда р. Гамлиель раз задал пир мудрецам и все ученые Израиля возлежали вокруг стола, он встал и начал им прислуживать.

—Мы недостойны, чтобы ты нам прислуживал,—заметили ему мудрецы.

—Оставьте его,—отозвался р. Исаак, — пусть прислуживает: ведь особа познатнее р. Гамлиеля тоже прислуживала людям.

—
Кто эта особа? спросили его.

—
Наш праотец Авраам, — отвечал он, — достойнейшая особа мира сего, а прислуживал он ангелам, приняв их за смертных, за арабов - идолопоклонников. Тем паче может р. Гамлиель прислуживать мудрецам, изучающим тору. Тогда р. Цадок вмешался в разговор и сказал: Нам известно, что особа повыше и Авраама и р. Гамлиеля тоже прислуживает людям.

—
Кто это?—спросили его.

—
Верховный Промысл, — ответил он, — который ежечасно доставляет пропитание всем обитателям мира, по мере их нужды, и милостиво кормит до сыта все живущее, не только достойных и праведных, но и нечестивых. Что же говорить о р. Гамлиеле?

(Мехилта, отдел Иитро 1, и Киддушин 32б).

13)
Кесарева дочь, взглянув однажды на р. Иошуа-бен-Ханания, воскликнула: такая прославленная ученость в таком безобразном сосуде!

—
Вникни, — ответил он,—в домашнее хозяйство отца твоего,—в чем сохраняется вино?

—
В глиняной посуде,—сказала она.

— 
Как?—удивился он,—весь мир в глиняной и вы тоже в глиняной?

Она пошла и перелила вино в серебреные и золотые сосуды, отчего вино испортилось.

—
Точно так бывает и с учением, сказал он ей.

—
Но ведь есть красавцы, которые при том и учены?—возразила она.

—
Не будь они красавцами,—ответил он,—они еще прилежнее занимались бы учением.

(Недарим 50б).

14)
Человеческое достоинство так важно, что ради него можно обойти запрещение св. писания.

(Берахот 19б; Шаббат 89б,94; Эрубин 41б; Мегилла Зб; Менахот 37б).

15)
«Не поднимайся по ступеням на жертвенник мой, дабы не обнажилась нагота твоя» (Исход 20, 26). Из этого, в силу заключения а minori, вытекает, что если Пресвятой предостерег тебя от неприличного обращения с камнями, в которых нет никакого сознания добра и зла, тем паче тебе следует сохранять благопристойность в обращении с твоим ближним, запечатленным подобием Того, Чьими словами мир был вызван к бытию.

(Мехилта отд. Иитро).

16)
Ученики спросили у р. Зеиры, а по некоторым—у р. Аддыбар-Ахвы: чем ты достиг такого долголетия?—Никогда в жизни, отвечал он, я не вмешивался в домашние дрязги, не забегал вперед тому, который знатнее меня, не проходил четырехлоктевого пространства, не размышляя об учении, не предавался ни обычному сну, ни легкой дремоте в отведенном для учения доме, не злорадствовал беде моего ближнего, и не обзывал его нелестным для него прозвищем.

(Таанит 20б; Мегилла 28а).

17)
Р. Ханина говорит: никогда не пренебрегай приветствием простолюдина; ибо мы находим, что благословение, произнесенное двумя простолюдинами над двумя знаменитостями своего века, осуществилось. Именно: Аравна благословил Давида, как написано (II Сам. 24, 23): «Аравна сказал царю и т. д. Да благоволит к тебе Господь Бог; а Дарий (Даниил 6, 17) благословил Даниила словами: «Господь, Которого ты непрестанно почитаешь, да избавит тебя.»

(Мегилла 15а).

18)
Р. Элеазар от имени р. Ханина говорит: не будь равнодушен к изреченному простолюдином проклятию; ибо вот Абимелек произнес проклятие над Саррою (Бытие 20, 16): «Да будет он тебе покрывалом на глазах», и оно осуществилось над потомками ее, как сказано (Там же 26, 1): «Когда Исаак состарился, глаза у него потускнели.»

(Там же).

19)
Р. Гуна шел однажды с заступом на плечах; когда же р. Хана-бен-Ханицай подошел к нему и хотел снять с него ношу, он отозвался: если сограждане твои привыкли видеть тебя с такою ношею, то снимай; в противном же случае я не хочу твоим унижением поддержать мое достоинство.

(Мегилла 28а).

20)
Учили пред р. Нахманом, с. Исаака: кто срамит своего ближнего в присутствии других, тот все равно, что проливает кровь. Мар Зутра-бар-Табия от имени Раба, а по некоторым— р. Хана бар Бизна от имени Раба, говорит: для человека лучше броситься в плавильную печь, чем вызывать краску на лице своего ближнего публично.

(Баба Мециа 59а).

21)
Р. Элиезер Модеянин говорит: кто заставляет краснеть своего ближнего публично, тот, обладай он даже ученостью и добродетелями, лишается удела в загробной жизни.

(Абот 3,11).

22)
Реш-Лакиш говорит: кто подозревает невинных, тому не миновать телесного недуга, что и подтвердилось над Моисеем. Когда он изрек слова: «Они мне верить не будут» (Исход 4, 1). Пресвятой, Которому известно было, что израильтяне поверят; сказал ему: они верующие и потомки верующих, но ты под конец веровать не будешь.—Они верующие, как сказано: (ibid 31) «И народ уверовал»; потомки верующих, как сказано: (Бытие 15, 5) «И уверовал в Бога»; ты под конец веровать не будешь, как гласит (Числа 20, 12): «Поелику вы не уверовали в меня». А что Моисей пострадал, видно из стиха (Исх. 4, 6): «И сказал ему Господь: положи вторично руку твою за пазуху твою», и далее сказано: «он вынул ее, и вот, она покрылась белою, как снег, проказою.»

(Шаббат 93а).

23)
«И отвечал Эли, сказав: «ступай с миром» (I Самуил 1, 17): Отсюда, говорит р. Элиезер, вытекает, что подозревающий своего ближнего в небывалом проступке, должен извиняться пред ним; мало того, ему еще следует благословить его, как сказано (Там же): «И да удовлетворит Бог Израиля просьбу твою».

(Берахот 31а).

24)
Р. Элиезер говорит: кто любит насмешки, того постигнут страдания, как сказано (Исаия 28, 22): «И так, не насмехаетесь сами над собою, чтобы узы ваши не стали крепче.»

(Абода-Зара 18б).

25)
Р. Кетина говорит: кто издевается, тот потерпит убыль в своих средствах к пропитанию.

(Там же).

26)
Р. Симеон, с. Лакиша говорит: кто глумится над ближним, попадет в ад.

(Там же).

27)
Р. Исаак говорит: кто подразнил своего ближнего даже словом, должен извиниться пред ним, как сказано (Притчи 6, 2): «Если ты споткнулся в словах уст твоих, то вот что сделай, сын мой, для твоего спасения: ступай, повергнись (пред ближним) и осади его приятелями» (для испрошения тебе прощения).

(Иома 87а).

28)
Р. Гамнуна говорит: кто порочит других, сам порочен и никогда никого не похвалит.

(Киддушин 70а).

29)
Самуил прибавляет: порочащий своим же пороком порочит.

(Там же).

30)
Р. Иосе говорит: никогда в жизни я не прекословил своим ближним; мне, например, известно, что я не из священнического рода, однако ж, когда ближние мне говорят: взойди на возвышение— 
 я так и делаю.

(Шаббат 185б).

31) 
Мужчина имеет преимущество пред женщиною относительно доставления ему средств к пропитанию и возвращения ему потери, а женщине отдается предпочтение пред мужчиною при снабжении одеждою и освобождении из дома заключения. Если они оба в беде, то мужчине оказывается предпочтение.

(Тосифта Гораиот гл. 2).

32) 
Ученые преподавали: при раздаче десятины нищим, женщина получает вперед. Почему?—Дабы тем скорее избавить ее от унижения. Равва рассказывает: до сего времени, когда мужчина и женщина являлись предо мною с тяжбами, я вперед разбирал тяжбу мужчины, принимая в соображение, что заповеди для него обязательны; но как только до меня дошло это изречение, я стал разбирать тяжбу женщины вперед—для избавления ее от унижения.

(Иебамот 100а).

33)
Кто обзывает своего ближняго рабом, должен быть предан анафеме;—незаконнорожденным— заслуживает 40 ударов,—нечестивцем — обиженный в праве драться с ним на смерть.

(Киддушин 28б).

34)
«А скотину убейте» (Левит. 20, 15). Если человек согрешил, то чем скотина виновата? Поелику чрез нее человек впал в грех, писание повелело побить ее камнями. Другая причина: дабы, когда скотина будет бродить по площадям, люди не говорили: вот та, из-за которой такая-то женщина была побита.

(Синедрин 24а, мишна; Танхума 85б)
.

35) Сын мой! склони ухо твое и внемли речам мудрецов; ничего и никого не презирай, ибо сколько жемчужин обретается иногда в нищенской суме убогого, и вообще человеку невозможно проникнуть в положение своего ближнего.

(Завещание р. Элиезера Великого).

36) «Не выступай против ближнего твоего ложным свидетелем» (Исход 20, 16). Под эту заповедь подходит и запрещение говорить что-нибудь гнусное о своем ближнем, в его отсутствии, т. е. все то, что, дошедши до его слуха, может вызвать его негодование. Но кто, совершив преступление, не слушает увещаний даже с глазу на глаз, того можно упрекать в его гнусных поступках публично в глаза и за глазами.

(Сефер Хасидим 6).

37)
 Какое невидимое для глаза убийство влечет за собою строжайшее наказание, как тяжкое преступление? Это—осрамление своего ближнего т.е., когда кто публично срамит или обижает своего ближнего так, что последний предпочел бы лучше смерть, чем быть свою осрамленным. Кто осрамил или обидел своего ближнего и, сокрушаясь об этом и раскаиваясь, хочет загладить вину, с каковою целью и является пред богобоязненными людьми, чтобы они начертали ему путь к покаянию, то последние должны держать ему такую речь: знай, что твое преступление тяжко, ибо ты пролил кровь ближнего твоего, а потому ступай, сын мой, и проси у него прощения до тех пор, пока он тебе простит: но тщательно берегись впредь вызывать краску на лице какого-либо человека, ибо кающимся приличествует отличаться отменною скромностью, смирением и терпеливостью, — быть предметом глумления, не глумясь над другими, безответно слушать поношения, безропотно покоряться мукам унижения и терпеливо сносить, если выставляют их на позор. Словом, мера за меру, и только этим грех твой загладится.

(Там же 54).

38) Да не побуждает тебя сердце твое властвовать над кем-либо, ибо ты равен ему во всех родах слабостей и постыдных пороков. И бойся поносить или говорить сурово с тем, кто, из боязни, ничего тебе не ответит, ибо ты за это будешь наказан больше, чем если бы ты так поступил с тем, кто не боится тебя и который может мстить тебе. Но те, которые боятся отвечать тебе, просят Бога о мести. как сказано (Левит 19, 14): «Не брани глухонемого.... бойся Бога твоего, Я Господь.» А потому, если тебе захочется сорвать на безответном гнев свой, то подумай про себя: если бы на его месте находился другой, который давал бы мне отпор, то я побоялся бы; а потому лучше промолчу, ради Всесвятаго, так как «Господь стоит одесную бедного, чтобы спасти его от судящих душу его» (Пс. 109, 31).

(Там же 545).

39)
Кто подвергся незаслуженному им презрению людей достигнет со временем величия, как сказано (Исаия 52,13): „Вот раб мой будет действовать благоразумно, возвысится и вознесется.... В какой мере многие смотрели на тебя с изумлением, так был обезображен паче всякого человека образ его и т. д.»

(Там же 960).

40)
Нельзя показываться на глаза тому, который стыдится, когда ты на него смотришь. Например, когда кто-нибудь гоняется за нищим, чтобы вручить ему подаяние, а тот стыдится, если кто-нибудь это видит; или, когда кто-нибудь является на рынок сбывать какую либо вещь, или возвращается с рынка с покупкою, или если кто занимается какою-нибудь работою даже дома и не желает, чтобы кто-нибудь видел это: то ты не стой там, а проходи мимо.

(Там же 179).

41)
Когда в твоем присутствии учитель дает ошибочное объяснение ученику своему, то ты не должен говорить ему: «ты ошибаешься», если знаешь, что это его сконфузит, а сообщи лучше о том одному из его родных или друзей и не проливай его крови.

(Там же 139).

42)
О срамящем своего ближняго публично мудрецы наши сказали, что ему нет удела в будущей жизни,—чего они не сказали об убийце. И это потому, что срамящий своего ближнего, не сознавая всей тяжести своего греха, не чувствует угрызения совести, подобно убийце, и потому далек от покаяния.

(Шааре Тешуба р. Ионы).

43)
«И налагают на него пеню в сто серебреников, и отдают отцу девицы, ибо он пустил дурную молву» (Второз. 22, 10). В этом стихе умалчивается о том, что он покусился на жизнь этой женщины, желая ложными свидетельскими показаниями вынудить у судей смертный приговор над ней, а говорится только о грехе, что он пустил дурной слух, — и это потому, что этот грех важнее даже посягательства на жизнь, ибо ощущение стыда хуже смерти. Так и сказали мудрецы наши: именно за распространение дурной молвы, а не за покушение на ее жизнь он подвергается телесному наказанию и денежному штрафу. Они еще прибавляют, что распространяющий дурную молву, клеймящий позором целое семейство, на веки не будет прощен, так как он не только согрешил против современного ему поколения, от которого ему возможно добиться прощения, но причинил стыд и позор и грядущему поколению.

(Там же).

44)
Человеку развитому подобает скрывать позор других, даже тех, которые нанесли ему вред.

(Ралбаг 46).

45)
Р. Акиба был почитателем богачей. Следуйте его примеру. Будемте же уважать их, поелику они пользуются уважением и у Вездесущего. Ибо, если бы не милость и правда, которую они творят, богатство их не осталось бы за ними, а потому они имеют право на наше уважение.

(Иеш-нохалин 52).

46)
Бывают люди, которые ни во что не ставят оказываемый им другими почет, преувеличивая в тоже время значение самого малейшего признака уважения, которым они удостаивают других. К таким людям относится изречение р. Элиезера: да будет для тебя честь твоего ближнего также дорога, как твоя собственная, т. е. приложи одинаковую мерку при оценке оказываемых тобою и воздаваемых тебе другими почестей.

(Р. Самуил де-Уседа, в Мидраше Самуил).

47)
Заставить человека краснеть со стыда — это полуубийство, ибо действие убийцы проявляется в сообщении крови сильного движения и волнения открытием ей выхода наружу; такое же волнение и возбуждение производит в крови и заставляющий кого-нибудь краснеть, не давая только крови выхода наружу, и поэтому учители наши сравнивали этот проступок с кровопролитием. По изречению одного мудреца, краснеть со стыда — это смерть в малом размере. С какою строгостью св. писание относится к этому преступлению, видно из того, что оно внушает усовещивающему своего ближнего не задевать последнего до вызывания краски на его лице, как сказано (Левит. 19, 17): «Усовещивай ближнего своего, но не навлекай на себя греха из-за него». Если при наставлении ближнего на путь истины писание предостерегает от такого греха, тем паче при отсутствии такого благого намерения, — тогда это грех непростительный.

(Р. Бахия в кн. «Кад-Гакемах»).

II.

МИРОЛЮБИЕ.

1)
Р. Ханина, старшина священников, говорит: мир—такое великое дело, что он по значению равняется всему первобытному творению, как сказано (Исаия 45, 7): «Он образует свет и создает тьму, творит мир.»

(Сифри к Числам 42).

2)
Р. Иоханан сын Заккаи говорит: стих гласит (Второз. 26, 24): „Жертвенник из камней воздвигай Мне, не поднимай на них железа". Что писание имело в виду, забраковав из всех металлов только железо? То, что так как из железа приготовляют меч, а меч есть символ кары, жертвенник же есть символ прощения, то символ кары должен быть устранен в виду символа прощения. Из этого, в силу заключения a minori, вытекает следующее: если относительно камней, которые не одарены ни слухом, ни зрением, ни даром слова, писание говорит: не поднимай на них железа, коль скоро они служат проводниками прощения Израилю со стороны их небесного Отца: то тем паче не должно причинять никакого вреда изучающим Тору, по милости которых весь мир получает прощение. Далее сказано: «Из камней цельных воздвигай жертвенник Превечному, Богу твоему», т. е. из камней, которые своею цельностью изображают мир, согласие
. Это наводит на следующее умозаключение: если относительно камней, которые не одарены ни слухом, ни зрением, ни даром слова, писание требует, чтобы они были цельны, коль скоро служат к поддержанию мира между Израилем и его небесным Отцом: то изучающие Тору, поддерживающие мир на свете, не должны ли тем паче быть сохранены в целости пред Вездесущим?

(Тосефта Баба-Кама гл. 7).

3)
Р. Симеон, с. Гамлиеля, говорит: мир так важен, что писание допустило между своими стихами вымышленные речи, служившие к примирению Иосифа с своими братьями, как гласит (Быт. 50, 17): «Отец твой пред смертью своею завещал, говоря: «так скажите Иосифу: О, прошу, прости братьям твоим вину и грехи их», а между тем мы не находим, чтобы Иаков завещал что-нибудь в этом роде.

(Ваикра-рабба 9).

4)
Р Симеон с. Гамлиеля говорит: на трех вещах держится все мироздание: на правде, правосудии и мире, как сказано (Захария 8, 16): «По истине и по закону мира судите у врат ваших».

(Абот 1, 18).

5)
Р. Иоханан с. Торта говорит: первый храм за что был разрушен? За идолопоклонство, кровосмешение и кровопролитие, господствовавшие в тогдашнем обществе. Но за что подверглись изгнанию современники второго храма, которые, как нам известно, ревностно занимались учением и усердно исполняли предписания о десятинах? За то, что любили деньги и ненавидели друг друга. Из этого следует, что ненависть к ближнему — тяжкий грех пред Вездесущим и стоит на одной степени с идолопоклонством, кровосмешением и кровопролитием.

(Тосефта Менахот гл. 13; Иерус. Иома 14; Вавил. Иома 9б).

6)
Пресвятой не обрел более надежного хранилища для назначенной Израилю благодати, чем мир.

(Укцин 3, 12).

7)
Р. Симеон с. Халафеты говорит: мир так важен, что нет лучшего хранилища для благодати, чем мир, как сказано (Пс. 29:11): Господь дарует мощь народу Своему, Господь благословляет народ Свой миром.

(Сифри, к Числам 42).

8)
Р. Элиезер га-каппар, говорит: мир так важен, что им заключается целый ряд благословений, как сказано (Числа 6, 26): «Да благословит тебя Господь и сохранит тебя; да при-

зрит на тебя Господь светлым ликом своим и помилует тебя; да обратит Господь лицо Свое на тебя и даст тебе мир».

(Там же).

9)
Р. Елеазар сын р. Элеазара га-каппар говорит: мир так важен, что даже идолопоклонники, живущие в мире, не подлежат карающей руке Всемогущего, как сказано (Осия 4, 16) «Сдружился с идолами Эфраим, не тревожь его». Но когда между ними начались раздоры, то что сказано? (Там же 10, 1) «Сердце их разделилось,—теперь-то пострадают». Вот как благотворен мир и пагубны раздоры!

(Там же)

10)
Мир так важен, что даже во время войны следует искать мира, как сказано (Второз. 20, 10): «Когда подступишь к какому-нибудь городу воевать с ним, чтобы завладеть им, то сперва призывай его к миру». Мир так важен, что даже усопшие нуждаются в нем, как сказано (Бытие 15, 15): «А ты отойдешь к отцам твоим в мире». Мир так важен, что он даруется кающимся грешникам, как сказано (Исаия 57, 19): Творец произнес устами Своими: «Мир! мир! удалившемуся и снова приблизившемуся». Мир так важен, что он назначен в удел праведникам, как сказано (Там же 2): «Отойдут и в мире почивать будут на ложах своих». Мир так важен, что он не дан в удел нечестивцам. как сказано (Там же 21): «Нет мира, сказал Господь, нечестивцам». Мир так важен, что он достается любящим учение, как сказано (Пс. 119:125): «Обильный мир любящим учение Твое». Мир так важен, что он достается смиренным, как сказано (Там же 37, 11): «Смиренные наследуют землю и будут наслаждаться обилием мира». Мир так важен, что он достается изучающим закон, как сказано: (Исаия 54, 43). «И все сыны твои—ученики Господа, и обильный мир сынам твоим». Мир так важен, что он дается творящим милостыню, как сказано (Там же 32, 17): «И будет произведением благотворительности мир».

(Там же).

11)
От Хизкии имеем два изречения: мир так важен, что при всех заповедях сказано: если увидишь...; если встретишь... (Исход 23, 3 и 4);—если тебе случится... (Второз. 22, 6), т.е. когда представится тебе случай к исполнению заповеди, то тебе нельзя его упустить, а если нет, то исполнение ее для тебя необязательно; относительно же мира сказано (Пс. 24, 14): «Ищи мира и гоняйся за ним», т. е. ищи его в твоем местожительстве и гоняйся за ним вчуже.—Второе изречение Хизкии гласит: мир так важен, что при всех странствиях (в пустыне) сказано (Числа 33): и они двинулись, и они расположились на отдых, т.е. они странствовали отдельными отрядами и отдыхали отдельными отрядами; но как только они дошли до горы Синайской, все превратились в один отдыхающий стан, как гласит (Исход 19, 2): «И расположился там Израиль на отдых». Тогда Пресвятой сказал: «теперь-то наступил час—дать закон сынам Моим».

(Мидраш рабба к Левиту 9).

12)
Бар-Каппара говорит: мир—великое дело. Если обитатели небес, в которых нет ни зависти, ни ненависти, ни соперничества, ни ростовщичества, ни препирательств, ни дурного глаза, нуждаются в мире, как писано (Иов 25, 2): «Он творит мир в высотах своих», то обитатели земли, в которых есть все эти наклонности. нуждаются в мире тем паче.

(Там же).

13)
Р. Хелбо, от имени рав Гуна, говорит: кто заметил у своего ближнего обыкновение здороваться с ним, должен предупреждать его своим приветом, как сказано: «Ищи мира и гоняйся за ним» (Пс. 34. 14); а кто оставляет приветствие без ответа, считается грабителем, как сказано (Исаия 3, 14): «Награбленное у бедняка (обретается) в доме вашем
 *).

(Берахот 6б).

14)
Р. Иосиф сказал: все св. писание представляет собою начертание пути к миру, как сказано (Притчи 5, 17): «Пути его—пути приятные и все стези его мирные.»

(Гитин 59б).

15)
«Ты установляешь согласие» (Пс. 99, 4). р. Александраи говорит: два нерасположенные друг к другу погонщика ослов шли по одной дороге; вдруг у одного из них пал осел, а другой, видя это, прошел себе мимо. «Не гласит ли учение, обратился к нему первый (Исход 22, 5): Если видишь осла недруга твоего и т. д., то оказывай ему помощь»? Тот возвратился, навьючил- осла, и они отправились далее вместе. При навьючении оба погонщика обменивались словами: «вот здесь помоги немного, тут навьючь, а там развьючь». и таким образом мир водворился между ними, так что владелец павшей скотины начинает думать про себя: «не полагал ли я видеть в нем недруга, а погляди, как он сжалился надо мною, как только увидел меня и моего осла в беде. Между тем они заворачивают в гостиницу, едят, пьют вместе и делаются друзьями. Вот смысл слов: «Ты установляешь согласие, творя право и справедливость среди Иакова."

(Танхума 36б).

16)
Иди и посмотри, как гибелен раздор. Пресвятой истребляет и память о тех, которые участвуют в нем, как сказано (Числа 15, 35): «И огонь отделился от Господа и пожрал этих двух сот пятьдесят человек». Р. Берахиа говорит: как гибелен раздор, можно убедиться из следующего обстоятельства: пред Божиим судом вменяемость наступает не раньше двадцатилетнего возраста, а пред земным судом—с тринадцатилетнего возраста; в деле же Кораха даже однодневные малютки были пожраны и поглощены пропастью, как сказано (Там же 27): «Жены, дети и малютки их».

(Там же 80а).

17)
«И Моисей встал и отправился к Дафану и Авираму» (Числа 16, 25). Р. Симеон с. Лакиша говорит: отсюда мы заключаем, что не следует поддерживать разлада.

(Там же 79б).

18)
Р. Гуна говорит: зарождающаяся ссора подобна пробивающемуся сквозь плотину потоку: как только он пробился, ты уже не удержишь его.

(Синедрион 7а).

19)
Некто сказал: хорошо тому, кто, выслушивая обиду, молчит: этим он избегает сотни неприятностей. Об этом-то,—заметил Самуил р. Иуде,—и говорит стих: «Прорыв потока—начало ссоры (Притчи 17, 14), т. е. начало целой сотни неприятностей
.

(Там же).

20) Запрещается израильтянам затевать ссору, ибо ссора ведет ко взаимной ненависти, а Всемилосердый повелел (Левит. 19, 17): «Не питай ненависти к брату твоему в сердце твоем». И не говоря уже о том, что низший обязан подчиняться высшему, даже высший должен угождать низшему—во избежание ссоры, как сказано (Числа 16, 25): «И Моисей встал и отправился к Дафану и Авираму».

(Шеилтот 49).

21). Не оскверняйте себя раздором, который губит тело, душу и имущество. Мне доводилось. видеть, как белые почернели, вельможи умалились, целые семейства исчезли, князья лишились своего имущества, значительные города были разрушены, союзы были расторгнуты, благочестивые были опозорены, верующие погибли и знатные покрылись позором и бесславием,—-и все это вследствие раздора.

(Завещание Маймонида).

22)
Не выказывай презрения к словам ближнего твоего, когда он тщеславно рассказывает даже нелепости и тебе не трудно свергнуть его с пьедестала и поймать его на слове; не пытайся делать этого, ибо что проку тебе в этом? Не дразни никого, даже иноплеменников, ибо если с твоей стороны такой случай будет скоро предан забвению, то у него он врезывается в памяти.

(Сефер хасидим 74).

23)
В видах сохранения мира, благочестивому не следует обращать внимания на то, какое место ему отведено в синагоге; ибо не место украшает человека, и даже если его поместили ниже, а других, уступающих ему в благочестии,—выше, то он все-таки негодовать не должен.

(Там же 760).

24)
Человеку не следует касаться в разговоре таких предметов, которые свидетельствуют о умелости его и неумелости ближнего, ибо этим затрагиваются в другом такие чувства, которые ведут к раздору и ссорам.

(Гершонид в комментарии к Пятикнижию 47).

25)
Следует человеку, при виде возникшаго между людьми раздора, стараться о его подавлении, дабы спорящие не нанесли друг другу вреда.

(Там же 54).

26)
По мнению толпы, мир есть соглашение между враждовавшими между собою партиями. Но такое определение обнаруживает слабое понимание достоинства мира, потому что в таком случае мир поставляется на одну степень с чувством стыда, которого мудрец не считает даже добродетелью, так как оно является следствием предшествовавшего ему греха, как сказано (Иеремия 2, 26) «Как стыдится вор, когда его накрывают», и потому чувство это похвально только у молодых людей, которые ведут только чувственную жизнь. Точно также мир, как понимает его толпа, указывает только на предшествовавшие ему раздоры и несогласия. На самом же деле, мир есть предотвращение розни, так как он составляет необходимое общественное благо, связывающее и скрепляющее людей, подобно серебряной или золотой нити, на которую нанизываются драгоценные камни и которая, поддерживая связь между последними, придает им надлежащую форму и красоту. В этом же смысле говорится, что мир — девиз Господа, так как Господь связывает все миры и определяет их форму, положение и вид, так что в другом месте Он прямо величается «Жизнью вселенной» (Даниил 12, 7), И все учение, в предписаниях своих, стремится к водворению такого гармонического порядка, такого усовершенствованного строя, которым обеспечивается личное и общественное благосостояние и при котором жизнь всего более приближается к своему идеалу. На такое стремление учения намекает царственный псалмопевец, говоря (Пс 29, 11): „Господь даровал мощь народу своему, Господь благословляет народ Свой миром».

(Арама Акедат-Ицхак гл. 74).

27)
Так как мир, по своему свойству и степени полезности, имеет преимущество и главенство в ряду других нравственных начал, на которых зиждется общественное благосостояние, то к его сохранению, к достижению тех несомненных, им обусловливающихся, благ и к избежанию тех тяжких бедствий, которые влечет за собою его отсутствие, следует прилагать всевозможные старания, далеко превышающие те, которые прилагаются к соблюдению других заповедей и к поддержанию прочих нравственных начал. В виду этого, весьма справедливо советует мудрец Матиа, сын Хараша (Абот 4): «Предупреждай своим приветствием каждого человека», т.е. недостаточно держаться на мирной ноге только при случае, а именно: не затевать ссоры с ближним, или отвечать ему на его приветствие; — нет, следует подготовлять мир, предупреждать рознь и раздор, делая невозможным их возникновение, ибо когда уже дело доходит до необходимости мирного вмешательства, кто может тогда ручаться за успех?

(Там же 81).

28)
Дети мои! Если кто нанесет вам обиду словом, то не придавайте этому слишком большого значения, а смотрите на это как на мелочь. Если же у вас вырвалось оскорбительное слово о другом, то не вступайте в сделку с своей совестью, говоря: «Что же мы такое сказали? ведь это мелочь, что за важность»? Нет, не рассуждайте так, а смотрите на то, как на дело великой важности, пока вам, собственными мольбами и посредничеством друзей, не удастся склонить обиженного к полному извинению и совершенному примирению.

(Маалот гамиддот 66).

29)
Человек властен затеять спор, но не властен подавить его, ибо он вспыхивает подобно пламени, не уступающему гасительному действию воды. «Краса человека — отставать от ссоры. Праведнику не приличествует даже карать». И поелику нет нормы для дружелюбных отношений, потому что то, что нравится одному, может не понравиться другому: то Господь, благоволив вести нас к совершенству, в почитании Его и исполнении Его закона и желая заповедать нам любовь к ближнему, облек эту заповедь в заветное и определенное изречение: «Люби ближнего своего, как себя самого», т. е. делая ради ближнего и из любви к нему то, что тебе самому приятно, ты тем исполняешь долг любви к ближнему.

(Р. Илья Галеви, в респонсах Зекан Аарон, изд. Константинополя. 102).

30)
Остерегайтесь спорить с миром, по поводу ли налогов, или раздачи милостыни, власти, или чего-либо другого, даже если вам кажется, что мир делает вам большую несправедливость а излагайте ваше дело пред ним спокойно и не шумите подобно задорным и сварливым людям, и что мир порешит, тому повинуйтесь, не уклоняясь ни вправо, ни влево, ибо дух Божий почиет на главах и руководителях народа, оберегая благрчестивых от ошибок и промахов. В Мидраше к стиху: «Речь Господня чиста", говорится: Пресвятой не возвышает человека и не поставляет его во главе, пока не испытал его до самых мелочей. И так как руководители общества назначены по воле Вездесущего, то вы обязаны подчиняться всем их распоряжениям, нецелесообразность которых вам следует отнести на свой счет. Сверх того, мир всегда имеет преимущество, и единичная личность должна стушевываться даже тогда, когда прения касаются духовных дел.

(Иеш нохалин).

31) «Ищи мира и гоняйся за ним» (Пс. 34, 14), т. е. ищи его в сношениях с другом твоим и гоняйся за ним в сношениях с недругом твоим; ищи его ценою твоей личности и гоняйся за ним ценою твоего имущества.

(Шевет-мусар 37).

32)
По объяснению наших мудрецов, гоняться за миром значит — говорить мирно во время ссоры, пренебрегая своим собственным достоинством, когда дело идет об общем благе подобно тому, как поступил учитель наш Моисей, как сказано (Числа 16, 25): «И Моисей встал и отправился к Дафану и Авираму,»— оставить свои собственные дела для водворения мира между супругами, ближними и между учителем и учеником его.

(Там же).

33)
Не трудно убедиться, что все мироздание зиждется на мире ведь всякое соединение—мир и всякое разъединение—спор. Стена прочна, коль скоро камни; из которых она сложена, в соединении; мало того, таким образом воздвигаются целые дома под жилища и дворцы для царей. Если бы, например, камню вздумалось домогаться разъединения, говоря: зачем мне быть под моим соседом, а не над ним, — то здание рухнуло и обрушилось бы, и обитаемость земли сделалась бы невозможной; или если бы дерево, распустившее свои корни под землею, затеяло нарушить свое соединение с нею, чтобы взять над нею верх и раскинуть свои корни над нею, а не под нею, то оно не принесло бы плодов; тоже самое было бы и с другими растениями, так что весь источник пропитания иссяк бы для мира; или если б связанные в подчиненном порядке члены человеческого тела вздумали разобщиться и состязаться друг с другом за первенство, тогда жизнь сделалась бы невозможной, смерть неминуемой и человеческий род прекратился бы на земле; или, если бы женщине, которой принадлежит подчиненная роль в семействе, вздумалось нарушить связь и согласие с тем, чтобы взять верх над мужем, то возможно ли было бы тогда ожидать прочного семейного счастья? Ведь такой семье грозить неминуемая гибель.

(Там же).

34)
Раздор, очевидно, изнуряет человеческое тело, мучит и истомляет его; как только человек приходит в раздражение, члены его тяжелеют, лицо изменяется и он подвергается разным недугам. Миролюбивый же человек говорит и работает спокойно, бодро и весело, лицо радушно светится у него, он спит безмятежно, ведет приятную жизнь и служит Творцу, так как ему не встречается к этому препятствия.

(Там же).

35) Сказано (Пс. 119, 105): «Обильный мир любящим учение Твое», т. е. любящие учение, или, что одно и тоже, благоразумные, пользуются обильным миром, так как благоразумие заставляет их быть миролюбивыми, так что ради миролюбия они не только отвечают молчанием на нанесенные им оскорбления, но и ищут примирения с своими обидчиками, встречая их мирным приветом и пожеланием всякого благополучия, как бы они никогда не переставали быть друзьям. А все это потому, что они любят учение, о котором говорится (Притчи 3, 17):«Пути его — пути согласия, и все стези его мирные».

(Там же).

ГЛАВА III.

ТРУДОЛЮБИЕ

А. О трудолюбии: вообще.

1)
Шамай говорит: люби труд и презирай барство
.

(Абот, 1, 10),

2)
Р. Элеазар, сын Азарии, говорит: вне науки (Торы) нет общежития, вне общежития нет науки; вне мудрости нет страха Божия, вне страха Божия нет мудрости.

(Там же 3, 21).

3)
Что должен предпринимать человек, чтобы разбогатеть? —Р. Иошуа, сын Ханании, сказал: завести большую торговлю и добросовестно торговать. На это ему возразили ученые: многие так поступили, но не достигли цели. Нужно еще, кроме торговли, молиться Тому, Кому принадлежат все богатства в мире, как сказано (Аггей 2, 8): «Мне (принадлежит) сребро, Мне — злато»; одно без другого недостаточно.

(Нидда, 70б).

4)
Р. Гамлиель говорит: «кто владеет каким-нибудь ремеслом, того можно уподобить винограднику, защищенному извне оградою, или каналу, обведенному валом; наоборот, не владеющий никаким ремеслом подобен винограднику, незащищенному оградою, или каналу, не обнесенному валом».

(Тосефта-Кидушин 1, 9).

5)
Р. Трифон говорит: «Пресвятой—да благословен он!—не утвердил своего пребывания среди Израильтян раньше, чем они стали заниматься работою, ибо говорится (Исход 25, 8): «И да соорудят Мне стятыню, и Я поселюсь среди них».



(Абот р. Натана, гл. 11).

6)
Учители наши учили: «И да уберешь хлеб свой» (Второз. 11, 14). К чему собственно это повеление? А вот к чему: в другом месте (Иисус-Навин, 1, 8) говорится: «Да не отходит сия книга учения от уст твоих», и так как из предосторожности я мог бы понимать эти слова в буквальном смысле, то говорится здесь: «Убери хлеб свой», Это мнение р. Исмаила. Р. Симон-бен-Иохаи говорит: возможно ли это? если бы человек стал исполнять все земледельческие работы, пахать во время пахоты, сеять во время посева, жать во время жатвы и веять, когда ветер, то что стало бы тогда с Торою? Но дело вот в чем: когда Израиль исполняет волю Вездесущего, необходимые для него работы выполняются другими, как говорится (Исаия 11, 5): «И встанут чужеземцы и будут пасти овец ваших»; когда же Израиль перестает исполнять волю Вездесущаго, он должен работать сам, как сказано: «Убери хлеб свой». Абаия но этому поводу заметил: многие последовали совету р. Исмаила и достигли хороших результатов: многие послушались р. Симона-бен-Иохаи и потерпели неудачу».

(Берахот, 35б).

7)
Р. Иошуа говорил: достаточно прочесть два галахот
 утром и два вечером, а целый день заниматься работою, за что человек удостоится такого же воздаяния, как если бы выполнил всю Тору.

(Мехилта, отд. Ваиса).

8)
Г. Меир говорит: смотри, с какою любовью относится Тора к рабочему труду даже животного: за украденного вола она велит уплатить впятеро против его стоимости, потому что н оторван от работы; за украденную же овцу, как нерабочую— только вчетверо
.

(Тосефта-Баба-Кама, гл. 3; Танхума, 40).

9)
Учили: р. Меир говорит: нет такого ремесла, в котором людям не было бы нужды; счастлив тот, кто родился в семье мастеров благородного, а горе тому, кто появился на свет в семье мастеров грубого ремесла. Мир не может обойтись ни без парфюмера, ни без кожевника; благо тому, кому выпало быть первым, и горе тому, на чью долю пришлось быть последним.

(Кидушин, 82).

10)
Р. Иоси говорит: на могиле добросовестного раба говорят в надгробном слове: увы, добрый, честный муж, живший трудом своим!

(Берахот 16б)

11)
Р. Гамлиель, сын р. Иегуды патриарха, говорит: ученость, не соединенная с ремеслом, несостоятельна и ведет к пороку.

(Абот, 2, 2).

12)
В школе р. Манасии учили: дозволяется вести переговоры в субботу об обучении детей грамоте или ремеслам. Сказано (Исаия 58, 13): «Устраняйся (в день субботний) от дел твоих и будничных речей» —от твоих дел устраняйся, но не от дел Божиих.

(Шаббат 150а; Кесубот 5а).

13)
Рав обратился однажды к р. Кагане: лучше подбирай мертвечину, чем красные слова; наймись на базаре содрать кожу с околевшей скотины, а не говори: я священнослужитель, я знатный муж, и мне это непристойно.

(Песахим 113а; Баба-батра 110а).

14)
Лучше наниматься на самую унизительную работу, чем просить одолжения у людей.

(Баба-батра, там-же).

15)
Рав говорил: человек не должен спать днем дольше, чем спит лошадь. А сколько продолжается лошадиный сон? —шестьдесят дыханий.

(Сукка, 26).

16)
Р. Хаия от имени Уллы говорит: человек, питающийся собственным трудом, выше богобоязливого. О человеке богобоязливом говорит св. Писание (Псал. 112, 1): «Блажен муж, боящийся Бога», о человеке же, живущем ручным трудом, говорит оно (там-же, 128, 1): «Если ты питаешься трудом рук ; своих. блажен ты и благо тебе»,— блажен ты в сем мире, благо тебе в мире будущем.

(Берахот, 8а).

17)
Р. Иуда, отправляясь в бет-мидраш, сам, бывало, носит рундук на плечах, говоря: велик труд, он делает честь человеку. Р- Симон бывало носит на плечах корзину, говоря: велик труд, он делает честь человеку.

(Недарим, 49б).

18)
Р. Иосиф был мельником; р. Шешет — лесопильщиком; оба говорили: велик труд, ибо он согревает
 *) человека.

(Гитин, 67б).

19)
Р. Хона меняла рассказывает: однажды пришел ко мне Бар-Нафха и просил одолжить ему курдский динарий для измерения изъяна в убитой скотине
, при чем я из уважения хотел встать перед ним, но он не допустил меня, сказав: сиди, сын мой, сиди: мастеровые во время работы не должны вставать перед учеными.

(Худин, 54б).

20)
Однажды в путешествии я встретился с человеком, который обратился ко мне с следующим вопросом: Почему относительно животных св. Писание говорит (Псал. 136, 25): «Дающий корм всякой плоти», а в другом месте (там же, 147): «Дающий скотине корм ее, и воронятам, о чем взывают к Нему», о человеке же и не упоминает; а разве Господь не доставляет пищи и ему также?—Сын мой, отвечал я ему, обычай мирской, что человек сам своими руками добывает себе хлеба, Господь же благословляет дела рук его. Человек не должен сидеть праздно, не занимаясь ни работою, ни торговлею, и дожидаться доставления ему пищи сверхъестественным путем; в этом смысле говорит св. Писание (Второз. 14, 29): «Дабы благословил тебя Господь в делах рук твоих, что творить будешь».

(Тана дебе Элиагу, 28).

21)
Велико достоинство рабочего труда, ибо все пророки занимались работою: Иаков говорит (Быт. 30, 31): «Я опять буду пасти стада твои», и о Моисее сказано (Исход 3): «И Моисей пас стада» о царе Давиде (Псалм. 78, 70): «Из овчарни взял Он его (на царство)», о пророке Аммосе (Аммос 7, 14): «Я ведь скотовод и собиратель сикоморов».

(Мидраш гадол у-гедула, 14).

*

22)
Некоторые люди утверждают, что отсутствие труда и полное бездействие составляют лучшее благо для человека в этом свете, что такой образ жизни способствует здоровью души и тела, и что все стремления и труды человека должны быть. направлены к достижению постоянного и полного покоя. Я же нахожу, что утверждающие это люди весьма неразумны, ибо покой может быть приятен для человека только после того, когда он устроил и привел в порядок все необходимое для своего благосостояния, после труда и работ, о которых говорит св. Писание (Притч. 24, 27): «Сделай твою работу на поле, соверши все (нужное) на пашне, затем устрой свой дом»; помимо же этих и подобных им работ и занятий покой, сам по себе, будет лишь пустым звуком и последствием такого покоя бывает леность. Когда же человек предается лености, его вскоре постигает бедность и даже нищета, как говорится (там же 6, 10): «Немного спать, немного дремать, немного нежиться в постели — и бедность грянет, как путник, нужда — как вооруженный муж». Далее, терпя, вследствие лености, недостаток в главных потребностях жизни, в пище платье и крове, человек всю жизнь свою удручен горем, его губят неудовлетворенные страсти и желания, как говорится (там же 21, 25): «Страсть ленивца губит его, ибо руки его отказались работать»; При лености человек отступается также от Бога и исполнения Его заповедей; само здоровье подвергается опасности от ленивого и бездеятельного образа жизни.... Даже те, которых пропитание лежит на обязанности других, тоже должны по возможности трудиться, как говорится. (там-же, 31, 17): «Наблюдая за порядком в доме своем она даром хлеба не ест».

(Гаэмунот вегадеот, ст. 10).

23)
Разумные люди начинают обыкновенно с того, что научаются известному ремеслу, обеспечивающему их существование, затем, обжившись, строят себе дома, а затем уже женятся как говорится в св. Писании (Второз. 8, 7): «Кто построил дом и не обновил его? кто развел сад и не освятил его? Кто помолвился с женщиною и не женился на ней?» Наоборот, люди неразумные прежде женятся, потом, если они в состоянии, приобретают дома, и часто на старости лет принуждёны бывают взяться за работу, или жить милостынею; также говорится в св. Писании, в проклятиях (там же, 28, 30): «Жену помолвишь, дом построишь...», т. е. действия твои будут превратны, дабы ты терпел неудачу.

(Маймонид, гилхот Деот, гл. 1, § 11),

24)
Кто посвящает себя изучению Торы с тем, чтобы не заниматься работою и жить на счет общественной благотворительности, тот хулит имя Божие, оскверняет Тору, омрачает свет веры и губит собственную жизнь, ибо запрещено извлекать из Торы материальную пользу в сем мире. Мудрецы наши говорили: кто извлекает из Торы материальную пользу, тот обрекает себя на гибель. Далее говорят они: не делай из нее (Торы) ни короны, чтобы тщеславиться ею, ни заступа, чтобы копать им. Далее говорят они: люби работу и презирай барство. Тора, не соединенная с работою, несостоятельна и влечет за собою порок; подобные люди кончают тем, что начинают грабить людей.

(Там-же, гл. 3 § 10).

25)
Великая хвала тому, кто живет ручным трудом своим, как жили в древности наши благочестивые ученые; жизнь трудовая доставляет человеку всякие почести и блага, как в этом, так и в том свете, как сказано (Псал. 128, 2): «Если питаешься работою рук своих, блажен ты и благо тебе,—блажен ты в этом, благо тебе в том свете.

(Там же, Талмуд-Тора, 3, 11).

26)
«Лучше конец дела, чем начало его» (Еклез. 7, 8); бедный человек не должен заниматься изучением Торы во время жатвы и сбора винограда, потому что, пропустив удобное для заработков время, он впоследствии будет терпеть нужду; лучше позаняться прежде работою, а потом уже Торою, — лучше конец дела, чем начало. Конечно, кто обладает большим состоянием, тот может заниматься Торою во всякое время.

(Сефер-Хасидим; 151),

27)
Тора дает нам весьма поучительный пример в рассказе о повелении Ною построить ковчег, о плане устройства последнего, о заготовлении в нем съестных припасов и проч. Она поучает нас именно, что даже великий праведник, уверенный в особенной благости к нему Провидения, должен, тем не менее, заботиться об обеспечении своего существования, а не полагаться всецело на Бога, сам ничего не предпринимая. Тем менее должны обыкновенные люди уклоняться от занятий, необходимых для их пропитания. Наши учители говорили: «Дабы Господь благословил тебя» (Второз. 10, 29), но не в праздности и лени, а «в делах рук твоих, которые творить будешь» (там же).

(Ралбаг in loco).

28)
Человек никогда не должен устраняться от деятельности для отыскания себе пропитания, хотя бы он стоял на такой высокой степени духовного совершенства, что мог бы надеяться на особенную милость Провидения. Исаак был пророк, тем не менее, когда появился голод в его земле, он удалился оттуда и отправился странствовать, чтобы отыскать себе где-нибудь хлеба.

(Ралбаг в комент. к Пятикн., 35).

29)
 «Нет хлеба—нет Торы» (Абот, 3, 24), т. е. не следует отказываться от обычных трудов, чтобы отдаться всецело Торе, полагаясь исключительно на нее и надеясь на сверхъестественное доставление свыше всего нужного для жизни. Ибо воля Господня предопределила, чтобы человек сам добывал себе пропитание и собственным трудом приготовлял все необходимое для себя. В этом смысле говорят мудрецы наши блаженной памяти: хороша была Тора только для питавшихся манною небесною, ибо они были тогда совершенно свободны от всяких материальных забот; но как только они пришли в обетованную землю, они принуждены были заняться земледелием и добывать себе хлеб тяжелым трудом; поэтому Тора и предписала им тогда начать вести жизнь трудовую, посвященную земледельческим и иным работам.

(Р. Яков Эмден в соч. Лехем-Шомаим).

30) Ведай, что болезнь эта (скука, хандра) имеет своим источником бездеятельный образ жизни; наоборот, всякое занятие, даже сбор милостыни, избавляет человека от нее, лишая его праздного досуга. Наши учители блаженной памяти много распространялись о дурных последствиях праздности и вменили в обязанность всякому отцу обучать сына своего какому-нибудь ремеслу, имея при этом в виду, с одной стороны, чтобы ремесло, в случае нужды, могло служить источником для пропитания, а с другой—чтобы отвлечь от дурных помыслов и избавить от скуки.

(Цеда-ладерех, гл. 5, стр. 10),

31)
Праздность ведет к помрачению ума, она служит преддверием всяких преступлений и пороков; с другой стороны, благосостояние и полное удовлетворение обусловливает праздность. Тора намекает на это в словах (Второз. 32, 15): «Ожирел Израиль, и стал бодлив». Но если так, то непонятно, почему Господь учредил нам праздники: дни радости и веселья, с прекращением всяких работ? Дело в том, что праздники нам даны не ради праздности, а для занятия Торою; последнюю же следует изучать только при ясном, веселом расположении духа, а не будучи озабоченным, грустным. Однако, не следует заходить в праздничной веселости до излишеств и неприличий. В полупраздничные дни разрешены работы с тою именно целью, чтобы слишком продолжительный досуг не оказал вредного влияния на расположение духа.

(Хинух к Шофтим).

32)
Учители наши учили: велико достоинство рабочего труда, ибо если кто пользуется хоть на одну пруту
 из храмовой собственности, тот совершает святотатство; рабочие же получают из храмовой казны заработную плату.

(Маалат-гамидот).

33)
Да сохранит вас Господь от подаяний плоти и крови, иже от ссуды его; трудитесь и ищите себе пропитания из рук Божиих, а не людских.

(Иеш нахли 50).

34)
Каждый человек обязан трудиться для добывания себе насущного хлеба,—такова воля Всевышнего Царя,—и на труд этот следует смотреть, как на дань, наложенную Им на весь род человеческий, от которой никто не может быть изъят. В Сифри говорится по этому поводу: не в праздности и лени, а «в делах рук твоих» (Второз. 28, 20) благословит тебя Господь. Старание со стороны человека в этом случае не столько полезно, сколько необходимо; кто старается, тот исполняет долг свой и делает возможным ниспослание ему небесной благодати.

(Месилат-иешарим, 40).

35)
Да не скажет человек: я иотомок знаменитых предков, происхожу из знатного рода, и поэтому мне не следует унижаться до рабочего труда. Неразумный! Создатель твой предупредил тебя и произвел работу прежде, чем ты и весь род твой появились на свет, как написано (Быт.2, 2): «И почил Господь от работ Своих, которыя сотворил»; св. Писание применяет в данном случае и слово «работы», чтобы тем показать, что нет ничего унизительного и постыдного в работе: все, что имеет целью благо, само есть благо в глазах Бога и людей.

(Мишнат хахамим 94).

36)
Шемаия говорит; „люби работу" (Абот 1,10). Слова этого великого праведника надо понимать не в смысле любви к труду, лишь ради получаемого вознаграждения, при чем к самому процессу работы относятся с презрением и отвращением, но в смысле любви к труду ради самого труда, ради любви к процессу работы и доставляемого им наслаждения. В том же смысле учители наши говорили :питающийся ручным трудом—выше, чем благочестивый муж; при чем имеется в виду не питание материальное, доставляемое заработною платою, но питание духовное, в смысле довольства самим собою, участью рабочего человека..

(Р. Самуил де-Уседа в Мидраш-Самуил).

Б. О земледелии.

1) Р. Элеазар говорит: Св. Писание говорит (Екклез., 7, 18): «Утром сей посев свой, и к вечеру не опусти рук своих»; если ты сеешь в начале лета (яровой посев), сей и к концу его (озимь), ибо ты не знаешь, который из посевов лучше уродится, яровой или озимый, или тот и другой вместе.

(Берешит-рабба 61).

2)
Реш-Лакиш говорит: стих (Притч. 12, 11): «Кто служит земле своей, тот наестся досыта хлеба»; надо понимать так: если человек предан земле, как слуга, у него будет хлеба вдоволь, в противном случае—не будет.

(Сингедрин, 58б).

3)
Р. Элеазар говорит: человек, лишенный поземельной собственности, не может быть назван человеком, ибо сказано (Псал. 115, 61): «И землю Он отдал сынам человеческим».

(Иевамот, 63б)

4)
 Р. Элеазар говорил: все рабочие и мастеровые люди возвратятся впоследствии к земледелию, как говорит св. Писание (Иезекиил 29, 27): «И сойдут с кораблей своих все владеющие веслом, все плавающие по морю.... к земле пристанут».

(Там-же, 63).

5)
Р. Иеремия говорил: когда Авраам странствовал по Месопотамии и видел, как люди проводят там жизнь в удовольствиях и разврате, он сказал: я не желал бы получить удел в этой земле. Когда же он дошел до пределов Тира и увидел, как люди прилежно занимаются там земледелием и садоводством, он воскликнул: о, если бы мне дан был удел здесь! Господь же сказал ему: потомству твоему Я отдам эту землю.

(Ялкут «Лех», ремез 64; Берешит рабба, 39).

6)
Р. Иегуда, сын Симона, начал: „За Господом Богом вашим следуйте" (Второз. 13, 5); но разве плоть и кровь может следовать за Господом, о котором говорится (Псал. 78): «По морю (пролегает) путь Твой, стезя Твоя—в водах обильных»? Смысл же этих слов такой: как Господь в начале творения сажал растения, как рассказывает св. Писание (Бьт. 2, 8): «И насадил Господь сад в Эдеме», так и вы, по прибытии в обетованную землю, займитесь вначале только садоводством, как сказано (Лев. 19, 23): «Когда придете в эту землю, посадите в ней всякое плодовое дерево».

(Ваикра-рабба, 25).

7)
«Когда придете в эту землю, то посадите всякое плодовое дерево» (Лев. 19, 23). Господь обращается к Израилю: хотя вы найдете в этой земле всякого добра, тем не менее, однако, не возымейте мысли оставлять ее невозделанною и не сажать в нее новых растений, но точно также, как теперь вы пользуетесь растениями, посаженными другими до вас, и вы должны работать для других, приготовлять для детей ваших. Человек не должен говорить: я уже стар, мне уже немного остается жить, к чему же стану работать для других, когда, быть может, завтра умру? Соломон говорил (Екклез. 3, 11): «Все устроено Им прекрасно и своевременно, даже сама неизвестность, вложенная Им в человеческое сердце». Не скрой Господь от человека его смертный час, никто не стал бы строить дома или разводить сады, предвидя близкую кончину. Наоборот, оставаясь всегда в неизвестности относительно конца жизни, человек не перестает трудиться, воздвигать дома, сады и проч.; достоин он перед Богом, он сам пользуется плодом трудов своих, нет—будут пользоваться другие.

(Танхума, 6. 21).

8)
Р. Ахаия, сын Иошия, говорит: «кто покупает (зерновой) хлеб на базаре, того можно уподобить осиротевшему грудному ребенку: многие кормилицы кормят его, но ребенок все таки голодает; кто же потребляет собственный хлеб, тот подобен ребенку, вскармливаемому грудью материнскою».

(Абот, р. Натана, 31).

9)
Рава обратился к своим ученикам: «прошу вас не являться ко мне в месяц Ниссан (начало весны) и месяц Тишри (осень), дабы учебные занятия в эти рабочие месяцы не лишили вас возможности прокормиться в течении целаго года».

(Берахот, 35б).

10)
Р. Папа говорил: «обрабатывай землю, и не торгуй; хотя то и другое, по видимому, одинаково, но первое все-таки лучше, потому что благословляется людьми».

(Иевамот, 63а).

11)
«Кто служит земле своей, тот наестся досыта хлеба, а кто гонится за негодными (людьми)—насытится горечи». (Притч. 28, 19), В словах этих указывается на то, что лучше, отбросив всякий ложный стыд, самому обрабатывать свою землю, чем, находя земледелие недостойным своего благородного звания и приличным разве только грубым и негодным людям, нанимать других для своих полевых работ. Ибо сам хозяин искренно предан своей земле, в ожидании хорошей жатвы, между тем как люди наемные мало о ней заботятся и работают лишь для платы. Кроме того, поиски за рабочими людьми могут промедлиться настолько, что пройдет удобное для полевых работ время, и хозяин останется ни с чем.

(Р. М. Алших в соч. Ров-Пениним).

Б. О ремеслах.

1)
Р. Меир говорил: всякий обязан обучать сына своего опрятному и негрубому ремеслу, моля о лучшей участи Того, Кому принадлежат все богатства в мире; ни одно мастерство не ведет ни к бедности, ни к богатству, все зависит от заслуг каждого.

(Кидушин, 82а; мишна).

2)
Аба-Гурион из Цеды говорит от имени Аба-Гурии: не следует предназначать своего сына в погонщики ослов, верблюдов, в матросы, пастухи и лавочники, ибо все эти промыслы связаны с грабительством. Р. Иегуда говорит от имени того же: погонщики ослов большею частью нечестивые люди, погонщики верблюдов — благочестивые.

(Там-же).

3)
Учители наши учили: отец обязан в отношении к сыну:... обучать его мастерству, и обязанность эта столь же важна, как обязанность женить и обучать Торе.

(Мидраш Екклез.).

4)
Р. Исмаил учил: «И да изберешь жизнь» (Второз. 30, 9), т. е. ремесло.

(Иерус. Кидушин, гл. 1, 10; Пеа; гл. 60).

5)
«Все устроено Им прекрасно и своевременно» (Екклез. 3, 11), т.е. Он внушил всякому ремесленнику любовь к своему ремеслу.

(Берахот, 43б).

6) Рава говорил: семь лет продолжался голод, но за порог ремесленника не перешел.

(Сингедрин, 27).

1)
«И укажи им путь, по которому они должны следовать» (Исх. 18, 20); талмудисты комментируют эти слова в смысле обучения ремеслам, потому что с распространением ремесел в народе ослабевают его злые инстинкты и улучшаются нравы.

(Рамбан в Замеч. к Сефер-Гамицвот Маймон., Вильна 1866).

2)
Следует всячески избегать пособий общественной благотворительности; лучше терпеть лишения, чем собирать пожертвования. Учители наши говорили: устрой субботу твою по будничному, лишь бы не прибегать к чужой помощи. Даже ученый, обеднев, не должен стесняться ремесленным трудом, хотя бы находящимся в презрении у людей.

(Цеда-ладерех, 36).

3)
Мастеровые люди не обязаны вставать перед старцами, хотя бы в то время работали на самих себя; если же работают для других, то это им запрещается, даже если бы сами, из набожности, пожелали встать.

(Там-же, 35).

4)
... Важно то, чтобы человек избрал себе ремесло, не сопряженное с обманом, лживостью и развратною обстановкою. Р. Ханина и р. Осия оба были башмачниками и работали на улице, населенной преимущественно развратными женщинами, и для них; но никогда не подняли глаз, чтобы смотреть на них.

(Рашбац Дуран в Респонзах, ст. 10).

5)
Жизнь рабочего и ремесленника и есть та тихая, счастливая жизнь, о которой говорит Соломон (Притч. 17, 1): «Лучше черствый хлеб в мире и довольстве...»; существенным условием ее служит честность и правдивость.

(Абрабанель. Нахлат Абот, гл. 1).

ГЛАВА IV. 

О ПРОСТУПКАХ ПРОТИВ БЛИЖНЕГО.

А.

1)
 Проступки человека против Бога в день всепрощения прощаются; проступки же человека против ближнего своего в день всепрощения не прощаются, пока он не примирится с этим ближним. Вот как проповедовал р. Элеазар сын Азарии: сказано (Левит 16, 30)—«Ибо в сей день очищают вас, что бы очистить вас от всех грехов ваших пред Богом будете чистыми», т. е. грехи против Бога очищаются, грехи же против ближнего не очищаются, пока не примиримся с ним.

(Мишна, Иома п. 8. 85б).

2)
 «Да обратит Превечный лицо Свое на тебя» (Числа 6, 26), а в другом месте сказано: «Который не смотрит на лицо» (Второз. 10, 16). Как объяснить это противоречие? Р. Иосей сын Досаи так объясняет: «Превечный обратит лицо Свое на тебя
» в делах между человеком и Богом, и «Который не смотрит на лицо» в делах между человеком и ближним его.

(Бамидбар-рабба гл. 11; Ялкут 213).

3)
Р. Исаак сказал: кто обидел своего ближнего даже словом, должен просить у него прощения.

(Иома 87а).

4)
Самуил сказал: кто обидел своего ближнего, должен сознаться ему в своей вине; если обиженный прощает ему—хорошо, а если нет, то он должен привести людей к нему и просить прощения в присутствии их, и сказать: «я согрешил, скривил, и не воздано мне по заслуге моей». Если он так поступил, то о нем говорит св. писание (Иов 33, 28): «Он искупил душу свою от сошествия в пропасть и жизнь его видит свет». Если же обиженный умер, то нужно просить прощения на могиле усопшего, и сказать: «я согрешил» и т. д.

(Иерус. Иома гл. 8, 6).

5)
Р. Хисда сказал: обидчик должен просить прощения у обиженного, пред выставленными в 3 ряда людьми, как сказано (Иов 33, 27): «Он ставит людей в ряды, и говорит «я согрешил».

(Иома 87а).

6)
Р. Иосей-бар-Ханина сказал: кто обращается к ближнему за прощением нанесенной ему обиды, не обязан просить более 3 раз, ибо написано (Бытие 50, 17): «Сжалься, прости, и так, прости же рабам твоим»; и если обиженный умер, то он должен собрать 10 человек на могиле его, и говорить: «я согрешил пред Богом Израиля и против такого-то, которого я обидел».

(Там же ).

7)
«И Превечный заступается за гонимого» (Екклез. 5, 6). Р. Гуна, от имени р. Иосифа, сказал: во всяком случае Бог заступается за преследуемого, преследует ли праведник праведника, или злодей праведника, или злодей злодея, даже если праведник преследует злодея,—всегда Бог заступается за преследуемого, кто бы он ни был.

(Ваикра-рабба 27).

8)
Р. Элиазар б. Иосей б. Зимра сказал: относительно жертв, приносимых Богу, Бог тоже самое говорил: Вол преследуется львом, коза—тигром, овца—волком:—не приносите Мне жертв из преследующих, но из преследуемых.

(Там же).

9)
Р. Ханина сказал: кто жалуется на своего ближнего пред Богом, тот прежде подвергнется каре небесной (за собственные грехи), ибо написано (Бытие 16, 5): «И говорила Сара Аврааму: в обиде моей ты виновен,—да рассудит Бог между мною и тобою»; а мы видим, что она умерла прежде своего супруга. Впрочем, это относится только к такого рода обидам, за которые можно получить удовлетворение у властей.

(Баба Кама 93а).

10)
Рав имел ссору с одним обидевшим его мясником, а как тот не явился к нему накануие дня всепрощения, то он сам отправился к нему примириться с ним. На пути встретился он с р. Гуною. — Куда идет государь мой?—спросил последний.—Иду просить прощения у такого-то,—ответил Рав.—Значит ты идешь погубить душу, сказал ему Гуна. Он однако же продолжал свой путь и пришел к мяснику, которого нашел рассекающим воловью голову. Тот поднял глаза и сказал: «а, ты Абба, уйди, я не имею с тобою никакого дела». Но вдруг секира соскочила с топорища и размозжила ему голову.

(Иома 87а).

11)
Р. Иеремия имел ссору с р. Аббою, и потому пошел к нему и сел на пороге дома его. В это время служанка, выливая помои, облила его ими. И он сказал: меня превратили в навозную кучу; но—прибавил он в свое утешение—«Он поднимает из грязи бедняка» (Псал. 113, 6) и ушел. Р. Абба, услышав о случившемся, вышел к нему и сказал: теперь не ты нуждаешься в моем прощёнии, а я в твоем.

(Там же).

12)
Причиняющий телесный вред своему ближнему не равен (относительно виновности) тому, который причиняет ему вред имущественный: ибо последний получает прощение, коль скоро он возмещает убыток; но тот, кто наносит кому-нибудь побои, не получает прощения, даже когда он удовлетворил обиженного по всем 5 статьям вознаграждения
; и хоть бы он принес в жертву всех тельцов наватийских, ему не прощается, пока он не попросит прощения у ближняго. Последнему же не следует быть жестокосердым и неумолимым: это не в характере сынов Израилевых; а коль скоро обидчик просит его настоятельно и неоднократно, и видно, что он искренно раскаивается в своем поступке, ему должно простить, и чем скорее обиженный снисходит на его просьбу, тем в большей мере обеспечено за ним благорасположение ученых.

(Маймонйд о повредителях гл. 5).

13)
Известно, что все преступления, исчисленные в св. писании, разделяются на две категории: на преступления против Бога, если человек, не сознавая милостей Превечного, грешит пред Ним мыслями и действиями и, таким образом, вредит лишь своей собственной душе,—и на преступления против ближнего, совершая которые человек грешит, как против Бога, так и против человека.

(Кад Гакемах, буква г).

Б. Убийство, нанесение вреда телу или имуществу ближнего.

14)
Р. Акиба сказал: кто проливает кровь человека, уничтожает подобие Божие.

(Тосифта Иевамот гл. 8).

15)
Гражданские процессы отличаются от процессов уголовных. В гражданских процессах человек, возмещая убыток, получает прощение; в делах же уголовных кровь убитого и кровь его потомства тяготеет над убийцею до скончания веков, как мы находим в деле Каина (Бытие 3,10): «Глас кровей брата твоего вопиет ко Мне из земли».—Здесь слово «кровь» поставлено во множественном числе, для обозначения крови Авеля и крови его потомства; а создан человек единым, для того, чтобы показать, что кто губит одну душу, все равно что губит целый мир, и кто спасает одну душу, все равно что охраняет целый мир,—так что по этому каждый человек должен думать о себе; «ради меня создан весь мир».

(Мишна Синедрион гл. 4).

16)
Дозволяется работать в субботу ради спасения человеческой жизни, и чем кто усерднее держится этого правила, тем лучше, и он в этом отношении не нуждается в разрешении законоведов. Например, если он увидел, что ребенок упал в море, он обязан расставить сеть, чтобы вынуть его, и чем быстрее он это сделает, тем лучше; также, если он увидел, что ребенок упал в яму, то должен вырыть глыбу земли
 и вытащить его, и чем поспешнее это сделает, тем лучше; он не нуждается в разрешении законоведов.

(Тосифта Шаббат гл. 16; Иома 84б.)

17)
Учили: нагревают воду в субботний день для питья и для кушанья больному, и не только в ту субботу, в которую он опасно заболел, но и в следующую, и не говорят: подождем, авось он выздоровеет; нужно нагревать сейчас же, так как святость субботы должна уступать сомнительной опасности. 

(Иома 84б). 

18) Если на кого-нибудь обрушилась стена, то хотя сомнительно, жив ли этот человек или нет, мы обязаны (в субботу) раскопать развалины, и если нашли его живым, следует продолжать работу, если же он уже мертв, то следует оставить работу (Мишна Йома гл. 8). Талмуд же прибавляет: Даже если нашли его при смерти, то и для сохранения минутной жизни следует продолжать работу. 

(Там же 85). 

19) Учили: если кто видит утопающего в реке, или преследуемого диким зверем, или разбойником, то обязан спасти его, ибо написано (Левит 19, 16): «Не стой (равнодушно) при пролитии крови ближнего твоего». 

(Синедрион 73а; Сифра Кедошим гл. 4).

20) Кто закрывает глаза умирающему, прежде чем тот испустил последнее дыхание, все равно что проливает кровь (Мишна Шаббат гл. 23). Так догорающая свеча тотчас потухает, когда человек кладет на нее руку.

(Талмуд Шаббат 151б).

21)
Некто явился к Рабе и рассказал ему: начальник города сказал мне: ступай. и убей такого-то, а если нет, то я убью тебя самого. На это Раба отвечал: пусть убивают тебя, но ты не убивай, ибо кто знает—твоя кровь краснее ли крови ближнего твоего? Может быть, это наоборот.

(Синедрион 74а).

22)
Кто толкнул кого-нибудь, должен заплатить ему села
. Р. Иосе галилейский полагает — 100; если же ударил его, то обязан заплатить 200 зуз; если же ударил оборотной стороной руки — 400 зуз. Если он дернул за ухо, рвал волосы, плюнул на него, сорвал с него платье, опростоволосил женщину на улице, то за каждую таковую обиду он должен заплатить 400 зуз. Случилось, что один опростоволосил женщину на улице. Она пожаловалась р. Акибе, который присудил его к штрафу в 400 зуз.—Рабби,— сказал обидчик,—дай мне отсрочку. Р. Акиба дал ему отсрочку. Обидчик подстерег эту женщину, когда она стояла у ворот своего двора, и разбил в ее присутствии кувшин, в котором находилось на исер елея. Женщина тотчас обнажила свою голову, стала мочить руку елеем и мазать им свою голову. Обидчик накрыл ее при свидетелях и явился к р. Акибе со следующими словами: неужели этой я должен заплатить 400 зуз? «Ты этим ничего не доказал, ответил ему р. Акиба, — истязающий самого себя, хотя это вообще запрещено, не несет никакой ответственности; но если его истязают другие, то они ответственны. Точно также, кто истребляет принадлежащие ему растения, хотя это вообще запрещено, не несет никакой ответственности, но если их истребляют другие, то они ответственны».

(Баба Кама 99а-б).

23)
Учили: кто пугает своего ближнего, не ответствен пред судом человеческим, но ответствен пред судом небёсным.

(Там 91а).

24)
Р. Натан сказал: откуда мы знаем, что запрещается держать у себя злую собаку или оставлять в доме своем расшатавшуюся лестницу?—Из того, что написано (Втор. 22, 8): «Чтобы не пала кровь на дом твой».

(Там же 15б, 41а; Кетубот 41а).

25)
Хотя есть преступления, которые по вредности своей важнее смертоубийства, но никакое преступление не гибельно так для человеческого общества, как смертоубийство; даже идолопоклонничество, — не говоря уже о кровосмешении и осквернении субботы, — не может быть сравнено с смертоубийством, потому что первое есть грех против Бога, последнее же есть грех против человечества, и кто имеет на себе этот грех, тот настоящий злодей, и все добрые дела, совершенные им в течении всей его жизни, не могут служить противовесом этому греху и не в силах спасти человека в судный день, как сказано (Притчи 28, 17) : «Человек, обремененный грехом кровопролития, — его убежище есть гроб». Примером может служить царь Ахав: когда его вины и заслуги предстали пред судом Всевышнего, то не нашлось между ними ни какой другой вины, которая осудила бы его окончательно, как только кровь Навофа, и никакая заслуга не могла загладить этого преступления, как написано (1 Царей 22,21—22):, «И выступил дух и стал пред Господом»— это был дух казненного Навофа. И это, не смотря на то, что этот окаянный не убил своею рукою, а только допустил смерть невинного: что же говорить о том, который убивает собственноручно?

(Маймонид об убийцах гл. 4).

26) Если буря застигла корабль на море, то находящимся на нем людям запрещается бросать жребий, с тем, чтобы того, на кого падет жребий, бросить в море, для облегчения судна. Даже в денежных делах запрещено так поступать, а следует всем участвовать в убытке поровну.

(Сефер Хасидим 701).

27)
Врачу дано (Богом) лечить, и он не должен говорить: «К чему мне эта работа? Может быть, я ошибусь и вот, я стану душегубцем». Но он должен лечить по своему крайнему разумению только остерегаться упущений. Больной же не должен переставать уповать на Бога, верить, что все зависит от Его воли и молиться неустанно, дабы Он помогал врачу не ошибаться, и чтобы он исцелил его посредством врача, который есть посланник Божий. Никогда же не следует оставлять больного одному действию природы, а следует полагаться на Бога, что врач при своей опытности поможет ему, узнав болезнь, не допуская его до яств, увеличивающих его болезнь, и предписывая ему соответственную диету и лекарства. Но тот, который не достаточно сведущ во врачебном искусстве, не должен заниматься этим делом, если он не желает погубить душу свою, ибо многих погубило невежество и бесчисленны жертвы его. И если неопытному в казуистике не дозволено решать казуистические дела, то что говорить о врачебном искусстве, где дело идет об устранении опасности жизни, так что неуч становится убийцею и в конце концов попадает в ад.

(Цеда-Ладерех стр. 138).

28)
Врач может получать плату за свои труды и за проведенное время, но получать плату за обучение своему искусству запрещено ему, ибо об обучении закону и заповедям сказано: «Подобно тому, как Я
 учил вас безвозмездно, и вы должны учить друг друга безвозмездно», тем более должно это относиться к такому предмету, который трактует об опасностях жизни и повреждениях тела.

(Там же).

29)
На второй скрижали написана была на первом месте заповедь «не убивай,» параллельно первой заповеди первой скрижали «Я Превечный, Бог Твой, да не будет у тебя других богов пред лицом Моим,» и это потому, что смертоубийство есть величайшее зло, которое человек может причинить ближнему своему, подобно тому, как отрицание бытия Бога или вера в многобожие есть величайший грех пред Богом. Притом, человек доходит до убийства путем безверия и отрицания существования Бога и Провидения, и потому написано (Бытие 9—6): «Кто прольет кровь человеческую, того самого кровь прольется между человеками, ибо человек создан по образу Божию.» Этим объявляет нам св. писание, что тот, кто проливает кровь, пренебрегает образом и подобием Бога, как и говорит псалмопевец (Пс. 94, 6 — 7): «Убивают вдову и пришельца, умерщвляют сирот, говоря: не видит Бог, не ведает Господь Иаковлев." Законоучители же наши относят к разряду смертоубийства и обрамление ближнего напоминанием ему о делах, приводящих его в стыд, как-то: напоминанием о его прежних недостойных поступках, или поступках родителей его, или напоминанием ему о его слабостях и недостатках, отчего, как известно, человек меняется в лице. Такое действие дозволяется лишь в видах отвлечения кого-нибудь от совершения греха.

(Акедат Ицхак гл. 45).

30)
Раввины решили: при тяжких родах дозволяется разрезать младенца в утробе матери—рукою или посредством ядовитаго вещества, потому что младенец считается тогда как бы посягающим на жизнь матери; но если он уже высунул голову свою, то его нельзя трогать, ибо жизнь одной души не должна быть устранена ради жизни другой души. Таков уж обычай в мире.

(Сефер Харедим 87).

31)
Сказано (Исх. 20,13): «Не убивай»,—несомненно, что это запрещение предусматривает и другие вредоносные действия, ибо слово убийство употребляется по-еврейски и для выражения побоев, нанесения ран, причинения смерти без личного участия, оклеветания, вследствие которого происходит убийство, отказа бедным в подаянии, составляющего преступление заповеди (Левит 25, 36): «Дабы брат твой жиль при тебе», ибо отказывающий бедному губит его душу.—Под это же понятие подходит, по мнению раввинов, осрамление ближнего напоминанием ему о недостатках его или его родителей, отнятие у другого способов к жизни нечестною конкуренциею, клевета и ябедничество.

(Абраванель комментар. по Исходу в главе о 10 заповедях).

В. Нанесение или причинение ближнему материального или нравственного ущерба.

32)
Кто наносит незначительный ущерб имуществу своего ближнего, тот, хотя по законам св. писания и освобождается от уплаты, однако ж, по мнению ученых, обязан возместить убыток, как бы ни был он незначителен, в виде штрафа.

(Маймонид о побоях 7, 1).

33)
Кто причиняет ущерб имуществу своего ближнего, тот должен возместить всю стоимость ущерба из своего лучшего имущества, как прямой виновник ущерба. Если же не он сам непосредственно нанес ущерб, то все-таки он должен заплатить уже по тому одному, что первый подал повод к нанесению ущерба.

(Там же).

34)
Нам заповедано устранять от наших жилищ все опасности, устраивая ограды вокруг плоских крыш, колодцев, ям и тому подобных опасных мест, дабы предохранить всякого от опасности. Все здания должны быть сооружены таким образом, чтобы в них не было ничего вредного и опасного, как сказано (Второз. 22, 8): «И сделаешь перила около кровли твоей.»

(Майм. кн. заповедей зап. 184).

35.) «Нельзя тебе уклоняться от сего» (Второз. 23, 3). Этим нам заповедано не лениться там, где представляется нам возможность спасти добро ближнего, движимое или недвижимое, как сказали ученые по поводу стиха: «И так ты должен поступать со всякою пропажею брата твоего» (там же). Этим стихом св. писание указывает на то, что вышеупомянутая заповедь относится и к тому случаю, когда потеря ближнего состоит в порче и недвижимого имущества его. Напр., в случае внезапного наводнения, на каждом человеке лежит обязанность огородить поле ближнего своего, так как мы обязаны помогать ему словом и делом во время несчастия его, как сказано (Левит 19,16); «Не смотри равнодушно на пролитие крови брата твоего», и как сказал царь Соломон (Притчи 20,10): «Если ты поленился в день бедствия друга твоего, то ослабнет сила твоя,» т. е., если ты можешь спасти друга своего словом или делом, а притворяешься немощным, то не забудь что тебя ожидает возмездие за поступки твои, ибо Господь знает внутреннее и испытывает сердца людей и Он воздает уклоняющемуся от спасения друга словом или делом по делам его.

(Шааре—Тешуба р. Ионы).

36)
Не следует человеку предпринимать что-нибудь в своих владениях, без согласия на то соседей, если его предприятие может причинить им какой-нибудь вред или неприятность. Так, мы находим, что Авраам просил согласия у сынов Хитея на то, чтобы ему принадлежало поле с пещерою, которое он приобрел себе для семейного склепа.

(Ралбаг, ком. к Пяткнижию стр. 92).

37)
«Если кто нанес кому-нибудь побои, то обязан вылечить его» (Баба Кама83б), то есть он обязан нанять врача, чтобы вылечить его, даже когда нанесший побои сам врач, так как побитый может сказать ему: ты для меня все равно, что аравийский лев. И если даже у нанесшего побои есть верный друг—врач, который вызывается вылечить пострадавшего даром, то и тогда последний может сказать: даровой врач не имеет никакой цены, так как он, не стыдясь больного, затягивает болезнь бесполезными лекарствами.

(Р. Ионатан, Шита Мекубецет).

38)
Преступность осрамления соразмеряется с общественным положением осрамившего и осрамленнного (Баба Кама 83б). Так, если кто осрамил кого-нибудь словами или плюнул на его платье, то он штрафованию не подлежит, однако ж суд должен во всяком случае ограждать людей от подобных обид, дабы люди боялись. Но если кто обидел ученого, даже словом, то должен вознаградить его, как за настоящее оскорбление. Подобные случаи встречались у нас часто в Испании, где, бывало, одни ученые прощали,—и это делало им честь,—а другие взыскивали, а потом мирились. Но судьи обыкновенно приговаривали обидчика к штрафу в один литр золота.

(Маймонид о побоях 3, 5).

39)
Хотя наносящий обиду обыкновенному человеку словом и не подлежит штрафу, однако ж обида есть большой грех, и скор на оскорбление только злодей или дурак. Древние мудрецы сказали: обидящему честного израильтянина даже словом нет удела в будущей жизни.

(Там же 7).

ГЛАВА V.

ЗЛОСЛОВИЕ.

1)
 Оскорбление словом хуже оскорбления действием. Известно, что наши предки в пустыне навлекли на себя роковой приговор не чем иным, как злословием, как сказано (Числа 14, 24): «И они искушали Меня вот уж десять раз».

(Мишна Эрехин гл. 3, 15а).

2) Р. Элиезер сын Перата говорит: степень греховности злоязычия очевидна из происшествия с соглядатаями: если последние понесли такое наказание за наветы на деревья и камни, то тем более суровая кара ожидает того, который распространяет худую молву о своем ближнем.

(Там же).

3)
«И говорила Мириам на Моисея» (Числа 21, 1). Если Мириам понесла такое наказание за наветы на младшего брата своего, тем большего наказания заслуживает тот, кто клевещет на того, который старше его. И еще: если Мириам, наветов которой никто, кроме Господа, не слыхал, как сказано (Там же ст. 2): «И слышал Господь», понесла такое наказание, тем большего наказания заслуживает тот, кто порочит своего ближнего публично.

(Сифри к Второзаконию 1; Ялкут 258).

4)
В школе р. Исмаила учили: Злословящий совершает грех, (по своей преступности) равный следующим трем преступлениям: идолопоклонству, кровосмешению и кровопролитию, так как относительно злословия сказано (Пс. 12, 4): «Язык, говорящий тяжкое»; относительно же идолопоклонства говорится (Исх. 32, 31): «Народ этот провинился в тяжком преступлении»; относительно кровосмешения говорится (Бытие 39, 9): «Как мне совершить такое тяжкое преступление», и, наконец, относительно кровопролития говорится (Там же 4, 13): «Грех мой тяжкий и непростительный».

(Иерус. пеа 1; Эрехин 15б).

5)
«Хочет ли человек жизни»? (Пс. 32, 12). Был случай с одним аптекарем, который разъезжал по городам в окрестностях Сепфориса и выкрикивал: кому угодно покупать жизненный бальзам? Р. Янай в то время сидел и занимался учением. Когда до него донесся возглас: кому угодно жизненный бальзам, он сказал: зайди сюда и продай мне; но тот ему в ответ: ты и тебе подобные не имеют в нем нужды. Когда же р. Янай стал настаивать, аптекарь зашел и, вынув псалтирь, указал на стих: «Хочет ли человек жизни?», в заключении которого сказано: «пусть охраняет язык свой от злословия, удаляется от зла и творит добро». Тогда р. Янай сказал: ведь Соломон тоже самое провозглашает и говорит (Притчи 21, 23): «Охраняющий уста свои и язык свой охраняет душу свою от бедствий».

(Левит-рабба 16).

6)
«Что даст тебе и что прибавит тебе язык лукавый?» (Пс. 120, 3). Р Иоханан, от имени р. Иосея бен Зимри, объясняет стих сей следующим образом: Всесвятой так взывает к языку: все члены человека вертикальны, а ты горизонтален; все члены человека помещены вне, а ты внутри; мало того, Я еще обнес тебя двумя стенами, из которых одна из костей, а другая из плоти. «Что же больше давать тебе, что же еще прибавлять тебе, язык лукавый?!»

(Эрехин 156).

7)
Р. Иоханан, от имени р. Иосея сына Зимры, говорит: кто злослословит, тот все равно, что отрицает существование первобытной причины, как сказано (Пс. 12, 5): «Говорящие: языком нашим мы сильны, уста наши с нами, кто может господствовать над нами»? Сверх того, говорит р. Иоханан: кто злословит, тот подвергается недугам, как сказано (Там же 101, 5): «Я угнету того, который тайком клевещет на друга своего».

(Там же).

8)
Р. Самуил сын Нахмана говорит: спросили у змеи: отчего ты то и дело ползаешь и уязвляешь жалом своим? Язычок мой этого требует,—ответила она.—Но какая польза тебе от ужаления? Вот лев терзает для того, чтобы жрать, волк тоже терзает  для того, чтобы жрать,—какую же пользу имеешь ты?—Разве,—ответила она,—змея жалит без наговора? Если бы мне не приказано было с небес: жаль! я не жалила бы.—Но почему, — спросили дальше, — жало твое, проникая в один из членов, делается ощутительным для всех прочих членов?—И вы это спрашиваете у меня? ответила она. Спросите лучше у клеветника, он говорит здесь, а наносит удар в Риме, говорит в Риме, а наносит удар в Сирии.—Но почему ты все ползаешь между плетнями?—Потому, что я нарушила мировой оплот.

(Иерус. Пеа 1, 22).

9)
«Лукавый язык — что острые стрелы героя с горящими угольями дроковыми» (Пс. 120, 4). Всякое другое оружие поражает только на месте, а эти—на большом расстоянии; всякие другие уголья, угаснув на поверхности, потухают и внутри, а эти, хотя погасли на поверхности, все еще продолжают тлеть внутри.

(Там же).

10)
Равва говорит: все, что говорится кому в лицо, не имеет характера злословия. Напротив, возразил ему Аббаия,—это и есть злословие, соединенное еще с дерзостью.

(Эрехин 15б).

11)
На западе
  он (клеветливый язык) называется утроенным языком, потому что губит троих: рассказчика, слушателя и пересказчика.

(Там же Иерус. Пеа 1, 20).

12)
Р. Диме, брат р. Сафры, говорит: человеку никогда не следует распространяться о хороших качествах своего ближнего, ибо это послужит поводом к упоминанию и о его дурных сторонах.

(Эрехин 16а; Баба-Батра 164а),

13)
Р. Хама, сын Ханина, говорит: чем злоязычный может загладить грех свой?—Если он ученый, то пусть займется учением как гласит (Притчи 15, 4): «Врачевание для языка древо жизни», где под словом языка разумеется не что иное, как злоязычие, как сказано (Иерем. 9, 7): «Убийственная стрела — язык их», а «древо»—это учение, как сказано (Притчи 3, 18): «Древо жизни  оно для придерживающихся его». Если же он простолюдин, то пусть смирится духом, как сказано (там же 15, 4): «Лукавство в нем—сокрушение духа». А р. Аха сын Ханина говорит: провинившемуся в клевете нет исправления, ибо Давид в своем вдохновении давно обрек его на гибель, сказав (Пс. 12,4): «Да истребит Господь все льстивые уста»; а изучение торы ученому и смирение простолюдину служат только предохранением от клеветы,

(Эрехин 15б).

14)
 Известно изречение мудреца (Притчи 10, 19): «При обилии слов ошибка неизбежна»; а это потому, что когда человек предается многословию, то не может быть, чтобы в его слова не вкралось такое слово, которого не следовало бы сказать. Один из признаков мудреца—краткость речи, а отличительная черта глупцов —обилие речи,. как сказано (Екклез. 5, 2):«Глас невежи в многословии». И мудрецы наши уж давно сказали, что краткость речи свидетельствует о достоинстве родителей и благородстве происхождения человека, как гласит их изречение (Киддушин 78б): «Признаком вавилонской знати служит молчаливость». В одной нравоучительной книге рассказывается, как один мудрец, сохраняя по большей части молчание из опасения проговориться, весьма редко вмешивался в разговор. Когда его спросили, какая причина твоего намеренного молчания, он ответил: исследовав всевозможные разговоры, я пришел к заключению, что их можно подвести под четыре разряда.

К первому разряду относятся такие разговоры, которые безусловно вредны, как напр. брань и непотребные речи и т. п., участвовать в которых безусловно неразумно.

Второй разряд разговоров вреден с одной стороны и полезен с другой. Это—льстивые речи из корыстных видов. Расточение похвал кому-нибудь раздражает врагов последнего и они начинают вредить ему. Этого вреда достаточно, чтобы не предаваться подобного рода речам.

К третьему разряду относятся такие разговоры, в которых нет ни пользы, ни вреда, как в большей части разговоров толпы, напр. разговоры о том, как построена такая-то крепость, такой-то храм, о великолепии такого-то дворца и числе башен такой-то страны и тому подобные разговоры совершенно праздные.

К четвертому же разряду относятся исключительно полезные разговоры: о науках, искусствах и других предметах, служащих к поддержанию существования человека. О таких предметах следует разговаривать. К этому мудрец присовокупил: когда я слышу разговоры, то их взвешиваю и, если они подходят под четвертую категорию, участвую в них, а если принадлежат к прочим разрядам, я сохраняю молчание.

(Маймонид в комментарии к Абот гл. 1).

15)
Следует бережливо обращаться с даром слова, которым Всесвятой многомилостиво одарил нас, как сказано в святом учении нашем (Исход 4, 11): «Кто снабдил человека устами?» По этому подобает человеку дорожить этим даром больше, чем своим имуществом, и не следует тратить много слов в ущерб внутреннему содержанию; и мудрец уж издавна порицал многословие при незначительности содержания, говоря (Екклез. 5, 2): «Сон является с обильным содержанием, а глас глупца с многословием». Сверх того, тебе известно замечание друзей Иова на его обильное словоизвержение (Иов 11, 2): «Разве на многословие нет уже возражения и многоречивому считать себя правым?»

(Маймонид, Киддуш-гашем 12).

16)
«Серебро в плавильной печи, золото в горниле, а муж в его хвалении» (Притчи 27, 21),.т. е. степень достоинства человека определяется, смотря по тому, к каким предметам он относится с похвалою. Если предметом его похвал служат благородные поступки, мудрецы и праведники, то это дает повод заключить, что он благонравный муж и что справедливость пустила корни в нем, ибо, не имей он отвращения ко злу и стремления к добру, у него не хватало бы духа постоянно с похвалою говорить о добродетели и ее поклонниках, а с презрением—о пороке и его приверженцах. Прославляющий же гнусные поступки и восхваляющий нечестивцев — отъявленный нечестивец и хулитель имени Божьего.

(Р. Иона Шааре-тешуба 37).

17)
Во многих случаях молчание весьма похвально, напр. Когда человека постигает жестокая участь, как сказано (Левит 10, 3):И Арон безмолвствовал», или когда люди порицают и поносят его. Также следует сохранять молчание в синагоге. Если сидишь между мудрецами, то безмолвно прислушивайся к их словам; когда же у тебя возникает сомнение в их словах, тогда прерывай молчание и вызывай их на разъяснение, ибо в таком случае молчание заслуживает порицания. Мудрец говорит: если ты не имел случая научиться мудрости, тогда молчание—единственное средство к тому, чтобы тебе не сказать глупости.

(Орхот-Цаддиким 39).

18)
Дети мои! взвешивайте слова ваши, прежде чем они срываются с уст ваших, ибо лишь только слово очутилось за устами, его уж не воротишь, подобно тому, как стрелок, спустив стрелу с лука, не в состоянии более удержать ее.

(Маалот-Гамиддот 66, 67).

19)
Старайтесь, чтобы ваши слова звучали мягко и приятно, ибо это один из признаков мудрости, как сказано (Екклез. 9, 17): «Слова мудрых произносятся спокойно». Если вы приготовляетесь выступить с речью пред кем-либо, то не разверзайте уст ваших, пока не обсудили того, что вы намерены говорить, и пока язык ваш не научился произносить эти слова без запинки, как сказано (Притчи 16, 23): «Сердце мудреца вразумляет уста его и устами своими он продолжает приобретать искусство». Постарайтесь, чтобы поступки ваши свидетельствовали о вашей мудрости, а не одни только слова.

(Там-же 51).

20)
Береги свой язык и держи его за сугубыми запорами, подобно тому, как ты поступаеш с серебром, золотом и алмазами.

(Торат-Гаашам),

21)
Известно, что животная душа, при всей ее кажущейся инертности, находится в постоянном движении вперед, переходя от ощущения к представлению, от одного представления к другому, которыя следуют одно за другим в том порядке, в котором они возникают вследствие внешних впечатлений; например, при взгляде на отца в нас образуется представление о его сыне, а от этого мы переходим к представлению о его внуке, а там дальше—об их поступках, приобретениях, и т. п., или о врожденных данному предмету наклонностях, как: прыгании телят, скакании коз и т. д... Такой бессознательный переход имеет место и в процессе мышления, причем животная душа не имеет никакого сознания и понятия о связи представлений и мыслей с внешними ощущениями, а он (тот переход) делается невольно, следуя порядку воспринятых впечатлений. 

Разумная же душа берет верх над этой бессознательной деятельностью и способна сознательно связывать представления с чувственными знаками, с буквами, изображающимися письменно или устно. Вследствие этого, разумная душа известна также под названием словесной души, так как одна из ее функций в мыслительной деятельности человека состоит в сообщении его мыслей другим чрез посредство знаков, производящих впечатление на зрение или на слух, чтобы таким путем люди имели возможность научать и наставлять друг друга и совершенствоваться: от обращения друг с другом. Но когда человек предается неумолкаемому словоизвержению и не соблюдает никакой меры в употреблении этой способности, то она под конец превращается: в дурное свойство, в гибельную страсть, в пособника его гордости и честолюбию. Сверх того, пустословие доводит до злоязычия, клеветы, издевательства, лжи и т. п., согласно изречению наших мудрецов (Абот 1, 17): Кто много говорит, тот неизбежно согрешит.

Поэтому следует приучать себя думать прежде, чем разверзаются уста, т.е. в тот момент, когда страсть переполнила всю внутренность, следует подавить ее на месте ее возникновения: если в сердце зарождается похоть к насмешке, то следует подавить ее, что и царь Давид ставит себе в заслугу (Пс. 17, 3): «Замыслы мои не перешагнули уст моих», и как увещевают мудрецы наши (Тане дебе Ильи зута гл. 3): Тщательно обдумывай каждое слово, прежде чем оно сорвется с уст твоих.

(Мендель Сатнов, Хешбон-ганефеш, гл. 10 § 96, 97 и 98).

24)
Порядок в изложении в высокой степени способствует внимающему и слушающему к постижению настоящего смысла излагаемого; поэтому необходимо соблюдать известную последовательность в изложении сторон предмета, как напр. общие посылки должны предшествовать построенным на них выводам. Точно также разъяснению частностей следует предпослать общий обзор предмета. Таким путем общие положения, к которым в течение речи необходимо прибегать за подтверждением сделанных заключений, с одной стороны будут известны, а с другой—будут прилагаться к предмету уже отчасти известному.

(Ралбаг).

25)
Человеку желающему своими словами произвести действие на людей, следует излагать свою речь в таком порядке и с такими приемами, чтобы она пленяла душу и склоняла слушателя в пользу того, чего говорящий домогается. Сверх того, следует придавать словам некоторую плавность и изящество, чтобы они сделались привлекательными для слушателя, ибо без этого средства едва ли можно рассчитывать на верный успех—даже и в таком случае, когда трактуется о собственной выгоде слушателей. Вот, напр., израильтяне остались глухи к словам Моисея, в которых заключалось довольно полезного и привлекающего, чтобы вызвать к ним доверие; а это потому лишь, что у Моисея не доставало способности разукрасить слова свои, чтобы тем облегчить им доступ в сердце израильтян.

(Там-же).

28)
Не подобает человеку двоедушничать и выражать устами одно, между тем как он думает другое. Так мы знаем из св. писания (Бытие 26, 27), что Исаак не льстил посетившему его Абимелеку, а напротив, упрекал его за его появление к нему, к человеку, которого он возненавидел и прогнал из своих владений.

(Там-же).

29)
Беспорочному человеку не следует лукавить устами своими даже в таком случае, когда лукавство служит средством к достижению благовидной цели; а всегда следует стараться, чтобы слова совпадали с мыслями. По этой причине Иаков не участвовал в предложении, сделанном его сыновьями Сихему и отцу его, Хамору (Бытие 34, 13),—предложении, под которым они (сыновья Иакова) скрывали свой тайный замысел.

(Там-же).

30)
Один из благочестивых говорит: многие люди, являясь пред судом Всевышнего. замечают, что в число их заслуг внесены такие, которых они совершенно не знают за собою; на свой вопрос: каким путем они явились у них? они получают в ответ: вам вменяются в заслуги благие деяния тех, которые сплетничали и порочили вас. Хулители же, замечая недочет в перечне своих заслуг и доискиваясь причины их исчезновения получают в ответ, что они лишились их в то время, когда сплетничали на такого-то. С другой стороны, эти клеветники замечают, что в ряду их преступлений красуются такие, которые совсем не водились за ними, и на их возражение, что они никогда не провинились в них, им отвечают, что на них взваливаются и вины тех, на которых они сплетничали, как сказано (Пс. 79, 12): «Воздай соседям нашим семикратно в лоно их за хулу, которую они произносили на Тебя, Господи!» Вот почему св. писание так строго предостерегает нас от этого порока, говоря (Второз. 24, 9): «Вспомни то, что Господь учинил Мириами на дороге.»

(Ховот-галевавот, отдел «Смирение» гл. 7).

29) Клевещущий на своего ближнего, нарушает запрещение (Левит. 19, 15): «Не шествуй клеветником среди народа твоего». Не взирая на то, что этот грех не влечет за собою телесного наказания, он в высокой степени тяжек и может послужить поводом к убиению многих в Израиле. По этой причине к сказанному стиху примыкает запрещение: «Не присутствуй при пролитии крови ближнего твоего».

(Маймонид гильхот Деот гл. 7 § 1).

30)
Сплетником называется тот, который ходит от одного человека к другому со словами: вот что сказал такой-то, вот какие слухи ходят о таком-то; и хотя все это правда, он тем не менее однако же вносит расстройство в общественную жизнь. Под запрещение о сплетничаньи подходит и другой порок, несравненно более тяжкий,—это злословие, т. е. разглагольствование о дурных сторонах своего ближнего, хотя бы и действительных; в противном случае, такое разглагольствование подходит под категорию распространения дурной славы о своем ближнем. Но настоящим клеветником называется тот, который то и дело говорит: вот каковы поступки такого-то, вот каковы его предки, вот какие слухи носятся о нем, причем рассказчик рассказывает непривлекательные вещи. К такому клеветнику относится стих (Пс. 12, 4): «Господь истребит все льстивые уста, язык, произносящий высокомерное».

(Там-же § 2).

31)
Следующие речи носят на себя оттенок злословия, напр. «кто бы мог вообразить себе, что из такого-то выйдет такая личность, какую он теперь представляет собою»; или: «молчите лучше о таком-то, мне не хочется сказать, что произошло и что случилось с ним» и т. п. Точно также оттенок злословия носит на себе разглагольствование о заслугах ближнего в присутствии его врагов, ибо это дает случай затронуть и пороки его. К последнему случаю относится изречение Соломона (Притчи 27:14): «Благословляющий друга своего громким голосом рано утром тоже, что произносящий проклятие над ним», ибо, желая оказать ему услугу, он наносит ему вред. К этому же разряду относится произносящий клевету в шутку, без всякого серьезного намерения, без всяких недружелюбных видов, и о таковом премудрый Соломон говорит (Притчи 26, 18): «Как притворяющийся помешанным бросает огонь, стрелы и смерть, приговаривая: «я только пошутил». Наконец, под эту категорию подходит и тот случай, когда клеветник злохитростно притворяется наивным, будто не подозревает клеветы в своих словах и, когда обращают на то его внимание, он отпирается незнанием, что это клевета, и неведением, что такие поступки водятся за таким-то.

(Там-же).

33)
Как оклеветание ближнего в глаза его, так и распространение таких сплетней о ближнем, которые, переходя из уст в уста, могут нанести последнему личный или имущественный вред или привести его в смущение и беспокойство,—все это злоязычие» Слова, высказанные в присутствии трех лиц, считаются уже разглашенными и обнародованными, так что дальнейшую передачу их одним из присутствующих нельзя более назвать клеветою если только рассказчик не руководится при том побуждением предавать слова большей огласке. Все вышеупомянутые люди подходят под разряд клеветников, в соседстве которых возбраняется жить, а беседовать с ними и прислушиваться к их толкам—тем более, и неотразимый приговор о гибели наших предков в пустыне последовал не за что иное, как за злоязычие.

(Там-же § 5, 6).

34)
Не внимай ложному слуху (Исход 23,1). Здесь запрещается внимать клевете. Впрочем, если к тебе является человек с жалобой на своего ближнего, который оскорбил его в твоем присутствии, и если в порыве гнева своего он разражается пред тобою клеветливыми словами против своего обидчика, то тебе следует выслушать его, если только ты убежден, что, высказавшись пред тобою, он не пойдет с этими же словами к другим, так как он домогается не их разглашения, а только облегчения накипевшей в нем досады. Но не только выслушай его, а сделай еще всевозможные попытки к восстановлению дружеских отношений между ним и оклеветанным, говоря ему: Как же ты так говоришь о нем? ведь он тебе друг. Если найдут слова твои в нем отголосок—хорошо; но и в противном случае, ты все таки выслушай его. Ибо, откажись ты его выслушать, оп не преминет сорвать свой гнев пред другими, которые охотно склоняют ухо к ложным толкам и с доверчивостью подхватывают их, чтобы передать тому, к которому они относятся, так что дело доходит до открытой ссоры. Таким образом, не выслушивая этого человека, ты подаешь повод к возникновению раздора. Если же ты убежден, что им руководит порочное побуждение распространять дурную молву о своем ближнем, и что он с этими же наветами явится и пред другими: в таком случае не  слушай, оттолкни его и постарайся подорвать и у других доверие к словам его, уверяя их, что это ложь и клевета.

(Сефер-хасидим 65).

35)
Беседуя про кого-либо старайся выставлять исключительно светлые его стороны и не затрагивай темных его сторон. Не осыпай человека похвалами пред недругами его, ибо последние не в состоянии будут удержаться, чтобы не заговорить о его пороках, и неминуемо возразят тебе: Зачем тебе расхваливать поступки такого-то? ведь за ним и такие-то позорные деяния также водятся. Не расхваливай богача пред другим богачом, ни писателя пред другим писателем,—словом, никого не прославляй пред его собратом по ремеслу или состоянию. Но пред богобоязненным ты можешь расхваливать другого, даже превосходящего его в этой добродетели, без всякого опасения заронить в нем зависть; ибо, выслушав тебя, он только возрадуется этому и постарается подражать поступкам расхваленного и стать на один с ним уровень, твердя при том стих (Числа 21, 29): «Дай Бог, чтобы весь народ Господень был пророками».

(Там-же).

36)
«Удали гнев из сердца твоего» (Экклез. 11, 10). Это самое благородное, самое высокое из всех нравственных качеств. Когда доносятся до твоего слуха высказанные не в твою пользу слова, то заткни уши пальцами, как говорят мудрецы
: пальцы у человека торчат, как затычки, для того, чтобы затыкать ими уши, когда доводится слушать неприличные слова. Тем плотнее тебе следует затыкать уши и тем упорнее должно быть твое молчание, когда в твоей близости люди чернят друг друга в своих сплетнях. Даже когда сплетни и толки обращены против твоего отца или матери, также весьма похвально будет с твоей стороны обнаруживать самообладание и употреблять все усилия, чтобы сдержать язык и не разразиться бранью на сплетника. Заметь ему только, что в словах его нет правды и больше не возражай ему ничего.

(Там-же 72).

37)
Кто распространяет дурную молву о своем ближнем или взводит на него такие, пятнающие его честь, пороки, которых никто не подозревал и не замечал за ним, тот навлекает на себя никогда неизгладимый грех, ибо ему уж нет возможности исправить попорченное им и снять это бесчестие с своего ближнего, как Соломон говорит (Притчи 25, 10): «Наветы твои безвозвратны». Точно также говорит и р. Иосе в талмуде иерусалимском: «Распространяющему дурную молву во веки нет прощения».

(Там же 44).

38)
Да не возьмет человек в свой дом приемыша клеветника и да не потерпит он клеветника между своими учениками, ибо ему никогда покоя не будет от их наветов, и да не возьмет он к себе в услужение раба клеветника и рабы клеветницы.

(Там же 987).

39)
Соломон говорит (Притчи 14, 9): «Безумцы толкуют о пороке». Значит: безумные всегда осуждают; они всегда стараются отыскивать недостатки и погрешности в людях, чтобы порочить их, и умалчивают о достоинствах и добрых качествах. Их можно приравнять к мухам, которых всегда тянет к куче навоза. Учители наши говорят: порочный всегда порочит и не хвалит людей. «Среди прямодушных благоволение» (Там же), т.е. прямодушные не выставляют наружу недостатков людских, а всегда готовы расхваливать человека, если находят в нем хорошую сторону.

(Шааре-тешуба р. Иони 48).

40) Клеветников можно разделить на шесть классов. Во-первых, на порочащих всех и каждого, правого и виноватого, так, что иногда предметом их клеветы бывает самый благонравный и невинный человек, в каковом случае клевета соединяется еще с ложью. От выслушиванья таких наветов учение нас особенно предостерегает, так как они часто сопровождаются еще ложью. Сверх того, да будет тебе известно, что подтакивать злоязычному тоже, что произносить клевету, ибо у замечающих это подтакивание весьма легко может возникнуть мысль о правдивости произнесенных наветов. Но не только подтакивание, а даже спокойное выслушиванье, из которого видно, что слушатель внимает этим словам и доверяет им, также зароняет в сердце присутствующих доверие к этой клевете, поощряет рассказчика, который, встречай он только отпор со стороны слушателя, перестал бы клеветать. Все это предусматривается стихом (Исход 23, 1): «Не внимай ложному слуху», т. е. не питай в сердце доверия к клеветам, не помышляй об их правдивости, чтобы на этом основании презирать оклеветанного.

41)
Во-вторых, на указывающих своему ближнему с глазу на глаз неблаговидные поступки его предков, будь это даже согласно с действительностью. Это — преступление против стиха (Левит. 25, 14): «Не оскорбляйте друг друга», который относится к словесной обиде.

42)
В третьих, на заставляющих своего ближнего стыдиться в присутствии других за пороки своих предков. Такого человека учители наши, блаженной памяти, осудили в своем изречении: вызывающий краску на лице своего ближнего публично лишается своего удела в будущей жизни.

43)
В четвертых, на рассказывающих за глазами своего ближнего о неблаговидных поступках его предков, чтобы тем обесчестить его в глазах людей. К такому человеку применяется изречение: сонм клеветников не сподобляется предстать пред ликом божества.

44)
В пятых, на вызывающих из забвения минувшие грехи кающегося грешника. Этой категории клеветники заслуживают строжайшего наказания, ибо они соблазняют кающегося, пробуждая в нем чувство мести и желание отплатить обесчестившему его тою же монетою. Это чувство и желание подавляют в нем его благое намерение, и он возвращается к прежнему своему поведению.

45)
И да будет тебе известно, что разглашение преступления ближнего против предписаний торы, если оно (преступление) совершилось не публично,—считается грехом, ибо может статься, что грешник уж оставил свой преступный путь, и пока ты не убежден, что он продолжает упорствовать в порочном поведении своем, тебе не следует сообщать о его преступлении, разве только смиренно—мудрому, который, из опасения подавить в преступнике чувства покаяния, не пристыдит его.

46)
Независимо от всего вышеизложенного, клеветника ожидает еще кара и за то, что он радуется бесчестию своего ближнего, между тем как Писание вещает (Левит. 19, 18): «Люби твоего ближнего, как самого себя», т. е. в какой степени ты дорожишь своею собственной честью, в такой степени дорожи и честью твоего ближнего. Другой стих гласит (Притчи 17, 8): «Радующемуся беде — не миновать наказания». Есть точка зрения, с которой преступность злоязычного становится непростительнее, если слова его согласны с действительностью, чем когда они лживы,—именно, если примем в соображение, что правдивые слова легко встречают доверие у людей, и таким образом бесчестие обиженного, который, быть может, уже покаялся, как-то упрочивается в их глазах, между тем как лживые слова не находят доступа и доверия. Но вообще говоря, в последнем случае, злоязычного ожидает более строгое наказание, чем в первом.

47) 
Наконец, в шестых, клевещущий на поставленных во главе общественной благотворительности, обвиняя их в лицеприятии, в утайке благотворительных сумм и в раздаче их по произволу тем, которые приходятся им сродни, между тем как на самом деле они добросовестно взимают и раздают неимущим, богобоязливым людям. Такая клевета заслуживает крайне строгого наказания, так как, помимо того, что она клеймит позором честных служителей Пресвятого, их потомков и родных, она еще наносит удар такому богоугодному делу, как благотворительность, ибо она (клевета) может послужить поводом к замене этих честных общественных деятелей другими, недостойными этого звания, которые не станут обращать должного внимания на добрых людей, живущих в нищете. Таким образом, эти последние, которым всего приличнее оказать помощь, понесут ущерб, и цель благотворителей не будет достигнута; а все это из-за того, что клеветник вместо того, чтобы оказать этим честным общественным деятелям уважение, на которое они имеют неотъемлемое право, поносил их. Другое пагубное последствие такой клеветы будет уклонение богобоязливых людей от заведования общественной благотворительностью из опасения, чтобы и их честь, под конец, не подверглась той же судьбе.

(Орхот-Цаддиким 46).

48)
 Передающий произнесенные втайне слова тому, к которому они относятся, называется клеветником и нарушает запрещение (Левит. 19,15): «Не шествуй клеветником среди народа твоего» Мало того, он еще может сделаться виновником кровопролития, почему к приведенному стиху присоединяются слова: «Не присутствуй при пролитии крови ближнего твоего». Другой стих гласит (Притчи 11, 13): «Шествует клеветником разглашающий тайну, а крепкий духом скрывает слово», т. е. у кого нет на столько самообладания, чтобы не разглашать вверенной ему тайны, тот этой порочною наклонностью, под конец, вовлечется и в клевету, так как уста его необузданны. Поэтому человеку следует тщательно беречь тайну своего ближнего и не давать ей никогда срываться с его уст.

(Менорат-гамаор, гл. 2, правило 2, отд. I).

49) 
Один из мудрецов, на обращенный к нему вопрос: до какой степени доходит его тщательность в сохранении тайны? отвечал: когда человек доверяет мне свою тайну, я замыкаю ее в сердце навсегда, как в гробе. Рассказывают, что какой-то мудрец, которому кто-то вверил свою тайну, на вопрос: понял ли он его? отвечал: я уж давно забыл твои слова, т. е. будь уверен, что я вытеснил их из своей памяти, так что они никогда не всплывут на уста мои.

(Там же).

50) 
В виде доброго совета, мы предлагаем человеку хранить молчание о своей собственной тайне даже пред другом своим, точно также как ему не подобает разглашать вверенной ему тайны. Нравоучители твердят: тщательно береги твою тайну, никого не посвящай в нее, не исключая даже приятеля, как гласит народная поговорка: тайны, которой не вверяешь недругу, не вверяй и другу, ибо иногда друг превращается в недруга и тайна не остается тайною.

(Там же).

51)
Мудрецы, сверх того, твердят: не посвящай в твою тайну ни разумного человека, ни глупца, ибо даже разумный не застрахован от промаха, а глупец и подавно. Один из этих мудрецов говорит: я никогда не пенял на других, которые выдали вверенную им мною тайну, а на самого себя, думая, что если я не мог удержаться, чтобы не посвятить других в мою тайну, то мне не следует попрекать и других за ее разглашение. Далее, мудрецы твердят: пока тайна находится под спудом у человека, он властен над нею, как над рабом; вверяя же ее другому, он становится ее рабом, т. е. пока тайна скрыта от других, обладателю нечего опасаться ее разглашения, так как это зависит исключительно от него самого; а как только он сообщил ее кому-либо, тогда его постоянно тревожит опасение, чтобы она не сделалась достоянием публики. И так, человеку следует тщательно замкнуть в себе как свою собственную, так вверенную ему другими тайну, чтобы не навлечь на себя имени клеветника. Иногда, даже передача другим публично произнесенных слов тоже имеет характер клеветы.

(Там же).

52)
У кого молчание вошло в привычку, тот застрахован от многих преступлений, как-то: злословия, брани, клеветы, насмешки и лжи. Сверх того, молчанием человек обезоруживает своего хулителя, между тем как ответ в таких случаях вызывает еще усугубленную брань. Мудрец говорит: мне никогда не довелось слышать от человека более одного ругательного слова, и это единственно потому, что я встречал брань молчанием; ибо, отвечай я на нее, мне грозила бы опасность слушать еще более крепкую брань. Мудрец присовокупил, что самый красноречивый ответ мудреца на брань глупца—это молчание, которое его более шокирует, чем всякие слова.

(Торат-Гаашам 56).

53) Будь осторожен, чтобы не огорчить твоего ближнего даже словом. Если, примерно, твой собеседник, сын или жена его, или другой член из его семьи имеет телесный недостаток, то тщательно остерегайся, чтобы не заговорить об этом уродстве, если даже речь идет о другом человеке, страдающем тем же недостатком, ибо твой собеседник примет это на свой счет и будет краснеть. Точно также не заговаривай о каком либо преступлении пред человеком, который когда-то провинился в нем, но покаялся; даже и в шутку не затрагивай этого предмета, ибо ты заставил бы твоего ближнего стыдиться.

(Там-же).

ГЛАВА VI.

О ПРАВДЕ, ВЕРНОСТИ И ЧЕСТНОСТИ.

1)
 «И угодное пред очами Его будешь делать» (Исход 15, 26), сказано о торговле, и отсюда заключаем, что кто честно ведет свою торговлю—приятен людям, и о нем можно сказать, что он исполнил все, что предписано торой.

(Мехилта отд. Бешалах, стих Ваиса I).

2)
Какой прямой путь человек должен выбрать себе? Некоторые говорят—держаться крайней честности, ибо сказано (Пс. 101, 6): „Глаза Мои обращены на верных земли, чтобы они пребывали со Мною».

(Тамид 28а).

3)
Р. Амми сказал: дожди падают только ради честных людей, ибо сказано (Пс. 85, 12): «Когда истина из земли возникает, тогда милость с небес выглядывает».

(Таанит 8а).

4)
Равва сказал: ученый, наружность которого обманчива, не может считаться ученым.

(Иома 53б).

5)
«И говорящий правду в сердце своем» (Пс. XV, 2) подобно р. Сафре
.

(Маккот 24а; Баба- батра 88а).

6)
Равва сказал: я обыкновенно думал, что нет правды на свете, но один из ученых имя котораго р. Тавиус, а по другим р. Тавиуми, раз выразился предо мною: если б дали мне все сокровища мира, я не изменил бы моему слову. Раз случилось мне быть в одном месте, по имени «Кушта» (Правда); там никто не изменяет своему слову и никто не умирает преждевременно. Я там женился и прижил с моей женою двух сыновей. Раз, когда жена моя сидела и чесала себе голову, пришла соседка и постучалась в дверь. Думая, что неприлично, чтобы застали жену в таком положении, я сказал, что жены нет дома,—и мои оба сына умерли. Тогда пришли ко мне жители этого места и спросили меня: что такое случилось? Я им рассказал, как дело было; тогда они сказали мне: просим тебя, убирайся из нашего города, дабы не накликать на жителей ангела смерти.

(Сингедрин, 97а).

7)
«По паре, по паре вошли они к Ною» (Бытие 7, 9). Пришла Ложь и хотела тоже войти, но Ной сказал ей: ты не можешь войти, нока не найдешь себе пары. Та ушла и встретилась с Адом. 

—
«Откуда ты?» спросил ее последний.

—
«От Ноя», ответила та, «хотела войти в ковчег, но он не пустил меня, говоря: если есть у тебя пара, то можешь войти; а что, не хочешь ли быть со мною парой?»

—
«А что дашь мне за то?» спросил Ад.

—
«Сделаем между собою уговор, что все, что я заработаю, ты возьмешь себе».

Таким образом состоялось между ними условие, что все, что Ложь заработает, Ад возьмет себе, и они оба вошли в ковчег. По выходе из ковчега Ложь стала зарабатывать, а Ад забирать. Первая заметила ему: ведь все это—мои заработки. «Но разве мы не условились», ответил ей Ад, «что все, что ты заработаешь, я могу взять себе?». Это заставило ее замолчать. Вот почему сказано (Пс. 7, 15): «Зачал неправду и родил ложь».

(Ялкут, отд. Ной § 56). 

8)
Абба-Хилькия был внук Онии Гамеагола. Когда нуждались в дожде, то обыкновенно отправляли к нему ученых, чтобы он помолился, вследствие чего и падал дождь. Раз страна нуждалась в дожде, и ученые отправили к нему двоих от себя, чтобы он помолился о дожде. Те отправились к нему на дом, но не нашли его там; пошли они в лес и застали его оравшим землю. Они поздоровались с ним, но он не обернулся к ним. Вечером собрал он щепок, и взял щепки и топор под одну мышку, а хитон под другую. Во всю дорогу не надевал он своих башмаков, и надел их когда подошел к речке; когда подошел к тернистому месту, то поднял свой хитон. Когда он вошел в город, вышла к нему жена на встречу разряженной; когда подошел к дому своему, то жена его вошла первая, потом он, а после ученые. Он сел ужинать и разделил ужин. между детьми так: старшему дал одну порцию, а младшему—две. Потом сказал жене своей: знаю, что ученые пришли по поводу дождя; пойдем наверх и помолимся, авось, Господь Бог умилостивится и пошлет дождь и мы избегнем благодарности. Он стал в одном углу, а она в другом, и появилась туча прежде со стороны того угла, в котором стояла его жена. Сошедши вниз, он спросил ученых: чему я обязан приходу ученых?

—
Ученые, отвечали они, послали нас к тебе, сударь, чтобы ты помолился о дожде.

—
Благословен Вездесущий,—сказал он,—что не дал вам нуждаться в Аббе-Хилькии.

—
Знаем,—возразили они,—что дождь по милости твоей падает; но благоволи объяснить нам то, что удивляет нас: почему, когда мы поздоровались с тобою, ты и не обернулся к нам?

—
Я был поденщиком, и потому подумал, что мне некогда.

—
Почему взял ты щепки под одну мышку, а хитон под другую?

—
Потому что хитон был взят мною на прокат; на одно был взят, а на другое нет.

—
Почему во всю дорогу ты не надевал своих башмаков, подходя же к речке, надел их?

—
Потому что, что на дороге я вижу, а что в воде не вижу.

—
Почему поднял ты свои одежды, когда пошел к тернистому месту?

—
Потому что израненное тело излечимо, а разорванное платье непоправимо.

—
Почему, когда ты вошел в город, вышла к тебе жена разряженной?

—
Для того, чтобы я не смотрел на жену другого.

—
Почему вошла жена первая, потом ты, а после мы?

—
Потому, что вы мне незнакомы.

—
Почему, когда ты сел ужинать, ты не попросил нас ужинать?

—
Потому, что ужин был скудный, и я не хотел получить от ученых незаслуженной благодарности.

—
Почему дал ты старшему сыну одну порцию, а младшему две порции?

—
Потому, что первый постоянно дома, а последний ходит в училище.

—
Почему появилась туча прежде с той стороны, где стояла твоя жена?

—
Потому что жена моя, находясь постоянно дома, кормит бедных и скорее удовлетворяет их потребностям.

(Таанит 23а).

9)
Р. Пинхас-бен-Иаир жил в одном городе на юге
. Раз, какие-то люди, приехавшие туда на заработки, положили у него на сохранение две саты ячменя, которые забыли и уехали. Что же сделал р. Пинхас? Он засеял ячмень, собрал его с поля и положил в гумно. Так делал он каждый год. По истечении семи лет пришли те самые простолюдины и потребовали своего ячменя. Р. Пинхас тотчас узнал их, повел на гумно и сказал: берите себе свое богатство.

(Дебарим-рабба 3; Иерус. Демай 1, 2).

10)
В то время, когда р. Самуил сын Сусартия прибыл в Рим, царица потеряла свои драгоценности и он нашел их. Объявлено было по империи: «кто возвратит потерю в течении тридцати дней, получит столько-то вознаграждения, после же тридцати дней, будет обезглавлен». Во все продолжение тридцати дней он не возвращал; по истечении же оных возвратил.

—
Тебя не было в империи? спросила его царица.

—
Нет, я был,—ответил он.

—
Или не слышал ты о том, что было объявлено?

—
Слышал,—отвечал он.

—
Что было объявлено?

—
Кто возвратит в течении тридцати дней, получит столько-то в вознаграждение, по истечении же тридцати дней, он будет обезглавлен.

—
Если так, то почему же ты не возвратил в течении тридцати дней?

—
Дабы показать, что я сделал это не из страха пред тобою, а из страха перед Богом.

—
Да будет благословен Бог Иудеев! сказала она.

(Иерус. Баба-Мециа 2, 2).

11)
Будь верен каждому человеку и не разглашай его тайны, когда ты с ним в ссоре,—тем более, когда живешь с ним в мире.

(Завещание Р. Элеазара Великого). .

12)
Получивший что-нибудь на сохранение от кого либо, должен делать все возможное в пользу предмета, порученного его хранению.

(Сефер Хасидим 1076).

13)
Будьте верны каждому и тайны другого не разглашайте, ибо крайне гнусно открывать тайну, которую ближний открыл вам, живя с вами в мире. Даже то, что говорят в вашем присутствии и не под секретом, храните в глубине сердца вашего. Если слышите что-нибудь известное вам от другого, то не говорите: я уже давно слышал об этом. Не любопытствуйте знать сокровенные дела другого и то, что скрывают от вас. А потому не вскрывайте запечатанного письма другого, чтобы прочитать его, даже если на оболочке его и нет слова «херим».

(Иеш Нохалин 36).

14)
Не следует человеку легко относиться к порученной ему на хранение вещи, а равно и доверять эту обязанность другому, уже по тому одному, что веритель оказал ему доверие и предоставил ему власть, а он платит ему злом за добро. Наоборот, по правилам благодарности, следует ему по возможности тщательнее хранить порученную ему вещь.

(Ралбаг в комментарии на св. писание стр. 47).

15)
Обещавшийся хоть словом оказать кому либо какое-нибудь одолжение, услугу, или поднести ему подарок, обязан быть верным своему слову. Под подарком же, о котором здесь идет речь, подразумевается подарок незначительный, на который получатель, при обещании, рассчитывал; при обещании же значительного подарка, неисполнение слова не считается изменою, так как получатель вовсе не рассчитывал на получение подобного подарка, разве только в обмен чего либо другого.

(Шело Тр. Хулин).

16)
Во всех своих делах человек должен соблюдать секрет, никому не открывая ни своих собственных, ни чужих тайн, ему вверенных. Так, один мудрец сказал: тайна твоя—узник твой; открыв ее, ты делаешься ея узником. Далее: не открывай другу твоему того, что ты скрываешь от недруга твоего, если ты после неоднократных опытов еще не убедился, что он тебе друг верный, дабы, поссорившись с тобою, он не разгласил твоей тайны. Не любопытствуйте знать тайны других; в подтверждение этого правила автор «Мивхар-гапениним» приводит следующий рассказ: «Некто открыл что-то своему другу, а потом спросил его: понял ли ты?» «Да», отвечал он ему, «понял, но забыл». Человек должен относительно тайн других быть немым, точно он совершенно не слышал о них, и тем заслужит название: «верный, хранящий тайну» (Притчи 11,13).

(Шело отд. о буквах, буква «Нун»).

17)
Кто не держит своего слова, тот привыкает лгать, а кто привыкает лгать, тот дойдет, наконец, до лжесвидетельства. Тоже самое сказал Соломон Мудрый (Притчи 6, 19; 14. 5): «Говорящий неправду—лжесвидетель». Неправдой человек оскверняет свои уста—орган устроенный у человека для того, чтобы говорить о славе Божией; в этом смысле и сказано (Левит 22, 31): «Не оскверняй имени Моего святого».

(Р. Бахия в кн. Кад-гакемах, ст. о верности).

18)
Правда и справедливость суть украшения души и доставляют телу силу, спокойствие и победу. Я не нашел лучшего средства для смягчения сердца, как соединение правды со справедливостью.

(Завещание Маймонида).

19)
Нет более знатного происхождения, чем благонравие, и нет лучшего наследствия, чем честность.

(Там же).

20) 
Честность доставила мне вход в такое место, в которое не ввели бы меня даже родственники мои и сделала меня наследником того, чего не наследовал бы я даже от родителей, и дала мне власть над высшими и лучшими меня, и я принес пользу себе и другим. Поэтому руководитесь ею (честностью) даже в тех случаях, на которые нет особенного предостережения в Торе. Живите честно и скромно; не прикасайтесь к чужому—ни к малому, ни к великому, и не отведывайте ничего из того, что не ваше; избегайте того, чего принадлежность вам сомнительна, считайте это принадлежностью другого. Знайте, что отведывание из сомнительно-вашей собственности приводит к пользованию положительно не вашею,—малое доводит до великого и скрытое — до открытого, и человека считают, наконец, грабителем, лжецом и вором.

(Там же).

21)
Сношения ученого  с людьми должны быть основаны на правде и справедливости. Он должен говорить «нет», где следует отрицать, и—«да», где следует утверждать. Он должен быть строг к себе при расчетах; заняв что-нибудь у другого, он должен возвращать с излишком; должен платить За покупку исправно и безотлагательно —не входить в поруки, в подряды и не принимать на себя чужих дел по доверенности,—связывать себя обязательствами в делах торговых даже там, где закон не связывает его, дабы он был верен своему слову и не изменил ему. Если же судом присудили ему что-нибудь от других, то он пусть медлит взысканием и даже вовсе прощает. Пусть не посягает на ремесло ближнего и вообще никогда не причиняет неприятностей кому бы то ни было. Одним словом: он должен быть из преследуемых, но не из преследующих,—из оскорбляемых, но не из оскорбляющих. О человеке, поступающем таким и подобным образом, сказано (Исаия 49, 3): «И сказал Он мне: ты раб Мой, Израиль, которым Я горжусь».

(Маймонид гилхот Деот глава 5, § 13).

22)
Вам следует знать, что мир зиждется на истине, как мы читаем в первом отделе Аббот: Р. Симеон, с. Гамлиеля, сказал: на трех вещах держится мир: на правосудии, истине и мире. Но известно, что где мир существует, там не нуждаются в правосудии; а так как существование мира зависит от существования истины, то все названные основы сосредоточиваются в одной истине, и она, поэтому, стоит между ними в середине. Истиной мир сотворен; имя Бога «Истина», как сказано (Иеремии 10, 10): «И Господь Бог—истина»; и Тора названа истиной, как - сказано (Пс. 119, 142): «И Тора Твоя—истина».

(Менорат-гамаор, нер 2, § 2 часть 1, отд. 1).

23)
Если кто, по ошибке, заработал нечестным образом грош, то он не должен смешивать его с остальными своими деньгами, чтобы честно заработанных денег не постигла участь нечестно заработанных.

(Сефер Хасидим 398).

24)
Раз, некто, занимавшийся торой только по субботам, за недосугом в будние дни, просил одного мудреца указать ему такой образ действия, который, по важности своей, вел бы его к будущей жизни. Мудрец сказал: торгуй честно со всяким; соблюдай, чтобы перевес (при отвешивании товара) находился на стороне ближнего, а не на твоей; обходись со всяким дружелюбно и правдиво; не будь придирчив к ближнему твоему; ничего не давай другому в кредит, чтобы тебе не приходилось потом тягаться с ним; равным образом и ты сам не бери в кредит; не пользуйся деньгами другого по окончании срока, ибо тот за это время мог бы заработать этими деньгами столько же, сколько ты заработал ими; в противном случае ты ограбил его на этот заработок, даже если ты и просил его обождать, пока у тебя будут деньги. Если исполнишь все это то да будет мой удел подобен твоему.

(Там же 395).

25) Подобно тому, как ты должен вести себя честно с евреем, ты должен вести себя и с иноверцем; если иноверец ошибся в расчете и передал тебе, ты должен возвратить ему, дабы имя Бога не осквернялось чрез тебя; если у тебя в обороте чужие деньги, то не давай милостыни: может быть, потом нечем будет тебе уплатить.

(Там же).

26)
Торгующий должен быть далек от обмана, грабежа, лишнего процента, присяги и неверных мер как для твердых, так и для жидких тел; не должен быть в товариществе с обманщиком, любящим тягаться, и алчным; не должен досадовать, видя как его ближние богатеют; если он понес убыток, то не должен огорчаться, а только думать, что это к его благу и выкуп за его душу; если он разбогател, то не должен отказываться от десятины, милостыни, обета и подаяния, ибо, благодаря этой щедрости, остаток его богатства сохранится у него на долго и чрез эту убыль увеличится его имущество; он не должен чересчур радоваться своему богатству и полагаться на него, ибо не известно, сохранится ли оно у него или нет, и потому если он потеряет свой капитал, не надеясь на него, то не должен огорчаться потерею, а оправдывать Бога словами Иова: «Бог дал, и Бог взял, да будет имя Господне благословлено».

(Сефер-гайашар, стр. 36).

27)
Старайтесь исполнять ваши работы добросовестно; равно и все действия ваши, как духовные, так и физические, должны быть совершаемы честно и справедливо, дабы вы были благословлены Богом и людьми, ибо мы находим, что поступающий нечестно бывает проклинаем, как сказано (Иеремия 48, 10): «Да будет проклят тот, кто совершает дело Господне лукаво». Что же ведет к честности? Во-первых, человек должен уповать на Бога, не бояться ничего, быть довольным всеми решениями Создателя и предать Ему всецело как себя, так и все принадлежащее ему,—-тогда все, что он ни сделает, будет честно и справедливо; он не будет стремиться скоро разбогатеть, а будет во всех делах своих уповать на Бога, как сказано (Пс. 37,3): «Уповай на Бога, и делай добро», и все, что ни обещает, он по возможности исполнит.

Следствием такого похвального нрава будет честность как в его мере, так и в его весах. А один мудрец сказал: «Плод честности—-богатство, а плод обмана—нищета и нужда». Поэтому человек должен соблюдать честность даже в маловажных делах. Если же кто скажет, что человек обязан быть честным только относительно слова, а не относительно мысли, то сказано (Пс. 15, 2): «Поступающий непорочно, творящий правду и говорящий истину в сердце своем».

(Маалот гамиддот 75).

28) Хотя, как известно, не все открытые воры, т. е. не все берут прямо из чужого кармана, однако ж большая часть людей не совсем чиста от воровства в делах торговли, позволяя себе пользоваться убытком ближнего, и называя последний своим заработком. Но в действительности много запрещений сделано на случай грабежа: «не кради, не обижай, не грабь; не отпирайтесь, не лгите, не обманывайте друг друга; не нарушай межи ближнего твоего». Все эти отдельные запрещения заключают в себе все возможные дела и проделки, могущие совершаться в области торговли, ибо не только дело, несправедливость которого очевидна, запрещается, но даже такое, которое впоследствии может повести к нечестности, тоже считается запрещённым.

(Месиллат-иешарим стр. 18).

29)
Р. Иуда запрещал лавочнику раздавать детям, в качестве приманки, поджаренные хлебные зерна и орехи, а ученые позволили это только потому, что и его товарищи-лавочники могут то же самое делать. Талмудисты еще говорили (Баба-Батра 8а): «Грабить человека хуже, чем грабить Всевышнего». Поэтому они освободили наемников, работающих у хозяина, от молитв, обязательных пред вкушением пищи и после него; даже во время чтения «шма» они обязали их прерывать работу только при первом отделе этого молитвословия. Тем более каждому наемному запрещено прерывать работу хозяина ради светских потребностей; если же он поступает иначе, то он грабитель.

(Там же).

30)
Что же сказать о тех, которые, для своего удовольствия или ради каких либо других интересов, занимаются своими делами, отрываясь от порученной им работы? Одним словом, если кто нанимается у другого для какой-нибудь работы, то все время, его продано нанимателю на этот день, как талмудисты сказали: «нанялся—продался». Всякого рода пользование, для своего удовольствия, этим временем считается настоящим грабежом, и если не простят ему этого, то на нем грех, как талмудисты говорили: «Проступков против людей день отпущения не разрешает, пока согрешивший не испросит у ближнего своего прощения». Если он даже совершает доброе дело во время работы, то оно вменяется ему не в заслугу, а в преступление: ибо преступление не может быть заслугой, как сказано (Исаия 61, 8): «Ненавижу грабительства ради жертвоприношения».

(Там же).

31)
Бог любит только честность, что подтверждается следующими стихами (Пс. 21, 24): „Честность хранит Бог»; (Исаия 26, 2) «Отворите врата, да входит народ праведный, хранящий верность»; (Пс. 100, 6): «Глаза мои обращены на верных земли, чтобы они были при мне»; (Иов 31, 7): «Если шаги мои уклонились от пути и сердце мое следовало моим глазам и к рукам моим прилепилось что-нибудь». Как удачно Иов сравнил невольный грабеж с вещью, прилипающей к руке человека; как эта вещь, прилипающая к руке человека без его намерения, остается, наконец, в его руках, так и в невольном грабеже, хотя человек не стремится к нему сознательно, все-таки трудно, чтобы руки его были совершенно чисты от него.

(Там же).

32)
Нравоучители говорили, что одна из причин, задерживающих израильтян в изгнании, есть то, что они разными путями осквернили Бога: торговлею, которую поддерживают нечестностью и ложными клятвами, и чрезмерным их стремлением скоро разбогатеть. Нет столько денег в мире, чтобы удовлетворить глазам одного из них разнородными одеждами, яствами и тому подобной роскошью. А все это было причиною, что они вышли из границ, поставленных им св. писанием.

(Мишнет-Хахамим 40).

33)
Знай, что невозможно человеку приобрести больше или меньше определяемого ему на каждый год Богом; однако же да не подумает он: «я буду сидеть праздно, ведь определенное мне Богом во всяком случае будет;» ибо сказано (Второз. 14, 29). «Благословит тебя Господь Бог твой во всем, что ни сделаешь», и чрез малое дело Бог доставляет человеку определенное ему. Но то, что человек приобретает грабежом, который запрещен Богом, не идет ему в прок.

(Шело, тр. Хулин, отдел о торговле).

34)
Относительно торговли наши учители еще говорили, что, продавая свой товар, человек не должен чрезмерно хвалить его, а покупая—чрезмерно порицать. Слова говорящего истину в сердце своем и не желающего говорить неправду сбываются, как сказано (Иов 22, 28): «Если прикажешь что, то сбудется». Кто во всех делах своих аккуратен, как в торговле, так и в займе, тот в самом начале изъявляет свое последнее решение, и все, имеющие с ним дело, знают, что он не переменяет своего .слова, не прибавляет и не убавляет из сказанной цены.

(Там же).

35)
Древние благочестивцы отдавали свой товар покупателю по цене, раз установленной ими про себя. Если покупатель даже желал прибавлять, они не брали. Человек, идущий по пути истины, раз решившись делать что-нибудь, записывает это в памяти своей и не переменяет уже своего решения.

(Орхот-Цаддиким, шаар эмет).

36)
Если кто раз сказал: продаю тебе за сто золотых, и потом другой предлагает 200, то он не должен изменять своему слову; равным образом, если кто сказал: «куплю за 200 золотых», а встретил человека, который отдает ему за 100 золотых, то он не должен изменять своему слову. Если кто сказал кому: «я заплачу тебе в такое-то время», то он должен заплатить к назначенному им сроку, сколько обязался.

(Решит-Хахма, отд. о светском обхождении).

37)
Ремесленник должен быть верен своему слову: если он говорит хозяину: «завтра принесу тебе работу», то не должен задерживать ее до другого дня; если условился с кем-нибудь не делать никакой работы кроме одной, до окончания этой последней, то не следует ему изменять своему слову; не должен брать на, себя работы, если не в состоянии сделать ее хорошо, так чтобы люди не глумились над ним. Материал, употребляемый им для работы, должен быть самого лучшего сорта. Не следует божьбою обязываться сделать какую-нибудь работу, хотя бы и было твердое его намерение исполнить свое обязательство.

(Там же).

ГЛАВА VII. 

МЕРЫ И ВЕСЫ.

1)
«Да будут у вас весы верные, гири верные... Я Превечный, Бог ваш, Который вывел вас из земли Египетской» (Лев. 19, 36), т. е. Я вывел вас из земли Египетской с условием, чтобы вы точно исполняли заповеди о мерах и весах. Таким образом, тот, кто соблюдает заповеди о мерах и весах, признает исход из Египта; отвергающий же заповеди о мерах и весах, отвергает исход из Египта.

(Сифро, отд. Кедошим гл. 8).

2)
Есть семь категорий воров: 1) вводящий людей в обман; 2) приглашающий кого-нибудь к столу без намерения угостить его; 3) предлагающий кому-нибудь подарки, зная, что тот не примет; 4) уверяющий своего гостя, что он для него открывает новую бочку, а бочка открыта уже для продажи; 5) употребляющий неверные меры и ложные весы; 6) подливающий воду в разные напитки, и наконец, 7) подсыпающий песку к бобам и подливающий уксусу в масло, хотя известно, что масло ни в чем не растворяется. Мало того, про таких людей говорят, что они готовы были бы обмануть Бога, если бы это им возможно было. 

(Мехилта, трактат Незикин; Тосефта Баба-Кама гл. 7).

3)
Р. Леви сказал: грех употребления ложных мер хуже греха прелюбодейства: от последнего можно очиститься покаянием, первому же и покаяние не помогает
. 

(Иевамот 21а).

4)
Р. Леви говорит: вменение добрых дел произносится языком благословения, а запрещение дурных дел произносится языком проклятия. Сказано (Второз. 25,15): «Гиря полная и правильная да будет у тебя», т. е. если гиря твоя полна и правильна, тогда будет у тебя, будет чем торговать, будет что продавать и на что покупать. При запрещении сказано (там же): «Да не будет в кисе твоей двояких гирь, больших и меньших; да не будет в доме твоем двоякой эйфы, большей и меньшей, т. е. если в кисе твоей гири двоякие, в доме твоем эйфа двоякая, тогда не будет у тебя, не будет никаких торговых оборотов. Всесвятой вот что говорит: «Я приказал тебе не делать эйфы большей и меньшей; если же сделаешь таковые, то клянусь, что и малая не пойдет тебе в прок».

(Ваикра-рабба 14).

5)
Р. Ханина начал речь свою (Прит, 11, 1): «Неверные весы противны Превечному», т. е. когда видишь поколение, у которого весы неверные, знай, что власти будут преследовать его. Из чего это заключают? Из того, что сказано (Втор. 25, 16): «Мерзок пред Превечным, Богом твоим, всякий делающий неправду», а затем тут же: «Помни, как поступил с тобою Амалек».

(Ялкут ч. 2. 136).

6)
Оптовые торговцы должны вычищать свои меры раз в тридцать дней, домохозяин же раз в двенадцать месяцев. Р. Симеон, сын Гамлиеля,. утверждает наоборот. Розничные торговцы должны прочищать меры два раза в неделю, а вытирать весы раз в неделю, чаши же—перед каждым употреблением весов. Это только при жидкостях; при сыпучих же веществах так не делают, а прибавляют перевесу на ладонь в пользу покупателя. Если же он отвесил точь-в-точь, то прибавляет следуемого перевесу: одна ладонь на десять—при жидких, и одна на двадцать—при сыпучих веществах. Где обычай мерить малыми мерами, там не следует мерить большими; где же обычай мерить большими, там не следует мерить малыми мерами; а где обычай сгребать верхи сыпучего товара, там не следует давать с верхом; где же обычай давать меру с верхом, не следует уравнивать товар с краями меры.

(Мишна Баба Батра 88а и б).

7)
Гирь торговых весов не следует делать из цинка, свинца, олова или из другого металла
 *). Но должно их приготовлять из твердого камня или стекла.



(Баба Батра 89б).

8)
Гребло, для уравнивания сыпучих веществ с краями меры, не следует приготовлять из дыни, потому что она весьма легка, и из металла, потому что он весьма весок. Следует же приготовлять его из маслины или орехового дерева, из египетской смоковницы и дубового дерева.

(Там же).

9)
У гребла концы не должны быть разной толщины; не следует сгребать верхи скоро, ибо это будет невыгодно для продавца и выгодно для покупателя; не следует также сгребать медленно, чтобы не причинить ущерба покупателю и пользы продавцу. «Горе мне, — воскликнул р. Иоханан с. Закая, — говорить об этом и горе не говорить: если говорить, то обманщики научатся больше обманывать; если же не говорить, то они скажут, что ученые не знают их проделок.

(Там-же).

10)
Рами сын Хамы, от имени р. Исаака, сказал: поставляют надсмотрщиков для наблюдения за мерами и весами — в предупреждение обманов.

(Там-же).

11)
Учители наши учили (Лев. 19, 31): «Не делайте зла на суде в мерах», т. е. в мерах длины, «в весах, т. е. не держать, торговых гирь в соли, «в мезуре»
, т.е.—чтобы не делать пены на поверхности жидкостей. И если св. писание говорит о такой малой мере, как мезура, составляющая одну тридцать шестую долю кварты, то что говорить о ведре и проч.?

(Там-же; Баба-Меция 61б).

12)
Р. Иегуда от имени Раба сказал: воспрещается человеку держать у себя дома меру большую или меньшую, даже для какой-нибудь другой цели. Может случиться, в сумерки он, по недосмотру, употребит ее при отмеривании товара.

(Баба Батра 89б).

13)
Прибыль продавца не должна превышать шестой доли стоимости продаваемой вещи.

(Там же 90а).

14)
Про перекупщиков, ростовщиков, подделывателей ложных мер и про подбавщиков цен говорит св. писание (Амос, 8, 5): «Которые говорят: когда пройдет новомесячье и откроем продажу?. Клянется Превечный величием Иакова: во век не забуду всех дел их».

(Там же 90б).

15)
«Неверные весы противны Превечному» (Притчи 11. 1). За тем следует: «Придет гордый, и придет унижение». Это означает: когда Израиль весит верными весами, иолновесными гирями и справедливыми чашами, тогда никакие народы и государства не могут придраться к нему; когда же он заподозрен в неверных весах, тогда явятся у него враги, ибо «неверные весы противны Превечному», и сказано дальше: «Придет гордый, придет унижение».

(Песикта дер. Кагана, изд. Бреславля 23).

16)
Некто рассказывал мне: Рабби! Раз случилось мне продавать одному торговцу четыре бочки смоковниц, отмеривал же я ему в полутемной комнате. И сказал мне торговец: только Богу на небе и тебе на земле известна мера, которою ты мне отмериваешь. Поелику же я отмеривал ему в темной комнате, то недодал ему трех сат смоковниц. На полученные деньги купил я кувшин елея, который и поставил на то же самое место, где смоковницы проданы были торговцу. Вдруг кувшин разбился и елей разлился». Я ему ответил: «Сын мой! Сказано (Лев. 19,13): «Не обижай ближнего твоего и не похищай».... ближний твой все равно, что брат твой, а брат твой все равно, что ближний твой; грабить как того, так и другого воспрещается. Увидев же, что сыны человеческие обижают, похищают и грабят друг друга, Всесвятой в тоже время повторил (Иезек. 18, 18): «А отец его, поелику любил притеснять, любил грабить брата и недоброе делал среди народа своего,—вот он умирает за беззаконие свое».

(Тана дебе-Илия 30б).

17)
«Не передвигай межи ближнего твоего, которую положили предки в уделе твоем» (Второз. 19, 14). Стих этот собственно излишен после того, как сказано (Левит 19, 13): «И не похищай»; написан же он для того, чтобы тот, кто нарушает межу ближнего, т. е. кто причиняет другому ущерб в промысле, понес ответственность за преступление двух запретительных заповедей.

(Сифро Дебарим 188).

18)
«Не делай неправды в суде, в мере, в весе и в измерении» (Левит 19, 35). Так как о неправде, прямо относящейся к судье, уже давно сказано было, то из этого стиха, помимо его отношения к суду, заключают, что продающий что-нибудь на меру ставится наравне с судьею, и провинившийся в мере называется, подобно судье, неверным, ненавистным, презренным и оскверненным, который опятнает землю, оскверняет Имя Всевышнего, отрицает Провидение, подводит Израиля под меч врагов и прогоняет его с земли.

(Сифро Кедошим гл. 8).

19)
Торгующий с израильтянином или с язычником и дающий им фальшивую меру или фальшивый вес, нарушает запрещение; точно также запрещается обсчитывать язычника при расчете с ним; напротив, должно строго-честно рассчитаться с ним, как сказано (Лев. 25, 50): «И он должен рассчитаться с купившим его». Если так говорится о человеке, который тебе подчинен (рабе), то что говорить о язычнике, который вовсе тебе не подчинен? Поступающий же наоборот относится к числу людей, о которых сказано (Вт. 25, 16): «Ибо мерзок пред Господом Богом твоим всякий, делающий неправду». Точно также нарушает запрещение тот, кто обманывает товарища при размежевании земли, как сказано (Лев. 19, 35): «Не делайте неправды в суде, в мере, в весе и в измерении». Таков смысл этого стиха: не делайте неправды ни в суде, ни в весе, ни в мере, даже самой малой, как мезура.

(Маймонид, Йад-Гахазака, о воровстве гл. 7).

20)
Положительная заповедь—держать в строгой аккуратности весы, гири и меры и вникать в мельчайшие расчеты при их изготовлении, как сказано (Лев. 19, 36): «Весы верные». Точно также при размежевании следует вникать в производство его и совершать его по правилам геометрии, ибо в этом случае полоска земли в палец шириною рассматривается так, как бы она была засеяна шафраном.

(Там же гл. 8).

 ГЛАВА VIII.

О ЛИХВЕ.
 

1)
 «И в лихву не отдавай хлеба своего, Я Превечный, Бог ваш» (Левит 25, 37, 38). Отсюда заключили, что кто подчиняется игу запрещения лихвы, тот подчиняется игу небесному (религиозному), а кто свергает с себя иго запрещения лихвы, тот свергает с себя иго небесное. Тот же стих продолжает: «Я Превечный, Бог ваш, Который вывел вас из земли египетской», т. е. Я вывел вас из земли египетской с условием, чтобы вы приняли запрещение лихвы; стало быть, признающий это запрещение, признает и исход из Египта; отвергающий же его—все равно, что отрицает и выход из Египта.

(Сифро Бегар гл. 5).

2)
Р. Иосей говорит: пойди и посмотри, как ослеплены глаза лихоимца. Когда кто-нибудь обзывает ближнего своего идолопоклонником, развратником или душегубцем, то обиженный готов биться с ним на смерть; а сей (лихоимец) сам приглашает писца с письменным прибором и документом, также свидетелей и говорит: придите, пишите на меня, что мне дела нет до Того, Который запретил лихву, и, записав это, вносит в суд и, таким образом, отрицает Того, словом Которого сотворен был мир. Стало быть, лихоимцы отрицают главное основание религии.

(Тосифта Баба Мециа гл. 6; иерус. Баба Мециа гл. 5; Баба Меция 71а).

3) Р. Симеон с. Элиазара прибавляет: мало того, что они отрицают главное основание религии, они считают св. писание сказкою, а Моисея—простофилей, как бы говоря: если бы Моисей знал как мы зарабатываем, то он бы этого не написал.

(Иерус. и Вавил. там же).

4)
Р. Акиба говорит: лихва до такой степени воспрещена,- что лихвою считается даже услуга, напр., если заимодавец просит должника купить для него на базаре овощи, давая ему даже на то деньги, то и это лихва.

(Иерус. там же).

5)
Р. Акиба говорит: лихва до такой степени воспрещена, что лихвою считается даже приветствие; напр. если кто не приветствовал кого-нибудь до тех пор, пока не задолжал ему, и только теперь стал предупредительно здороваться с ним, то такое приветствие есть лихва.

(Тосфета Баба Мециа, гл. 6).

6)
Если кто даст кому-нибудь деньги взаймы, с условием делиться интересами пополам, даже когда будет больше шансов на убытки, чем на прибыль, то это не лихва, и так обыкновенно поступают праведники; условие же: когда будет больше шансов на прибыль, чем на убытки, воспрещается,—это лихва, и так поступают грешные. Условие же: когда шансы будут равные, также дозволено,—это также не лихва и так поступают все люди.

(Тосфета Баба Мец. гл. 4).

7)
«Не поступай с ним как ростовщик» (Исх. 22, 24). Оттого-то и написано (Пс. 112, 5): «Блажен человек милосердный и одалживающий, основывающий свои дела на справедливости». Пойди и посмотри, как все создания Всесвятого заимствуют друг у друга: день (летний) заимствует у ночи, а ночь (зимняя) заимствует у дня, и они никогда не спорят между собою, подобно людям; точно также луна заимствует у солнца, а солнце—у света и все они живут между собою в мире, без всяких препирательств; человек же из плоти и крови занимает у ближнего своего, а тот хочет поглотить его лихвою и грабежом.

(Шемот рабба 31; ср. Ваикра-рабба 26 и Танхума 31а).

7)
«Не поступай с ним как ростовщик» (Исх. 22:24), т. е. если даешь кому-нибудь в долг, то не притесняй его; напр. если у него есть поле или виноградник, то ты не должен говорить ему: «возьми у меня деньги, заведи на них торговлю, а меня обеспечишь ипотекою на твое поле или на твой виноградник»: ибо дело, может быть, ему не удастся, и поле его останется у тебя. Вот что значит: «Не поступай с ним как ростовщик».

(Шемот рабба. Там же).

8)
Лавочники, продающие за наличные деньги дешевле, а в кредит дороже,— совершают грабеж и это считается лихвою, которая запрещена.

(Сар-Шалом в Шааре-Цедек 34).

9)
Дающие ссуду стертыми монетами и взыскивающие потом полновесными, или дающие в ссуду серебро и взыскивающие потом чеканные монеты, совершают два преступления: во-первых, берут лихву, во-вторых—вводят людей в обман. 

(Там же).

10)
Кто отдает свои деньги в рост, губит себя. Равным образом тот, кто грабит деньги у других, обмеривает, обвешивает или совершает другие обманы,—в конце концов разорится, и дети его будут рассеяны по чужим странам и будут просить милостыни. Тоже самое будет со всеми его товарищами и пособниками.

(Сефер Хасидим § 1076).

11)
Почему св. писание так строго запрещает проценты с ссуд? Какая разница между прибылью от наличного капитала и прибылью от скота или других предметов, отдаваемых в наем? И почему же не давать своих денег в ссуду за небольшую прибыль? Ответ на эти вопросы очень прост. Нанимающий скот или рабочие орудия нанимает, по большей части, для произведения ими какой-нибудь работы или торговли, при чем он что-нибудь зарабатывает, а справедливость требует, чтобы имели выгоду оба (собственник и наниматель). Берущий же взаймы деньги берет их, по большей части, для удовлетворения своих текущих домашних потребностей или для уплаты своих долгов, а потому, если обложить его процентом, то к прежним его долгам прибавятся новые. При том, наемная плата взимается только за время работы или занятия, рост же продолжается во все время, пока долг не погашен. Вот почему рост строжайше запрещен. Возмездия же следует ожидать от Бога, Который, запретив нам ростовщичество, вознаградит нас другим путем, как сказал мудрый Соломон (Прит. 19, 17): «Благотворящий бедному дает взаймы Господу, и Он воздаст ему за благодеяние его».

(Акедат-Ицхак гл. 69).

12)
«Иноплеменнику можешь давать в рост, а брату твоему не давай в рост» (Втор. 28, 21). Из этого стиха видно, что рост с иноверца дозволен (чего не сказано относительно грабежа и воровства, которые безусловно запрещены),—это потому, что сделка о росте совершается с обоюдного согласия. И так, рост запрещен только в видах миролюбия, дабы, давая деньги взаймы без процентов, люди оказывали друг другу снисхождение и услуги, что будет вменено им в заслугу.

(Рамбан в комментарии ad loco).

13)
Рост, сам по себе, не может считаться неприличным делом, так как весьма справедливо, чтобы люди, обладающие капиталами наличными или в продуктах, получали прибыль от своих капиталов. И действительно, если кто занимает у кого-нибудь тысячу дублонов, рассчитывая заработать на них двести, то почему ему не дать кредитору ста? Точно также, если земледелец занимает для посева сто сат пшеницы, получая потом сам-сто, то почему ему не дать за ссуду 10 сат? Стало быть, дело это, само по себе, не неприлично и не презренно, оно—торговля, как всякая другая. И подобно тому, как человек не обязан отдавать своих денег другому, разве только в качестве милостыни, он не обязан давать взаймы даром, разве только опять-таки в виде милостыни. А потому, Бог вменяет человеку в особенную заслугу, если он дает ближнему своему взаймы без всякой для себя выгоды.

(Дон Исаак Абраванель в коммент. на Пятикнижии).

14)
Есть два рода роста. Первый—когда заимодавец берет с денег, данных им кому-нибудь для торговых оборотов, установленный государственными законами процент. Такой рост называется определенным и не запрещен даже с моральной точки зрения, и он для должника не обременителен, так как в этом случае последний как бы делится прибылью, которую он получил с денег, взятых им у заимодавца. Второй род роста—когда заимодавец требует для себя процентов, превышающих законную норму, так, что они превышают прибыль, получаемую должником с денег, взятых им взаймы. Это-то и есть ростовщичество, запрещенное во всяком случае. Должники тоже бывают двух родов. К первому относятся торговцы, которые занимают деньги для торговых оборотов, и им дозволяется платить с занятой суммы определенный процент. Ко второму—относятся нуждающиеся, которые занимают деньги или продукты для поддержания своего существования; таковые ничего не должны платить за полученную ими ссуду.

(И. Л. Бен-Зев).

15)
И так как первоначально средством существования еврейского народа было земледелие и скотоводство, то заповедь гласит (Втор. 32, 2); «Не бери роста с брата твоего, роста с денег, роста с хлеба», т. е. с израильтянина, незнакомого с торговлей и занимающего у тебя деньги или продукты, чтобы дожить до новой жатвы, ты и узаконенного роста брать не можешь. С иноземца же узаконенный рост брать можешь, так как он торговец, приезжающий из дальних стран делать деньгами выгодные обороты, и законодатель не мог запретить такого рода рост, справедливый и с моральной точки зрения. Во-вторых, если иноплеменнику законы его страны не запрещают брать определенный рост с ссудной суммы, то чем же израильтянин хуже его в этом отношении? И зачем израильтянину воздерживаться от узаконенного роста с иноплеменника, когда ему это дозволено в отношении своего собрата, занявшего у него деньги для торговых оборотов?

(И. Л. Бен-Зев; С. Д. Луцатто в Гамиштадель ко Второз. 23, 21).

ГЛАВА IX.

Обман и надувательство.

1)
Подобно тому, как существует обман в купле - продаже, есть обман, производимый словами, и словесный обман еще хуже обмана денежного: о денежном обмане сказано: «Не обманывайте друг друга» (Лев. 25, 14), а о словесном обмане сказано: «Не обманывайте каждый ближнего своего, и бойся Бога своего» (там же 17),—бойся Того, Кто предостерегает от этого. Когда погонщики ослов спрашивают вина и масла, то нельзя им сказать: идите к такому то, когда тот вина и масла никогда не продавал; и если кого постигли болезни, одолели страдания, или дети у него умирают, то нельзя говорить ему, как сказали Иову товарищи его: «Богобоязненность твоя не должна ли быть твоею надеждою?"

(Тосифта Баба-Меция гл. 3).

2)
«Не обижайте каждый ближнего своего» (Лев. 25, 17),—это обида словами. Наприм., кающемуся грешнику не должно говорить: «вспомни твои прежние поступки»; сыну новообращенного не должно говорить: «вспомни, каковы были деяния твоих родителей»; если кого постигли болезни, или дети у него умирают, то не должно говорить ему, как сказали Иову товарищи его: «Богобоязненность твоя не должна ли быть твоею надеждою?» Когда погонщики ослов спрашивают вина, то нельзя им отвечать: идите к такому-то, а тот вина никогда не продавал. Р. Иуда прибавляет: нельзя также прицениваться к товару, спрашивая: почем эта вещь, без всякого намерения купить ее. Если скажешь: я даю ему хороший совет, то ведь это дело совести, о чем сказано: «И бойся Бога твоего» (Лев. 25, 17), т. е. относительно всего, что есть дело совести, нужно бояться Бога.

(Сифро, Бегар гл. 4; Баба-Мециа 58б).

3)
Р. Иоханан, от имени р. Симеона, с. Иохаи, сказал: обида словесная важнее обиды денежной, ибо при первой сказано: «И бойся Бога твоего», а при второй не сказано: «И бойся Бога твоего». Р. Элиезер говорит: первая касается личности человека, вторая—его денег. Р. Самуил, сын Нахмени, говорит: вторая допускает удовлетворение, первая же не допускает удовлетворения.

(Баба-Мециа там-же).

4)
«Пред слепым не клади преткновения» (Лев. 19, 14.), т. е. пред слепым в каком-нибудь деле. Если кто-нибудь приходит и спрашивает тебя: дочь такого-то достойна ли для брака с когеном
, то не говори ему, что достойна, если она недостойна; если кто пришел к тебе за советом, то не давай ему невыгодного совета; не говори ему: выходи ранним утром, -когда могут напасть на него разбойники; выходи в полдень, когда можно пострадать от жары; не говори ему: продай свое поле и купи себе осла, которого могут отнять у него. Если скажешь я даю ему хороший совет, то ведь сказано: «Бойся Бога твоего» (Лев. 25, 17).

(Сифро Кедошим гл. 2).

5)
Р. Натан сказал: откуда мы знаем, что нельзя поднести назорею стакана вина и ноахиду куска мяса от живой скотины? Из того, что сказано (Лев. 19, 14): «Пред слепым не кладите преткновения».

(Песахим 22б; Авода-Зара 6б).

6)
Человек не должен продавать другому шкуру падали за шкуру зарезанной скотины, по двум причинам: во-первых, потому что этим он обманывает его, во-вторых из опасности.

(Там же).

7)
Лавочник не должен вспрыскивать свою лавку (благовониями), потому что это значило бы обманом завлекать людей.

(Тосифта Баба-Мециа гл. 3).

8)
Самуил сказал: нельзя вводить людей в обман, даже язычников.

(Хулин 94а).

9)
Воспрещается продавцу и покупателю обманывать ближнего, как сказано (Лев.. 25, 14): «Если будете продавать продажу своему ближнему или покупать из руки ближнего, то не обманывайте друг друга». Но хотя обманывающий преступает заповедь, однако ж его не подвергают телесному наказанию, потому что его проступок может быть заглажен возвращением приобретенного посредством обмана. Возвращать же он всегда обязан, умышленно ли обманул, или не умышленно.

(Маймонид, о продаже гл. 12).

10)
Обман подходит под понятие грабежа и воровства; происходить ли обман в купле-продаже, или на словах — всегда он составляет тяжкий грех, от которого предостерегает св. писание.

(Маалот-гамиддот 33).

11)
Словесный обман не позволителен даже в отношении собственной жены и домочадцев.


(Там-же).

12)
Кто обманывает своего ближнего, тому не миновать бедности, как сказано: (Иов 36, 24): «Берегись, не обращайся к обману, ибо этим ты выберешь бедность». Кроме того, сам Бог взыскивает с него, как сказали наши ученые: все (грешники) получают кару от руки посланного (от Бога), кроме того, кто обманывает своего ближнего, с которого взыскивает сам Всесвятой. Но этим наказание еще не ограничивается: за грех обмана евреи подвергаются преследованию чужих народов, как говорят агадисты: Если ты видишь поколение, в нравах которого преобладает ложь, то знай, что в этот период придет власть и возбудит преследование. Почему это? «Весы хитрости—омерзение Богу» (Прит. 11, 2). Затем сказано: «Появилось коварство, и появилось поругание.»

(Там- же).

18)
Кто шествует по пути правды, к тому Господь благоволит, и ценит его преданность, как сказано (Пс. 101, 6): «Идущий путем правды — служит Мне». Что такое правда? —Разговор, взаимные отношения без хитрости, согласие между словом и сердцем. Кто же на словах таков, а сердцем иной, того нельзя назвать правдивым, тот лицемер и хитрец, как сказано (Прит. 12, 20): «Коварство в сердце злоумышленников».

(Там же 30).

14) Нельзя действовать на других путем обмана, хотя бы и на нееврея, и тем более нельзя воровать у него, чтобы не вызвать богохульства. Как несчастны воры и разбойники! они не только не наслаждаются награбленными деньгами, но и умирают преждевременно, как сказано (Иер. 17, 11): «Приобретающий богатство не по правде в половине лет своих оставит его». И так как расправа за воровство и грабеж очень строгая, а человеческая натура соблазняется ими, то св. писание предостерегает от них различными способами, чтобы не оставить места оговоркам и возражениям.


(Там же 33).

15)
Сколько предостережений, сколько наставлений давали нам наши ученые по поводу того, что не следует оскорблять человека и огорчать его! Следует стараться, чтобы слова наши не заключали в себе даже намека, оскорбительного для других людей, потому что св. писание слишком строго относится к словесной обиде, чувствительной для многих людей гораздо более, чем денежная обида. Исчислять всевозможные оскорбления—невозможно, поэтому всякий обязан быть в этом отношении осторожным, насколько возможно, а Всесвятой знает все движения, намерения и помыслы человека, ибо человек смотрит на глаза, а Бог проникает в сердце.


(Хинух 59).

16)
Стремление людей к земным удовольствиям заставляет их обманывать своих ближних, в своих интересах. Но, чтобы не подумали, что обман позволителен, так как он не воровство и не грабеж, сказано в св. писании (Лев. 25, 14): «Не обманывайте друг друга», чтобы вменить человеку в обязанность добросовестное ведение своих дел. И хотя прямая цель торговли состоит в барыше, однако по закону можно продавать или покупать по цене большей или меньшей стоимости товара разве тогда, когда разность не доходит до шестой части истинной стоимости.

(Менорат-Гамаор, нер I, клаль I, часть I, гл. 6).

17)
Но хотя наши ученые определили, что обман, не доходящий до шестой части действительной стоимости, не может служить причиной уничтожения сделки и не подлежит взысканию, тем не менее, кто хочет держаться благочестивого пути, должен продавать аккуратно по действительной цене. Если же кто явно сказал: товар не стоит столько, но я намерен продать его не иначе, как по двойной цене; хочешь, — купи, с условием не иметь против меня претензий за обман; или когда покупатель говорит: продай мне по половинной цене, если хочешь, иначе я не хочу купить, с тем, чтобы ты не имел претензий против меня: то условие считается действительным и таковая сделка не подходит под понятие обмана.

(Там же).

18)
«Не обижайте друг друга» (Лев. 25, 17). Это предостережение богатому покупателю не обижать бедного купца, который продает от нужды, вследствие несчастных обстоятельств, потому что следует бояться Бога, Который унижает и возвышает. В этом же смысле Бог сказал (там же): „Ибо Я Господь Бог ваш», то есть, все в Моей руке, как глина в руках горшечника.

(Абраванель в комментарии на Левит отд. Бегар).

ГЛАВА X. 

ГРАБЕЖ И ВОРОВСТВО.

1)
Р. Иоханан сказал: смотри, как велика преступность грабежа: поколение, жившее в эпоху потопа, нарушило, как известно, все законы, однако приговор не состоялся о нем, пока оно не согрешило и грабежом, как сказано (Быт. 6, 13): «Ибо земля наполнилась от них насилием и вот Я истреблю их с земли».

(Сингедрин 108а).

2)
Р. Иоханан сказал: кто ограбил ближнего на денежку, тот все равно что лишил его жизни, как сказано (Прит. 1, 19): «Таковы пути всякого алчущего корысти: он лишает жизни того, кому она принадлежит»; в другом месте (Иер. 5, 17): «И съест он жатву твою и хлеб твой,—съедят сынов твоих и дочерей твоих»; опять в другом месте (Иоиль 4, 19): «За насилие (хамас) сынов иудиных, за то, что они в земле своей проливали невинную кровь»; наконец (II Сам. 21, 1): «Это за Саула и за сей дом, оскверненный кровью, за то, что он умертвил гаваонитян», Почему об одном и том же предмете говорится в нескольких местах? Потому, что из одного первого стиха мы заключили бы, что грабитель рассматривается как убийца одного ограбленного, и не знали бы, что он считается убийцею и его детей; на это указывает второй приведенный стих св. писания, гласящий, что грабительство равносильно пожиранию сыновей и дочерей. Из третьего же стиха заключают о том, чего нет в первых двух: именно, что грабительство равносильно смертоубийству даже тогда, когда грабитель вознаграждает за грабеж деньгами
. Точно также в четвертом месте выясняется то, чего нет в первых трех, а именно, что убийцею считается не только тот, кто грабит непосредственно своими руками, но и тот, кто причиняет грабеж косвенным путем, ибо нигде не находим, чтобы Саул сам умертвил гаваонитян; но так как он побил священников города Нов, которые доставляли гаваонитянам пищу и питье, то св. писание признает Саула убийцею гаваонитян.

(Баба-Кама 119а).

3)
Р. Симеон, сын Абба, от имени р. Иоханана, сказал: какой грех стоит во главе всех грехов?—Грабеж. Р. Иаков же сын Абба, от имени р. Иоханана, говорит: двадцать четыре преступления исчислил Иезекиил (гл. 22), а самым последним, как важнейшим, он поставил грабеж.

(Мидраш Когелет).

4)
Р. Иегуда, от имени Рава, сказал: в ту минуту, когда Давид сказал Мефибошету (II Сам. 19, 30): „Ты и Цива разделите между собою поле", глас Божий изрек: „Ровоам и Иеровоам разделят между собою царство".

(Шаббат 56б).

5)
Р. Танхум, сын Ханилаи, сказал: о птицах Всесвятой сказал: так как они перелетают из страны в страну, питаются везде грабежом, и зоб их наполнен хищничеством, то к жертвеннику он (зоб) не должен быть приносим. Поэтому и сказано (Лев. I, 16): «И отнимет зоб ея с перьями ее». Скот же, который питается у яслей господина своего и который не получает корма посредством грабежа или хищничества, может быть приносим в жертву целиком, как сказано (Лев, 9): «И принесет священник и воскурит все на жертвеннике».

(Когелет рабба 3, 13. Ваикра рабба 3).

6)
«Поди к муравью, ленивец; посмотри на пути его, и поучайся» (Притчи 6, 8),—т. е. посмотрите на присущий ему обычай избегать грабежа. Один муравей, насказывает р. Симеон, сын Халафты, уронил однажды зерно, на которое сбежались многие муравьи. Обнюхивали его все, но никто не трогал с места, пока не пришел тот самый муравей, которому оно принадлежало и не унес его с собою. Так-то поступают муравьи, у которых нет ни судьи, ни начальника: «У которого нет ни судьи, ни приставника? ни повелителя» (там же 7). Вы же, которые назначили себе судей и начальников, должны тем паче гнушаться грабежа.

(Ялкут ч. 2, 134).

7)
Пророк Исаия говорит (Ис. 61, 8): «Ибо Я, Превечный, люблю правосудие; ненавижу грабительство при всесожжении». Так сказал Всесвятой: не говори: „буду жить грабежом и разбоем и принесу всесожжение для очищения себя от греха", ибо Я ненавижу грабеж, даже не взирая на всесожжения, приносимые за грабеж; а если желаешь, чтобы Я твое всесожжение принял, то возврати похищенное, кому оно принадлежит, и тогда, если принесешь всесожжение, приму его, как сказано: „Ненавижу грабительство при всесожжении", т. е. пока награбленное еще в руках твоих.

(Танхума, изд. Венеции 13).

8)
«Не грабь бедного, потому что он беден; не притесняй несчастного, ибо Превечный вступится в дело их» (Притчи 22:22). Всесвятой так сказал: не грабь бедного, потому что Я сделал его бедным, и кто грабит его или издевается над ним, тот поносит Творца его и как бы издевается надо Мною, как сказано (Прит. 14, 31): «Кто теснит бедного, тот порочит Творца его, а чтущий Его—милует нищего».

(Там же 66).

9)
Грабитель, говорящий: «теперь возьму, потому что нуждаюсь, а потом заплачу за похищенное», считается беззаконником, ибо сказано (Иезек. 33, 15): «Если беззаконник возвратит похищенное», т. е. если даже возвратит похищенное, он все-таки беззаконник.

(Там же 5).

10)
Р. Элеазар с. Иакова говаривал: кто похитил мерку пшеницы, смолол ее, замесил тесто, испек хлеба, отделил из него лепешку в возношение, и желает над нею произнести благословение, не должен произносить его, так как подобное благословение есть хула, как сказано (Пс. 10у 3): «Грабитель благословляющий прогневляет Превечного».

(Баба-Кама 94б).

11)
«Заграбленный лулав
 не годится для употребления», потому, объясняет р. Иегуда от имени р. Симеона с. Иохаи, что это значило бы делать богоугодное дело посредством преступления. Р. Иоханан от имени р. Симеона с. Иохаи приводит по поводу стиха (Ис. 61, 8): „Ибо Я, Превечный, люблю правосудие, ненавижу грабительство при всесожжении", следующий пример: Какой-то царь проезжая мимо таможни, сказал рабам своим: «уплатите пошлину по принадлежности». Не вся ли пошлина твоя, спросили они? «Пусть берут все путешественники пример с меня, и пусть не уклоняются от взноса пошлины». Так и Всесвятой сказал: «Я, Превечный, ненавижу грабительство при всесожжении для того, что бы сыны Мои последовали Моему примеру и избегали грабежа».

(Сукка 30а),

12)
«Лучше одна полная горсть с спокойствием» (Екклез. 4, 6), т. е. лучше творить милостыню в небольших размерах, но из своей собственности, чем грабить, похищать, обижать и творить милостыню в больших размерах.

(Мидраш Когедет гл. 7).

13)
Вор уплачивает обыкновенно вдвое; а если он убил или продал (украденное)—вчетверо или впятеро больше. Грабитель же, во всяком случае, уплачивает только стоимость награбленного. Ученики р. Иоханана сына Заккаи спросили его: почему св. писание облагает большим штрафом вора, чем грабителя? Потому, ответил он, что грабитель смотрит одинаково как на Творца, так и на раба Его, а вор отдает больше чести рабу, чем Творцу, полагая что глаз Божий не видит и ухо Божие не слышит, как сказано (Ис. 29, 15): «О, скрывающиеся от Превечного в глубину, чтобы скрыть свой замысел...» И говорят: «кто видит нас»? От имени р. Гамлиеля рассказывают следующую притчу относительно вора и грабителя: В каком-то городе двое мужей давали пир; один из них пригласил своих сограждан, но не пригласил царя, другой же не пригласил ни сограждан, ни царя. Кто из них виновнее? Конечно тот, кто пригласил сограждан, но не пригласил царя.

(Мехилта незикин гл. 15; Баба-Кама 79а).

14)
Дозволяется покупать от сына или раба продавца, но воспрещается от них купить, если просят спрятать продаваемое.

(Тосефта Баба-Кама гд. 10).

15)
Воспрещается покупать у пастухов коз, шерсть и т. п. вообще, все то, о чем хозяин не знает, не следует у них покупать; все же, о чем хозяин знает, можно покупать.

(Там же гл. 11).

16)
Воспрещается брать в наем или на время скот у пастухов и хозяйские инструменты у подмастерьев; им же самим употреблять их для своей надобности дозволяется.

(Там же).

17)
«Не кради»—даже с намерением уплатить вдвое; «не кради» даже в шутку, чтобы только подразнить ближняго.

(Баба-Кама 61а; Тосефта Баба-Кама гл. 14).

18)
Даже собственности своей не должен человек красть из чужого дома; точно также не должно красть своей собственности даже из дома вора, чтобы не показаться вором.

(Тосефта Баба-Кама гл. 3)

19)
Ты должен знать, что грабежом считается не только, когда человек грабит с намерением присвоить себе заграбленную вещь, но даже такой случай, когда кто хочет дать кому-нибудь подарок, а тот не хочет принимать, и первый думает себе: «украду у него что-нибудь, дабы иметь случай заплатить ему вдвое». или же такой случай: кто забыл какую-нибудь вещь или деньги на известном месте, которое не может считаться потаенным, а забытое нашел другой и говорит: «напугаю его, пусть ищет, дабы он впредь был осторожен и не забывал своих вещей». Все это грабеж, ибо сказано: «не кради», т. е. ни с намерением подразнить, ни с намерением уплатить вдвое.

(Танхума 5, стр. 2).

20)
Не мышь вор, а нора вор.

(Кидушин 56б).

21)
Есть четыре рода людей, которых закон не обязывает платить за причиненные убытки, но которых Бог не прощает, пока они не возмещают убытков: 1) кто может свидетельствовать и не свидетельствует; 2) кто нанимает ложных свидетелей, чтобы выманить деньги; 3) кто не допускает солнечного света на жатву и 4) кто разбирает забор, причиняя тем потраву.

(Тосефта Шабуот, гл. 3).

22)
Р. Иошуа с. Ханании, рассказывает: «однажды случилось мне быть в дороге и заметить проложенную чрез поле тропинку, по которой я и прошел. Рабби, обратилась ко мне одна девочка,— не поле ли это?—Не проложенная ли это дорожка? был мой ответ.—Злодеи, подобные тебе, проложили ее,—ответила она.

(Эрубин 13а),

23) Следующие не допускаются к свидетельству: играющий в азартные игры, ростовщик и голубятник.

(Сингедр. 24б).

24)
Найденную одежду не воспрещается постилать на кровати и на колыбели для ее собственной пользы
. Когда же приходят к нашедшему гости, то он не должен постилать ее, для своего ли удобства, или для ее пользы.

(Песахим 106б).

25)
Гости не должны давать из того, чем их угощают, детям хозяина, разве с позволения последнего.

(Хулин 94а).

26)
Р. Ханина завел р. Ионатана в свой сад и угостил его смоковницами. При уходе, р. Ионатан заметил там семилетнее дерево с белыми смоковницами и спросил: «почему не дал ты мне отведать от этого дерева?»—Оно принадлежит моему сыну, был ответ р. Ханины. Из этого заключаем, что. р. Ханина не присвоил себе собственности даже своего сына, считая это грабежом.

(Иерус. Баба-Батра 21).

27)
Р. Симеон сказал: почему учители наши постановили выручать похищенное из наилучших имений похитителя?—В предупреждение грабежа и похищения, дабы человек думал себе: «на что мне грабить и похищать? Завтра нагрянут судьи в мое имение и отнимут у меня мое лучшее поле, основываясь на стихе (Исх. 22, 25): «Из лучшего поля своего и из лучшего виноградника своего пусть заплатит он»..С какою же целью постановили: взыскивать долг из имений средней руки?—Дабы никто, увидев у ближнего хорошее поле или хорошую квартиру, не сказал: поспешу дать ему взаймы, дабы приобрести его поле или его квартиру за долг мой.

(Гитин 49а).

28) Аба-Саул с. Батнита обыкновенно наполнял сосуды напитками накануне праздника или в полупраздничные дни, с целью, чтобы пена, образующаяся на напитках, исчезала
. Некоторые же рассказывают, что так поступал он и всегда, с целью, чтобы из сосудов, служивших ему мерами, вытекало все до последней капли.

(Мишна Беца 29).

29)
Учили: Аба Саул составил триста мехов вина из пены, оставшейся в мерах его, а товарищи его набрали столько же сосудов елея из одних капель, остававшихся в сосудах. Все это принесли они к иерусалимским раздавателям милостыни. «Нуждаетесь ли вы в этом?» спросили последние. — Мы этим пользоваться не хотим,—отвечали они.—Если вы к себе так строги,— сказали раздаватели милостыни, то употребите это на общественные потребности, ибо мы учили: кто грабит и не знает, у кого он грабит, должен употребить награбленное на общественные потребности.

(Там же а).

30)
Р. Симеон, с. Шетеха, торговал льном. И сказали ему ученики его: «Рабби, полно тебе торговать; мы купим тебе осла и тебе не придется столько трудиться». Они пошли и купили ему у одного сарацина осла, на котором нашли жемчужину. Они пришли к нему и сказали: «Отныне тебе не нужно будет много трудиться»,— Почему же?—спросил он.—«Мы купили тебе осла у одного сарацина и нашли на нем жемчужину». — Знает ли продавец о ней?— «Нет».—Так идите и возвратите ему ее. Неужели вы думаете, что Симеон с. Шетаха—невежда?

(Иерус. Баба-Мециа гл.,2; Деварим-рабба 3).

31)
Р. Иосей говорит: да будет добро ближняго твоего для тебя также дорого, как твое собственное, т. е., подобно тому, как человек смотрит на свое добро, он должен смотреть на добро ближняго своего, и подобно тому, как человеку неприятно, чтобы дурная молва распространилась о его добре, ему должно быть так же неприятно, чтобы дурная молва распространялась о добре его ближняго.

(Абот де-р. Натан гл. 17).

32)
Задерживающий плату поденщика считается, по смыслу св. писания, его убийцею.

(Сифри ко Второз. 279).

33)
Р. Ади с р. Ивии, спросил у р. Аши: «Какая разница между газлан (грабителем) и хамсан (совершающим насилие)», и получил в ответ: «Хамсан платит за покупку, газлан не платит».—Неужели платящего ты называешь хамсан?— Не сказал ли р. Гуна, что продажа, состоявшаяся даже под угрозою повешения имеет силу?—«Не в том дело,— ответил р. Аши, там продавец не изъявил согласия на продажу, а здесь изъявил».

(Баба-Кама 62а).

34)
Стих (Лев. 5, 20): «И преступление совершил против Превечного» объясняет р. Акиба так: заимодавец или должник, совершающие куплю или продажу, совершают сделки свои при посредстве документов и свидетелей, а если кто из них нарушает какое-нибудь условие, то отрицает только свидетелей или документы; но кто отдает какую-нибудь вещь на хранение, о чем говорится в означенном стихе, тот не хочет, чтобы кто-нибудь знал об этом и между ними (отдающим и получающим вещь) есть только один свидетель (Бог), а потому, кто отказывается возвратить отданную ему. на хранение вещь, отрицает вместе с тем и единственного свидетеля, бывшего между ними.

(Сифра Ваиикра гл. 22).

35)
Крадущий деньги на стоимость пруты
 и больше—преступает запретительную заповедь, ибо сказано (Исход 20, 15): «Не кради». Все равно, у кого бы он ни украл, у израильтянина или у язычника, у взрослого или у малолетнего. Запрещается также красть в шутку, с намерением возвратить или заплатить, чтобы таким образом не привыкать к воровству.

(Йод-гахазака о воровстве, гл. 1).

36)
Возжелавший раба или рабыню, дом или посуду своего товарища, или какую бы то ни было вещь его, которую он может приобрести у него покупкою, преступает запретительную заповедь, хотя бы и удовлетворил его большою суммою, ибо сказано (Исход 20, 17): «Не похотствуй». Как только он подумал про себя, как бы ему приобрести вещь своего ближнего, он уже преступил заповедь., ибо сказано: «не возжелай», а желание рождается в сердце, желание же ведет к похоти, а похоть—к грабежу, потому что если собственник не согласится продать принадлежащую ему вещь, то желающий приобрести ее заграбит ее, как сказано (Мих. 2, 2): «И возжелали домов и заграбили». Когда же собственник станет защищать свою собственность, то дело может дойти до пролития крови, как то было с Ахавом и Наватом (I Царей 21).

Стало быть, возжелавший чужой вещи, преступает одну заповедь, приобретший ее насильственною покупкою преступает две заповеди: «Не похотствуй» и «не возжелай», а заграбивший ее—преступает три заповеди.

(Там же о воровстве и потери 1).

37)
Запрещается покупать у грабителя заграбленную им вещь, равно и содействовать ему при переделке вещи, для того, чтобы она стала его собственностью
, ибо делающий такие и подобные им вещи потворствует преступникам и преступает заповедь (Лев. 19, 14): „Пред слепым не клади преткновения".

(Там же).

38)
Бывают обнищавшие по милости своих отцов, т. е. отцы разными неправдами нажили богатства и оставили их в наследство своим детям. Такия богатства осуждены на гибель и они в прок не идут, как сказано (Иов 20, 10): «Сыновья его будут заискивать у нищих»; (Пс. 109, 12) «Никто не сжалится над сиротами его»; (Там же) «Захватит заимодавец все, что у него». Бывают также обнищавшие за то, что занимались ростовщичеством, или за то, что не препятствовали нечестивцам творить зло в их городе, или даже помогали им, или радовались этому. Есть еще обнищавшие за гордость, как сказано (I Сам. 2, 7): «Господь делает нищим и богатым»»; (Там же З) «Не умножайте речей надменных». Бывают и такие, которые обнищали за то, что обращались к бедным с жестокими или обидными словами, в роде следующего: «кто способен работать и трудиться, тому я не даю»; или же такие, которые родственникам своим не дают, а чужим дают, хотя и сказано (Исаия 59, 7): «И от единокровного твоего не отклоняйся».

(Сефер Хасидим, 530).

39)
Если кто совершил кражу или грабеж и есть тому свидетели, но он кражу возвратил,—то нельзя рассказывать и разглашать о его гнусном поступке. Если даже вор поклялся, что впредь не будет красть, и опять совершил кражу, то и тогда нельзя обличать его, дабы не закрыть двери пред кающимся.

(Там же 584).

40)
Некто совершил грабеж посредством хитрости и обмана. Ограбленный же между тем уехал за море, а грабитель раскаялся и хотел возвратить заграбленное, но не мог, так как ограбленный уехал. Он обратился за советом к одному ученому и тот сказал ему: разузнай, нет ли у него детей или родственников, которым ты мог бы возвратить, заграбленное, а если нет, то употреби эти деньги на общественную пользу. Впоследствии, этому человеку так посчастливилось, что он был в состоянии нанять нарочного для пересылки награбленного ограбленному.

(Там же).

41)
Есть вещи, которые хотя и не могут считаться грабежом, но которые в сущности хуже грабежа, напр. когда кто-нибудь приходит к человеку, хотя и праведному и богатому, но скупому, стесняющемуся однако же отказать ему от дома, и кормится на его счет, или же когда кто приходит в дом заведомо бедного, который стыдится сказать, что сам нуждается: это настоящий грабеж, запрещенный Господом Богом. Если св. писание запретило брать даже то, что человек дает по доброй воле (напр. рост), то тем более оно запретило брать способом, подобным вышеизложенному, как сказано (Прит. 23, 6): «Не вкушай пищи у человека завистливого», также (там же 16, 27): «Ненавидящий подарки будет жив». Покаяние же такого человека трудно, потому что если он даже пожелает заплатить, то тот стеснится взять у него.

(Там же).

42)
Некто пришел к одному ученому и сказал ему: помню, что в малолетстве своем я воровал и совершил много других грехов; теперь спрашиваю: нужно ли мне возвратить накраденное, так как, когда я грешил, был еще несовершеннолетний? Ученый ответил: за все грехи и за все кражи, которые ты помнишь, ты должен заплатить, ибо так поступил и царь Иосия, который заплатил за все убытки, которые он в малолетстве своем причинил тяжущимся своим неправильным судом.

(Там же 692).

43)
Заслуга побуждающего кого-нибудь к благотворительности выше заслуги совершающего ее. Но это только в том случае, когда кто побуждает богатых; но побуждающий к благотворительности того, который сам едва перебивается, тот все равно, что грабит последнего.

 (Там же 332).

44)
Если на ком-нибудь был денежный долг и как должник, так и заимодавец забыли, уплачен ли был долг или нет, и последний не требует первого к суду, то первый, если он хочет быть чистым пред своею совестью, должен уплатить последнему. Если же заимодавец человек честный и богобоязненный и не хочет взять уплаты, то должник должен внести ему долг безусловно и сказать: если я тебе должен, то деньги твои; а тот отвечает: если деньги в самом деле мои, то я их прощаю тебе. Таким образом взаимно простив друг друга, они разделяют сумму между собою. Подобное случилось с двумя лицами, и они поступили так: на деньги купили книги и ссудили ими тех, которые нуждались в них.

(Там же 1067).

45)
«Не прельстись домом ближнего твоего» (Исход 20, 17).«И не желай дома ближнего твоего» (Второз. 5, 21). Эти стихи предостерегают нас от неосновательного процесса с целью отобрать у ближнего его поле, виноградник или какое бы то ни было имущество даже с уплатою их стоимости. Мы не должны и думать о таком мерзком деле, дабы наши думы не перешли в дело; ибо сказано: «не прельстись!» И если кому-нибудь захотелось, чтобы ближний продал ему свое поле или свой виноградник, и он знает, что если сильно попросит его, то тот постыдится отказать ему, то запрещается ему просить, ибо это все равно, что принуждение. И если человеку, всеми уважаемому, которому трудно в чем-либо отказать, захотелось приобрести какую-нибудь вещь у своего ближнего покупкою, то он не должен справляться о цене этой вещи, разве только, если он уверен, что ближний охотно продаст ее и ему не жаль будет расстаться с нею.

(Шааре-Тешуба р. Ионы).

46)
Да не подумает человек, что так как грех грабежа поправим, ибо сказано (Лев. 5, 23): «Да возвратит он похищенное», то можно грабить у ближнего все, что угодно, при случае же можно будет возвратить награбленное и грех таким образом будет заглажен. Чтобы такими соображениями не стали оправдываться преступники, св. писание наложило на грабителя очистительную жертву, сверх возвращения награбленного в упятеренном, количестве.

(Сефер Гахинух).

47)
Что бы ты ни купил: мясо или другие домашние принадлежности, ты не должен пользоваться ими до уплаты за них, ибо подобное пользование в моих глазах есть оттенок грабежа.

(Иеш-Нохалин 30).

48)
Запрещение грабежа есть одна из тех нравственных заповедей, до которых человек дошел бы собственным умом, если б даже о ней не сказано было в св. писании. Это одна из семи заповедей, которыя вменены были в обязанность уже Адаму. А потому человек должен честно вести свою торговлю и быть чистым от грабежа, дабы удостоиться взойти на святую гору Всесвятого, как сказал царь Давид (Пс. 24, 3): «Кто взойдет на гору Господню и кто станет на святом месте Его?—Тот, у кого руки неповинны, а сердце чисто».

(Р. Бахия б. Ашер, Кад-Гакемах).

49)
Неудовлетворительным считается возвращение награбленного наследниками грабителя, так как последний должен сам очистить свою душу при жизни своей, а не поручать это другому, ибо кто может лучше его самого заботиться о спасении своей души? Очищение подобно светильнику, которым человек может пользоваться, когда он находится впереди, а не сзади его, и в этом смысле сказано (Исаия 58, 8): «И праведность твоя будет тебе предшествовать и слава Превечнаго будет сопровождать тебя», т.е., если будешь праведен так, что праведность твоя будет шествовать впереди тебя в продолжение переменчивой жизни твоей, то слава Превечнаго будет сопровождать тебя, что составляет основу вечной жизни. Сообразно этому, человек во всю жизнь должен не только быть крайне осторожным относительно грабежа, но должен творить справедливость, которая составляет противоположность грабежу. Вот почему в писании сказано (Второз.16, 2): «За справедливостью, за справедливостью гоняйся». Слово «справедливость» повторяется здесь по нескольким причинам. Во-первых, это означает: следуй за справедливостью, не только когда это для тебя выгодно, но даже и когда убыточно; во-вторых, следуй за нею не только словом, но и делом; наконец, в третьих, следуй за нею как относительно израильтян, так и относительно иноверцев.

(Там же).

50)
Предостерегаю вас, дети мои, не брать взаймы ни у израильтянина, ни у иноверца, разве только если предварительно знаете, что вы верно будете в состоянии возвратить долг к сроку, дабы вас не называли нечестивцами, как сказано (Пс. 37, 21): «Занимает нечестивец и не уплачивает». При займе же у иноверца бывает еще осквернение имени Божьего, что составляет самый тягчайший грех. Поэтому весьма, весьма остерегайтесь грабежа, возлагая надежду вашу на Всесвятого, Который прокормит вас дозволенным, а не запрещенным.

(Завещание р. Зискинда).

ГЛАВА XI. 

ХАНЖЕСТВО И ЛЕСТЬ

1)
Царь Ианай сказал супруге своей: не бойся ни фарисеев, ни нефарисеев, а только ханжей, которые прикидываются фарисеями: поступают они как Зимри, а требуют вознаграждения как Финеес
.

(Соте 22б).

2)
Р. Симеон сын Халафты сказал: с того времени, как кулак ханжества взял верх, судьи стали кривить душою, поведение людей испортилось и никто не может сказать другому: мое поведение лучше твоего.

(Там же 41б).

3)
Царь Агриппа читал тору стоя
 и ученые похвалили его за это. Когда он дошел до стиха (Второз. 17, 15): «Не можешь поставить над собою иноземца»
, он прослезился; ученые сказали ему: не беспокойся, Агриппа; ты наш брат, ты наш брат.

(Там же, Мишна).

Учили от имени р, Натана: в этот час израильтяне были осуждены на истребление за то, что польстили Агриппе.

(Там же, Гемара).

4)
Р. Элеазар сказал: общество, в котором существует ханжество, в конце концов подвергнется изгнанию.

(Там же 42а).

5)
Р. Элеазар сказал: человек, который ханжит, попадет в ад, как сказано (Исаия 5, 20): «Горе тем, которые называют худое добрым и т. д. и, затем сказано (Там же 24): «За то, как солома съедается огнем и сено тлеет в пламени,—так сгниет корень их».

(Там же 41а).

6)
Р. Иеремия, сын Элеазара, говорит: о некоторых достоинствах человека можно говорить в его глаза, о всех же—только за глазами. Когда Бог говорит с Ноем сказано (Бытие 7, 1): «Ибо тебя увидел я праведным предо мною в роде сем»; за глазами же сказано о нем (Там 6, 9): «Ной был человек совершенно праведный в свое время».

(Эрувин 18б)
.

7)
Р. Иеремия с. Ади сказал: четыре категории людей не удостаиваются лицезрения Всесвятого: насмешники, ханжи, лжецы и те, которые злословят.

(Соте 42б).

8)
Кого можно назвать набожным дураком? Того, кто, видя утопающую женщину, говорит: не могу спасти ее, потому что не прилично мне смотреть на нее.

(Там же 22б).

9)
Знай, что есть много людей, которые любезны только на словах, а на деле они твои заклятые враги; потому ты им не должен верить, как сказано (Прит. 24, 26): «Устами своими притворяется враг». И как гладко и мягко он ни говорил бы с тобою, ты этим не должен увлекаться. И если тот, кто поступает подобным образом относительно людей, считается испорченным, то тем более он должен считаться таковым, если поступает так относительно Бога, которого думает умилостивить молитвами и мольбами, имея в уме совсем другое; о подобных-то сказано: (Пс. 78, З7): «И льстили Ему устами своими и языком своим лгали пред Ним».

(Горен-Нахон 2, 3),

10)
Льстецы, не удостаивающиеся лицезрения Всесвятого, разделяются на несколько категорий: к первой категории относится такой льстец, который сознает, видит и знает, что товарищ его не чист на руки или что он грешит против ближнего клеветою или обманом, и все-таки говорит ему: ты не сделал ничего дурного. Мало того, что он совершает грех, воздёрживаясь от обличения, вопреки сказанному (Лев. 19, 17): «Обличай ближнего твоего»,—он еще усугубляет свой грех тем, что говорит ему: ты совсем не грешен, как сказано (Иер. 23, 14): «И поддерживают руки порочных». Таким образом, подобный льстец не только не ревнует за правду, но еще способствует лжи, называет зло добром, мрак светом и делается причиной двоякого преткновения грешника: во 1-х, тот (грешник) не раскаивается в своем дурном поступке, во 2-х,— повторяет его.

Ко второй категории относится такой льстец, который хвалит пред людьми нечестивца в глаза и за глазами. Хотя он и не оправдывает его насилия, но говорит, что он человек хороший. О подобном сказано (Пр. 28, 4): «Оставляющие закон хвалят нечестивца»; ибо если б он сам не оставил закона, он не стал бы хвалить преступающего слова закона и нарушающего заповеди. Даже когда он хвалит в нечестивце только хорошее в нем, выставляет пред людьми только его хорошую сторону, также не хорошо, ибо, выставляя в нечестивце хорошее и скрывая дурное, льстец дает слушателям повод считать нечестивца праведником и воздавать ему почести.

К третьей категории относится такой льстец, который хвалит нечестивца в глаза, хотя он на столько умен, что не станет хвалить его пред людьми, дабы самому не пострадать. Такой образ лести тоже грех великий, ибо, слыша себе похвалы, он (нечестивец) не покинет дурного пути своего и не будет заботиться об исправлении своем, считая себя праведником. Даже тот, кто сам убежден, что он не праведник, слыша похвалы, подумает про себя: «и в самом деле это правда, что он говорит обо мне», как сказано (Пр. 11, 9): «Устами льстец вредит ближнему своему». Есть между льстецами и такие, которые льстят сильным особам, чтобы те оказывали им честь и внимание. 0 подобных льстецах мудрецы наши сказали: Всякий, кто льстит товарищу ради почестей, в конце концов постыдным образом расстанется с ним.

К четвертой категории относится такой, который подружился с нечестивцем и не только не укоряет его, дабы удалить его от проступков, но и приближает его к себе, как друга; к такому то идет стих (II Парал. 20, 37): «Так как ты вступил в общение с Ахазиею, то разрушил Господь дело твое».

К пятой категории относится такой, которому люди привыкли верить и на слова которого они полагаются, а он, вздумав возвеличить кого-нибудь, напр. родственника своего, говорит, что это умный человек, хотя тот совсем не умен. Люди будут полагаться на его приговоры и прибегать к нему за разбирательством своих споров, а он будет делать промахи в своих решениях, и таким образом будет наносить людям большой ущерб. Сюда же нужно отнести и тот случай, если пользующийся доверием отзовется о ком-нибудь, что это человек честный хотя сам не убедился в его честности, а между тем, кто-нибудь услышав такой отзыв, поставит этого человека своим домоправителем и поручит ему все свое добро, а тот обманет его.

К шестой категории относится тот, кто в состоянии препятствовать деланию зла и не препятствует, смотря сквозь пальцы на предосудительные поступки; а нам ведь вменено в обязанность истребить зло из среды нашей, как сказано (Втор. 13, 6): «Истреби зло из среды себя»; также сказано (Лев. 26, 37): «И споткнутся друг о друга», что ученые истолковывают: споткнутся каждый о грехи другого, ибо, по мнению ученых, израильтяне ответственны друг за друга.

К седьмой категории относится тот, кто, видя, что его сограждане люди упрямые, думает про себя: без сомнения они не послушаются, если я и буду убеждать их исправиться, потому удерживается от увещаний. Такой тоже понесет грех, потому что не попытался предупредить погибель сограждан своих: ведь может быть, что дух их пробудился бы от своего грешного сна и они оставили бы свои заблуждения.

(Шааре-тешуба р. Ионы 44, 46).

11)
Кто хочет предохранить себя от лести, должен предохранять себя от честолюбия, ибо кто не гоняется за честью, тот не нуждается в том, чтобы ему льстили. Следует также остерегаться пользования чужим добром, ибо льстецы льстят иногда, предоставляя свою собственность в распоряжение других, ожидая себе пользы от этого. Поэтому, кто удаляется от этих двух вещей: честолюбия и пользования чужим добром, предохраняет себя от многих грехов, ибо многие делают добро только из тщеславия и тем уничтожают достоинство своего служения Господу.

(Орхот-Цаддиким 4, 44).

12)
Тот, кто льстит, сопротивляется Всесвятому. Как раб, оставляющий господина своего, чтобы служить другим, считается возмутителем, так и льстец считается таковым, потому что оставляет Всесвятого и служит людям своею лестью.

(Р. Бахия, Кад-гакемах).

13)
И так как лесть делает человека мерзким пред Богом, то подобает человеку удаляться от нее, чтобы не осквернять уст своих оправданием нечестивца и обвинением праведника. Слова его должны быть правдивы и истинны, ибо человек сподобляется вечной жизни только беспорочностью, которою прославились праведники и патриархи.

(Там же).

14)
К разряду льстецов относится и тот, кто исполняет какую-нибудь Божью заповедь с целью заслужить от людей честь и похвалы, или же потому, что он боится их (людей); точно также и тот, кто молитвою своею хочет приобрести благоволение людей помимо Бога; его молитва не принимается Богом и он называется служащим не Господу, а людям.

(Торат-гаашам 61).

15)
Не следует льстить ни родственникам, ни детям своим, ни кому бы то ни было; ибо сколько людей коснеет в своих злодеяниях только потому, что они за свои мерзкие поступки не терпят никакого стыда и им еще льстят!

(Там же).

16)
Троим дозволяется льстить: жене, — ради домашнего спокойствия, кредитору,—чтоб он не притеснял и учителю,—чтобы он научил торе и заповедям. Точно также дозволяется льстить ученикам и товарищам, чтобы те слушались, учились и исполняли заповеди.

(Там же).

17)
Льстецы причиняют зло нечестивцу, так как, благодаря им, он никогда не кается. Там, где обыкновенна лесть, нельзя отличить презренного от почтенного, праведника от нечестивца; дальше, где обыкновенна лесть, никогда не обнаруживается истина, так как зло в подобном обществе провозглашается добром и наоборот. Далее, в таком обществе возвышают презренных  и унижают почтенных. Доходит даже до того, что почтенные люди льстят нечестивцам, чтобы с их помощью приобрести значение и власть.

(Амуде-шеш,,. амуд-гашалом).

ГЛАВА XII.

НЕНАВИСТЬ И МЕСТЬ.

1)
Р. Иошуа говорит: дурной глаз, дурной помысел и ненависть к людям исторгают человека из мира.

(Абот 2,11).

2)
Учили: Р. Неемия говорит: за грех беспричинной ненависти раздор учащается в доме человека, жена его рождает преждевременно и дети его умирают малолетними.

(Шаббат 35а).

3)
Мы находим, что первый храм был разрушен за то, что (израильтяне) поклонялись идолам, блудодействовали и проливали кровь. При втором - же храме они, правда, занимались вероучением, были усердными исполнителями заповедей, исправно отделяли десятины и отличались всякими добрыми нравами,—но вместе с тем любили корысть и питали друг к другу беспричинную ненависть, а беспричинная ненависть такой тяжкий грех, что равняется идолопоклонству, блудодейству и кровопролитию.

(Тосифта, Менахот 13; Иер. Иома 1,4; ср. Вав. Иома 9б).

4)
Мар-Зутра, отправляясь спать, произносил: «Прощаю всех огорчивших меня.»

(Мегилла 28а).

5)
Кто мстит товарищу, тот нарушает запрещение: „Не мсти" (Лев. 19, 18), и хотя он не подлежит за это телесному наказанию
, тем не менее, это скверная черта, и человеку надлежит быть снисходительным во всех жизненных случаях, так как у разумных людей все—суета и ничтожество, за что не стоит мстить. Что такое мщение? Если, напр., один попросил другого одолжить ему топор и тот ему не дал; а чрез некоторое время второй, сам нуждаясь в таком же одолжении, приходит к первому и говорит: одолжи мне топор твой, а тот ему отвечает: «не дам, как и ты мне не дал, когда я у тебя просил,»—то это и есть мщение. А следует, когда второй приходит к первому, чтобы тот оказал ему просимое одолжение с готовностью, не говоря ни слова; и по этому примеру надлежит поступать во всех других случаях. Так говорит и Давид, обладавший отличными качествами (Пс. 7.5): «Отплатил ли я тому, кто мне сделал зло?»

(Маймонид гил. Деот гл. 7, § 7).

6)
Кто сохраняет в своей памяти неприязнь к израильтянину, тот нарушает запрещение: «Не злопамятствуй» (Лев.19, 18).—Что значит злопамятство?—Рувим, напр., говорит Симеону: отдай мне в наем этот дом, или дай мне на прокат этого вола, а Симеон не соглашается. Спустя некоторое время Симеон приходит к Рувиму одолжить или нанять что-нибудь, и последний говорит ему: «вот, я одалживаю тебе и не воздаю тебе по твоему поступку»,—кто так поступает, тот не соблюдает сказанного: „Не злопамятствуй". Следует изгладить из памяти предмет; возбудивший неприязнь, потому что пока человек этого не сделает, можно еще опасаться, что он пожелает мстить. Оттого-то закон и относится так строго к злопамятству, что оно ведет к мщению. Только при отсутствии злопамятства между людьми и возможна прочность благосостояния человеческого общества и взаимных межчеловеческих отношений.

(Там-же, § 8).

7)
Чем может человек отомстить своему врагу?—Пусть приумножит в себе добрые качества.

(Сефер Хасидим 88).

8)
Не питай ненависти к тому, кого ненавидит твой друг, только из привязанности к последнему, потому что может случиться, что они помирятся между собою, а тебе тот не простит, так как твоя ненависть была беспричинная.

(Там-же 77).

9)
«Не говори: отплачу злом! Уповай на Бога и Он тебе поможет» (Прит. 20, 22). «Не говори: как он поступил со мной, так и я поступлю с ним, воздам всякому по его делам» (Там же 24, 29), т.е. не говори как мне обвесили, так и я обвешу; точно также если товарищ выступил против тебя ложным свидетелем, не плати ему тем же.

(Там же, 1080).

10)
Отгоняй от твоего сердца ненависть, которая препятствует всякому добру, портит аппетит, производит безсонницу и мешает сосредоточению внимания при молитве. Поэтому беги от этого зла, усвояй себе доброе сердце и предпочитай твоей воле волю Бога,—тогда ты будешь счастлив.

(Рокеах в гл. «Об очищении от греха и т. д.»).

11)
Нет лучшего богатства, чем здоровье, и нет лучшего наслаждения, чем доброе сердце. Если человек причинил тебе зло, не мсти ёму; твои же грехи тому причина, что Бог попустил его вредить тебе.

(Там-же в главе «Ищи мира»).

12)
Порядочному человеку неприлично мстить и питать ненависть к тому, кто его оскорбляет. Мало того, он должен еще помогать этому человеку, подобно нашему учителю Моисею, который не только не пришел в волнение от слов своей сестры Марьями, но и помог ей своей молитвой.

(Ралбаг, 185).

13)
Один мудрец сказал: лучшею местью твоему врагу будет—вернуть его, если можешь, к твоей дружбе.

(Орхот-Цаддиким 16).

14)
Большей части людей свойственно неутомимо следить за тем, кто сделал им зло, пока не отплатят ему за его злой поступок и не причинят ему таких же мучений, какие он им причинил. От этого Бог предостерег нас словом Своим: «Не мсти» (Лев. 19). Ибо человек должен знать и соображать, что все, что ни случится с ним, добраго или худаго, имеет свою причину исключительно в воле Божией, а человек тут ни при чем. Посему, когда один причиняет кому-нибудь неприятность, то обиженный должен знать, что это за его грехи, что Бог так решил, так что он не имеет основания помышлять о мщении, как сказал Давид (II Сам. 16, 10): «Что мне и вам до того, что он проклинает?—Бог сказал ему: „проклинай", и указал причину известного обстоятельства в своих грехах, а не в своем враге Шимеи бен-Гера.

(Хинух 44б).

15) Ненависть и зависть слишком сильные страсти, чтобы грешное человеческое сердце могло подавлять их. Человек весьма чувствителен к обидам, ему наносимым, много страдает от них, и месть для него слаще меду, так как она одна возвращает ему спокойствие. Поэтому, кто в состоянии победить свою природу, не питает неприязни к тому, кто возбуждает в нем это чувство, не мстит ему, хотя бы представлялась возможность к тому, забывает все, как бы ничего не было,—тот обладает громадными силами.

Хотя повеление Бога ясно формулировано в стихах: «Не ненавидь брата твоего в сердце твоем»,—«Не мсти и не злопамятствуй сынам народа твоего»; но так как лукавый обуревает сердце, стараясь оставить в нем какой-нибудь след неприязни, внушает, например, человеку, желающему оказать товарищу помощь, в которой ему тот когда-то отказал, делать это, по край-ней мере, не без суроваго вида и т. п., то св. Писание постановило общее правило, предупреждающее все эти случаи: «И люби ближнего, как самого себя» (Лев. 19, 18),—без всякой разницы, без ухищрений, без всяких потаенных и задних мыслей.

(Луцатто, Мессиллат-Иешарим 21б).

ГЛАВА XIII.

СТРЕМЛЕНИЕ К ПРЕВОСХОДСТВУ; ПОТВОРСТВО ГРЕШНИКАМ; ЧЕСТОЛЮБИЕ.

1)
Победа есть торжество сильного над слабым и стремление к ней само по себе есть благодетельное свойство, дарованное людям Господом, дабы они старались взять верх над беззаконниками и вредными людьми и препятствовать их размножению во вред человечеству. Но одна сила, без воли Божьей, не одерживает победы, а потому человек должен надеяться на помощь Всемогущего, который покорит его врагов. Надеющийся же на свою силу, богатство и мудрость не может рассчитывать на верный успех.

2)
Однако это стремление к победе и превосходству бывает иногда причиной многих бедствий и несчастий, когда человек не пренебрегает никакими средствами и пускает в ход даже обман, хитрость и коварство, вследствие чего иногда слабый и не достойный возвышается над сильным и праведным. Каждый ревнует, завидует другому и всеми силами домогается превосходства над ним, каждый по своей части и ремеслу: ремесленники соперничают между собою в совершенстве своих изделий; торговый люд в богатстве и доброкачественности своих товаров; ученые оспаривают друг у друга пальму первенства. Это рвение к победе свойственно не только людям, но и всякому живому существу, а в особенности мужскому полу: самцы собачьей породы, петухи борются между собою и сильнейший торжествует победу.

3)
Это общее всем рвение к победе было бы в действительности добрым даром от Бога—рычагом и двигателем наук и искусств, если бы люди под его влиянием пользовались добрыми средствами. Но по большей части победители достигают цели совсем не честным трудом, а хитростью и обманом. Ремесленники делают свое дело недобросовестно, сообщая своим изделиям только красивый вид и не заботясь о совершенстве самой работы* Торговцы торгуют на обман, судьи и представители злоупотребляют своей властью, даже ученые и мудрецы проводят свое время в пустых препирательствах и одерживают победу лишь шумом и криком.

4)
Дышащий мщением против своего врага должен подумать, что хотя он и победит врага, за то сам будет побежден своим гневом и жаждою к мщению; и потому лучше не стремиться к такой победе, которая равносильна поражению. Так и стих говорит: (Прит. 16:32). «Более славен владеющий собою, чем тот, кто покорил город», ибо владеющий собою—победитель никем не побежденный; покоривший же город побежден, в свою очередь, своими страстями, и такая победа не стоит понесенного из за нее поражения.

5)
Рассказывают, что кто-то оклеветал своего знакомого пред начальником, чем причинил ему значительный вред. Раз клеветник встретил оклеветанного, когда последний был в весьма хорошем расположении духа. Клеветник не мог скрыть своего удивления и спросил: «Что означает эта радость и чрезмерная веселость после того, как ты побежден»? «Я рад великой победе, которую я одержал над тобою»,—отвечал оклеветанный. Клеветник рассмеялся и сказал: «Ты бы точно победил меня, если б я не донес на тебя начальнику; но теперь долго не оправишься от удара, нанесенного тебе.»—«Победа, торжествуемая тобою,—ответил оклеветанный,—временная, и я рано или поздно оправлюсь; но я одержал над тобою победу вечную, лишив тебя удела в будущем мире; от этого поражения ты никогда не оправишься, так как ученые сказали: «Доносчикам нет удела в будущем мире». Тогда клеветник понял свою потерю и стал просить прощения у оклеветанного, вознаградив его за вред, нанесенный ему его клеветой.

(Сатнов, Сефер Гамиддот 130).

6)
Будь приятен всем людям, но не гоняйся за господством;ибо господство—увы—роет могилу облеченным им.

(Сефер Хасидим 70).

7)
Не следует из сострадания к злодею платить за его обман, грабеж или воровство, а следует взыскивать с него самого, как сказано: (Иов 29, 17:) «И сокрушаю челюсти беззаконника, и из зубов его исторгаю похищенное.»

(Там же 1026).

8)
Не следует человеку выказывать сострадания к злодеям и к тем, которые сами себя не жалеют, а так же к неблагодарным, обманщикам, ворам, грабителям, обольстителям и клеветникам. Не следует сожалеть о том, который сам себя не жалеет,—напр., о моте, который без всякой надобности сорит деньгами и не слушает, когда ему советуют своих денег понапрасну не тратить; об игроке, когда он просит одолжения или ссуды, дабы не осрамиться пред тем, кому он проиграл. Такое сострадание составляет потворство грешнику.

(Там же).

9)
Не радуйся оказанной тебе чести, ибо соответственно получаемым человеком почестям и удовольствиям в сем мире убавляется из его заслуг в мире будущем. Если же скажешь: постановил же р. Симон бен-Гамлиель, чтобы вставали пред почетным лицом,—то знай, что он постановил это с религиозною целью, дабы народ получил вознаграждение за повиновение патриаршей власти.

(Там же).

10)
Похоти и сластолюбие не дают человеку покою до самой смерти, как сказали ученые: «Человек умирает, не удовлетворив даже вполовину своим страстям». Страсти распадаются на два разряда: на корыстолюбие и честолюбие; то и другое равно пагубно и причиняют человеку много зла. Жажда денег служит для человека ярмом, заставляя его работать и трудиться, как сказано (Еккл. 5, 9): «Любящий серебро не насытится серебром». Она то заставляет его подвергаться многим опасностям, изнуряет его силы постоянными работами, сопряженными с накоплением богатств, как ученые сказали (Абот 2,7): «Множащий имущество, множит и заботы». Она же заставляет его преступать заповеди религии и законы природного ума.

Но хуже этой жажды жажда почестей, потому что свое корыстолюбие и сластолюбие человек может иногда преодолевать, честолюбие же—настойчивее, так как для человека нестерпимо видеть себя ниже своих сверстников; многие погибали от этой страсти. Одним словом: честолюбие волнует сердце человеческое больше всех страстей и похотей; если б не оно, человек давно помирился бы на том, чтобы есть что может, одеваться, как может и жить в доме, защищающем его лишь от случайностей погоды, и таким образом, пропитание его доставалось бы ему легко, так как он не должен был бы стараться разбогатеть. Но лишь только человек почувствует себя ниже своих сверстников, он готов, так сказать, головою стену прошибить, и нет конца его затеям. Вот почему ученые наши сказали: «Зависть, честолюбие и вожделения исторгают человека из мира», и повелели нам: «Не ищи власти, не гоняйся за почестями». И сколько таких, которые терпят голод и унижают себя до собирания общественной милостыни, лишь бы не заниматься ремеслом, которое презренно в их глазах и может будто бы нанести ущерб их чести. Есть ли что-нибудь неразумнее этого? Они предпочитают праздность — мать всех пороков — лишь бы не унижать своего воображаемого достоинства.

Ученые же, всегда направлявшие нас на путь истины и предписавшие нам благоразумные правила, сказали (Абот 1,10): «Люби труд и ненавидь барство», и „Сдирай шкуру с падали на улице и не говори: «я знатный, я аронид и мне это не пристойно» (Баба-Батра 110); ибо настоящая честь есть ученость и знание, как сказано: «Честь приобретают разумные (Прит. 3, 35); всякая же другая честь— есть воображаемая, ложная, суетная и бесполезная.»

(Луцатто, Месиллат Иешарим, 26).

ГЛАВА XIV.

ПРАВЕДНОСТЬ И БЛАГОНРАВИЕ.

1)
Раввины учили: кто судит о ближнем своем с хорошей стороны, о том тоже судят с хорошей стороны. Вот что случилось с одним человеком, который прибыл из Верхней Галилеи и нанялся у одного хозяина на юге на три года. Накануне дня всепрощения, наемник сказал хозяину своему: дай мне плату мою и я пойду накормить жену мою и детей моих. Тот отвечал: нет у меня денег.—Дай мне плоды.— Нет у меня.—Дай мне, земли.— Нет у меня.—Дай мне скотину.—Нет у меня.—Дай мне подушки и перину.—Нет у меня.—Наемник закинул пожитки свои за спину и пошел домой с сокрушенною душою. После праздника, хозяин взял с собою плату наемника и трех ослов, из которых один навьючен был съестными припасами, другой—напитками, а третий—разными сластями и отправился к наемнику на дом.

Наевшись и напившись, хозяин дал ему его плату, спросив: когда ты сказал мне «отдай мне мою плату» и я сказал «у меня денег нет»,—в чем ты тогда заподозрил меня? — Я думал, может быть, случился тебе товар по сходной цене и ты купил его на деньги, какие у тебя были.—А когда ты сказал мне: «дай мне скотину» и я отвечал тебе: «не имею»,—в чем ты заподозрил меня тогда?—Я подумал, что может быть она в найме у других. Когда ты сказал мне: «дай мне земли» и я отвечал тебе: «не имею», в чем ты тогда заподозрил меня?—Я подумал, что может быть она взята кем либо в аренду? А когда я сказал тебе: «не имею плодов»,—в чем ты заподозрил меня?—Я подумал, что может быть еще не взято с них десятины.—А когда я сказал тебе: «не имею постельных принадлежностей»,—в чем ты тогда заподозрил меня?—Я думал, что может быть ты посвятил все имущество твое Богу.—Клянусь Богом, сказал хозяин, что так и было: я обетом пожертвовал все мое имущество, потому, что сын мой Гиркай не занимался торой, а когда я пришел к товарищам моим на юг, то они разрешили меня от обета моего. Ты же как судил обо мне с хорошей стороны, так да судит о тебе и Вездесущий с хорошей стороны.

(Шаббат І27б.)

2)
Р. Ханина рассказал следующий факт: старейшие из раввинов купили у военных людей бочку пшеницы, в которой нашли узел с динариями, и возвратили его им, за что те сказали: «благословен Бог Иудеев».

(Иерусал. Баба-Меция гл. 2, ст. 2).

3)
Р. Иоханан, сын Матия, сказал однажды своему сыну: поди найми работников. Тот отправился, нанял работников, обещая им и харчи. Когда он возвратился домой, отец сказал ему: сын мой, если ты даже приготовишь им пир, подобный пиру Соломонову в его время, ты все еще не исполнишь своего долга, потому что они сыны Авраама, Исаака и Иакова. Но прежде, чем они начнут работу, иди и объяви им: я взял вас с условием выдавать вам только хлеб и горох.

(Баба-Меция 83а).

4)
Отец Самуила продавал плоды сейчас после их сбора по низкой цене с тою целью, чтобы все продавали ио такой же цене и чтобы таким образом установилась им дешевая цена на весь год. Сын же его, Самуил, держал плоды до зимы и продавал их тогда по прежней дешевой цене. Из Палестины прислали отзыв: поступок отца похвальнее поступка сына. Почему?—Потому, что цена, раз понизившись, уже на этой степени и держится.

(Баба-Батра 90б).

5)
Р. Папа и р. Гуна, сын р. Иошуа, купили маку на берегу реки Малка и для доставки наняли сплавщиков, которые приняли на себя ответственность за всякое могущее случиться приключение. Наконец обмелела река Малка, и купцы сказали сплавщикам: наймите ослов для доставки нам товара, ведь вы приняли на себя ответственность за всякое приключение. Они пошли на суд к Равве, который сказал купцам: хороши вы гуси, хотите содрать шкуру с этих людей! Ведь это случай необыкновенный и не может быть принят в расчет.

(Гитин 73а).

6)
Р. Элазар, сын Араха, давал советы, всегда удававшиеся. Спросили его: пророк ли ты? Он отвечал: я не пророк, но я знаю по преданию от своих учителей, что всякий совет, даваемый с чистою совестью, плодотворен. Р. Менасия сказал: это согласуется с известным стихом (Прит. 19, 21): «И совет Божий осуществляется».

(Шохор-Тов 3; Ялкут отд. 2 гл. 9).

7)
«Лучше малое с честностью» (Прит. 16, 8). Благоправедникам, что они ведут свои дела честно и не любят грабить людей, хотя их пропитание, как и способ к нему, ограничены. Благо им, ибо когда Бог карает нечестивых, кара не постигает их, как сказано (Пс. 37, 19): «Не посрамятся они в дни злополучия и в дни голода (они) будут сыты». Тем же, которые накопляют сокровища злодейством, ограблением бедных и притеснением убогих, не идет в прок их прибыль, как сказано (Прит. 10,2): «Не в прок злодеянием накопленные сокровища».

(Псикта де-р. Кагана, в предисловии к отделу Шофтим).

8)
Р. Иоханан сказал: Иерусалим был разрушен потому лишь, что судьи держались там законов св. писания. «А разве они должны были держаться законов варварских?" Не то, а вот почему,—потому что при решениях своих они строго держались законов св. писания, не смягчая их.

(Баба-Меция 30б).

9)
Р. Неемия рассказал: горшечник поручил кому-то стеречь свои горшки, которые тот нечаянно разбил, и за это горшечник снял с него его одежду. Тот пошел жаловаться к р. Иосию, сыну р. Ханина. Последний сказал ему: ступай и скажи ему: сказано (Прит. 2, 20): «Чтобы ты ходил путем добрых». Он пошел, сказал это горшечнику, и тот отдал ему одежду. Р. Иосий спросил у наемника: «а плату он тебе дал»? Нет, отвечал он. «Так иди опять к нему и скажи ему: сказано (там же): «И стезю праведных соблюдай». Наемник пошел и сказал это горшечнику. Последний заплатил ему.

(Иерус. Баба-Меция 6,1).

10)
Носильщики разбили у Раббы бар-бар-Хана бочку вина и он снял с них за это их одежды. Носильщики пошли к Раву жаловаться и он велел Раббе отдать им их платья. Рабба спросил у него: согласно ли это с законом? Он отвечал ему: да, ибо сказано: «Чтобы ты ходил путем добрых», и Рабба отдал им одежды. Носильщики продолжали жаловаться Раву, говоря: мы бедны и трудились, голодая целый день, и ничего не получили. Он велел Раббе, заплатит им. Тот опять спросил: законно ли это? Да, отвечал ему Рав, ибо сказано: «А стезю праведных соблюдай».

(Баба-Мециа 83а).

11)
У р. Гуны скисло четыреста бочек вина. Тогда зашел к нему р. Иегуда, брат р. Саллы праведного, в сопровождении ученых, а некоторые говорят—р. Ада, сын Агава и ученые, увещевать его, и сказали ему: Благоволите проверить свои поступки.

—
Разве я в подозрении у вас? спросил он их.

—
А разве можно заподозрить Всесвятого, что он творит несправедливый суд?—спросили они в свою очередь.

—
Если кто слышал про меня что-нибудь— пусть скажет.

—
Вот что мы слышали,—сказали они:—вы не даете вашему половнику его части.

—
Разве он оставляет мне хоть что-нибудь? Ведь он украдывает все.

—
То-то и люди говорят: крадущий у вора—тот же вор.

—
Веру на себя впредь выдавать ему его часть.

Одни говорят, что прокислое вино превратилось опять в хорошее, а другие говорят, что уксус вздорожал и прокислое вино продавалось по цене вина доброкачественного.

(Берахот 5а).

12)
Р. Гидель хлопотал о покупке какого-то поля. Пришел р. Абба и откупил его. Р. Гидель пошел и обжаловал его пред р. Зеиро, а тот обжаловал его пред р. Ицхаком Нафха. Последний сказал р. Гиделю: подожди, пока он (р. Абба) придет сюда на праздник. Когда тот пришел, встретился с ним р. Ицхак и предложил ему вопрос: бедный пек себе сухарь, пришел некто и отнял его у него,—каков этот человек?

—
Это злодей—ответил он.

—
Почему же ты, сударь, поступаешь подобным образом?

—
Я не знал (что р. Гидель хлопотал).

—
Но теперь ты можешь возвратить ему.

—
Продать не продам, ибо это первое поле, которое я купил и продажу такового считаю дурным признаком; если хочет, пусть берет его в подарок. Р. Гидельне вступал во владение полем, ибо сказано (Прит.15,27) «Ненавидящий подарков будет жив», и р. Абба не вступал во владение им, потому что р. Гидель хлопотал о нем. Ни тот, ни другой не вступал во владение полем, и поле досталось ученым, почему и было прозвано «полем ученых.»

(Кидушик 59а).

13)
Праведен лишь тот, кто уступчив. Когда к нему приходят те, которые согрешили против него, поступив с ним не так, как следует, и теперь, раскаявшись, просят у него прощения и он, будучи в состоянии отплатить им злом, не делает этого, но прощает их от всего сердца,—такой называется благочестивым, как сказано (Иерем. 3:12): «Воротись, буйный Израиль, Я не вымещу на вас гнева Своего, ибо праведен Я». Иосиф также простил братьев своих, которые согрешили против него, и не мстил им; и основа праведности—уступчивость во всем, как сказано (Пс. 145): «И праведен во всех делах своих.»

(Сеф. Хас. 11).

14)
В чем корень праведности?—Когда человек хочет усваивать себе добрые нравы, но встречает затруднения со стороны насмешников, пристыжающих и огорчающих его напоминанием ему прежних худых поступков его, то ему не следует оставлять из-за этого свою праведность, а напротив, он должен приучаться к добрым нравам, мало-помалу, день за днем: «Собирающий пригоршнями умножает» (Притчи 13,11). О насмешниках же, говорящих зло на добродетельных, сказано (Исаия, 29, 21): «И истреблены будут споспешествующие беззаконию, порочащие человека словами». И большой грех—говорить кающемуся: «припомни свои прежние поступки», после того, как он уже привык вести нравственную жизнь, не стесняясь насмешками.

15)
И так как праведность дается человеку в начале трудно, то лучше приучать себя к ней смолоду, как сказано (Еккл. 12. 1): «Помни Создателя своего в дни молодости твоей», тогда она не отойдет от него в старости. При том, покаяние старика, в котором страсти уже улеглись, подобно молчанию злослова, у которого язык онемел; покаяние же человека в полной силе и крепости, когда отрасти еще бушуют в нем, а он берет над ними верх и подавляет их, есть самое похвальное покаяние, ибо подавление страстей, которые сильны и настойчивы, есть подвиг. Об этом-то и сказано (Прит. 17, 32): «И владеющий собою лучше покорителя города». И за воздержание от того, от чего трудно воздержаться, человек вознаграждается щедро.

(Там же 7).

16)
Праведность—это беспрерывное упражнение в воздержании от удовлетворения дурных склонностей, как напр. от наушничества, зломыслия, пустых разговоров, лжи, волокитства, бесед о текущих новостях, публичных гуляний, ибо все это возбуждает страсть. К праведности же относится—не клясться и не упоминать имени Бога понапрасну, также воздерживаться от того, что вошло в привычку, против которой трудно устоять, если человек не боролся с ней с молодости. А потому следует человеку упражнять своих детей в воздержности с малолетства, дабы и в старости они не оставляли ее.

(Там же 10).

17)
Знать, в чем состоит праведность, важно и, вместе с тем, трудно, потому что многие добродетели могут показаться человеку, по слабости его, дурными поступками, и наоборот, многие грехи он не редко принимает за дела богоугодные. И действительно, человеку удается не ошибиться только при следующих трех условиях: 1) если он будет обладать беспорочнейшим сердцем; 2) если намерение его будет—угождать только Богу и никому другому, и в 3) если он хорошо будет обдумывать свои поступки, стараясь совершенствовать их. Сверх же всего этого, он должен уповать на Бога, ибо тогда только сбудется над ним сказанное (Псал. 84): «Блажен человек, сила которого в Тебе... Он не лишит блага ходящих в непорочности». Если же хоть одного из этих условий не достанет, то он уже не достигнет совершенства и будет близок к падению.

18)
В св. писании (Левит 19, 17) заповедано: «Обличи ближнего твоего». Часто случается, что человек обличает грешников в таком месте и в такое время, где и когда слова его не принимаются, и он бывает причиной еще большего коснения обличаемых в грехе и тем оскверняет Божье имя, увеличивая их грехи. В подобном случае праведностью считается молчание, как и учители наши сказали (Иебамот 65): «Как обязательно говорить то, что будет принято, так обязательно не говорить того, что не будет принято».

19) Хотя человек обязан соблюдать все заповеди со всеми их подробностями пред кем бы он ни находился, не боясь и не стыдясь, как и Давид сказал (Пс. 119, 44): «И я говорю о заповедях Твоих пред царями и не стыжусь», однако, поелику такое самоотвержение требуется только относительно главных заповедей, исполнять которые мы обязаны, не взирая ни на кого и ни на что, то нет сомнения, что для истого благочестивого всего приличнее избегать излишних щепетильных благочестивых упражнений, могущих вызвать насмешки со стороны народной массы, хоть бы для того, чтобы не довести эту народную массу до греха и не накликать на нее наказания. Так и Михей (6, 8) сказал: «И скромно ходить пред Богом твоим». Мы действительно находим, что многие благочестивы не исполняли многих обрядов, когда находились между людьми простого класса, дабы не показаться ханжами.

Одним словом: все то, что составляет сущность заповеди,. должно делать в присутствии всякого насмешника, но что не составляет сущности ее и вызывает смех и глумление, того не следует делать. Из этого следует, что желающий быть истинным благочестивцем должен взвешивать свои поступки, по последствиям, проистекающим от них, по условиям, с которыми они сопряжены, по времени, по обществу, по самому предмету действия и по месту, и если несовершение их соединено с большим освящением имени Бога, нежели совершение, то пусть он лучше не совершает их; или вообще, если какой-нибудь поступок по видимому хорош, а по последствиям дурен, и наоборот, если какой-нибудь поступок по видимому дурен, а по последствиям хорош, то должно всегда принимать в соображение конец и результат его, которые суть истинные плоды поступков.

(М. X. Луцатто, Месиилат-Иешарим, гл. 40).

ГЛАВА XV.

ПРИЗНАТЕЛЬНОСТЬ.

1)
Бен-Зома говаривал: гость добрый что говорит?—«сколько хлопот имел хозяин из-за меня! сколько мяса, сколько вина, сколько пирогов он мне подносил! все хлопоты хозяина были единственно из-за меня». Но гость злой что говорит? — «Какие хлопоты имел для меня хозяин? Всего я только одну булку съел, одну порцию съел, один стакан выпил;—все хлопоты хозяина были ради его же жены и детей.

(Трактат Берахот Иер. 9, 12; Вав. 58а; Тосифта 6, 5).

2)
Равва спросил Раббу сына Мари: откуда взялась у людей пословица: «в колодезь, из которого воду пьешь, грязи не бросай»? Тот ответил ему. из стиха (Второз. 23, 8): «Не отвергай египтянина, ибо гостем был ты в земле его».

(Баба-Кама 92б).

3)
Не отвергай египтянина». — Почему? «Потому, что ты пришельцем был в земле его» (Второз. 23, 8). Р. Елеазар, сын Азариев, сказал: египтяне приняли израильтян ради своей же пользы, однако Вездесущий определил им награду. Из этого мы можем вывести заключение a minori: если тому, кто, не имея намерения благодетельствовать, делает добро, писание вменяет это добро в заслугу, то не тем ли паче оно вменяет добро тому, кто делает его с намерением?

(Сифри. Втор. 252). 

3)
Кто отрицает добро, ему сделанное человеком, тот все равно что отрицает добро, оказанное ему Творцом его.

(Р. Самуил Ганагид в кн. Бен-Мишле).

4)
Кто получил от кого-нибудь услугу, тот должен быть по возможности признательным последнему. По этому и представил Иосиф Фараону Иакова, дабы тот благословил и благодарил его за все оказанные ему милости.

(Ралбаг. Ком. к св. пис. 49).

5)
Деликатный человек должен отплачивать сторицей за оказанное ему одолжение. И вообще, когда получивший одолжение отплачивает соразмерно полученному им добру, тогда великодушное одолжение получает характер как бы денежной сделки и теряет свое достоинство. Но когда он отплачивает в большей мере, чем следовало соответственно сделанному ему одолжению, тогда последнее остается в своем достоинстве и значении, как милость и чествование, и тогда отплачивание принимает характер взаимного благоволения и уважения, а чрез это упрочивается дружба между благодетелем и облагодетельствованным.

(Там же 33).

6)
Человек должен совеститься принимать слишком много услуг от своего друга, избегать их, дабы не показаться жадным. Иначе может произойти охлаждение между друзьями.

(Там же 26).

7)
Есть много неблагодарных людей, которые не только не чувствуют признательности к своим благодетелям, но еще стараются делать им зло. Однако ж, никто не должен отказываться от делания добра людям, как добрым, так и злым. Пусть берут себе пример со Всесвятого, Который постоянно творит добро, встречая зло: Он дает человеку богатство, а тот прогневляет Его данным ему богатством; Он исцеляет больного, а тот употребляет здоровье на насилия; однако ж Он продолжает благодетельствовать беспрерывно. Если так, то человеку ли воздерживаться от милости из-за встречаемого зла?

(Шевет-Мусар гл. 30, 58).

8)
Если следует беречься оскорблять кого бы то ни было, вообще, то следует тем больше беречься оскорблять даже в мыслях—того, который нам оказывает честь или услуги. Кто не делает, этого, у того скверный характер, пошлая и презренная натура.

(Р. Менахем-га-Маири, в Шитта-Мекуббецет к Бабе-Каме 118).

ГЛАВА ХVІ.

УВЕЩАНИЕ И ОБЛИЧЕНИЕ.

1)
Ученые учили: «Не враждуй на брата твоего в сердце твоем (Лев. 19, 17), значит: не только не выражай своей вражды действием или словом, но не имей даже враждебной мысли к нему. Откуда мы знаем, что замечающий за товарищем своим неблаговидное дело обязан увещевать его? Из того, что сказано (там же): «Увещевай». Откуда же мы знаем, что если он увещевал его и тот не принял увещания, он должен повторить его? Из того же слова «увещевай» (многократно). Но дабы не подумали, что можно упрекать его до тех пор, пока он переменится в лице, сказано (там же): «Чтобы ты не понес из-за него греха».

(Сифро, Кедошим, гл. 8).

2)
Рабби говорит: какой путь самый правильный, которого человеку следует держаться? Пусть любит он увещание, ибо пока увещание действует в мире, душевное спокойствие, счастье и благословение нисходят на мир, и зло устраняется от мира, как сказано (Прит. 24, 25): «Увещевающим приятно будет и на них придет доброе благословение».

(Томид 28а; Танхуме 37б).

3)
Р. Самуил, сын Нахмени, именем р. Иоханана говорит: «кто увещевает своего товарища с благочестивою целью, сподобится удела Всесвятого, как сказано (Прит. 28, 23): «Увещевающий людей—при Мне». Мало того,—он будет осыпан милостями, как сказано (там же): «Благоволения приобретет больше, чем тот, кто гладок языком.»

(Томид, там же).

4)
Р. Ханина говорит: Иерусалим был разрушен лишь потому, что израильтяне не увещевали друг друга.

(Шаббат, 119б).

5)
До какой поры следует увещевать? Рав говорит: пока упрекаемый не прибегнет к побоям; р. Самуил говорит: пока не начнет проклинать его; р. Иоханан говорит: пока не обругает его.

(Эрехин, 16б).

6)
Р. Симеон, сын Элеазара, говорит: если имеешь товарищей, из которых одни обличают тебя,. а другие хвалят тебя, то люби обличителей и ненавидь хвалителей, ибо первые способствуют твоей будущей жизни, а последние исторгают тебя из жизни сей.

(Абот р. Натана 29).

7)
Любовь без наставления—не есть любовь. Наставление ведет к миру.

(Ялкут Ваиера 27).

8)
Замечаюіций за товарищем своим грех или дурное направление должен направить его к добру, объясняя ему, что он губит себя своими дурными поступками, как сказано (Лев. 19, 14): «Увещевай ближнего твоего». Увещание, как в проступках, касающихся людей, так и в поступках, которые касаются Бога, должно происходить с глазу на глаз, вежливо и кротко; при чем должно объяснить упрекаемому, что все это ради его же блага, чтобы сподобить его будущей жизни. Если он послушался, то хорошо, а если нет, то должно повторять увещание два и три раза, до тех пор, пока упрекаемый не прибегнет к побоям и не скажет: «я и слышать не хочу». Кто в состоянии препятствовать грешному и не препятствует, отвечает за его грехи.

(Маймонид, Гил. Деот 6, 7).

9) Если кто-нибудь был обижен другим и не только не упрекнул его, но даже не сказал ему ни слова, потому ли, что обидчик совершенный идиот, или потому, что у него (у обидчика) голова не в порядке, — словом, простил, не рассердившись и не упрекнув его,—то такой поступил по правилам благочестивых.

(Маймонид, там же).

10)
«Увещевай ближнего твоего» (Лев. 19, 14). Этим заповедано нам увещевать каждого израильтянина, отказывающегося или ленящегося исполнять какую-нибудь заповедь, или преступающего какое-нибудь запрещение. И ученые сказали: кто в состоянии предупредить грех и не предупреждает, — понесет кару. Увещающий же должен сообразоваться с характером увещеваемого: если он человек мягкий, то следует и увещевать его мягко; в противном же случае—строго, приводя примеры и доказательства, которые убедили бы его. Не следует оказывать лицеприятия в этом отношении даже старцу, знатному и учителю своему, чтобы не пострадать за их грехи, ибо ученые сказали: где есть опасность осквернения имени Господня, там не смотрят на честь даже учителя.

(Сефер-Хасидим, 5).

11)
Если видишь иноверца согрешающим, то тоже следует предупредить его, если можно, потому что Сам Господь послал Иону в Ниневию отвлечь ее жителей от злого пути.

(Там же, 1124).

12)
«Увещевай ближнего твоего и не понесешь за него греха» (Лев. 19, 14). Обыкновенно враги скрывают свою вражду в сердце своем, и потому сказано прежде (там же): «Не враждуй на брата твоего в сердце твоем»; если он пред тобою согрешил, то увещевай его и не понесешь за него греха, как скрывающий вражду в сердце; упрекай его, и он объяснится или признается, и ты простишь ему.

(Нахманид, Комментарий к торе ad loco).

13)
Кто замечает дурную наклонность в ближнем, должен отвлекать его от нее постепенно, а не за один раз; иначе тот не послушает его, вследствие того, что дурная наклонность превратилась у него в привычку.

(Ралбаг, 190).

14)
Один мудрец сказал: я никогда не упрекал того, который не отыскивает недостатков и во мне.

(Мивхар-Гаининим).

15)
Товарищ, указывающий тебе на твои недостатки с глазу на глаз при каждой встрече с тобою, полезнее для тебя товарища, дающего тебе при каждой встрече золотую монету.

(Там же).

16)
Если ваш товарищ отступает от прямого пути—вразумляйте его наедине: может быть, он раскается и откажется от своих поступков. Если же увещание ваше наедине не подействовало на него, упрекайте его вторично и пристыдите его публично, и не можете сказать: зачем нам беспокоиться, навлекать на себя ненависть и гнев и ссориться с ним, ибо сказано (Псал. 119, 21): «Мне ли не возненавидеть ненавидящих Тебя, Господи, и не ссориться с восстающими против Тебя?»

(Маалат-Гамиддот, 40).

17)
Каждый разумный человек, прежде чем обличает, должен обдумать— убедительны ли будут его слова,—и затем надеяться на Бога, что Он наверно поможет ему в его ссоре с врагами, потому что «Бог охраняет всех любящих Его» (Псал. 745, 20). : И если удастся ему вразумить грешника, то это вменено будет ему в важную заслугу.

(Хинух, 44).

18)
Проповедник должен соблюдать следующие два правила: 1-е) чтобы его поступки не противоречили его словам, как и говорит пословица: красивы слова, выходящие из уст исполняющего их. В этом смысле Мидраш Иеламдену (к Числам 24,5) толкует стих (Еккл. 9, 16): «И мудрость бедного презираема»: не бедного в материальном отношении, но бедного добрыми делами. Философы сказали: наставление мудреца, не поступающего сообразно своему учению, производит такие же плоды, как дождь, падающий на камень. Еще они говорили, что подобного рода наставники срамят самих себя, потому что им можно сказать: выньте прежде бревно из ваших глаз, а потом уже щепку из глаз других. По той же причине учащийся обращает более внимания на поступки наставника, чем на его учение. 2-е правило — краткость изложения, как ученые сказали: человек должен всегда излагать свое учение пред учениками кратчайшим образом.

(Мишнат-Хахамим, 26).

19)
Проповедник должен смиренно читать свою речь с полузакрытыми глазами; проповедь его должна быть искренна, им должно руководить желание спасти души людей, а не корысть и гордость. Слушатели же, с своей стороны, должны напрягать внимание свое раскаиваться в своих грехах и строго исполнять все сказанное проповедником.

(Решит-хохма, ст. дарех-эрец).

20)
Наставление должно быть убедительное, доводы и доказательства истинные, потому что грешник уже отклонился от прямого пути, и чтобы его вразумить требуются уменье и мудрость.

(Р. Левои-бен- Бецалел: Нетивот-Олам, ст. Тохеха).

ГЛАВА XVII.

УВАЖЕНИЕ К УЧЕНЫМ.

1)
Р. Акиба пришел и поучал: в словах (Втор. 6 15): «Превечного, Бога твоего, бойся»—подразумеваются и ученые
.

(Баба-Кама 41а).

2)
Р. Элеазар, сын Шамуа, говорит: да будет честь ученика твоего дорога для тебя также, как твоя собственная, а честь товарища твоего — как страх пред учителем твоим, а страх пред учителем твоим—как страх пред небом.

(Абот 4, 15).

3)
«Уважай лице старца» (Лев. 19, 32). Р. Иоси Галилейский говорит: старцем называется только тот, кто приобрел мудрость
.

(Киддушин 31).

4)
Учили: когда умер ученый, то все считаются родственниками его, и все должны разрывать свои платья, снять с себя обувь и устроить тризну на публичном месте.

(Моэд-Катон 25б).

5)
Рав от имени р. Иосия из Гузали сказал: откуда мы заключаем, что если кто знает, что товарищ превосходит его в каком-нибудь предмете, то обязан оказывать ему почтение?—Из того, что сказано (Даниил 6:4): «Поелику в нем был дух преимущественный и царь намерен был поставить его главою над всем царством.»

(Песахим, 113б).

6)
Кто научился у товарища своего одной главе, или одной статье, или одному стиху, или одному изречению, или даже одной букве, обязан ему уважением. Ибо так мы находим у Давида, царя израильского, который, заимствовав у Ахитофеля только два поучения, называл его наставником, господином и другом, как сказано (Пс. 55 14): «Ты человек мне равный, учитель мой и друг мой.»

(Абот 6,3).

7)
Учили: ученик не должен купаться вместе с своим учителем; но если учитель нуждается в нем, то может.

(Песахим 21б).

8)
Ученик, откланивающийся своему учителю, не должен уходить обернувшись к нему спиною, но должен сделать полуоборот и уйти. Так поступил р. Элеазар, когда откланивался р. Иоханану: когда последний уходил первый, р. Элеазар, бывало, стоит нагнувшись на месте, пока тот не скроется, а когда р. Элеазар уходил первый, то он пятился назад, пока не скроется с глаз р. Иоханана.

(Иома 53а).

9)
Р. Авдима из Хайфы сказал: когда проходит ученый, следует вставать пред ним на расстоянии четырех локтей и садиться тогда, когда он удалится на такое же пространство; когда проходит ав-бет-дин
 , следует вставать пред ним, когда его завидит, и садиться, когда он удалится на четыре локтя; когда же наси
 проходит,—следует вставать пред ним, когда его завидит, и не садиться, пока он не сядет на свое место, как сказано (Исх. 55, 8): «И смотрели вслед Моисею, пока он не вошел в скинию».

(Киддушин 33б).

10)
Р. Ианай говорит: учащийся должен вставать пред своим учителем только утром и вечером, дабы не воздавать больше чести учителю, чем небу.

(Там же).

11)
Р. Симон от имени р. Зеиры сказал: приветствующий учителя—все равно, что приветствует лик Всесвятого.

(Иерус, Эрувин, гл. 5).

12)
Р. Абугу сказал: кто ропщет на своего учителя, тот все равно, что ропщет на Всесвятого, ибо сказано (Числа 21, 5): «И возроптал народ на Бога и на Моисея».

(Сингедрион 110а).

13)
Раб и р. Хия были в дороге. Дошедши до какого-то города, первый сказал последнему: если здесь есть кто-нибудь из ученых, то пойдем приветствовать его. Им сказали, что здесь есть один ученый, слепой. Тогда р. Хия сказал Рабу: сиди, не унижай своего достоинства, я сам пойду и приветствую его. Но Раб настаивал и пошел вместе с ним. Слепой им сказал: за то, что вы приветствовали видимого, но не видящего, вы сподобитесь приветствовать видящего, но невидимого.

(Хагига 15а).

14)
Р. Ицхак сказал: откуда мы знаем, что человек обязан посещать учителя своего по праздникам? Из того, что сказано (II Цари 4, 23): «Зачем идешь к нему? Ведь сегодня ни новомесячие, ни суббота»; стало быть, в новомесячие и субботу человек обязан посетить учителя своего.

(Сингедрион 110а).

15)
Р. Элиезер сказал: сыновья Аарона умерли потому, что разрешили религиозный вопрос в присутствии своего учителя, а всякий разрешающий религиозный вопрос в присутствии своего учителя достоин смертной казни.

(Эрувик 63; Иома 53а; Ваикра-рабба 20).

16)
Р. Хия поучал: сказано (Притчи 23, 1—2): «Когда сядешь за трапезу с властелином, то разумей, что пред тобою, и всади нож в глотку твою, если ты человек с душою», т. е. если ученик знает, что учитель в состоянии дать ему удовлетворительное объяснение, то пусть разумеет, т. е. пусть спрашивает; если же нет, то пусть всадит нож в глотку и не спрашивает его.

(Хулин, 6а).

17)
Р. Ами сказал: в школе—по степени учености; в собрании—по старшинству лет.

(Баба-Батра 22а).

18)
Р. Иосиф говорит: когда учитель не желает, чтоб ему отдавали честь, то отдавать ему честь не обязательно.

(Киддушин 33).

19)
Р. Иегуда от имени. Раба сказал: не отдают чести учителю, когда это сопряжено с осквернением имени Господа.

(Берахот 19б; Эрувин 63а; Синедрион 82а; Шебуот 30б).

20)
Ученые учили: откуда мы знаем, что когда учитель несправедливо оправдывает бедняка и осуждает богача, то ученик, видящий это не должен молчать? — Из того, что сказано (Исх. 23, 7): «Удаляйся от всякой лжи».

(Шебуот 31а).

21)
Положительная заповедь—прилепляться к ученым и их ученикам, дабы подражать их образу действия, согласно тому, что сказано: «И к Нему прилепляйся». Спрашивается, разве возможно человеку прилепляться к божеству? Но ученые так толкуют эту заповедь: прилепляйся к ученым и их ученикам. Поэтому человек должен стараться взять себе в жены дочь ученого и женить сына своего на дочери ученого; вести хлеб-соль с учеными, иметь торговые дела с ученым и вообще иметь с ними всевозможные общения, как ученые и заповедали
 : Валяйся во прахе ног их и пей жадно слова их.

(Маймонид гилхот-Деот гл. 5, § 2).

22)
Ученые не участвуют лично вместе с обществом в сооружении государственных построек и т.п., дабы не уронить себя в глазах толпы; и с них не взимают на постройку городской стены, починку ворот, на жалованье сторожам и на подарки владетельному князю; их также не облагают податью, валовой или подушной. Точно также если у него есть товар, то предоставляют ему продать его прежде, и не позволяют никому из торговцев продавать свой товар, пока ученый не продаст своего; точно также если он имеет тяжбу и является в числе прочих тяжущихся, то его тяжбу разбирают прежде других и позволяют ему сесть.

(Там же, § 10).

23)
Большой грех обижать ученых или ненавидеть их. Иерусалим только тогда был разрушен, когда в нем стали обижать ученых, как сказано (II Парал. 36, 16): «И они издевались над посланными от Бога и пренебрегали словами Его и ругались над пророками Его»,т. е. пренебрегали учащими слову Его. Тот же смысл имеет стих (Лев. 26, 15): «Если станете пренебрегать моими определениями», т. е. если будете пренебрегать учащими определениям моим. Поэтому всякий, обижающий ученого, не будет иметь удела в будущей жизни, ибо к нему относится сказанное (Числ. 15, 31): «Слово Господне презрел он»
.

(Там же § 11).

24)
Учащийся, который, не окончив еще курса учения, поучает, считается нечестивцем, невежею и заносчивым; и о нем сказано (Прит. 7, 26): «Потому что многих повергла она
 раненными». Точно также и тот, который, окончив учение, не поучает, наносит ущерб учению, и ставит преткновения слепым, и о нем сказано (Там же): «И многочисленны убитые ею».

(Маймонид, Талмуд-тора гл. 4. § 1).

25)
Те из молодых учащихся, которые, не доучившись, но желая возвеличиться в глазах толпы выскакивают и садятся во главе суда и поучают в Израиле, — умножают распри и разрушают мир, гасят свет учения и портят виноградник Господа Саваофа; на них-то намекает Соломон (Пес. Пес. 2, 15): «Ловите нам лисиц, лисенят, портящих виноградники».

(Там же).

26)
Уважать следует всякого ученого, хотя и не учителя своего, ибо сказано (Левит 19, 32): «Пред сединою вставай, и уважай лицо старца»,—старец (закен)—это тот, который приобрел (зе кана
) ученость. И в какой момент человеку следует подняться пред ученым? Когда он подходит к нему на расстояние четырех локтей и пока не скроется от глаз его.

(Маймонид, Талмуд-тора 6, 1).

27)
Ремесленники не обязаны вставать пред учеными в то время, когда они заняты своими ремеслами. потому что сказано (Лев. 19, 32): «Вставай и уважай», т. е. подобно тому, как уважение не сопряжено с денежным убытком, и вставание не должно влечь за собою денежного убытка. Откуда же мы знаем, что запрещено закрывать глаза пред ученым, для того, чтобы, притворяясь не замечающим его, не вставать пред ним? — Из того, что сказано (там же): «Бойся Бога твоего». Обо всем, что предоставлено совести, сказано: «Бойся Бога твоего».

(Там же).

28)
Ученый должен избегать встречи с народом, с нарочною целью заставлять их вставать пред ним; он должен избирать такую дорогу, на которой его не замечали бы и не имели бы надобности вставать пред ним.

(Там же 3).

29)
От податей освобождаются только те ученые, которые день и ночь занимаются учением, и не имеют других занятий; но кто, занимаясь учением, занимается в то же время и светскими делами, наравне со всеми прочими должен участвовать во всех тягостях, налагаемых на общину.

(Сефер Хасидим, 1009).

30)
«Не хорошо для праведного взыскивать» (Прит. 17, 26). Хотя ученому дозволено предавать заклятию за ущерб его чести, однако ж он не должен пользоваться этим правом, а смотреть на толпу сквозь пальцы, как Соломон сказал (Еккл. 7, 23): «Не на всякое слово, которое они говорят, обращай внимание». Так и древние благочестивцы поступали: они слышали, как их поносят и не только ничего не отвечали своим поносителям, но даже прощали их. И великие ученые прославились своими кроткими нравами и никогда никого не предавали заклятию за оскорбление их чести, если это оскорбление совершалось скрытно. Если же ученого обидели публично, то он не может простить; а если простит, то сам будет наказан, так как в лице его нанесена была обида самому учению.

(Сефер Хасидим 67).

31)
Учили: по кончине хахама (ученого), школа его прекращает занятия на семь дней, дабы слушатели его могли оплакивать его. По кончине верховного судьи (аб-бет-дин) все учебные заведения того города прекращают занятия на семь дней, чтобы все были свободны и могли оплакивать его. По кончине же патриарха (наси), школы всей области прекращают свои занятия, так как его следует оплакивать повсеместно.

(Рамбан, Торат Гаадам 49).

32)
Ученые сказали: обижающий ученого обижает слово Божие, и ему не будет удела в будущей жизни. В почитании же ученых и праведных столько же пользы, сколько вреда в почитании невежд и нечестивцев. Ибо при почитании ученых и при возведении их в высокие общественные должности, все их слушаются и весь народ прилепляется к ним и приноравливается к их советам—это во-первых; во-вторых, когда люди увидят, в какой они чести, то также будут учиться, дабы удостоиться той же чести, и таким образом распространится знание, и многие спящие умом пробудятся от умственного своего сна и, наконец, узнают превосходство учения, к которому они проникнутся любовью и которым будут заниматься во имя Господа.

(Шааре Тешуба 37).

33)
«Пред сединою вставай и уважай лицо старца» (Лев. 19, 22). Ученые объясняют, что старцем называется только тот, кто приобрел мудрость. Причина же, почему писание подразумевает под старцем мудрого, та, что мудрый, хотя и молодой, познал умом своим то, что старик познал долголетнею жизнью своею, так как цель сотворения человека на земле есть мудрость, дабы познавать Творца, а потому мы обязаны почитать того, кто достиг ее, вследствие чего и в других возбудится желание изучать ее. На этом-то основании и определяет Иссе-сын-Иегуды (Киддушин 32б), Что следует также почитать и старца-невежду, потому что в продолжении своей долголетней жизни он успел видеть и узнать хоть кое-что из дел Господа и чудес Его, а потому и достоин почитания.

(Хинух 47).

34)
Хотя запрещается человеку относиться в неуважением к каждому, кто только создан по образу Божиему, но большая кара постигает того, кто не относится с должным уважением к ученым.

(Менорат-гамаор, нер 4, гл. 1. правило 4, ст. 1).

35)
Ученость равна богатству в том отношении, что подобно тому, как человек, добывший себе материальное благосостояние собственными трудами, пользуется большим уважением у людей чем тот, которому богатство досталось без труда, от других, и человек, приобретший познания собственною пытливостью и прилежанием, заслуживает в большей мере похвалы и славы, чем тот, которому они достались готовыми, по преданию, без особого напряжения собственных мыслительных сил.

(Автор Ор-гахаим в кн. Ноам Гаммиддот стр. 40).

36)
Ученый обязан удаляться от всего, что ведет за собою осквернение имени Господа и не должен пользоваться чужим добром, если он хочет, чтобы слова его имели вес у людей. Общее для него правило: не быть завсегдатаем в домах богачей, а тем паче в домах обыкновенных людей, не есть у них и не вымогать подарков, дабы о нем не говорили, что он занимается учением для корысти и пользы; и не только он, но и все ученые подвергнутся насмешкам людей, которые скажут: таков уж обычай ученых—заглядываться на чужое добро. Таким образом, не только его слова и поучения, сказанные даже искренно и от чистого сердца, не поведут ни к чему, но он сам еще послужит причиной соблазна—порочить имя Господа и честь учения, а об этом грехе сказано (Иома): Не все грехи получают прощение при жизни.

(Мишнат Хахамим 51).

ГЛАВА XVIII.

О ВЗАИМНЫХ ОТНОШЕНИЯХ МЕЖДУ УЧИТЕЛЕМ И УЧЕНИКАМИ ЕГО И ОБ ОТНОШЕНИЯХ УЧЕНОГО К СВОЕЙ НАУКЕ.

1)
Р. Веселиил сказал: слова учения тогда пренебрегаются чернью, когда обладающие ими сами их пренебрегают.

(Мидраш Руть гл. 1; ср. Дебарим-Рабба, гл. 2).

2)
Раввины учили: шесть вещей не приличны ученому: выходить на улицу надушенным, ходить одному по ночам, ходить в заплатанных башмаках, беседовать с женщиною на улице, пировать вместе с невеждами и приходить последним в дом учения. Другие прибавляют еще: Он не должен ходить скорым шагом, ни с поднятою головою.

(Берахот 43б).

3)
«И поставьте много учеников» (Абот 1,1). Школа Шамая говорит, что обучать следует только того, кто умен, кроток, хорошего происхождения и богат; а школа Гилеля говорит, что следует обучать каждого, так как много было грешников в Израиле, но когда они познакомились с учением, то сделались праведниками, благочестивыми и честными.

(Аб. р. Натана, гл. 3).

4)
Рабби говорит: многому научился я от учителей своих, еще больше от товарищей, но больше всего от учеников моих.

(Маккот 10а).

5)
Р. Симеон с. Лакиша говорит: ученый вправе публично поучать тогда только, когда его поучения приятны слушателям, как мужу приятна беседа с любимой женою.

(Танхума 46б).

6)
Р. Ханина сын р. Хасды проповедовал: что значит (Пес. Пес. 1,2): «Масти твои приятны для обоняния; имя твое как разлитое миро»? Ученый похож на флакончик с духами: когда он открыт, запах его распространяется; а когда он закрыт, его запах не распространяется.

(Абода-Зара 31а).

7)
Р. Иегуда говорит от имени Раба: кто не дает учащемуся учиться, тот все равно, как бы лишил его отцовского наследия, ибо сказано (Втор. 33,4) «Учение, заповедал нам Моисей, наследие оно общества Иаковлева», т. е. это наследие всему Израилю со дня сотворения мира.

(Сингедрин 91б).

8)
Р. Зеира говорит от имени Раба: преподающий недостойному ученику, все равно как-бы положил камень в честь Меркурия, ибо сказано (Прит. 26,8): «Что прибавляющий камень к груде камней, то отдающий глупому честь
».

(Хулин 133а).

9)
Р. Абугу сказал: откуда мы знаем, что учитель во время преподавания, сидя сам на диване, не должен заставлять своих учеников сидеть на полу? Из того, что сказано: (Втор. 5,31): «А ты стой здесь со мною».

(Мегила 21а).

10)
„И сказал Моисей Иошуе: выбери нам мужей и иди"...(Исх. 17,9) отсюда мы знаем, что Моисей сравнил ученика своего Иошуу с собою, дав всему миру урок приличия тем, что сказал своему ученику: „выбери нам и, а не мне; хотя тот был его ученик, он сравнил его с собою. Отсюда следует заключить, что честь ученика твоего должна быть для тебя также дорога, как честь учителя твоего.

(Танхума 32б).

11)
В школе р. Исмаила учили: если ты ночью видел, что ученый совершил грех, то на следующий день не осуждай его, потому, что он, может быть, уже покаялся, и не только «может быть», но наверное покаялся. Но сказанное относится только к случаям личных грехов; в случаях же денежных преступлений, ученый должен быть осужден, пока не возвратит заграбленного владетелю его.

(Берахот 18б).

12)
Р. Иошуа, сын Леви, сказал своим сыновьям: будьте внимательны к старцу, хотя бы он за старостью и забыл свое учение, ибо мы слышали, что разбитые скрижали, наравне с новыми хранились в ковчеге.

(Берахот 8б).

13)
Так учили учителя наши: на расстоянии четырех локтей следует вставать пред старцем, ибо сказано: (Лев. 19,32) «Пред сединою встань»", чтобы приветствовать его; «И уважь лицо старца» т. е. не становиться и не садиться на его место, не противоречить ему, а предлагая ему вопросы, предлагать с благоговением, не торопиться ответом, и не прерывать его слов. Кто же с своим учителем обходится не так, именуется преступником пред Вездесущим, он забудет свое учение, годы его сократятся, а в конце концов он сделается нищим.

(Бамидбар-Рабба гл. 15).

14)
Р. Иоханан спросил: за какого ученого горожане обязаны работать? За такого, который оставляет свои собственные дела и занимается делами богоугодными, работать же для него на столько лишь, чтобы доставить ему один насущный хлеб.

(Шаббат 114а).

15)
Р. Иоханан вставал пред арамейскими старцами, говоря: сколько превратностей пережили они!

(Киддушин 33а).

16)
Старейшины всегда поддерживали народ израильский. Так и сказано: (Иис. 8,33). «Весь Израиль, старейшины его, и надзиратели... стоят с той и другой стороны ковчега», т. е. народ израильский стоит прочно тогда, когда имеет у себя старейшин. Откуда это известно? Из того, что во время существования храма, народ всегда обращался с своими вопросами к старейшинам, как сказано (Втор. 3.2,7): «Спроси отца твоего, и он возвестит тебе, старцев твоих, и они скажут тебе»; а кто советуется со старцами, не споткнется. И знай, когда Бен-Гадад послал послов к царю израильскому говоря: «серебро твое и золото твое принадлежит мне», тогда царь израильской созвал всех старейшин земли и сказал: обдумайте и рассмотрите: он домогается зла, присылал ко мне требовать жен моих и сыновей моих; в серебре моем и золоте моем я ему не откажу! И сказали ему все старейшины и весь народ: «не слушай и не соглашайся», А так как он слушался совета старейшин, то и нанес коням и колесницам большое поражение (I Цари 20). И так советуйся всегда со старейшинами.

(Танхума 26б).

17)
Из того, что разбитые скрижали лежали в кивоте наравне с новыми, следует заключить, что должно уважать ученых, даже бедных и униженных, так как в них вложена ученость.

(Там же 49б).

18)
Никто не любит своего товарища по ремеслу, но ученый любит своего товарища по занятиям.

(Берешит-Рабба, 32).

19)
Подобно тому, как человек обязан почитать отца своего и благоговеть пред ним, обязан он почитать и учителя своего, а благоговеть пред ним должен еще больше, чем пред отцом своим, ибо отец есть виновник появления его только в сем мире, а учитель, обучающий его мудрости, открывает ему доступ в мир будущий. Потерянное учителем должно быть раньше отыскиваемо, чем потерянное отцом. Когда его отец и учитель тащат ношу, то следует облегчать сперва учителя, а потом отца; когда отец и учитель находятся в плену, то следует выкупать сперва учителя, а потом отца; но, если отец человек ученый, то следует выкупать его раньше. То же самое и относительно потери: если отец ученый, то потерянное им следует отыскивать раньше, чем потерянное учителем.

(Маймонид. Об учении гл. 15).

20)
Человек обязан вставать пред учителем своим, как только завидит его издали, и не садиться, пока он не скроется с его глаз. Должно являться к нему в праздники с поздравлением. Не следует ходить в баню вместе с учителем своим, садиться на его место и давать перевес своим словам пред словами его, прекословить ему, садиться без его приглашения, вставать, пока он не прикажет или прежде чем испрошено у него позволение и, уходя от него, не следует обращаться к нему спиною, но пятиться назад с обращенным к нему лицом.

(Там же § 6).

21)
Нет большего уважения, чем уважение к учителю и нет большего благоговения, чем благоговение пред учителем. Ученые сказали: страх пред учителем должен быть равен страху пред небом, а потому кто спорит с учителем, тот все равно как бы спорил с Господом, ибо сказано (Чис. 26,9): «Когда сии воспротивились Превечному» и кто ссорится с учителем, тот все равно как бы ссорился с Господом, ибо сказано (Чис. 20,13): «Это вода Мерива, у которой вошли в распрю сыны Израилевы с Превечным, и Он явил им святость Свою». А кто ропщет на учителя своего, тот все равно как бы роптал на Господа, ибо сказано (Исх. 16:8): «Не на нас ропот ваш, но на Превечного, и, наконец, кто злословит учителя своего, тот все равно как бы злословил Господа, ибо сказано (Числа 21,6): «И говорил народ на Бога и на Моисея».

(Там-же, § 1).

22)
Учитель не должен сердиться или кричать на учеников, если они не поняли объясненного; он должен объяснить то же самое еще раз и даже несколько раз, пока не поймут основательно всего сказанного. Точно также и ученик не должен говорить «понимаю», в то время, когда он еще не понимает; напротив, он должен спрашивать даже несколько раз. А если учитель рассердится, то пусть учащийся скажет ему: Рабби! на то и учение, хочу учиться, но понятливость у меня не быстра.

(Там же, гл. 4 § 4).

23)
Ученик не должен стыдиться своих сотоварищей, которые понимают объясняемое после первого или второго раза, между тем, как он ионимает только после многократного объяснения,  ибо, если он будет стыдиться, он будет посещать школу, без всякой пользы. Поэтому и сказали наши первые учители: «Застенчивый не ученик, а вспыльчивый не учитель.» Впрочем, это относится только к таким случаям, когда ученики не понимают предмета вследствие глубины его или по ограниченности своих способностей; но, когда для учителя ясно, что ученики не понимают по лености или нерадению к учению, тогда он обязан накричать на них и пристыдить их, дабы они были внимательнее. В этом то смысле и сказали мудрецы: «Брось горечь на учащихся», а потому не прилично наставнику вести себя легкомысленно пред учениками, как-то: шутить с ними, есть и пить с ними. Они должны бояться его, и тогда будут стараться быстро понимать его.

(Там же, § 5).

24)
Учитель, если хочет, может освободить одного или всех своих учеников от оказывания ему одной или всех следуемых ему почестей. Однако ж ученик, с своей стороны, все-таки обязан оказывать учителю всякое уважение, даже, когда тот не претендует на это.

(Там же гл. 5,11).

25)
Позволительно отдавать ученику почтение в присутствии учителя, если сам учитель отдает ему почтение.

(Семаг, отд. положит. запов. 3).

26)
Когда человек учит другого или увещевает своих учеников, то он не должен забывать учить и увещевать самого себя, ибо не подобает человеку увещевать других к тому, чего сам не делает, и обучать тому, во что сам не верует. Что вытекает из сердца, то проникает в сердце, а что вытекает только из уст, пролетает мимо ушей. Один мудрец сказал: когда кто-нибудь увещевает меня, и я желаю знать, выходит ли его увещание из сердца, то смотрю: если слова его проникают в сердце мое и производят на меня впечатление, значит он говорил искренно, от всего сердца; если же я остаюсь равнодушным к его словам, тогда знаю, что его увещание одно только словоизвержение.

(Сефер Гайашар р. Тама);

27) У наставника, хотя весьма ученаго, но не идущаго по прямому пути, не следует обучаться, ибо сказано (Мал. 2,7): «Ибо язык священника есть хранилище ведения, и закона ждут из уст его, потому что он ангел Бога воинств», т. е. когда наставник походит на ангела Бога воинств, тогда можно ждать закона из уст его, в противном же случае не следует ждать закона из уст его.

(Цеда-Ладерех 36).

28)
Принятый порядок обучения детей в очень нежном возрасте совсем не целесообразен. Этот порядок можно сравнить с тем, как глупец, смотря на выводящего стену каменщика, который прежде всего кладет фундамент, думает, что эта работа совершенно бесплодная и фундамент вовсе не нужен, а что следует только поставить высокую стену на земле, и сам, по глупости своей, верно строил бы ее таким образом; но прежде чем он кончил бы эту стену, она мало помалу разрушилась бы на его глазах. Так и относительно обучения детей: первые поколения определили границы и время в воспитании дитяти соразмерно его способностям, — для пятилетнего—чтение, а для десятилетнего—Мишна, дабы дитя могло справиться с трудностями, долженствующими соответствовать его природе и летам. Подобно тому, и Всесвятой, все премудростью сотворивший, определил время и устав всякой вещи: для физического развития из материнской утробы выходящего ребенка, он назначил в пищу молоко матери, а не какое либо другое питательное вещество, к которому ни пищеприемные, ни пищеварительные его органы еще не приспособлены. Только по прошествии известного времени, когда ребенок уже более или менее развит, начинают переходить от нежной к более крепкой пище. Поэтому и первые мудрецы, шедшие по путям Вездесущего, постановили, чтобы обучение, как духовное питание человека, также шло постепенно, а именно: с пятилетнего возраста мальчику заниматься чтением, которое доступно его духовным силам, а когда он подрос и развился больше, может уже начать Мишну, соответствующую его возрасту.

(Р. Леви из Прага, цитирован в книге Мишнат-Хахамим 16б).

29)
Есть учители, которые не заботятся о том, чтобы воспитывать учеников в страхе Божием, благочестии и добронравии. По этому случается весьма часто, что земля колеблется от юношей, не уважающих старца, по выходе их из школы; подобно зверям рыскают они но городским площадям без всякого приличия и достоинства; — подобные привычки усвоены ими с детства, когда они не слушаются своих наставников. Виноват в этом учитель, если он не старался давать ученикам хорошего воспитания, заботясь лишь о получении денег. Это неизлечимая болезнь, которой большая часть народа и не понимает. Родители, замечая поступки своих детей, изумляются, почему существует такого рода неправильное воспитание только у Израиля. В этом должны быть обвинены наставники, не заботящиеся о том, чтобы обучать учеников целесообразно и разумно.

(Там же).

30)
Наставник должен бдительно следить за учениками, соединяя попечение с мудростью; он не должен раздражать учеников и считать себя умнее всех. Он обязан давать поучительные ответы всякому вопрошающему, говорить за тех, которые говорить не умеют, пренебрегать подарками, быть преданным исключительно своей мудрости и своим добрым делам и, наконец, держать себя в почтительном удалении от черни.

(Решит-Хохма, о приличии).

ГЛАВА XIX.

О ВЗАИМНЫХ ОТНОШЕНИЯХ МЕЖДУ ХОЗЯИНОМ И СЛУГАМИ ЕГО.

1)
«Если продастся тебе брат твой в рабы» (Второз. 15, 12) т.е. обхождение твое с ним должно быть братское. Но дабы он не считал себя вправе относиться к тебе, как брат, сказано: «в рабы». Это значит: твое отношение к нему должно быть братское, его же к тебе—рабское.

(Сифро к отд. Бегар гл. 7).

2)
«Потому что хорошо ему с тобою» (там же 15, 16) т.е. в отношении пищи, питья и одежды, так что ты не можешь сам употреблять хлеб чистый, а ему давать с мякиной, сам пить старое вино, а ему давать молодое, сам спать на перинах, а его заставлял спать на соломе.

(Там же; Киддушин 20а),

3)
«Шесть лет должен он тебе служить» (Исх. 21, 2). И дабы господин не обременял его всеми возможными работами, сказано: (Лев. 20, 39). «Не налагай на него рабской работы». И дабы не подумали, что можно поручать ему даже унизительные работы, сказано: «как наемный» (там же) т. е. подобно тому, как наемнику не можешь назначать работы, не относящейся к его ремеслу, ты не должен поручать ее и рабу.

(Мехилта Незикин гл. 1).

4)
«Он должен служить у тебя» (Лев. 25, 40) т.е. ты не вправе заставлять его служить своим ремеслом другим: так напр. если он был банщиком, брадобреем или пекарем, то он не должен продолжать этих занятий в твою пользу. Р. Иосий говорит: если он и прежде занимался этими ремеслами, то он может продолжать их, но господин его не может сделать его публичным ремесленником, если он им прежде не был.

(Сифро, Бегар гл. 7).

5)
«Не управляй им жестоко» (Лев. 25, 27), т.е. не говори ему: нагрей или остуди мне этот напиток, если можешь обойтись без этого, или вспаши мне землю под виноградником, пока возвращусь. И не оправдывай подобных распоряжений тем, что это будто для тебя полезно, ибо сказано: (там же) «Бойся Бога твоего». Обо всем, что относится к совести, сказано: Бойся Бога твоего.

(Там же гл. 6).

6)
Р. Симеон, сын Гамлиеля, говорит: в неурожайные годы раб может сказать своему господину: или корми меня, или отпусти меня на волю. Ученые же говорят, что в подобном случае поступать так или иначе предоставлено воле господина.

(Гитин 12а).

7)
Самуил говорил: «Вечно пользуйся их
 службою» (Лев. 25, 4) т. е. на службу они тебе даны, но не на поругание.

(Нидда, 47а).

8)
Р. Асси, толкуя стих: (Иов, 31, 13) «Отвергал ли я правоту раба моего или рабы моей в споре их со мною», привел случай с Р. Иосеем: Раз жена р. Иосея поспорила со служанкой и обе пришли к нему с жалобой. Он оправдал служанку в присутствии своей жены. Когда последняя потребовала у него объяснения, он отвечал ей: сказано: «Отвергал ли я правоту рабы моей в споре их со мною?»

(Там же гл. 48).

9)
Если наемщик будет служить тебе, то считай его членом твоей семьи. Если он нерадив к своей работе, то будь к нему снисходителен и не медли уплатою ему за его труды.

(Мусар-Гаскел, р. Гай Гаона).

10)
Раба из евреев не следует слишком обременять работою. Обременительною работою называется такая, которая не имеет нормы, или в которой не нуждаются. Можно занимать его лишь на столько, чтобы он не был праздным.

(Маймонид о рабстве, гл. 1).

11)
Обременять работою раба язычника собственно можно, однакож правила благочестия и благоразумия требуют, чтобы человек был милосердым и справедливым и не отягощал и без того тяжелую долю раба и не притеснял его, а кормил и поил его, как следует. Древние мудрецы давали рабам своим из всякого блюда, которое сами вкушали; давали корм животным и рабам прежде, чем сами садились за стол, так как сказано: «Как глаза рабов устремлены на руки господ своих, и как глаза рабыни на руки госпожи своей». Нельзя обижать их ни действием, ни словом, ибо они только на услужение даны, но не на поругание. Нельзя также на них кричать, но говорить с ними тихо и выслушивать их оправдания.

(Там же 9).

12)
Когда нанимаешь писца, то условься с ним о времени уплаты, иначе, если он у тебя попросит денег, а у тебя не будет, то ты преступишь запрещение: «Да не переночует у тебя плата наемника» (Лев. 19, 13). Если он будет просить у тебя до срока, не отказывай ему, если можешь дать. 

(Сефер Хасидим 1066).

13)
Запрещается срамить раба, рабыню или детей их без причины. Если они исправно исполнили поручение, то не придирайся к ним, ибо сказано: (Исаия, 5, 20) «Горе говорящим на добро—зло, а на зло—добро»; это есть неблагодарность, — а нет черты хуже неблагодарности. Хотя в писании сказано: (Второз. 23, 6) «Не желай им (идумеянам) мира и благополучия во все дни твои, во веки», однако ж  Давид благоволил к Хонону, сыну Иавешу, помня услугу, оказанную ему отцом последнего. Даже в отношении к животным не следует быть неблагодарным, как сказано: (Второз., 25, 4). «Не заграждай рта волу, когда он молотит»,

(Там же 665).

14)
Следующие вещи разоряют человека и препятствуют успеху его предприятий, или, хотя бы ему самому обстоятельства и благоприятствовали, то все таки по крайней мере дети его, испытывают на себе последствия этих вещей: кто слишком обременяет наемника, напр. если он нанял кого-нибудь для работы, для обучения и т. п., утруждает его слишком много или сверх условленного, и вообще, если заключает с наемником условия, превышающие силы последнего.

(Там же 1074).

15)
Каждый обязан наблюдать за поведением своих подчиненных и вести их по прямому пути, так как их поведение зависит от него, поелику они ему подчинены.

(Ралбаг, к Торе, 26).

16)
Если наемник стыдится требовать своей платы, то наниматель должен сам припомнить об этом и не пользоваться стыдливостью работника.

(Там же, 39).

17)
Человек обязан заступаться за своих подчиненных и спасать их от врагов, как поступил Иисус Навин, защищая Гивеонитян, хотя они обманули его.

(Там же к Иис. Нав., 12).

18)
Не следует человеку быть жестоким к своей прислуге, оставлять ее в болезни, а следует по мере сил, заботиться об ее исцелении и подкреплении. Так можно заключить из несчастия, постигшего амалекитянина, оставившего своего отрока, египтянина, в болезни.

(Там же к II Сам. 30).

19)
Запрещается наемнику совершать свою работу по ночам, а днем наниматься другому. Равным образом запрещается ему лишать себя пищи, морить себя голодом, чтобы кормить детей, ибо через это силы его ослабевают и он не может работать, как следует. Как хозяин не должен убавлять или задерживать платы наемнику, так и наемник не должен манкировать работою, часто отрываясь от нее; но наемник должен поступать подобно Иакову, который сказал о себе: (Быт. 31, 6) «Всеми силами я служил отцу вашему (Лавану)», за что и благословил его (Иакова) Бог, как сказано: (там же, 30, 42). «И разбогател сей муж (Иаков) весьма».

(Маймонид о наемниках, 13).

20)
Не следует человеку, заведывающему чужим имуществом пользоваться им для себя или для своих друзей без согласия хозяина, хотя сей последний и обязан ему этим достоянием; но следует брать пример с Иосифа, который, не смотря на то, что был полным правителем в Египте, сам не дал владения дому отца своего, как сказано: (Быт. 45, 11). «И дал им владение в лучшей части земли по повелению Фараона». Точно также он не расточал хлеба, который находился в его распоряжении даже для семейства своего отца, как сказано (там же, 18). «И кормил их хлебом по потребностям». Подобный поступок обнаруживает честность Иосифа, который не требовал лишнего и не просил у Фараона более роскошной пищи.

(Ралбаг к Торе, 49).

21)
Следует правителю заботиться о благосостоянии управляемого им имущества и ни под каким предлогом не пользоваться выгодами его, как видим из рассказа об Иосифе, который отдал все деньги, вырученные им за хлеб и постарался также, чтобы весь скот и земля жителей перешли в руки Фараона, не обременяя однако ж  слишком народ, определяя Фараону только пятую часть произведений. Это он сделал для блага доверителя, поступая умно и бескорыстно, за что заслужил благодарность всего народа.

(Там же).

22)
Усердный служитель обязан предупреждать все желания своего господина, не дожидаясь его приказа, иначе он не исполнит своей обязанности.

(Там же 33).

ГЛАВА XX.

О МИЛОСТЫНЕ.

1)
Турний Руфий спросил однажды р. Акибу: если Бог ваш любит бедных, то почему Он не доставляет им пропитания? Р. Акиба ответил: это для того, чтобы мы (милостыней) спасались от адских мук.

(Баба-батра 10а).

2)
Р. Акиба говорит: кто не дает милостыни бедным, причиняет бедность своим детям.

(Тракт. Калла гл. 1).

3)
«Когда будете жать жатву на земле вашей, не дожинай угла в поле твоем, когда жнешь, и оставшееся от жатвы твоей не подбирай; бедному и пришельцу оставь сие» (Лев. 23, 22). Р. Авардимус б. Иоссе сказал: Почему св. писание нашло нужным поместить эту заповедь между заповедями о Пасхе и Пятидесятнице с одной стороны и о праздниках Нового года и Дня всепрощения с другой стороны? Этим оно научает нас, что кто оставляет бедным подбор
, забытые снопы, недожин и десятину, тот все равно, как бы приносит жертвы во время существования храма; а кто отказывает бедным в этих подаяниях, тот все равно, как бы не приносил жертв во время храма.

(Сифра, отд. Эмор гл. 17).

4)
Р. Иосей Галилейский имел злую жену, которая оказывала ему неуважение в присутствии его учеников. И сказали ему ученики его: рабби! разведись с этою женщиною, она не оказывает тебе уважения. На это он им ответил: вено ее слишком велико для меня, и потому не могу развестись с нею. Однажды сидели они, он и р. Элеазар б. Азария, и занимались толкованием св. писания. Когда они окончили свои занятия, сказал последний первому: смотри, а ведь я иду к тебе обедать. — Изволь — ответил первый. Когда они вошли в дом, жена с угрюмым лицем встретила их. Взглянув на горшок, что на печи, р. Иосей спросил: есть ли что-нибудь в этом горшке? — Есть овощи, — ответила она. Он открыл горшок и нашел в нем жаренную курицу. Тогда р. Элеазар понял, что она не ладит с мужем. Когда они сидели и кушали, спросил муж: не сказала ли ты, что овощи, а я ведь нашел курицу?— Должно быть совершилось чудо, — ответила она. Когда они кое-как пообедали, сказал р. Элеазар: разведись с этою женщиною, ибо она не оказывает тебе никакого уважения.— Вено ее, — ответщ р. Иосей, — слишком велико для меня, и потому не могу развестись с нею.—Я заплачу это вено,— сказал р. Элеазар, — и отправь ее. Так и сделали. Заплатили вено, р. Иосей развелся с нею и взял другую жену, лучшую. Бывшая же жена р. Иосея, за свои грехи, вышла за муж за городского сторожа. Некоторое время спустя, последний тяжко заболел и совершенно ослеп, так что жена должна была водить его по всему городу из дома в дом; в дом же р. Иосея Галилейскаго она не заходила. Но так как слепой знал весь город, то и спросил ее: почему ты не ведешь меня в дом р. Иоссея Галилейскаго? Я слышал, что он любит благотворить. — Он развелся со мною, и потому я не осмеливаюсь. Однажды, когда они были около дома р. Иосея Галилейскаго, слепой начал так бить свою жену, что крик ее слышен был во всем городе. Р. Иосей выглянул из окна, и, увидев, что они публично осрамлены, принял их, и отдал им один из своих домов, доставляя им пропитание во всю жизнь, дабы исполнить предписание: «И от единокровного твоего не прячься».

(Мидр. Бытие 17. Левит 34).

5)
«Бедный и богатый встречаются друг с другом, но свет глазам того и другого дает Господь». (Прит 29, 13). Когда бедный протягивает руку для получения от кого-нибудь подаяния, и тот дает ему, тогда Господь просвещает глаза обоих: один обретает сей мир, а другой — будущий; но когда бедный протягивает свою руку за подаянием, а богатый не дает ему ничего, то по поводу этого сказано: (Там же 22, 2) «Богатый и бедный встречаются между собою, и Господь сотворил их обоих»,—т. е. Тот, который сделал того бедным, в конце концов обогатит его, и тот же, кто обогатил этого, в конце концов сделает его бедным.

(Мехилта, гл. о Иофоре 2. Темура 13).

6)
Р. Иона говорит: не сказано: блажен, кто дает нищему, а сказано: «Блажен, кто благоразумно поступает с нищим» (Пс. 41, 2). Это значит, кто осмотрительно исполняет эту заповедь (о подаянии), как поступал р. Иона. Когда он встречал обедневшего человека хорошего происхождения, он обращался к нему с следующими словами:—сын мой, так как я слышал, что тебе предстоит получить наследство издалека,—то возьми пока у меня, а потом ты мне уплатишь. Вручивши же ему сумму, он говорил: это тебе подарок.

(Иерусал. Тал. Пеа гл. 8. Мид. Левит 34).

7)
Р. Иошуа говорит: бедный, принимая подаяние, оказывает своему благодетелю большую услугу, чем последний оказывает ему (бедному).

(Мидр. Левит 34).

8)
Рава от имени р. Элеазара сказал: на что намекает стих: «И он облекся в благотворительность, как в броню?" (Ис. 59, 17). Это намекает на то, что подобно тому, как отдельные чешуйчатые кольца, спаянные вместе, образуют большую броню, так точно и в милостыне: полушка, присоединяясь к полушке, образует большую сумму.

(Баба-Батра 9).

9)
— «Светильник Господень — душа человека» (Притч. 20, 27). Всесвятой так говорит: да будет мой светильник в твоих руках, а твой светильник в моих руках. Что такое светильник Господень?—это—учение, как написано (Там же 6, 23): «Ибо заповедь есть светильник»—потому что кто исполняет заповедь, тот все равно как бы зажигает светильник пред Господом и этим он оживляет душу свою, которая называется свечою. А что такое «и учение свет»? Очень часто случается, что когда человек хочет делать богоугодное дело, находящийся внутри его злой помысел нашептывает ему: зачем тебе делать это и наносить ущерб своему имуществу? Вместо того, чтобы давать чужим, давай лучше своим детям. Но добрый помысел говорит ему: не жалей для исполнения заповеди; смотри, что сказано: заповедь есть светильник; подобно тому, как горящим светильником можно зажечь тысячу тысяч ламп и факелов, нисколько не повредив ему,—и тот, кто без сожаления исполняет заповедь о подаянии, не наносит этим никакого ущерба своему имуществу.

(Мидр. Исход 36).

10)
Р. Ицхак сказал: что значит стих: (Притчи 21, 21). «Стремящийся к благотворительности и милости найдет жизнь, благотворительность и славу?» Неужели только то, что кто стремится к благотворительности, тот достигает ее? Нет, стих этот значит, что кто стремится к благотворительности, тому Бог доставляет средства благотворить. Р. Нахман б. Ицхак говорит: Бог посылает ему людей, достойных пользоваться его благотворительностью. дабы он получил за них награду.

(Баба-Батра, 9б).

11)
Р. Ханан, от имени р. Иоханана, сказал: написано (Экклезиаст 5, 13): «И гибнет богатство сие за дурную мысль», т. е. богатство гибнет за то, что богатый обращается к бедному с дурною мыслью, говоря: ты не хочешь трудиться, работать; смотри, какие у тебя ноги, какие колена, какой живот, как ты тучен! Тогда Всесвятой говорит ему: не довольно того, что ты ничего ему не даешь из своего, но ты порочишь даже то, что Я ему дал; а потому, — как сказано дальше: (там же) «И вот родит он сына, и ничего нет в руках его», т. е. ничего из отцовского добра.

(Мидр. Левит, гл. 34).

12)
Р. Симеон б. Лакиш говорит: написано (Псал. 83, 3): «Бедного и нищего оправдывайте». Что значит «оправдывайте?» Неужели на суде? Ведь сказано: (Исх. 23, 3). «И бедному не благоприятствуй в тяжбе его». Нет, это значит: уступи ему в его неосновательном требовании.

(Хулин 134а).

13)
Рабби проповедовал именем р. Ами и р. Асси: что значит стих (Наум, 1, 12): «Так говорит Превечный: если они благополучны, а также многочисленны, а также скошены, то перейдут». Это означает, что кто даже едва сводит концы с концами, должен тоже давать милостыню, тем паче, если его средства к жизни обильны. Что означают слова: «а также скошены, то перейдут?» Школа р. Исмаила так их объясняет: кто скашивает с своих достатком и обращает это на милостыню, уйдет от мук ада. Это можно пояснить примером двух овец, переправлявшихся через реку: одна была острижена, а другая—нет; остриженная переправилась, а не остриженная потонула
.

(Гитин, 6а).

14)
Р. Достаи с. Янай проповедывал: смотри, какая разница между образом действия Всесвдтаго и образом действия смертного. Когда смертный является с значительным подарком к царю, то сомнительно, примут ли его подарок или нет, и если даже примут, то еще сомнительно, удостоится ли он лицезрения царя или нет. Всесвятой же поступает совсем иначе: когда человек дает полушку бедному, то он несомненно сподобляется лицезрения Господня (в будущем мире), как сказано (Пс. 17, 16): «Я же за милостыню созерцаю лицо Твое, буду насыщаться при пробуждении образом Твоим».

(Баба-Батра, 10а).

15)
«Благотворящий бедному дает взаймы Господу и Он воздает ему за благодеяние" (Прит. 19, 17). Р. Пинхас от имени Рабби сказал: что значит: «И он воздает ему за благодеяние его?» Неужели только то, что кто дает бедному полушку, Бог воздает ему 5 полушек? Нет, но Всесвятой так говорит: душа этого бедного готова была с голоду отлететь, а ты доставил ему пропитание, и тем оживил его, а потому уверяю тебя, что возвращу тебе душу за душу. Завтра, когда сын твой или дочь твоя впадут в болезнь и будут при смерти, Я вспомню благодеяние, которое ты оказал бедному, и спасу их от смерти.

(Танхума, 38а).

16)
Р. Абин сказал; бедный стоит у дверей твоих, а Всесвятой стоит по правую руку его, как написано (Псал. 109, 31): «Ибо Он стоит одесную бедного». И так, если ты даешь ему, то знай, что Тот, кто стоит по правую руку его, воздаст тебе по заслугам; если же ты не даешь ему, то знай, что Тот, кто стоит по правую руку его, взыщет с тебя, как сказано дальше (Там же): «Чтобы спасти его от судящих душу его».

(Левит-рабба 34; Ялкут 135).

17)
Р. Танхум с. Хия начал свою проповедь следующим стихом (Еккл. 7, 14): «В день благополучия пользуйся благом, а в день несчастия осмотрись, ибо то и другое соделал Бог». Когда ближнего твоего постигло несчастие, то старайся услужить ему, дабы он имел свое пропитание, — за это ты получишь награду. Р. Танхум с. Хия так обыкновенно поступал: когда мать покупала для него на рынке мясо, то покупала два фунта: один для него, а другой для бедных, так как «то и другое соделал Бог», т. е. бедных и богатых, дабы они поддерживали друг друга.

(Левит-рабба там же. Ялкут 193).

18)
Мар Зутра сказал: все достоинство поста состоит в милостыне, которую раздают в этот день.

(Берахот 8).

19)
«Не грабь нищего» (Притч. 22, 22). Спрашивается: разве возможно грабить нищего, у которого ничего нет? Но это относится к такому случаю, когда ты имел обыкновение кормить какого-нибудь нищего, и потом раздумал, говоря: доколе буду кормить его? и прекратил давать ему содержание. Если ты так сделаешь, то знай, что ты грабишь его.

(Танхума 63).

20)
«Отделяй полную десятину» (Втор. 14, 22), дабы достояние твое удесятерилось. По поводу этого объяснения приводят следующий пример: какой-то землевладелец ссужал всех жителей города пшеницей хорошего качества, а те обыкновенно возвращали ему ссуду пшеницей тоже хорошего качества. Нашелся там корыстолюбивый человек, который подмешал в пшеницу солому и песок и в таком виде возвратил ссуженное. Когда землевладелец увидел, что возвращенная пшеница — очень дурного качества, то сказал своему домоправителю: «положи эти зерна в особое место, не смешивай их с другими, и когда тот придет за ссудой, дай ему из его же пшеницы».В этом же смысле говорит и Моисей Израильтянам: если вы будете отделять десятину скупо, тогда Бог даст вам песок; как написано (Втор. 28, 24): «Превратит Бог дождь земли твоей в пыль и прах»; если же вы будете отделять десятину, как следует, тогда Бог (Втор. 28, 23) «Откроет тебе добрую сокровищницу свою».

(Ялкут 271).

21)
«Лучше немногое при милостыне, нежели множество прибытков без законности» (Прит. 16, 8): т. е. лучше уменьшать свое имущество, жертвуя из него на милостыню, чем обладать большим достатком и не давать из него даже того, что он обязан дать.

(Песикта р. Товия отд. судьи).

22)
Р. Элеазар с. Азариев сказал: «Если будешь жать в поле твоем, и забудешь сноп в поле, то не возвращайся взять его; пусть он остается пришельцу, сироте и вдове, дабы Превечный, Бог твой, благословил тебя во всех делать рук твоих» (Второз. 24, 19). И так, если творящему милостыню по забывчивости, св. Писание тем не менее определяет благословение, то не тем ли паче оно определяет его тому, кто дает бедному подаяние по доброй воле.

(Там же, стр. 7).

23)
Р. Элеазар сказал: кто от трапезы своей не оставляет на столе крохи для бедных,—никогда не удостоится благодати.

(Синедрион 92а).

24)
«Жертвенник деревянный в три локтя вышины» и т. д. и сказал он мне: это стол, который пред Господом» (Иезек. 41, 22). По мнению р. Иоханана и Решь-Лакиша, пророк начал жертвенником и окончил столом, дабы показать, что во время существования храма, человека очищал от грехов жертвенник; ныне же—его очищает обеденный стол (когда человек кормит на нем бедных).

(Берахот 55а; Хагига 28а; Менахот 97а).

25)
Рассказывают про царя Монобаза, что он однажды, во время неурожая, роздал всю свою казну. Братья его сказали ему: предки твои копили сокровища, всегда прибавляя к тем, которые они унаследовали от своих предков, — а ты вздумал растрачивать как свою, так и отцовскую казну!… На это он им ответил: предки мои копили сокровища на земле, а я коплю их на небе, как сказано (Псал. 85, 12): «Правда из земли возрастает, а милостыня с небес взирает». Предки мои хранили их в месте, доступном руке человеческой; я же храню их в месте, недоступном этой руке, как написано (Там же 89, 15): «Милостыня и правосудие основы престола твоего». Предки мои копили сокровища, не приносящие пользы; я же коплю сокровища приносящие пользу, как написано (Исаия 3, 10): «Скажите праведному: это благо, ибо плоды деяний своих они вкушать будут» Предки мои копили сокровища денежные, я же коплю сокровища духовные, как сказано (Притчи 11, 30): «Плод праведника — древо жизни, и мудрый привлекает души». Предки мои копили для сего мира, я же коплю для мира будущего.

(Иерус. Пеа 1, 3. Тосифта Пеа, 4. 11)

26)
Р. Иуда б. Ханина сказал: на собрании ученых в Уше решили большинством голосов, что человек должен отделять пятую часть своего имущества на дела благотворения. По поводу этого решения заметили р. Ману: если отделять каждый год по пятой части, то чрез пять лет из этого имущества ничего не останется? Он ответил: первоначально следует отделить пятую часть из основного имущества, а потом пятую часть из доходов, получаемых от этого имущества. Р. Илаи сказал: в Уше же постановили, что на дела благотворения не следует тратить больше пятой части имущества, дабы,—как объясняют ученые,— человек потом сам не нуждался. И когда кто-то хотел тратить больше пятой части, его не допустили до этого.

(Иерус. Пеа 1,1. Ялкут, 2 ч. 133. Кетубот, 16, Шеилтот, 25).

27)
«Хоть и нищим сделал я тебя»,—(Наум 1, 12). Мар Зутра говорит: даже бедный, пропитывающийся милостыней, должен давать милостыню. «Но впредь не буду делать тебя нищим» (Там же), т. е. ради этого исчезнет с него даже след бедности.

(Гитин, 6б).

28)
Кто намеревался дать милостыню и действительно дал, тому дают награду, как за намерение, так и за исполнение своего намерения. Кто намерен был дать, но по недостаточности своей не дал, тому дается награда за его доброе намерение, как бы за исполнение его. Кто сам и не думал давать, но побудил к подаянию других, тому дается награда даже за это, как написано (Втор. 15, 10): «Ибо ради этого слова благословит тебя Превечный, Бог твой». Кто даже и этого не сделал, но утешает бедных добрым словом, тому тоже назначена награда, как сказано выше: ибо ради этого слова и т. д.

(Тосифта Пеа 4, 17. Сифри Втор. 113).

29)
Р. Элеазар говорит: заслуга побуждающего других к благотворительности выше заслуги самого благотворителя, ибо написано (Исаия 32, 17): «И будет (наградой) за дела благотворения—мир, за служение же делу благотворительности — спокойствие и безопасность во веки».

(Баба-батра 9а).

30)
Р. Иосей сказал: да будет удел мой между собирателями милостыни, но не между раздавателями оной
.

(Шаббат 118б).

31)
Если человек ничего не имеет и отказывается от принятия милостыни, то сперва дают ему в виде ссуды, а потом —в виде подарка. Таково мнение р. Мейера. Ученые же говорят: предлагают ему сперва в виде подарка, а если он не соглашается, то дают ему в виде ссуды.

(Кетубот 67б).

32)
Есть четыре рода благотворителей: Один хочет сам дать милостыни, но не хочет, чтобы давали другие,—таковой завистлив к другим. Другой-—хочет, чтобы давали другие, но не он, — таковой скуп на свое добро. Третий — сам дает и хочет, чтобы и другие давали, — это человек благочестивый. Четвертый — сам не дает и хочет, чтобы и другие не давали,—это нечестивец.

(Абот 5, 17).

33)
«И не сожми руки твоей пред нищим братом твоим» (Второз. 15, 7). Ибо, если ты не дашь ему, то кончишь тем, что сам будешь нуждаться в его помощи. — А откуда мы знаем, что если ты дал бедному раз, ты должен и потом продолжать давать ему, хотя сто раз? Из стиха: «Открой, открой ему руку свою (Там же 8). Далее там сказано: «Дай ему взаймы». Это относится к тому, который имеет и не хочет пользоваться своим имуществом. Такому дают в виде подарка, а по смерти его взыскивают с его имущества. Таково мнение р. Иуды; другие ученые говорят: мы не обязаны заботиться о таком человеке.

(Сифри Второз. 116. Кетубот 67б. Тосифта Пеа 4).

34)
Кто имеет пищи на две трапезы, не должен брать из общественной кухни, а кто имеет на 14 трапез не должен брать из общественной кружки. Собирание в кружку производится двумя; раздача же из оной тремя старшинами.

(Там же).

35)
Кто располагает наличным капиталом в 200 зуз, не может пользоваться подбором, забытым зерном, недожином и десятиной для бедных; если же он имеет 200 зуз без одного динария, то он может брать подаяния даже от тысячи людей за один раз. Если же эта сумма забрана под залог в обеспечение его долга или вена для его жены, то он тоже может пользоваться милостыней и его не заставляют продавать свой дом или домашнюю утварь.

(Там 8, 8).

36)
Кто имеет только 50 зуз, но делает ими коммерческие обороты, тот не должен брать милостыни. Кто не нуждается в подаянии, а все таки берет, тот не умрет, пока действительно не будет нуждаться в оном. Кто вынужден прибегать к милостыне и не прибегает, тот не умрет, пока он не будет в состоянии кормить других из своего добра; о нем сказано (Иерем. 17, 7): «Благословен будет муж, который уповает на Бога». Кто притворяется хромым, или слепым, или вообще калекой для того, чтобы разжалобить людей, тот кончает тем, что сделается действительно таковым.

(Мишна Пеа, 8).

37)
Р. Аха с. Ханины говорит: кто нуждается в подаянии и не хочет брать, тот все равно, что проливает кровь, и не следует жалеть его, ибо если он себя не жалеет, то тем скорее не пожалеет других.

(Иерусал. Пеа 8, 12).

38)
«Ибо всякое дело Бог приведет на суд и все сокровенное, хорошо ли оно, или худо» (Еккл. 12, 14). И так неужели и хорошее, как дурное, подлежит суду? В школе р. Яная объяснили, что это относится к тому, кто подает бедному милостыню публично. Самуил же говорит, что это сказано о том, кто доставляет помощь бедному лишь тогда, когда тот находится уже в крайности.

(Хагига. 5а).

39)
Р. Аба обыкновенно завязывал деньги в платок, клал его на свою спину и так расхаживал между нищими, украдкой наблюдая, чтобы этими деньгами не пользовались обманщики.

(Кетубот. 67б).

40)
Р. Хия с. Абба от имени р. Иоханана сказал: написано (Притч. 11, 4): «Не иоможет богатство в день гнева, милостыня же спасает от смерти»; написано также (Там же 10, 2): «Не помогут неправедные сокровища, милостыня же спасает от смерти». Спрашивается: к чему это повторение? Это означает, что одного рода милостыня спасает от неестественной смерти, а другого рода—от мучений в аду. Какая же милостыня спасает от неестественной смерти? Когда дающий милостыню не знает, кому он дает, а получающий не знает, от кого он получает. Как же это делается? — Кладут милостыню в общественную кружку.

(Баба-батра 10б).

41)
В соседстве Мар-Укбы жил один бедняк, которому он ежедневно всовывал четыре зуза в дверную скважину. Однажды бедняк подумал про себя: дай-ка посмотрю, как это делает этот добряк. А в тот день Мар-Укба опоздал, засидевшись в школе, и потому пришла за ним жена его. Как только нищий увидел, что они суетятся около его порога, он вышел. Они убежали и спрятались в вытопленной печи, из которой только что выгребли уголья, отчего Мар-Укба обжег себе ноги. Тогда сказала ему жена его: возьми свои ноги и положи на мои. Мар-Укба загрустил (что ему невозможно будет давать милостыню скрытно); но жена утешала его, говоря: мне знаком дом его (нищего), и я могу удобнее помогать ему. Зачем столько хлопот? Затем, что р. Симеон с. Иохаи сказал: человеку должно быть приятнее броситься в вытопленную печь, чем пристыдить своего ближнего публично.

(Кетубот 67б).

42) Раввины учили: милостынная касса взимается двумя и разделяется между нищими тремя старшинами. Взимается двумя, потому что общественная власть вручается, по крайней мере, двоим; разделяется же тремя лицами, подобно как в денежных процессах. Кружечный сбор производится тремя и разделяется тремя, потому что сбор и раздача производятся в одно и тоже время. Кружечный сбор раздается нищим каждый день, а касса—накануне каждой субботы. Из кружечного сбора могут получать все вообще нищие, из кассы же—одни только городские нищие.

(Баба-батта 8б).

43)
Р. Элеазар был общественным раздавателем милостыни. Однажды зашел он к своим домочадцам и спросил их: как ведут себя нищие? Они ответили: явилась одна партия нищих, ела, пила и помолилась за тебя. Не иметь мне хорошей награды,—ответил он. В другой раз зашел он и спросил: как ведут себя нищие? И получил в ответ: явилась одна партия нищих, которая ела, пила и обругала тебя. Хорошо,—сказал он,—теперь получу хорошую награду.

(Иерусал. Пеа 7, 1).

44)
Если кто достаточно обеспечен и хочет творить милостыню, дабы его достатком пользовались и другие,—как ему поступать? Прежде всего он должен заботиться о пропитании своих родителей; если остается излишек, то этим излишком пусть прокармливает своих братьев и сестер; если и после этого остается излишек, то пусть прокармливает прочих членов своего семейства; если же опять окажется излишек, то пусть прокармливает своих близких соседей; если и еще окажется излишек, то пусть прокармливает своих соседей по улице, а там дальше пусть благотворит безразлично всем людям.

(Тана дебе Элия 56).

45)
Р. Элеазар, р. Иосуа и р. Акиба отправились однажды в Антиохийскую долину для собирания милостыни в пользу учащихся. В этой стороне проживал некий Аба-Иуда, который охотно помогал бедным, но на этот раз он находился в стесненных обстоятельствах. Увидев ученых, он пришел в отчаяние и возвратился домой с грустным видом. Отчего ты так печален? спросила его жена его.—Ученые пришли,—ответил он,—и я не знаю, что делать. Жена же его, которая превосходила его благочестием, сказала ему: ведь у тебя осталось еще одно поле; продай половину оного и отдай ученым. Он так и сделал, явился к ученым и вручил им деньги. Они помолились за него, говоря: «Аба-Иуда! Вездесущий да пополнит твой недостаток». Когда они ушли, отправился и он вспахать свою половину поля. Когда он пахал, вдруг вол его провалился в какую-то яму и  переломил себе ногу. Когда он опустился вытаскивать его, Всесвятой вдруг просветил его глаза и он нашел клад и сказал: видно, ради моего счастья вол сломил себе ногу. Когда на возвратном пути ученые спросили: что поделывает Аба-Иуда, они получили в ответ: к Абе-Иуде нет теперь доступа: Аба-Иуда владеет волами, Аба-Иуда владеет верблюдами, Аба-Иуда владеет ослами. Достигнув своего лрежняго благосостояния, Аба-Иуда явился к ученым приветствовать их. Что ты поделываешь, Аба-Иуда? спросили.—Молитва ваша,—ответил он,—принесла плоды и плоды плодов. Ученые продолжали: хотя другие пожертвовали больше тебя, однако ж мы поставили тебя первым в списке; потом они попросили его сесть и произнесли над ним стих: (Притч. 18, 6). «Дар человека дает ему простор и до знатных доведет его».

(Иерус. Гораиот гл. 3, 4).

46)
Однажды, когда ученые нуждались в подаянии, отправили они р. Акибу в сопровождении еще одного ученого. Посланные отправились к известному благотворителю, по имени Бен-Бугейн. За дверьми услышали они голос ребенка, спрашивающего: что купить для тебя сегодня?—Зелень, — был ответ, — не свежую, а вчерашнюю, которая подешевле. Ученые оставили его в покое и отправились дальше. Обошедши всех, они завернули и к нему. «Отчего вы не зашли ко мне прежде всех, как вы обыкновенно делали?» — спросил он. Они рассказали ему подслушанный ими разговор.—Стало быть,—возразил он,—вы знаете только то, что происходит между мною и моими детьми, но не знаете того, что происходит между мною и моим Создателем. Обратитесь, однако же, к моей жене, и она отмерит вам одну мерку динариев. Они пошли и сказали ей. Как говорил он вам, — спросила она,—мерку с верхом или гладкую?—«Вообще мерку,»—ответили они. А я вам дам с верхом,—сказала она;—если муж мой так и думал, то хорошо; а если нет, то возьму этот верх на счет моего вена. Когда муж услышал об этом, то удвоил ее вено.

(Иерус. Песахим гл. 4).

47)
Какой-то нищий зашел однажды к р. Неемии. Последний спросил его: что обыкновенно составляет твой обед?—Жирное мясо и старое вино,—ответил он.—А не угодно ли тебе будет поесть со мною чечевичной похлебки? Нищий поел с ним чечевичной похлебки и умер. Тогда говорили: увы! Неемия убил этого нищего!

(Кетубот 87б).

48)
Рабби отворил свои амбары в голодный год, приказав: всех знающих св. Писание, Мишну и Талмуд впускать, а неучей не впускать. Р. Ионатан с. Амрама втерся, подступил к Рабби и сказал: Рабби! накорми меня.—Знаешь-ли ты св. Писание? спросили его.—Нет,—ответил он. Знаешь ли ты Мишну?—Нет. — за что же кормить тебя? — Ну, хоть так, как кормят собак и ворон. Его накормили. Когда он ушел, Рабби загрустил. Горе мне,— сказал он,—что я .дал из моего хлеба неучу. Но р. Измаил б. Иоссе отозвался: не был ли это р. Ионатан с. Амрама, который не желает пользоваться званием ученого? Навели справку и нашли, что это был он—Ионатан. Тогда Рабби сказал: впускать всех. Рабби держался того мнения, что бедствия постигают мир по причине невежества толпы.

(Баба-батра стр. 8а).

49)
В соседстве Мар-Укбы находился один нищий, которому он посылал в каждый канун дня Всепрощения (Иом-киппур) 400 зуз. Однажды он послал это подаяние чрез своего сына. Последний, возвратившись, сказал: Этот человек, по-видимому, совсем не нуждается. Что ты видел у него? — спросил отец.—Я видел, что он вспрыскивается старым вином. Так он такой изнеженный?!—воскликнул Мар-Укба,— стало быть, нужно удвоить подаяние и отправить к нему. Находясь при смерти, он сказал: принесите мне счеты по милостыне. Он нашел, что в них отмечены 7000 суанских динариев.—Такие ничтожные приготовления и такой далекий путь! — воскликнул он и велел раздать половину своего состояния.

(Кетубот 67б).

50)
В Суре свирепствовала моровая язва, но околоток, в котором жил Рав, был пощажен ею. Люди думали, что это—благодаря великим заслугам Рава; тогда им открыто было посредством сновидения, что эта милость слишком мала для великих заслуг Рава, но ею обязаны проживающему там человеку, который свою лопату и лом давал на употребление для погребения умерших.

(Таанит 21а).

51)
Р. Леви рассказывал: был человек, который отделял следующую с него по закону десятину. У него было поле, которое приносило ему 1000 мер: 100 мер он отделял на десятины, остальные же служили пропитанием для него и всего его семейства. Так водилось у него всю жизнь. Пред смертью позвал он сына своего и сказал ему: сын мой, обрати внимание на это поле: производит оно столько-то, и десятины отделял я столько-то, и оно доставляло пропитание мне и всему семейству во всю жизнь. Первый год сын засеял поле и оно принесло 1000 мер, из которых он отделил 100 мер для десятины. На второй же год им овладело любостяжание, и он не додал десяти мер, тогда поле произвело сотнею мер меньше; в третьем году убавил он еще десять и поле произвело еще одною сотнею меньше, и так было в четвертом и пятом году, пока поле не остановилось на количестве первоначальной десятины. Родственники его, увидев это, нарядились в белые одежды и облачения и пришли к нему. А что, — сказал он им,—вы пришли радоваться злополучию моему? — Сохрани Бог — ответили они, — мы пришли разделять твою радость: прежде ты был хозяином, а Бог — священником; ныне же ты стал священником, а Бог хозяином
.

(Танхума отд. Реэ).

52)
Когда собиратели милостыни встречались с р. Элиазаром из Бартоты, то обыкновенно избегали его, так как он отдавал им все, что у него было. Однажды он вышел на базар закупить приданое для своей дочери. Как только завидели его собиратели милостыни, то бросились бежать от него; но он погнался за ними и сказал: заклинаю вас, скажите, для какой цели вы собираете? Для сирот, — ответили они. — Клянусь,— воскликнул он, — что они имеют преимущество пред моею дочерью, и, взяв все, что у него было, вручил им.

(Таанит 24б).

53)
Один человек так обеднел, что вынужден был сделаться поденщиком. А жена у него была достойная. Однажды, когда он пахал в поле, явился ему Илья-пророк в образе аравитянина и говорит ему: тебе назначены шесть благополучных лет; когда же хочешь, чтобы они наступили, теперь или при конце жизни твоей? — Ты ворожея, — ответил благочестивый, — но у меня ничего нет для твоей поживы, и потому уходи от меня с миром. Но тот приставал к нему три раза. В третий раз он сказал: пойду, посоветуюсь с женою. Он пошел к жене и сказал: приходил ко мне какой-то человек и настаивал три раза, говоря: тебе назначены шесть благополучных лет, когда же хочешь, чтобы они наступили, теперь или при конце твоей жизни? Как ты думаешь? Иди, — ответила она, — и скажи ему, пусть они наступают теперь. Он так и сделал, и получил в ответ: Иди домой; ты не дойдешь до ворот двора твоего, как увидишь, что благословение распространилось на дом твой. Тем временем, дети его, сидевшие и игравшие в песке, нашли сумму, достаточную для шестилетнего содержания. Они призвали мать. Муж еще не дошел до ворот, как к нему на встречу выбежала жена и рассказала о случившемся. Он тотчас возблагодарил Бога и успокоился. Что же сделала его достойная жена? — Она сказала: так как Всесвятой уже простер на нас свою милость, доставив нам деньги и пропитание на шесть лет, то займемся эти годы благотворительными делами, может быть Всесвятой еще что-нибудь прибавит нам от Себя. Так она и сделала. Все, что она делала каждый день, она приказала своему младшему сыну записывать в книгу, что тот и делал. По истечении шести лет, пришел Илья к мужу и сказал: уже наступило время отнять у тебя то, что я тебе дал. Муж ответил: когда я взял, то взял с ведома жены, а потому и возвращу с ее ведома. Он пошел к жене и сказал: старик пришел за своим добром.—Иди и скажи ему,— ответила жена, — если ты нашел людей, заслуживающих больше доверия, чем мы, то отдай им свой клад. Тогда Всесвятой, воззрев на совершенные ими благотворения, осыпал их благодеяниями.

(Ялкут II, гл. 165).

54)
Положительная заповедь—давать нищему милостыни, сколько ему нужно, если дающий в состоянии, как сказано (Второз. 15, 8): «Открой ему руку свою», и еще (Левит 25, 35): «Поддержи его, пришлец ли он, или поселенец, чтобы он жил с тобою», а кто, видя нищего просящим, отворачивает от него глаза свои и не дает ему милостыни, тот преступает запрещение (Второз. 15, 7): «Не ожесточи сердца твоего и не сожми руки твоей пред братом твоим, нищим».

(Маймонид, Иад-Гахазака. Трактат о подаянии нищим гл. 8).

55)
Хотя посвящение, обеты под заклятием и пожертвование стоимости чего-либо Богу есть доброе дело и человеку следует привыкать к таким поступкам, чтобы укрощать свою страсть, не быть скупым и исполнять заповедь Соломона (Притч. 3, 9): «Чти Бога имением твоим», однако, если человек никогда ничего не посвящал, не жертвовал стоимостью и ничего не обещал Богу под заклятием, то он не согрешил, ибо Св. Писание ясно говорит (Второз. 23, 23): «Если ты не дал обета, то не будет на тебе греха». Никогда не должен человек ни посвящать, ни отдавать всего имущества своего под заклятием Богу; а кто делает это, тот преступает смысл стиха, который говорит: «Из всего, что он имеет» (Левит 27, 28), а не все что имеет, по объяснению ученых. И такой поступок не есть богоугодный, но глупый, ибо человек растрачивает все имущество и доходит до нищенства, и никто не сжалится над ним; и о подобном человеке сказали мудрецы: «Набожный глупец числится между губителями мира». Но кто уже привык делать расходы на добрые дела, не должен однако же тратить больше пятой части своего имущества, и должен поступать согласно словам Давида (Пс. 112, 15): «Пусть заправляет делами своими с расчетом».

(Там же, трак. Эрехин, гл. 8).

56)
Мы обязаны быть более исправны относительно заповеди о благотворительности, нежели относительно всякой другой, ибо благотворительность есть отличительная черта поколения Авраама, праотца нашего, как сказано (Бытие 18, 19): «Ибо я полюбил его, потому что он заповедует сынам своим творить добро» и потому, что все существование Израиля, а с ним существование истинной веры, может быть утверждено только на благотворительности, как сказано (Ис. 54, 14): «Благотворительностью ты утвердишься», и также потому, что Израиль может быть спасен только благотворительностью, как сказано (Там же 1, 17): «Сион искупится правосудием и воротившиеся в него—благотворительностью».

(Там же тр. о подаянии бедным гл. 10).

57)
Кто сам милосерд, к тому и другие будут милосерды, как сказано (Второз. 13, 17): «И дал тебе милость и помиловал тебя». А кто жесток, не зная жалости, тот сомнительного происхождения, так как жестокость обычна только у язычников, как сказано (Иеремия 50, 42): «Жестоки они и безжалостны». Израиль же и все принадлежащие ему, живут между собою как братья, как сказано (Второз. 41, 1): «Сыны вы у Господа, Бога вашего»; и если он не сжалится над братом, то кто сжалится над ним? И к кому возведут убогие Израиля свои глаза?

(Там же).

58)
Кто уклоняется от благотворительности называется пагубным (велиаал). Об идолопоклонниках сказано (Второз. 13, 14): «Появились люди пагубные» (велиаал), и об отказывающихся от благотворительности сказано: (Там же 15, 19). «Берегись, чтобы не было в сердце твоем мысли пагубной (велиаал). Он называется также нечестивцем, как сказано (Прит. 12, 10): «И милосердие нечестивцев жестоко»; также грешником, как сказано (Второз. 15, 9): «И он возопит на тебя к Богу и будет на тебе грех»; а Бог внимателен к воплю бедных, как сказано: «Жалобу убогих ты слышишь, Боже». Поэтому должен человек остерегаться их жалобы, ибо Бог заключил с ними завет, чтобы услышать их вопль, как сказано (Исход 22, 23): «Когда он возопит ко Мне, Я услышу вопль их».

(Там же).

59)
Кто дает бедному с гневным видом и потупленным взором, то давай он даже тысячу золотых, он лишается своей заслуги. Он должен давать ему с ласковым видом, радушно, горюя вместе с ним о его беде, как сказано (Иов 30, 25): «Не плакал ли я над злосчастным? Не горевала ли душа моя о нищем?» Он также должен обращаться к нему с утешительными словами, как сказано (Там же 29, 13): «И сердце вдовы я развеселил».

(Там же).

60)
Если бедный просит у тебя, а ты не имеешь чего дать ему, то скажи ему доброе слово, но отнюдь не грози ему, или не кричи на него, ибо сердце его надломлено и сокрушено; а сказано (Пс. 51, 19): «Сердца сокрушенного и удрученного, Ты, Боже, не отвергаешь». Также сказано (Исаия 57, 15): «Чтоб оживить дух упавших и оживить сердце сокрушенных». И горе тому, кто обижает бедного. Человек должен быть для бедных, как отец— и делом, и словом, как сказано (Иов 29, 16): «Отцом был я бедным».

(Там же).

61)
Есть восемь степеней благотворительности, из которых одна выше другой. Самая высшая—это: поддерживать обедневшего человека, давая ему подарки или взаймы, или принимая его в торговлю товарищем, или доставляя ему работу, дабы он не был вынужден нищенствовать; эта степень и разумеется в словах (Левит 25, 35): «И поддержи его, пришлец ли он, или поселенец, чтобы он жил с тобою,» т. е. поддержи его, чтобы он не впал в нищету. Ниже этой степени—давать бедным милостыню таким образом, что дающий не знает, кому он дает, а бедный—от кого получает и таким образом совершает доброе дело ради самого дела, как, напр., потайной ящик, находившийся в храме, в который праведники тайно опускали свои лепты и из которого содержались, также тайно, бедные знатного происхождения. Близкая к этой степень—давать в милостынную кассу, причем дающий должен знать, что заведывающий оной—благонадежный, ученый и умеющий вести дело свое в порядке, как р. Ханина сын Традиона. Ниже этой — если дающий знает, кому он дает, но бедный не знает, от кого он получает, как великие из ученых бывало ходили скрытно и бросали деньги в двери бедных; но так следует делать и такой образ действия считается богоугодным только тогда, когда заведывающие милостыней не ведут дела, как следует. Ниже этой степени—когда бедный знает, от кого получает, а дающий не знает, кому он дает: так великие из ученых завертывали деньги в свои тоги и закидывали их за спину, чтобы бедные не стыдились их, и те приходили и брали. Ниже этой степени — давать после того, как бедный просил. Еще ниже—давать меньше, нежели бедному нужно, хотя и ласково. Еще ниже—давать с гневом.

(Там же).

62)
Великие из ученых давали бедному грош пред всякой молитвой и потом молились, ибо сказано (Псал. 17, 15): «Я благотворением буду зреть лице Твое». Кто содержит взрослых сыновей и дочерей своих, для того, чтобы они были в состоянии обучать своих детей мужского пола Торе, а женского хорошему поведению, а также, кто дает родителям своим на содержание, тот все равно, как бы творил милостыню и эта милостыня очень важна, ибо свои имеют преимущество пред чужими.

(Там же).

63)
Человек обязан стеснять себя и перебиваться с горем пополам, лишь бы не прибегать к помощи людей и не быть бременем для общества. Так и ученые постановили: «Исполняй субботу твою по будничному, но не прибегай к пособию людей». И если обедневший даже учен и уважаем, он все-таки должен заниматься ремеслом, даже низким, лишь бы не прибегать к помощи людей, как ученые постановили: «Сдирай кожу с падали, но не говори: я великий ученый, я священник, и потому вы должны содержать меня!» Некоторые из великих ученых были дровосеками, чернорабочими и водоносами, кузнецами и угольщиками, и не только не просили пособия у общества, но не принимали даже когда давали им.

(Там же).

64)
Воздавай благодарение Господу, что Он сотворил над тобою великое, обогатив тебя, чего не сделал с твоим ближним, и думай в сердце твоем: не без цели сделал Бог так, а чтобы испытать меня и удостовериться, не пренебрегу ли я бедными, когда узнаю об их страданиях. Я по справедливости обязан сжалиться над ними, показывать им всегда веселый вид, желать их присутствия при всякой радости, которую Бог доставляет мне, укреплять их добрыми и утешительными словами и способствовать их пользе таким образом, чтобы не причинять им этим стыда, дабы Бог упрочил за мною богатство и после выдержания мною искушения, в которое Он ввел меня; ибо если я сделаю противное этому, Бог увидит и это не будет угодно Ему.

(Сефер Хасидим 85).

65)
Бывает благодеяние, которое по видимому не есть благодеяние, а в глазах Господа оно очень важно; напр. если кто покупает у бедного вещь, или книгу, которой никто не хочет купить, или если кто нанимает бедного, желающего быть переписчиком или переводчиком, но не находившего себе работы; то это есть благодеяние в высшей степени.

(Там же 10, 35).

66)
Если кто спросит тебя: вот у меня деньги,— кому их отдать, каллиграфу ли, чтобы он написал для меня свиток Св. Писания, или благородным бедным, у которых нет одежды? То скажи ему: Исаия сказал (58, 7): «Когда увидишь нагого, прикрой его».

(Там же 1036).

67)
Кто имеет бедных, по честных родственников и не дает им ничего, а дает другим, не столь честным, тот подобен человеку, который платит тому, кому совсем не должен, и не платит тому, кому должен, ибо своим честным родственникам он обязан пособить, как сказано (Левит 25, 36): «Да живет брат твой с тобою».

(Там же).

68)
Какой-то нищий, который был при том очень ученый и добродетельный человек, ходил из города в город собирать для себя подаяние, но никому не открывал своей учености, притворяясь ничего не знающим, отчего и давали ему мало. По получении же подаяния, он обыкновенно вступал в ученые беседы с учеными данного города. Когда же узнавали, что он обладает такою ученостью, то обыкновенно хотели прибавлять ему значительный подарок, но он не принимал, говоря: то что следовало мне как нищему, вы уже дали мне, а того, что вы хотите дать мне за ученость, я не приму.

(Там же 1055).

60) Дающий не должен хвастаться тем, что дает; а если он хвастает, то не получает вознаграждения за данное им, но получает наказание.

(Сефер Мицвот Гадол трак. о помиловании бедных).

70)
Нищему, ходящему по миру, люди не обязаны давать значительное подаяние, но незначительное следует ему дать, потому что нельзя отпустить беднаго ни с чем, — ибо сказано (Пс. 74, 21); «Да не возвратится удрученный посрамленным».

(Там же).

71)
Богатого, который не хочет давать милостыни, заставляют давать, как рассказывается (Баба-Батра 86); Рава заставил р. Натана сына р. Ами дать четыреста золотых на благотворительные дела. Можно брать залог во имя благотворительности даже в навечерие субботы; но человека небогатого нельзя чрезмерно притеснять, разве в случае крайней необходимости.

(Там же).

72)
Должно участвовать в делах, касающихся пользы бедных, и посещать их жилища, ибо это ведет человека к двум добрым последствиям: во 1-х, к награде свыше, во 2-х, к смирению сердца и сокрушению гордыни. Следует утешать бедных и помогать им, чем только возможно; а если человек не состоятелен, то пусть поможет им словами, ходатайствуя за них или доставляя им работу.

(Там же 4, 36).

73)
Вот ответ бедным, говорящим: «чем можем мы делать добро, когда ничего не имеем, чтобы могли давать милостыню?» Это пустые слова; бедный может давать милостыню вообще добрыми поступками своими: исполнением заповедей, выполнением в точности и с усердием служения Богу, ибо по милости добрых и праведных Бог благодетельствует миру, давая ему пропитание,—что же может быть выше этой милостыни? Однако и бедный должен давать хоть немного милостыни, даже когда он сам пропитывается подаянием, и за это он получит сугубую награду, ибо малое от него также важно, как многое от богатого; точно также сказали наши ученые: много ли, мало ли, лишь бы сердце думало о Боге».

(Орхот-Цаддиким 18).

74)
Не думай, что заповедь о благотворительности имеет в виду только бедного, нуждающегося в хлебе и одежде, иногда эта заповедь должна быть распространена даже на великого богача. Напр., богатый, находящийся на месте, где не знают его и он должен занимать денег, или же, находясь даже в своем городе между знакомыми, нуждается в чем либо, по болезни, или по какой либо другой причине, то доставление ему нужного есть, без сомнения, благодеяние, ибо Бог желает, чтобы мы благотворили и заповедывает нам удовлетворять, по возможности, нуждам всех. И так, кто оказывает ближнему своему услугу чем бы то ни было, деньгами ли, пищею ли, или другими необходимыми предметами и даже добрыми и утешительными словами, тот считается благотворителем и достоин великой награды.

(Хинух 89).

75)
Дети мои! Смотрите, как велика сила благотворительности! Везде, где есть благотворительность, есть и мир, и везде, где существует мир, существует и благотворительность, как и сказано (Пс. 85, 11): «Милость и истина встречаются, благотворение и мир лобызаются». И действительно, пока люди живут между собою мирно, они оказывают друг другу услуги, и наоборот где есть взаимные услуги, там существует и мир. Ученые говорили в Агаде: Бедный ропщет, почему такой-то сидит в комнате, а он скитается,—тот спит в кровати, а он на полу; но если ты помогаешь ему, то Я, говорит Господь, вменю тебе это, как бы ты установил мир между Мною и им, как сказано (Ис, 27, 5): «Кто поддерживает того, который ищет во Мне опоры, тот сотворит мир со Мною, мир сотворит со Мною».

(Маалот Гамиддот 19).

76)
Подобно тому, как мы обязаны быть сострадательными к бедным, и бедные в своей стороны обязаны не обременять чересчур людей и не быть в тягость обществу, разве по крайней нужде. Человек должен трудиться, чтобы зарабатывать и жить с семейством своим, не прибегая к помощи других. Но кто обращается к общественной благотворительности без всякой нужды, тот грабит бедных и, в добавок, причиняет себе унижение и стыд и о нем сказано (Иеремия 17, 5): «Проклят человек, который уповает на смертного». Такому человеку не следует давать, а следует стыдить и срамить его, пока он не оставит пользоваться милостыней и не возьмется за работу, которая могла бы поддерживать его и его семейство. Но кто добросовестно занимается работой и уповает на Бога, как бы ни был незначителен его заработок, и не говорит: «как мне пропитываться такой безделицей?» о том сказано (Там же); «Благословен человек, который уповает на Бога».

(Там же).

77)
Собиратели милостыни не должны брать ни у женщин, ни у прислуги, разве незначительное подаяние; которое наверно не добыто ими тайком; но, если муж или хозяин строг и относительно безделицы, то нельзя брать у них и этого. Собирателями милостыни должны быть люди благонадежные и благоразумные, дабы они умели вникать в нужды каждого нищего и удовлетворять их. И хотя этим распорядителям милостыни все безусловно доверяют, однако ж они должны держаться чистыми от всякого подозрения, как сказано (Числа 32, 22): «И будьте неповинны пред Богом и пред Израилем».

(Цеда Ладерех 38).

78)
Никогда да не подумает человек: зачем мне наносить ущерб моему капиталу, отдавая его бедным; ибо он должен знать, что деньги — не его собственность, а поручены ему на хранение с тем, чтобы он делал ими угодное поручителю; а последнему угодно, чтоб он давал из них бедным, и это лучшее употребление, которое он может сделать из них, как сказано (Ис. 58, 13): «И шествует пред тобою благотворение твое». Кроме того, опытом дознано, что от милостыни никто не беднеет; напротив, она еще увеличивает богатство и славу, как сказано (II Парал. 31, 60): «С того времени, как возношение стало поступать в дом Господень, ты кушаешь досыта, и еще много остается, потому что Бог благословил народ Свой». Также сказано (Малахия 3, 10): «Принесите всю десятину в дом сбережения, чтобы была пища в доме моем; и тем испытайте Меня, говорит Бог воинств: не открою ли Я вам окон небесных и не пролью ли на вас благословения до преизбытка».

(Тур Иоре-Деа, тр. о подаянии § 247).

79)
Человек должен каждую неделю дать известную сумму на милостыню, так как капитал его поручен ему на хранение, и то, что он берет из него для своих потребностей, считается как бы растраченным; давая же милостыню, он возвращает порученное поручителю. Мало того, Бог вменяет это ему, как бы он брал у него взаймы и уплатил ему, как сказано (Прит. 19, 17): «Милующий бедного, дает взаймы Господу, и Он возвратит ему должное». Рассказывают про одного очень богатого ученого, что он роздал свое имущество на дела благотворения. Когда же товарищи спросили его: как же ты ничего не оставляешь своим детям? Он им ответил: я отдаю все мое имущество Богу на сохранение, а Он отдаст это на сохранение моим детям.

(Шевиле-Эмуна 7).

80)
Бог испытывает богача, будет ли он творить милостыню своими деньгами, и бедняка—перенесет ли он свою нужду безропотно. Если богач творит милостыню, то Бог увеличивает его богатство; если же он скупится, то он же сам или дети его дойдут до нужды, ибо на свете все коловратно, как говорили ученые. Если же бедный устоит в искушении, то Бог воздаст ему сугубо в мире сем.

(Менорат-Гамаор 2. Отд, § 7. гл. 7. нер 3).

81)
Одна полушка милостыни, даваемая человеком в здоровом состоянии, важнее у Бога ста этих монет, даваемых им в болезни и страдании, когда он видит, что уже отправляется в свое вечное жилище и Бог отнимает у него власть пользоваться своим добром, которое он должен оставить другим. Другое дело, когда человек еще в полном здоровье и силе и в поте лица своего ест хлеб свой, с трудом добывая пропитание себе и своему семейству, и при всем этом уделяет из своего капитала на милостыню: такая милостыня более угодна Богу. Вообще все хорошее, что человек делает, когда он здоров, будь это милостыня, исполнение заповедей, или покаяние, более угодно Богу, нежели когда он делает все это, будучи одержим болезнями и близок к смерти; и потому сказано (Еккл. 12, 12): «Помни Создателя твоего в дни молодости твоей, пока не наступили дни дурные».

(Иеш Нохалин 32).

82)
Из всего, что только Бог дает вам, не жалейте давать милостыню: от хлеба вашего давайте голодным,—одеждой вашей прикройте нагих и остальным делайте вообще добро. Не жалейте хлеба и вина вашего, а всегда, как только случится вам делать бедному добро, не отпускайте его пристыженным. Бедные должны быть домашними у вас. Когда вы только в состоянии, давайте им взаймы, отчасти под залог, отчасти на слово, смотря по времени и положению нуждающихся; и ученые сказали: кто дает бедному взаймы в его нужде, несравненно выше дающего ему милостыню.

(Там же 33).

83)
Богатство должно быть у богатого вспомогательным средством к приобретению совершенства души. Богатый должен представлять себе, что Бог обогатил его для того, чтобы он был опекуном над бедными, и если Он найдет его не честным, пользующимся деньгами бедных, то удалит его и заменит другим.

(Там же гл. 1, 3).

84)
Я видел, что некоторые из очень богатых, которые в состоянии делать добро, не делают его при случае, и их родственникам приходится судом вынуждать у них милостыню. Эти жестокосердые, уклоняющиеся от благотворительности, нуждаются в опоре и подкреплении увещаниями; им нужно напоминать об их кончине, говорить, что умирая они не заберут с собою всего, ибо большая часть из них не дают ни на какое благотворение, пока не чувствуют себя близкими к смерти; да и тогда приносят они дар Богу из самого худшего, подобно Каину, о котором сказано: «К концу дней, Каин принес от плодов земли дар Богу». Не прежде, как к концу дней; он думал, что уже настала его кончина.

(Амуде-Шеш).

ГЛАВА XXI.

О БЛАГОТВОРИТЕЛЬНОСТИ.

1)
Симеон праведный был из последних членов Великого собора. Он говаривал: на трех вещах держится свет: на учении, богослужении и благотворительности.

(Абот 1, 2).

2)
Вот предметы, которых плодами человек пользуется в сем мире, а фонд сохраняется для мира будущего: почитание родителей, благотворительность и водворение мира между человеком и его ближним; изучение же закона по значению своему равняется всем им вместе,

(Пеа 1, 1).

3)
Милостыня и благотворительность равны по значению своему всем заповедям св. учения, с тою только разницею, что милостыня распространяется на живых, а благотворительность — и на живых и на мертвых; милостыня распространяется на бедных, а благотворительность распространяется на бедных и на богатых; милостыня производится деньгами человека, а благотворительность производится как его деньгами, так и его личностью. Р. Иоханан с. Мари именем р. Иоханана (говорит): Мы не знаем, которая из них дороже,—милостыня или благотворительность; но так как сказано (Пс. 103, 17): «Благость Бога боящимся Его вековечна, а Его милость — для внуков»: то благотворительность дороже милостыни.

(Иер. Пеа 1, 4).

4)
Р. Элеазар с. Иоссея сказал: Откуда мы знаем, что милостыня и благотворительность служат большими миротворцами и большими заступниками между Израилем и его небесным Отцом? Из того, что сказано (Иер. 16, 5): «Ибо Я принял свой мир от этого народа: благость и милосердие»; «благость» —это благотворительность, а «милосердие»— это милостыня.

(Тосифта Пеа 20, 4).

5)
Р. Элеазар сказал: благотворительность важнее милостыни, ибо сказано (Ос. 10, 12): «Сейте себе по милости, а жните по благости». Когда человек сеет, то еще сомнительно, будет ли он есть из засеяннаго или нет; но когда он жнет, то верно будет есть.

(Сукка 19а).

6)
Р. Иоханан с. Заккая вышел раз из Иерусалима в сопровождении р. Иошуи, когда храм лежал уже в развалинах. Последний отозвался: «Горе нам! Место, где приносили жертвы во искупление грехов Израиля, не существует больше!» — Не отчаивайся, сын мой, сказал первый, нам осталось другое искупление, равносильное первому, это — благотворительность, ибо сказано (Осея 6, 6): «Благотворения Я желаю, а не жертвы».

(Абот де р. Натан гл. 5; Ялкут, 2, 76).

7)
«Ибо благотворения Я желаю, а не жертвы» (Ос. 6, 6). Всесвятой так сказал: Благотворения, которые вы оказываете друг другу, для Меня приятнее всех жертв, принесенных Мне Соломоном, о котором говорится (1 Цари 3, 4): «Тысячу всесожжений вознес Соломон».

(Ялкут, там же).

8)
Р. Симлаи проповедовал: св. учение начинается делом благотворительности и кончается делом благотворительности. Начинается делом благотворительности — (Быт. 3, 21): «И сделал Господь Бог Адаму и жене его одежды кожаные и одел их». И кончается делом благотворительности — (Второз. 34, 6): «И похоронил его в долине».

(Сота, 41а)

9)
Р. Элеазар сказал: что значит: (Мих. 6) «Сказать ли тебе, человек, что хорошо и чего Господь требует от тебя? Только того, чтобы творить суд и любить милость и скромно ходить пред Богом твоим». Творить суд — это правосудие, любить милость — это благотворительность; и скромно ходить пред Богом твоим — это проводы покойника и подведение невесты под балдахин. Если при вещах, которые совершаются публично, закон предписал быть скромным, то не сугубая ли скромность должна быть соблюдаема при таких вещах, которые обыкновенно совершаются в тиши?!

(Сукка, 49а).

10)
Р. Иоханан сказал: есть шесть предметов, плодами которых пользуются в мире сем, а фонд сохраняется для мира будущего; вот они: гостеприимство, навещание больных, внимательность при молитве, утреннее посещение дома учения, воспитание детей на богоучении и суждение о ближнем с хорошей стороны,

(Шаббат, 127а).

11)
Абба был цирюльником и каждый день приходило к нему приветствие с неба; к Аббаи же — в каждый канун субботы, а к Равве — каждый канун дня умилостивления. Аббаи всегда недоумевал относительно Абба-цирюльника, но ему сказали: ты не можешь делать того, что делает он.—А что делает Абба-цирюльник? — Когда он пускает кровь, то пускает мужчинам отдельно и женщинам отдельно, и есть у него платье, которым он облекает приходящих к нему женщин, дабы не смотреть на них; и есть у него потаенное место, на которое приходящие кладут свой гонорар: кто имеет, тот кладет, а кто не имеет — тот не испытывает стыда. Когда к нему приходит ученый, то он гонорара от него не берет, а когда тот уходит, то он сам вручает ему денежку на лекарство. Однажды Аббаи подослал к нему двух ученых, чтобы испытать его. Он посадил их, накормил, напоил и на ночь дал им постель. Утром они завернули постель, встали, забрали все с собою. на рынок и, встретившись с ним (Абба), сказали ему: благоволите оценить, сколько это стоит. — Столько и столько, — ответил он. — Может быть, это стоит больше? — Я за столько это купил. Это твое, — сказали они, — мы забрали это у тебя, скажи, в чем ты подозревал нас? — Я думал, — сказал он, — что ученым встретилась надобность освободить пленных и они стыдились сказать мне.—Теперь ты это можешь взять себе, — сказали они. —Но он им ответил: с той минуты, как вы забрали это у меня, я отказался от этого в пользу благотворительности.

(Таанит, 21б).

12)
Р. Брока-Хузаи был обычным посетителем Лепетского рынка. Раз он там встретился с Ильей-пророком и спросил его: есть-ли на этом рынке человек, который. унаследует будущий мир? — Нет — сказал он. Тем временем пришли на рынок два человека; он (Илья) подошел и сказал: А вот те унаследуют будущий мир. Брока подошел к ним и спросил: чем вы занимаетесь? Мы весельчаки, отвечали они, — развеселяем печальных; а также, когда встречаем ссорящихся, мы стараемся водворить мир между ними.

(Там же).

13)
Треснул дом, и Раб посадил там одного из своих учеников, пока не вынесут оттуда вещей. Лишь только ученик вышел, дом развалился. Говорят, это был р. Адда сын Ахава. Ученые послали к нему спросить: какия хорошия дела водятся за тобою? Он им ответил: отроду никто не опередил меня приходом в синагогу, и уходя я не оставлял никого в синагоге; я не проходил четырех локтей, не размышляя о науке, и не произносил слов учения в нечистом месте; я никогда не приготовлял себе постели и не сделал сна необходимостью; не выступал гордо между товарищами и не давал им прозвищ; не радовался при падении моего товарища, и не ложился спать, не простив ему; я не подходил на улице к моему должнику и от роду не капризничал в своем семействе.

(Иер. Таанит, 3, 18).

14)
«Если брат твой обеднеет и придет в упадок у тебя, то поддерживай его» (Лев. 25, 35), т. е. не давай ему пасть. Это можно объяснить примером: Осла, нагруженного тяжестью,—пока он стоит на ногах, один держит и удерживает; лишь только он упал на землю — пятеро не поднимут его. И откуда мы знаем, что хотя бы ты поддерживал его уже четыре или пять раз, то ты должен все-таки поддержать его в случае новой беды? — Из того, что написано: поддерживай его. И дабы не подумали, что так должно поступать даже в том случае, если ты своею помощью вредишь нравственности принимающего помощь, написано: «у тебя», т.е. когда он остается таким, как ты.

(Сифро Бегар, 5).

15)
«Если дашь деньги взаймы народу моему—бедному твоему» (Исх. 22, 24), т. е. если к тебе приходит за займом народ мой и чужой, то народ мой имеет преимущество; бедный и богатый, — преимущество за бедным; твои бедные и бедные твоего города,— преимущество за твоими; бедные твоего города и бедные чужого города — преимущество за бедными твоего города.

(Баба Кама, 71б).

16)
Положительная заповедь—давать взаймы обедневшим израильтянам, ибо сказано (Исход 22, 24): «Когда будешь давать деньги взаймы народу моему, бедному твоему». И дабы не подумали, что это предоставляется воле человека, сказано в другом месте (Втор. 15, 8): «Ты должен давать ему взаймы». И эта заповедь важнее, чем заповедь о сдавании милостыни нищему, так как последний уже привык к попрошайничеству, а тот еще не дошел до этой степени. И св. Писание сильно предостерегает от нежелания давать взаймы, как сказано (там же 15, 9): «Чтобы глаз твой не сделался немилостив к обедневшему брату твоему». А кто притесняет бедного, хотя и знает, что у того нет, чем расплатиться, нарушает запрещение (Исход 22, 24): «Не поступай с ним, как притеснитель». Воспрещается также кредитору показываться своему должнику в то время, когда он знает, что у последнего нет, чем заплатить; даже проходить мимо его нельзя, дабы не перепугать или не сконфузить его, даже не напоминая ему о долге, не говоря уже о том, чтобы просить.

И подобно тому, как заимодавец не должен просить, должник не должен задерживать у себя чужие деньги, откладывая возвращение на завтра, когда имеет теперь, ибо сказано (Притчи 3, 28): «Не говори своему ближнему: иди и возвращайся, завтра я отдам». Точно также воспрещается брать деньги взаймы и тратить их на ненужное и бесполезное, так что заимодавцу потом не с чего будет взыскивать, хотя бы он был и очень богат. Поступающий же подобным образом называется нечестивцем, как сказано (Пс. 37. 21): «Нечестивый занимает и не платит». и наши мудрецы приказали (Абот 2, 17): Деньги твоего ближнего должны быть для тебя также дороги, как твои.

(Маймонид, Мишне-Тора гл. Малве-велове, гл. 1).

17)
Если кто известен за бедного, честного и добропорядочного человека, как самому судье, так и большинству народа, и если заимодавец хочет заставить его поклясться, что не имеет чем платить, не смотря на то, что сам убежден в его бедности, и делает это единственно для того, чтобы огорчить его требуемой присягой, притеснить и публично осрамить его, или дабы заставить его занять у нееврея или продать женино имущество: то мне кажется, что в таком случае богобоязненный судья не должен подвергать должника присяге; и если он его подвергает, то нарушает запрещение (Исх. 22, 24): «Не поступай с ним, как притеснитель». Мало того, судья должен дать истцу выговор и упрекнуть его в том, что он хочет мстить, дав волю своему сердцу, между тем, как такого рода присяга установлена гаонами, только для предупреждения обмана; а так как о должнике известно, что он бедный, но не обманщик, то запрещено давать ему присягу.

(Там же, гл. 2).

18)
Точно также я говорю, что если кто известен за обманщика, не честно ведущего себя в коммерческих делах, и если он, желая избавиться от своего истца, ищет вышеупомянутой присяги, то не следует давать ему ее. Но если судья в силах заставить его заплатить путем отлучения (херима), то пусть это делает, так как платеж долга—богоугодное дело. Словом, все что судья может делать в подобных случаях, с целью—не нарушить закон в пользу какой-нибудь из тяжущихся сторон, но добиться справедливости, которой мы обязаны искать,—он должен сделать, и получит возмездие от Бога. Главное, чтобы намерения его были чисты.

(Там же).

19)
Если кто встречает двух людей, из которых один изнемогает под своею ношей а другой собирается навалить на себя таковую, но не имеет кто бы помог ему в этом, то следует прежде придти на помощь первому из чувства сострадания к живому существу, а потом уже пособить другому. Но так следует поступать лишь  том случае, когда они оба ему неприятели или приятели. Если же один из них ему приятель, а другой—неприятель, то следует сперва помочь неприятелю, дабы одержать победу над своим дурным чувством.

(Маймонид Мишне Тора гл. Роцеах, гл.13).

20) Следует платить добром за причиненное врагом зло и не мстить ему при удобном к тому случае; напротив, должно прощать и оказывать ему услуги еще больше, чем прежде.

(Сефер-гайашар р. Тама 36).

21)
Важнее тот, кто обращается к бедному с сочувствием, чем тот, кто дает ему милостыню. Так Иов, исчисляя свои добродетели, говорит (Иова 30, 25): «Разве я не плакал вместе с горемыкой? не страдала ли душа моя за бедного?» и (23, 13): «И обрадовал я сердце вдовы». В Баба-Батре (166) об этом говорится: когда Иов узнавал, что какой-нибудь вдове трудно выйти замуж, он позволял ей именоваться его родственницей, дабы находились охотники жениться на ней. Также он говорит: «Отец я бедным», т. е. он приближал их к себе и снабжал их разумными советами.

(Семаг 89).

22)
Человек должен стараться придумывать целесообразные советы для своего ближняго: это одна из основ благотворительности, как сказано (Притч. 27, 9): «Елей и фимиам увеселяют сердце, и сладость друга в задушевном совете».

(Шааре Тешуба р. Иона 28).

23)
«Вдову и сироту не притесняйте» (Исх. 22, 21); напротив. мы должны относиться к ним с состраданием и милосердием, ибо они слабы и беззащитны и никто не станет вступаться за них так, как это сделал бы их муж или отец, если бы они были в живых. Точно также мы должны говорить с вдовами и сиротами мягко, относиться к ним с уважением, не обременять их тяжкой работой, не стыдить их и жалеть их денег больше своих собственных.

(Хинух отд. Мишпатим, 7, 13).

24)
Господу Богу благоугодно было, чтобы Его создания привыкали творить добро и милость, ибо это есть достохвальная привычка, и усвоивающие ее себе достойны получения Его милостей, так как Его милости и благодеяния имеют место там, где царствует добро, а не наоборот. А тем самым, что мы удостоимся милости Господа, опять исполнится Его воля, состоящая именно в том, чтобы творилось добро в мире. Если бы не существовала эта причина, то ведь Всесвятой мог бы непосредственно снабжать беднаго всем нужным; но Он, по Своей милости, хочет это делать чрез нас, для того, чтобы мы, исполняя этим Его волю, удостоились его благодеяний.

(Там же 14).

25)
«Развьючь вместе с ним» (Исх. 23, 5). В основание этой заповеди легло желание заставить нас привыкать к жалости и милосердию, к этим драгоценным чувствам человека. Не говоря уже о том, что мы обязаны сжалиться над человеком, страждущим телесно, — даже огорчающемуся потерей своих денег мы должны сочувствовать и помогать.

(Там же 16).

26)
Мы должны одалживать бедному, чтобы по мере нашей возможности облегчить его участь. Это дело гораздо важнее и составляет более высокую обязанность, чем давать милостыню, потому что тот, которого бедственное положение уже известно всем, который уже раз позволил себе просить у других, не может быть так стеснен и несчастлив, как тот, который еще не дошел до такого унизительного положения и боится дойти до него. При том, если последнего поддержать ссудой, то он может опять зарабатывать и навсегда избавиться от положения просящего милостыни; затем, если Бог сжалится над ним, он расплатится с своими кредиторами. Поэтому наше св. Писание повелевает поддерживать обедневшаго, прежде чем он дойдет до положения нищего.

(Там же).

27)
Оказывающий услугу должен стараться о том, чтобы его одолжение не тяготило получателя; напротив, он должен сделать его (одолжение) при условиях, самых удобных для одолжающегося.

(Ралбаг к Пятикнижию).

28)
Если просителю подобает ограничивать свою просьбу малым, то давателю, напротив, подобает давать тем больше, ибо добросердечие не должно ограничиваться тем, что не отказывает в просимом, оно должно делать сверх просимого. Поэтому рассказывается, что Соломон, заслужив благоволение Божие тем, что просил только разумного сердца, дабы творить правосудие и ничего более, не только получил желаемое в высшей степени, так что сделался мудрейшим из людей, но получил вместе с тем и то, чего он не просил: богатство, славу и долгоденствие

(Ралбаг 1 Цар. 11).

29)
Если твой ближний согрешил пред тобою и раскаивается, то прими это раскаяние, хотя бы ты и сомневался в его искренности, хотя бы оно было вызвано только желанием выиграть в твоих глазах.

(Орхот-Цаддиким 25).

30)
Принимай всякого человека радушно и весело и первый приветствуй всякого, тогда ты приобретешь общее расположение и спокойствие. Не презирай никого, хотя бы его положение было гораздо ниже твоего, так как человек не может поручиться за свое будущее.

(Иггерет-мусар, Алами, 13).

31)
Приобретай себе друга богобоязненного, для совещаний в случае надобности, и не слушайся советника, который хочет разлучить тебя с твоим другом, хотя бы последний иногда говорил с тобою резко, потому что, если не простишь другу его выходки, то никогда не будешь иметь друга в жизни.

(Там же 21).

32)
Один из столбов, на которых держится земля со всеми ее обитателями—это милосердие в отношении ко всякому человеку; оно также есть один из предметов, которые вознаграждаются как в сем, так и в будущем мире.

(Менорат-Гамаор, нер 3. гл. 1, 8, 3).

33)
Кто хочет возвыситься до степени благочестивца и приобрести себе качество, называемое милосердием, должен поступать со всяким человеком лучше, чем это требует простая справедливость, для того, чтобы он уже ни в каком случае не мог дойти до какой-нибудь несправедливости. Он должен всячески избегать причинения кому-нибудь вреда личного или имущественного, даже косвенным образом. Он должен знать все требования морали и вежливости в межчеловеческих отношениях и должен благословлять Всевышнего за все милости, которыми Он каждый день осыпает его и его домочадцев.

(Там же).

34)
Все, что человек дает из своего кармана нищему на пропитание,—что составляет его обязанность— называется милостыней; а то, что он дает свыше своего состояния или не совсем бедному, но не могущему временно пропитываться собственными средствами, также, когда он помогает ближнему своему своею личностью, или когда он делает что-нибудь для богача, больного, жениха, покойника, словом все, что не составляет прямой его обязанности, называется благотворением.

(Там же гл. 2, 8, 5).

35)
Я не заметил, чтобы люди благотворили, что выше милостыни в тесном смысле. Благотворение редко, благодаря ненависти и зависти, питаемым людьми друг к другу, так что было бы хорошо, если бы они, по крайней мере, не вредили друг другу прямо или косвенно; делать же добро совсем не в их правилах. А что они так щедры на милостыню бедным, то это потому, что они последним не завидуют; богатые же, которым можно позавидовать, терпят вследствие этого и им редко кто оказывает услугу. Следует предостерегать народ от такого дурного образа действий.

(Амуде шеш 63).

36)
Когда ты встречаешь человека печального, то не проходи мимо него, не спросив о причине его грусти; если не можешь совсем устранить его печаль, то по крайней мере, развлечешь его своею беседою.

(Шевет Мусар гл. 15, 31).

ГЛАВА XXII. 

ГОСТЕПРИИМСТВО.

1)
Сын мой! Старайся всегда от каждой яствы уделить долю Твоему Создателю. Доля Его есть то, что отдается бедным; посему выбирай лучшее, что на твоем столе, чтобы отдать Творцу.

(Завещание р. Элиезера Великого).

2)
Награда за проводы странников весьма велика. Это установлено патриархом Авраамом, подвизавшимся на пути этой добродетели: он кормил странников, поил их и провожал. Провожать странников важнее, чем встречать их. Ученые сказали: кто не провожает странников, тот как бы проливает кровь. Понуждают проводить точно так, как понуждают давать милостыню. Суд обыкновенно снаряжал нарочных для провожания людей, переходящих из одного места в другое, и если назначенные проводники относились небрежно к своему делу, то это вменялось им в кровопролитие.

(Маймонид, Гилхот Овел).

3)
«Странствующих нищих приведи в дом» (Исаия 58). Человеку не вменяется в обязанность давать нищему мясо и вино, но он должен делиться с ним хлебом и водою по мере возможности, а, главное, он должен исполнять это с радушием, потому что скудное блюдо из овощей, но предлагаемое радушно, приятнее гостю, чем роскошные мясные яства, даваемые с видом недовольства. Следует при этом беседовать с гостем, обращаясь к нему, между прочим, с следующими словами: кушайте и пейте на здоровье; один Бог знает, что я охотно предложил бы вам лучшее кушанье, но клянусь моею душою, что  нет у меня. Об этом и сказано (Исаия 59): «И открой пред голодным душу твою». Кроме приюта, нужно дать нищему немного на дорогу, потому что, вследствие того, что Ионафан не дал Давиду хлеба на дорогу, был избит священнический город Нов, и понесли наказание Саул и Ионафан. Поэтому-то и сказано (Притч. 28, 21) «Из-за куска хлеба человек может совершить преступление».

(Сефер Хасидим, 56).

4)
Если гость замечает, что пребывание его обременительно для хозяина, или если хозяин хотя и богатый, но принимает его не радушно или с поддельным радушием, то он не должен оставаться у такого хозяина. Если же ему представляется общество, идущее с ним по одной дороге, и он остается ради корыстных видов, не стесняясь наделать хозяину расходов, то ему предстоит отвечать за то пред судом; и тем более, если он путешествует для собственного удовольствия.

(Там же).

5)
Если кто приглашает к себе гостей, то должен стараться, во время угощения, чтобы гостям не было недостатка в чем либо, потому что они, по своей скромности, сами просить не будут, и его одолжение может, таким образом, превратиться в тягость для них. Посему и Авраам стоял при гостях, когда они кушали у него, чтобы удовлетворить их всем нужным.

(Ралбаг 28б).

6)
Человек не должен задерживать у себя гостей, когда они спешат, из желания оказать им честь; нужно давать им поступать по своему желанию.

(Ралбаг, к кн. Суд. 21).

7)
Дети мои! Если у вас есть лакомое блюдо, то не ешьте его одни: приглашайте бедных, родных, друзей, или пошлите им на дом. Заметьте, что нет лучшего качества, чем радушие. Если человек исполняет даже все заповеди Св. Писания, но без радушия, то это не вменяется ему в заслугу; если он угощает бедного потрохами и всеми лучшими яствами в мире, но с угрюмой миной, то лучше, если б он ничего не давал ему, как сказано (Притч. 15, 10): «Лучше овощное блюдо, с любовью, чем откормленный бык, с враждою». Если же человек дает с радушием, он благословляется, как сказано (Притч. 22, 9): «Радушный благословляется, когда дает хлеб нищему», и благосостояние его растет, как бьющий источник, который никогда не иссякает, как сказано (Исаия 33, 16): «Он давал свой хлеб,—воды его прочны».

(Маалот-Гамидот).

8) Когда странники приходят к человеку погостить, то он должен принимать их с веселым выражением лица и тотчас поставить пред ними кушанье, иначе голодные нищие от стыда и не попросят. Даже если гостеприимец огорчен чем либо, он должен скрыть от них свою тоску и умолчать о своих недугах, дабы они не пали духом, думая, что он говорит это на их счет, в случае чего старания его не достигли бы цели; но пусть он утешает гостей своих и сделает вид, что огорчается невозможностью угодить им, как сказано (Исаия 58): «И открой пред голодным душу твою». Если гости остаются у него ночевать, то он должен уложить их в удобные постели, что гораздо важнее для усталых от дороги, чем еда и питье. Когда они оставляют его, он должен проводить их и снабдить съестными припасами.

(Менорат Гамаор).

ГЛАВА XXIII.

ПОСЕЩЕНИЕ БОЛЬНЫХ.

1)
Учили: посещение больных не имеет границ. Что значит «не имеет границ?»— Аббаи говорит: высшая особа навещает низшую. Рава говорит: даже сто раз в день.

(Недарим 39б).

2)
Когда р. Хелбо заболел, выступил р. Кагана и провозгласил: «Р. Хелбо болен — и нет никого, кто бы навестил его!» Не так ли,—продолжал он,—случилось с одним из учеников р. Акибы, который (ученик) заболел, и когда никто из учеников не пришел навестить его, пришел р. Акиба, и когда он подметал пол и посыпал песком, больной сказал ему: рабби! ты оживил меня! Р. Акиба вышел и произнес: кто не навещает больных, тот как бы проливает кровь.

(Там же).

3)
Рав сказал: откуда мы знаем, что Бог навещает больного? Из стиха (Пс. 40,4): «Бог поддерживает его на одре болезни»; а потому учили: приходящий навестить больного не должен садиться ни на постель, ни на скамейку, ни на стул, но, укутавшись, пусть сядет на пол, потому что дух Божий парит над изголовьем больного.

(Там же).

4)
Р. Хия с. Абина сказал: Больной не поправляется от болезни, пока не прощают ему всех его грехов, как сказано (Пс. 103, 3): «Прощающий все твои грехи — врачующий все болезни твои».

(Там же).

5) Сын мой! усердно навещай больного, ибо посетитель облегчает последнему его страдания; внуши ему, чтобы он обратился к Богу, помолись за него и уходи; не обременяй его долгим посещением, потому что ему уже достаточно тяжела его болезнь. Когда входишь к больному, входи веселый, потому что сердце и глаза его зорко следят за посещающими его.

(Завещание р. Элиезера Великого).

6)
Сын мой! когда отправляешься к такому больному, у которого ничего нет, то не отправляйся к нему с пустыми руками. Когда он встанет, поднеси ему пищу: это будет тебе вменено в заслугу, как бы ты поддержал и подкрепил его жизнь, и Бог вознаградит тебя.

(Там же).

7)
Посещение больных обязательно для всех, даже для высшего отношении к низшему; навещают по несколько раз в день, и чем больше, тем похвальнее, но только, чтобы этим не обременить больного. Кто навещает больного, тот как бы принимает у него часть болезни и облегчает его, а кто не навещает, тот как бы проливает кровь.

(Маймонид. гл. 14)

8)
Если заболели бедный и богатый, и многие навещают богатаго, из уважения к нему, то ты иди лучше к бедному, к которому никто не ходит, чем к богатому, хотя бы он был ученый, у котораго и без того много посетителей.

(Сефер Хасидим, 326).

9)
Занимающийся лечением больных, если он только человек состоятельный, ничего не должен брать от пациента, имея в виду большую награду, которой не следует терять из-за незначительной, — ибо этим он приобретает себе жизнь в будущем мире, так как спасает людей, близких к смерти. И хотя все в руке Божией, но коль скоро у него добрые намерения и он желает помочь больному и спасти его от погибели, то это вменяется ему в заслугу, как бы он действительно спас его от смерти. Но если он не имеет достаточных средств к пропитанию, то может брать у богатых, сколько ему нужно, по его усмотрению, но не у бедных. Опасно-больных следует посещать по три раза в день, обыкновенных — по два, утром и вечером, при чем следует утешать их и обнадеживать предсказанием благополучного исхода.

(Сефер-Гайашар, р. Тама 36).

10)
Словами: «И пусть лечит его» (Исх. 21, 19), св. Писание разрешает врачу лечить, не опасаясь возможности впасть в ошибки и не смущаясь мыслию, что он берется устранить то, что назначил Бог. Всякий врач, опытный в своем деле, обязан лечить, и если он уклоняется от этого, то проливает кровь. Поговорка же: «самый лучший врач достоин ада»,—имеет целью критиковать только их манеру, ведущую к вольным и невольным ошибкам, но отнюдь не выражает собою запрещения заниматься этим делом.

Но последнее обусловливается как основательным знанием науки и опытностью, так и отсутствием в данной местности более компетентного лица, потому что если воспрещается решать религиозные вопросы в присутствии более ученого, то тем более нельзя решать вопросов о жизни человека в присутствии высшего авторитета. Что касается платы, то мне кажется, что можно брать за время, употребленное на лечение, но не за обучение этому предмету, мак сказано относительно обучения законам веры: «как я даром, так и ты даром!»
. Равным образом, если кто имеет лекарственные снадобья, в которых нуждаются, то он не должен назначать им высокую цену. Если же между врачом и пациентом сделано было условие о большом вознаграждении, то следует непременно удовлетворить первого, согласно условию, ибо он все равно что продал свои знания, которые не имеют определенной цены.

(Рамбан в Торат-Гаадам).

11)
Как только человек заболел, на всяком лежит уже обязанность навестить его. Это — весьма доброе дело, потому что посетители молятся за больного, интересуются его положением и стараются удовлетворить его потребностям, чем возвращают его к жизни. Родные обязаны навестить больного тотчас, посторонние же—по прошествии трех дней, а товарищи—все равно что родные. При внезапной же болезни, все обязаны навестить больного тотчас, даже старший навещает младшего, даже по несколько раз в день, и даже, если он сверстник больному
: чем чаще навещают, тем лучше, лишь бы это не было в тягость больному. 

(Тур Иоре-Деа, о посещении больных § 335).

12)
Посещай больных и заключенных, даже если они бедные, точно так, как ты посещаешь богатых и знатных людей, находящихся в таких же обстоятельствах. Главное в посещении—принять участие в бедности посещаемых и сжалиться над ними.

(Алами, Иггерет-Мусар 16).

13)
Богоугодным считается напоминать больному, если болезнь все больше и больше усиливается, сделать завещание, при чем следует сказать ему добрые, утешительные слова.

(Цеда-Ладерех 138).

14)
В Зогаре сказано: кто ухаживает за больным и побуждает его к покаянию, тот, нодобно ангелу-защитнику, спасает его от строгости суда, искупляет от смерти и возвращает его к жизни. Про него сказано (Пс. 41, 2): «Блажен, кто помышляет о бедном». Нужно напомнить ему, чтобы он вникнул во все подробности своих грехов и преступлений: потому что если напоминают ему вникать в подробности своих житейских дел, не дал ли он кому чего взаймы, или на хранение, то тем более нужно напоминать ему о необходимости припомнить и размыслить, не совершил ли он греха самолично или своими деньгами, помыслом или словом и делом, в отношении к Богу или к людям. Понятно, что это нужно сообщить больному в мягких, утешительных выражениях, обнадеживая его, что он будет жить, а если умрет, то умрет чистым от грехов, сподобится жизни грядущей и будет в раю среди праведников.

(Иеш-Нохлин 36).

15)
Для всякого человека ясно до очевидности, что все милости и благодеяния, оказываемые им его здоровому товарищу, ничего не значат против того истинного и возвышенного благодеяния, которое он оказывает больному и беспомощному. Этим человек сподобляется жизни настоящей и грядущей. Но благодетельные люди, ухаживающие за больным, должны стараться не опоздать своей помощью, ибо благоприятная минута может уйти, и несчастный умрет без покаяния.

(Там же).

16)
Если благодетельное значение посещения больных весьма важно в интересах телесного здоровья последнего, то темь более оно важно в интересах души его, так как побуждает его искренне, с сокрушенным сердцем, покаяться пред Богом, исповедаться в своих грехах и просить прощения, а также рассчитаться с своими должниками и кредиторами. И не следует поступать, как простолюдины, которые откладывают это до тех пор, когда уже являются признаки смерти, когда больной лишается сознания н не может каяться как следует. Посему люди разумные, как только замечают опасность болезни, спешат напомнить больному, что следует благодарить Бога, молиться Ему, истинному врачу, и исповедаться пред Ним, ибо исповедь не больше, как молитва, и мы совершаем ее ежедневно в синагоге; ученые люди наши также говорят: многие не исповедались и умерли, а многие исповедались и не умерли, так что исповедь не мешает Божьему исцелению.

(Шало тр. Песахим).

17)
Прежде всего нужно сказать больному, чтобы он просил извинения у всех людей, против которых согрешил словом или делом, и распорядился об уплате долгов, и чтобы и он, с своей стороны, простил всех, обижавших его словом или делом, потому что без этого Бог не простит ему его грехов, как объяснили наши ученые стих (Михея 7, 18): «Сносит грех, снисходителен к обиде»: — чей грех Он сносит? — того, кто снисходителен к обиде. Затем, следует предварительно сообщить больному, что прочтут пред ним слово в слово исповедь обычную в общих чертах, что, поэтому, ему самому следует припомнить мысленно частности своих грехов, подводя их под соответственные категории, и налагая на себя обет не делать их более, если Бог даст ему выздороветь. И чем больше кто исповедуется, тем похвальнее.

(Там же).

ГЛАВА XXIV.

ПОГРЕБЕНИЕ МЕРТВЫХ, УТЕШЕНИЕ СКОРБЯЩИХ И УВАЖЕНИЕ К ПОКОЙНИКАМ.

1)
У кого есть покойник, тот свободен от чтения «шма» и других молитв, от филактерий и вообще от исполнения всех заповедей, исчисленных в священном Писании.

(Берахот 13а).

2)
Рехова от имени р. Иуды сказал: кто встречает похоронное шествие и не присоединяется к нему совершает то, о чем говорится (Прит. 7, 5): «Осмеивающий нищего поносит Творца его». Если же он присоединяется к шествию, в чем тогда его награда? Р. Асси говорит: о нем сказано (Там же 19, 17): «Благотворящий бедному дает взаймы Господу, и чтущий Его благотворит нуждающемуся".

(Берахот 18а).

3)
Прерывают учение для похорон покойника и для сопровождения невесты под балдахин.

(Мегилла 29а).

4)
Р. Иуда сказал от имени Рава: когда покойник в городе, тогда всем городским жителям запрещается работать. Р. Гамнуна находился однажды в одном из южных городов. Когда он услышал трубный звук, извещавший, что в городе есть покойник, и заметил, что некоторые продолжают работать, то обратился к ним с словами: будьте вы прокляты, ведь в городе покойник! Когда же ему ответили на это: здесь есть братство (погребателей), то он сказал: если так, то вы можете работать.

(Моед Катон, 27).

5)
Если бы мною когда-либо овладел злой помысел—не посещать и не утешать скорбящих, под тем предлогом, что я знатное лице, то я не последовал бы такому помыслу, потому что думал бы себе: не лучше же я моего Творца, а Он ведь сам утешает Израиля, как сказано (Ис. 51, 12): «Я, Я тот, который утешает вас».

(Песикта де р. Кагана. 49).

6)
Р. Пинхас сказал: Соломон говорит (Еккл. 7, 1): «Доброе имя лучше доброго елея, и день смерти — дня рождения». Обыкновенно, когда человек рождается, все радуются, а когда он умирает, все плачут. Но должно ли так быть на самом деле? Чему радоваться при рождении человека, в то время как мы не знаем, какая предстоит ему участь и что из него будет? Будет ли он праведником или грешником, добрым или злым? Не следует ли, наоборот, радоваться тогда, когда человек умер с добрым именем и прожил век свой счастливо и благополучно? Вообразите себе: два корабля стояли у гавани бурливого необозримого океана; один выступал в море, а другой возвратился из дальнего плавания. Новое судно привлекало к себе много зрителей, собравшихся провожать его; между тем, как ветхий полусокрушенный корабль не обратил на себя почти ничьего внимания. Случившийся там один мудрый человек сказал собравшемуся народу: Какие у вас превратные понятия! О корабле, выступающем в море, скорее сожалеть следует, чем радоваться. Вы разве знаете, сколько времени ему суждено быть в дороге? Что ожидает его во время плавания? Каким превратностям, каким лишениям и опасностям он может подвергаться? Напротив того, корабль, входящий в гавань, следует приветствовать с радостью. Опасности все для него минули; ужасы морские ему больше не страшны: он окончил свое многотрудное плавание и вступает ныне в безопасную гавань.

Точно также, когда человек умирает, следует радоваться и хвалить его, что он оставил свет с добрым именем и в мире. Вот почему Соломон сказал: «День смерти лучше дня рождения».

(Мидраш Когелет-рабба).

7)
Р. Симеон, сын Элеазара, говорит: Находящийся при умирающем в то время, когда душа расстается с телом, должен разорвать на себе одежды (в знак печали), подобно тому, как это делают, когда сефер-тора (свиток Св. Писания) сгорает.

(Шабат, 25б).

8)
Кто оплакивает смерть честного человека, тому прощаются все грехи его за честь, которую он оказал (покойнику).

(Шаббат, 25а).

9)
Р. Иошуа, сын Леви, от имени Бар-Каппара говорит: когда проливают слезы о честном человеке, то Всесвятой считает эти слезы и кладет их в свою сокровищницу, как сказано (Пс. 56, 9): «Сетования мои считаешь Ты, положи слезы мои в сосуд Твой, не в книге ли они Твоей»'?

(Там же б).

10)
У кого покойник в доме, тот должен есть в другой комнате; если же у него нет другой комнаты, то он должен есть у соседа; если же у него нет соседа, то он должен сделать перегородку; а если у него не из чего сделать перегородку, то он должен отвернуть лице от покойника и есть. Но он не должен также есть мяса и пить вина.

(Берахот 18а).

11)
Когда перевозят останки из одного места в другое, то не должно завязывать их в мешок, положить на осла и садиться на них верхом, ибо это было бы поруганием над останками.

(Там же, 17а).

12)
Не следует относиться небрежно к кладбищу: не пасут на нем скота, не проводят чрез него водосточных канав, не рвут на нем цветов; если же они нарваны, то следует сжечь их на месте, из уважения к умершим.

(Мегилла, 29б).

13)
Р. Меир говорит: исполнять последнюю волю умирающего есть дело богоугодное.

(Кетубот, 70а).

14)
Р. Иошуа, сын Леви, говорит: при покойнике следует говорить только о делах, относящихся к нему же.

(Берахот Зб).

15)
Р. Иуда от имени Раба сказал: кто чрез меру терзается об умершем, тому вскоре придется оплакивать еще одного из своих,

(Моед-Катон, 27б).

16)
«Не плачьте об умершем и не сокрушайтесь о нем» (Иерем. 22, 10), т.е. не плачьте об умершем слишком много и не сокрушайтесь о нем чрезмерно. Как же делать?—Три дня достаточны для оплакивания его, семь дней—для поминания его, а тридцать дней—чтобы воздержаться от одевания новых платьев и от бритья. А затем, говорит Всесвятой,—«вы не должны быть более сердобольны, чем Я».

(Там же).

17)
Сын мой! старайся утешать скорбящих и говорить к их сердцу, потому что друзья Иова заслужили наказание, тем только, что осыпали его упреками, а не утешали, как написано (Иов 42:7): «Ибо вы не говорили мне так верно, как раб мой Иов».

(Завещание р. Элиезера Великого).

18)
«И выслушал Авраам Ефрона, и отвесил Авраам Ефрону серебра, сколько он объявил вслух сынов Хеттовых» (Бытие 23, 16). Авраам не сказал: «уступи за меньшую цену», дабы показать, что не следует торговаться из уважения к покойнику, ибо покойника долго задерживать нельзя.

(Орах Хаим § 733).

19)
Следует заходить в дома умирающих и присутствовать, когда душа расстается с телом, ибо тогда смиряется сердце человека.

(Соч. Р. Тама).

20)
Следует человеку раскаиваться во грехах своих, когда случается несчастие с ним или с его детьми. Следует ему плакать и рыдать. Так мы находим, что благочестивый отец (Давид) горько плакал о смерти ребенка, оделся во вретище и посыпал свою главу пеплом. Он, этот великий царь с львиным сердцем, повергся на землю по случаю смерти новорожденного, которого он даже не видал и не знал, будет ли он мудрый, и сердце его обливалось кровью за Амнона и Авессалома, которые творили зло. И это потому, что твердость духа в таких случаях имеет характер непокорности; упадок же духа выражает сознание греха и раскаяние. Известно из писания, что преждевременная смерть человека есть наказание, называемое «истреблением» или смертью по приговору суда Божия, так как сказано (Исход 23, 26): «И число дней твоих сделаю полным». Точно также, смерть детей при жизни родителей есть наказание, как сказано (Оссия 9, 12): «Даже, когда они возрастят детей своих, истреблю их из рода человеческого», и еще сказано (Исход 23, 26): «Не будет выкидывающей и бесплодной в земле твоей». И так, кто умирает раньше определенного для человеческой жизни времени, должен быть оплакиваем своими друзьями; точно также должны быть оплакиваемы умершие дети; но это оплакивание должно иметь характер сокрушения пред Богом о сознательных грехах умершего. Отчаяние же или стоическая невозмутимость духа в этих случаях есть положительное зло. И не позволяй себе, сын мой, увлекаться сентенциями лжемудрствующих греческих философов, очерствляющих сердце, отрицающих будущее и презирающих прошедшее. Сократ говорит: «Спросили меня: почему мы никогда не видим тебя грустным? Я им отвечал: ничего не имею такого, потеря чего могла бы причинить печаль. Затем он прибавил: кто узнал свет, тот не может ни радоваться счастью, ни горевать о несчастии, не рассудителен тот, кто, зная, что он должен оставить мир, хлопочет однако о его благосостоянии». Но такой образ мыслей приличен только им
 и прочим мудрствующим, ничего не признающим в жизни; тебе же какую пользу может принести их дерзкий язык? Вдохновенный царь Соломон, сказав: «все суета», однако ж вникал и исследовал, что хорошо и что дурно, что правда и что ложь, и советовал человеку веселиться в счастье и плакать в несчастии, как написано (Еккл. 3, 4) «Время плакать и время смеяться; время сетовать и время плясать», потому что служение Богу требует, чтобы мы занимались также делами мира и старались о сохранении, дабы цель Божия при миросоздании пребывала во веки.

(Ралбаг 31).

21) Не следует хоронить добрых возле злых. Праотец наш Авраам старался приобрести отдельное место для погребения своего покойника и не хотел похоронить свою жену на кладбище народа, известного своею испорченной нравственностью. А потому, весьма полезно для города, чтобы даже после смерти была большая разница между праведником и безбожником, так как смерть праведника есть переход к жизни вечной, а смерть безбожника — есть переход к совершенной погибели.

(Там же 32).

22) Весьма богоугодное дело — поминать умершего, как следует, и кто равнодушно относится к поминанию честного человека, тот не достигнет долгоденствия. Поминание умершего состоит в том, что громогласно говорят о нем слова, трогающие сердце, чтобы возбудить слезы сожаления, и воспоминают о его достоинствах; но слишком хвалить его не следует, а только воспоминать о его хороших качествах. Если же за умершим не водилось никаких хороших качеств, то ничего не говорят. Над телом ученого и благочестивого вспоминают о его учености и благочестии. Если же приписывают умершему те качества, которых за ним не водилось, или же преувеличивают их, то это причиняет зло говорящему и умершему. Женщин поминают между мужчинами и учеными по их достоинству.

(Тур Иоре-деа о похоронах § 344).

ГЛАВА XXV. 

СОСТРАДАНИЕ К ЖИВОТНЫМ.

1)
Сострадание к животным вменяется св. Писанием.

(Шаббат 128б; Баба-Мециа 32б).

2)
Воспрещается человеку отведать что-нибудь, прежде чем даст корму своему животному, ибо сказано: (Второз. 11, 15) «И дам траву на поле твоем для скота твоего», а после: «И будешь есть и насыщаться».

(Гитин 62а).

3)
Зачем вы привели общество Господне в сию пустыню, чтоб умереть здесь нам и скоту нашему? (Чис. 20, 4). Блаженны праведники, которые дорожат скотом своим, как собою! Подобным образом Иаков говорит (Бытие 37, 14): «Пойди, посмотри благополучие братьев твоих и благополучие скота», чтоб оправдать сказанное (Притч. 12, 10): «Праведник печется о жизни скота своего».

(Ялкут, ремез 763).

4)
«Праведный печется о жизни скота своего»
 (Притч. 12, 10),— это Всесвятой, в учении которого сказано (Второз. 22, 6): «Не бери матери вместе с детьми». Другое толкование: Праведный печется о жизни скота своего, — это Всесвятой, сказавший в Своем учении (Левит 22, 27): «Когда родится теленок, или ягненок, или козленок, то семь дней он должен пробыть при матери своей».

(Лев.-Рабба 28).

5)
Рабби навлек на себя страдания по следующему случаю: Теленок, которого вели на заклание, подошел к Рабби и, положив голову на его колени, начал жалобно мычать. Ступай! — сказал ему Рабби, — на то ты создан! Тогда порешили свыше: так как он не имеет сострадания, то пусть постигнут его страдания. А по следующему случаю страдания Рабби прекратились. Однажды служанка Рабби, подметая комнату, стала швырять валявшихся на полу котят и заметать их. Оставь их! — сказал он ей, — сказано (Псал. 145, 9): «И жалость Его на все творения Его». Тогда порешили свыше: Так как он сострадателен. то сжалимся и над ним.

(Баба-Мециа 35а).

6)
Сказанное: «Сострадание к животным вменяется св. Писанием» *), имеет в виду наше усовершенствование, дабы мы отучались от жестокости и не причиняли боли понапрасну. Мы должны стремиться к сострадательному обращению даже с теми животными, которые назначены нам в пищу; закалывать их без надобности, из жестокости, или для потехи, мы не можем.

(Маймовид, Море-Невухим III, 13).

7)
Всякий человеческий поступок, причиняющий ближнему страдание, влечет за собою наказание. Точно также, если человек причиняет напрасное мучение даже животному, наваливая на него тяжесть, превышающую его силы, так что оно не может ходить, а он еще бьет его, — то он будет отвечать пред судом, потому что мучить животных воспрещается св. Писанием. В истории о Валааме (Числа 22) рассказывается, что ангел спросил Валаама (ст. 32): «За что бьешь ты ослицу твою?» И за то, что он (Валаам) сказал ослице (ст. 29): «Будь меч у меня в руке, я бы убил тебя», он впоследствии был сам убит мечем. (Там же 31:8).

(Сефер Хасидим 666).

8)
«Праведный печется о жизни своего скота» (Прит. 12), т.е. не обременяет скотины, когда она больна или когда ей наступает время родов.

(Там же).

9)
Слышал я из уст Когена Модина: Сказанное (Притч. 12): «Праведный печется о жизни скота своего, а милость злых есть жестокость» значит, что милость, которую злой человек иногда оказывает своей скотине тем, что дает ей много корму, есть жестокость, так как он, на основании того, что накормил ее хорошо, на другой день заставляет ее бегать по буграм и ухабам и если она не в состоянии удовлетворить его желанию, то бьет ее жестоким образом.

(Там же 669).

10)
Относительно утоления жажды человек имеет преимущество пред животным, как сказано (Бытие 24, 19): «И когда напоила его, сказала: я стану черпать и для верблюдов твоих»; а в другом месте (Чис. 20, 8): «И напоишь народ и скот его»,—прежде народ, а после его скот. Но в отношении пищи первенство принадлежит скоту, как сказано (Бытие 24, 32): «И дал соломы и корму верблюдам», а после: И была ему предложена пища»: а в другом месте (Второз. 11, 15): «И дам траву на поле твоем и будешь есть и насыщаться».

(Там же 538).

11)
Берегись убивать какое бы то ни было создание на свете, кроме вредных, как бешеная собака и т. п. Не вырывай никакой былинки понапрасну, не для лечебных целей.

(Шевет-мусар, 16).

12)
«Его и приплода его не закалывайте в один день» (Лев. 22, 29). Заповедь эта имеет целью вразумить человека, что Всесвятой распространяет свое попечение на все роды животных и что Его попечением обусловливается их существование на свете, так что никакая из животных пород никогда на свете не переведется совершенно. По той же причине не в обычае истреблять зараз дерево и его ветви, чтобы утвердить в нашей душе сострадательность и удалить от нас всякую дурную наклонность.

(Хинух, 52б)

13)
Приучение человека к мягкосердечию и состраданию служит основной мыслью многих заповедей Св. Писания. Даже бессловесным животным воспрещается причинять самое малое страдание (Баба-Мециа 32б). Смотри (Хулин 7б), где говорится, что нельзя рвать волос даже у хищных зверей, вредных для людей, и не только мучить животных воспрещается, но наоборот вменяется нам иметь к ним сострадание, щадить и беречь их. Так нам запрещается сесть за стол, прежде чем дали корму скотам (Берахот 40б); Рабби Святой был наказан за то, что не сжалился над теленком; убежавшим от ножа (Баба-Мециа 85а; и Иер. Килеаим гл. 9); и многие заповеди Св. Писания, как то: употреблять при зарезывании скотины преострый нож без малейшей щербинки, отпускать из гнезда матку, сидящую над птенцами, оставлять теленка семь дней при матери своей, прежде чем употребить его на жертву, не зарезывать в один день скотины с приплодом ее, и т.п.,—имеют своим основанием сострадание к животным.

(Тифэрет-Леизраиль, Г. Хаиота).

ГЛАВА XXVI.

НЕ ПОРТИ!

1)
Рав говорит: Пальмы, приносящей Каб фиников, срубать нельзя.

(Баба-Кама 91б; Баба-Батра 106а).

2)
Р. Ханина говорит: Шикхат сын мой умер только по той вине, что он срубил смокву преждевременно.

(Баба-Батра там же).

3)
«И сделай брусья для скинии из дерева акации» (Исход 26, 16). Отчего именно из дерева акации? Господь Бог хотел показать пример людям. Если бы человеку вздумалось построить себе дом из деревьев плодоносных, ему скажут: Если Господь Бог, Которому все принадлежит, желая иметь скинию, приказал построить ее из дерева неплодоносного, то люди тем паче!

(Шемот-рабба 35).

4)
Воспрещается рубить окрестные плодовые деревья и препятствовать их орошению, от недостатка которого они засохли бы, как сказано (Втор. 20, 19): »Не порти деревьев его». Кто рубит, тот подвергается установленным ударам. И не только в осажденном городе, но везде, если кто срубает плодовое дерево, в виде истребления, то подвергается ударам. Но можно срубать дерево, если оно вредит другим деревьям или соседнему полю, или в виду его высокой стоимости; Св. Писание запрещает срубать только в виде истребления. Всякое же неплодоносное дерево можно срубать и без надобности, Равным образом, можно срубать дерево и плодоносное, по, вследствие старости, приносящее столь мало прибыли, что не стоит ухаживать за ним.—И не только относительно деревьев, но кто разбивает посуду, разрывает платье, разрушает здание, затыкает источник и уничтожает питательные продукты, тот не соблюдает запретительной заповеди: «не порти».

(Маймонид Гилхот Млохим гл. 6).

5)
Научают человека не быть разрушителем, не портить посуды, которую гораздо лучше подарить бедному, чем оставлять бесцельно валяться.

(Там же Гил. Авел гл. 14).

6)
«Не порти деревьев его, поднимая на них топор» (Втор. 20, 19), Этой заповедью мы предупреждены не рубить плодоносного дерева, не строить из него укреплений, пока последние возможно сделать из простых деревьев. Смысл этой же заповеди обязывает нас не тратить понапрасну денег, хоть бы самую малость. Учителя наши сказали: кто рвет (свое платье) по умершем больше, чем следует, тот преступает заповедь «не порти» и тем более, если кто от гнева разбивает посуду, совершая этим сугубое зло: тратит деньги и поддается влиянию гнева, ведущего к преступлениям, как сказано (Притчи 29, 22): «И человек гнева грешит много.» Ученые наши сказали: пускай человек не выливает воды из своего колодца, когда другие нуждаются в ней.

(Р. Иона, Шааре-Тешуба 31).

ГЛАВА XXVII. 

ПРАВИЛА ПРИЛИЧИЯ.

1)
Старец Гиллель говорит: Не являйся нагим (между одетыми), не являйся одетым (между нагими), не стой (когда все сидят), не сиди (когда все стоят), не смейся (когда все плачут), не плачь (когда все смеются), ибо сказано (Еккл. 3, 4): «Время плакать, и время смеяться».

(Тосефта Берахот, глава 2, 22).

2)
Человеку не следует радоваться между плачущими, плакать между радующимися, бодрствовать между спящими, спать между бодрствующими, сидеть между стоящими, стоять между сидящими, словом, не следует отступать от образа действий своих товарищей и прочих людей.

(Гилхот дерех эрец гл. 5).

3)
Акиба, сын Магалела, говорит: поступки твои приближают тебя, поступки твои и удаляют тебя (от людей).

(Эдиот 5, 7).

4)
Р. Симеон, сын Элеазара, бывало, говорит: если из товарищей одни порицают тебя, а другие хвалят, — люби порицателей больше, чем хвалителей: порицатели ведут тебя к жизни вечной, а хвалители изводят тебя из жизни мира сего.

(Абот де-р. Натан 29; ср. Дерех-эрец зута 9).

5)
Учили: левою рукою удаляй, а правою приближай (людей).

(Сингедрин 107а).

6)
Р. Элеазар сказал: чему подобен ученый в глазах невежды? Сначала невежда смотрит на ученого, как на золотой сосуд; побеседовав с ним, — как на сосуд серебряный; попользовавшись же от него, — как на сосуд глиняный: как только он разбился, он уже не исправим.

(Там же 52б).

7)
Р. Симеон, сын Елеазара, учил: не докучай товарищу своему, когда он в гневе; не утешай его, когда покойник его лежит пред ним; не спрашивай его, когда он дает обет, и не старайся увидать его, когда он находится в недостойном себя положении.

(Абот 4, 23).

8)
По семи признакам можно узнать, глуп ли человек или умен: умный не рассуждает в присутствии старшего его познаниями или летами; не перебивает собеседника; не торопится возражать; спрашивает кстати, отвечает к делу; отвечает на первый вопрос прежде и на последний позже; если не слыхал чего, — говорит: «не слыхал», и признает правду. У глупого же все это на оборот.

(Там же 5, 10).

9)
В книге Бен-Сираха сказано: Все я взвешивал на чашах весовых и не нашел ничего легковеснее отрубей. Но и отрубей ничтожнее зять, живущий в доме тестя своего; ничтожнее такого зятя — гость, приводящий с собою других гостей; ничтожнее такого гостя—человек, отвечающий прежде, чем выслушивает, ибо сказано (Притч. 18, 13): «Кто дает ответ, не выслушав, того доля нелепость и стыд».

(Баба-батра 98б).

10)
Учили от имени р. Натана: пороком, который тебе присущ, не порочь ближнего твоего. В этом же смысле и народ говорит: у кого в семье есть повешенный, тот не должен говорить другому: повесь мне треску.

(Баба Меция 59б).

11)
Благочестивые люди в Иерусалиме вели себя так: не подписывали документа, не зная, кто еще подпишет с ними; не садились за судебное разбирательство, пока не знали, кто еще будет заседать с ними; и не ходили на званный пир, пока не знали, кто еще приглашен на него.

(Сингедрин 23б).

12)
Существует поговорка: Если ты приобрел благонравие, то чего тебе не достает? — Если же тебе недостает благонравия, то что ты приобрел? Оттуда вывели, что ученый, без благонравия, хуже падали.

(Ваикра-рабба I).

13)
«В недостатке всего» (Второз. 28, 45). По мнению р. Нахмана это означает: «В недостатке ума». Аббаи говорит: нищий только тот, кто нищ умом.

(Недарим 41а).

14)
Р. Элеазар сказал: будь всегда скромен и будешь существовать.

(Сингедрин 92б).

15)
«Кто за добро платит злом, от дома того не отойдет зло» (Притч. 17, 3). Р. Симон с Аба прибавляет: Зло не отойдет не только от того, кто за добро платит злом, но и от того, кто за зло платит злом.

(Берешит-рабба 38).

16)
Вот что люди говорят: Не делай добра злому, чтобы зло не постигло тебя; сделав же добро злому, ты совершил зло.

(Когелет-рабба, гд. 5).

17)
Когда создано было железо, деревья затрепетали. «Зачем вам трепетать? сказало оно им; не давайте вы для меня топорища, и ни одно из вас не будет повреждено».

(Берешит-рабба, гл. 5).

18)
Злой сосед смотрит только на доходы и не смотрит на расходы.

(Дебарим-рабба, гл. 9).

19)
Р. Симеон с. Иохаи сказал: о своих достоинствах человек должен говорить тихо, о своих же недостатках — громко.

(Сота 32б).

20) Когда лиса в случае, кланяйся и ей.

(Мегила 16а).

21)
Не входи внезапно в дом свой, а тем паче в дом товарища своего.

(Шаббат 10а).

22)
Г. Иегуда сказал от имени Раба: человек не должен подвергать себя искушению.

(Сингедрин 107б).

23)
Кто ест хлеб за одним столом с невеждою и пирует с ним, того слова не бывают уважены (со стороны этого невежды), и кончится тем, что они поссорятся.

(Тана дебе Илии 25б).

24)
Равва сын Мехасии именем р. Хамы сына Гурии, именем Раба, сказал: дающий кому-либо подарок должен его известить о том, ибо сказано (Исход 31, 13): «Дабы вы знали, что Я, Превечный, освящаю вас».

(Шаббат 10б; Беца 17а).

25)
Р. Хама сын р. Ханины говорит: дающий кому либо подарок не должен его извещать о том, ибо сказано (Исх. 34, 29): «И Моисей не знал, что лицо его стало лучезарным»
.

(Там же и там же).

26)
«И сказал: сядьте здесь!» (Руфи 4, 2): из этого следует, что младший не должен сесть в присутствии старшего без его позволения.

(Ялкут, ч. 2, 165).

27)
Лицо неважное можно заставить себя упрашивать, но не лицо важное.

Авраам сказал (Быт. 18, 5): »Я принесу кусок хлеба»... и они (ангелы) тут же ответили: «Сделай так, как говоришь»; относительно же Лота написано (там же 19, 3): «И упрашивал он их сильно, и они завернули к нему».

(Песахим 86б).

28)
Все, что тебе велит хозяин дома, исполняй
.

(Мишна, Дерех-эрец-рабба, гл. 5).

29)
Гости не должны предлагать детям хозяина из того, чем их угощают.

(Хулин 94а).

30)
Женщина узнает нрав гостей лучше, нежели мужчина.

(Берахот 10б).

31)
Не следует ни хвалить человека, ни порицать его в глаза.

(Ялкут 229).

32)
«Он научает нас чрез скота земного, и чрез птицу небесную внушает нам мудрость» (Иов 35, 11). Р. Иоханан говорит: если бы закон не был дан, мы бы могли научиться смирению у кошки, уважению к чужой собственности у муравья, целомудрию у голубя и правилам общежития у петуха.

(Эрувин 100б).

33)
Кто прибавляет — убавляет
.

(Сингедрин 29б).

34)
Даже простой разговор ученых достоин изучения.

(Сукка 21).

35)
Учили: Полагающийся на заработки жены или жерновов, никогда не увидит у себя счастья.

(Песахим 50б).

36)
Трое, жизнь которых не жизнь, — это: сердобольный, вспыльчивый и нервный.

(Песахим 113).

37)
По трем вещам узнается человек: по его кошельку, по его бокалу и по его гневу; а другие говорят еще: по его смеху.

(Эривун 65).

38)
Следующих четырех здравый рассудок терпеть не может: бедняка-гордеца, богача-лжеца, старого волокиту и кичливого старосту. Другие же прибавляют: И того, который снова женится на той, с которой уже два раза разводился.

(Песахим, там же).

39)
Семь советов завещал р. Акиба сыну своему р. Иошуа: Не учись, сын мой, на публичном месте; не живи в городе, представители которого — ученые; не входи внезапно в дом свой, а тем паче в дом друга твоего; не ходи без сандалий; утром позавтракай, летом — ради жары, и зимою — ради холода; устрой субботу по будничному, чтобы только не нуждаться в чужом, и сближайся с людьми, коим время благоприятствует.

(Песахим 112).

40)
Завтрашняя беда да не пугает тебя, ибо не знаешь, что родит день, авось завтра ее не будет и страх твой понапрасну.

(Иевамот 63б).

41)
Хотя бы и много было у тебя доброжелателей, но тайну твою открывай лишь одному из тысячи.

(Там же).

42)
Праведные говорят мало и делают много, а грешники говорят много и не делают даже мало.

(Баба Мециа 87б).

43)
Кто открывает свою дверь чужому, подвергает себя опасности.

(Шемот-рабба 4).

44)
Р. Иегуда с. Тема сказал: Если ты сделал другу своему немного зла, — считай, что это много; сделал ты ему много добра — считай, что мало; если друг твой сделал тебе добра мало,—считай, что это много; — зла много, — считай, что мало.

(Абот де р. Натан 41).

45)
Ученому не прилично кричать и орать в разговоре, подобно животным и зверям; он должен разговаривать с людьми тихо, однако ж не слишком тихо, чтобы не показаться гордым. Он должен предупреждать всех своим приветствием, дабы все были довольны им. Он должен судить о каждом человеке с лучшей стороны, хвалить, а не порицать; любить мир и стремиться к нему. Если замечает, что слова его выслушивают, он должен говорить, и молчать, если замечает противное. Он не должен изменять своему слову, не прибавляя к нему и не убавляя от него, разве из видов миролюбия и т. п. Словом, он должен беседовать только о науке или добродетели.

(Маймонид гилхот Деот 5).

46)
Ученый не должен иметь надменной, с вытянутою шеею, походки, подобно той, о которой сказано (Исаия 3): «И ходят они, вытянув шею, и обольщая взорами», равно как и походки рассчитанной, кокетливой, подобно женщинам и гордецам, о которых сказано (там же): «И выступают они медленными шагами и спутывают себе ноги». Он не должен также бежать на улице, подобно сумасшедшему, ходить с поникшею головою, как горбатый, так как по походке легко узнать человека, умен ли он, сведущ, или глуп и невежда. Так и Соломон сказал (Экклезиаст 10, 3): «И какою бы походкою глупый ни шел, сердце у него пусто; точно он всем говорит, что он глуп».

(Там же).

47)
Одежда ученаго должна быть нриличная и опрятная; на ней не должно быть пятна или нечистоты и т. п. Он не должен одеваться в княжеское платье, как-то в золото и пурпур, обращающее на себя внимание, но не должен рядиться и в нищенские одежды, возбуждающие презрение.

(Там же).

48)
Сказано (Притчи 3, 4): «И приобретай милость и благоволение в очах Бога и человека», т. е. человек должен поступать так, чтобы быть любимым всеми. Также сказано (Быт. 12, 2): «И будь ты в благословение», т. е. человек должен поступать так, чтобы каждый благословлял его.

(Сефер Хасидим 526).

49)
Старайся избегать человека, от которого добру не научишься, ибо «горе ему и горе его соседу»; из-за него ты навлечешь на себя нарекания, так что скажут: «Не даром побывал ты у него» и все его недобрые поступки припишут и тебе.

(Там 79).

50)
Если расспрашиваешь о человеке, с которым желаешь завести знакомство, спроси: «Кто его друг», ибо каждый поступает по примеру друга своего.

(Там 80).

51)
Не смейся над ошибкою другого, ибо за свои уста никто ручаться не может. Лучше молчать и предоставить другому смеяться над тобою, чем говорить и считаться затевающим ссору.

(Там же 84).

52)
Желающий попросить чего-нибудь у другого, не должен высказывать сразу всю свою просьбу, иначе тот может ему отказать, но пусть прежде попросит о том, в чем тот, как он полагает, не откажет ему, а после того уж пусть просит, о чем хочет. Это одно из хороших средств, необходимых человеку при просьбах пред высшими особами.

(Ралбаг. ком. на кн. Судей, 3).

53)
Если господин твой соглашается на исполнение твоей просьбы, то не прилично тебе просить многого; проси только о том, что он в силах сделать; этим путем удостоишься милости его.

(Ралбаг, I Цари).

54)
Образованный человек, являясь к другу своему, должен докладывать о своем приходе, дабы тот имел возможность приготовиться к приему, в случае, если пожелает выразить ему особое почтение. Не давая же знать о своем приходе, он легко может поставить его в неловкое положение, лишая его возможности оказать ему приличный прием. как своему почтенному посетителю.

(Ралбаг, комментарий. на Св. Пис., 73).

55)
Не прилично человеку предаваться удовольствиям, в то время, когда его соседи находятся в огорчении.

(Там же, 48).

56)
Взвешивай слова свои верными весами; и твои деньги, да будут для тебя дешевле слов твоих; уста же твои пусть не произносят какого-нибудь слова прежде, чем ты взвесил его на весах ума твоего.

(Орхот-Хаим р. Ашера, в конце книги Иеш-Нохлин),

57)
Человек, не знающий приличия, не может жить между людьми, потому что поступки его никому не нравятся, слов его никто не выслушивает и все держатся вдали от него. При помощи знания, добродетели, страха Божия, мудрости и рассудительности, человек приобретает себе милость у людей только тогда, когда с этими достоинствами соединяется и приличие.

(Маалот-Гамиддот, 64).

58)
Обращайтесь с людьми скромно, спокойно и ласково; не отступайте от обычного порядка жизни других людей, ибо удаляющийся от всех, всегда бессилен; заботьтесь о благе своих ближних; говорите в их пользу; поступайте, как поступают лучшие из них: следите за их словом и делом и приучайте себя ко всякому доброму делу и всякой доброй привычке людей умных и благородных.

(Там же).

59)
Человек должен всегда знать пред кем он стоит, с кем ест и пьет, с кем беседует, к кому заходит и с кем подписывается на документах.

(Там же).

60)
Человеку весьма прилично быть всегда благодушным и уступчивым; этим он приобретает любовь и расположение каждого человека.

(Орхот Цаддиким, 24).

61)
Образование, приобретаемое человеком, обладающим доброю нравственностью и знанием приличий, стремящимся к мирной и спокойной жизни, беспрепятственно и легко ведет такого человека к совершенству. Но когда человек имеет дурные привычки и не постигает того, что называется приличием, или вовсе не желает знать приличия, то, хотя бы он был и довольно образован и многосведущ, привычки те мешают ему в стремлении к совершенству, так что он сам чувствует себя неспособным быть точным исполнителем воли Божией. Поэтому и сказано: без приличия нет и учения, т. е. без приличия (благонравной жизни)—человек не может усовершенствоваться в науках и добродетели, составляющих необходимое условие человеческого существования.

(Менорат-Гамаор, в предисловии к нер 6).

62)
«Р. Измаил говаривал: Будь уступчив со старшими, умерен с младшими и принимай радушно всякого» (Абот 3, 12). Так как члены всякого общества бывают различных достоинств, и между ними встречаются иногда такие личности, которые своими природными дарованиями и приобретенными познаниями стоят выше всех, то необходимо обращаться с последними вежливо и оказывать им особое почтение. Это именно и выражается словами: будь уступчив со старшими. 

Находясь же в среде юношей, людей молодых, человек должен иначе обращаться, не должен унижаться пред ними, а должен держать себя с достоинством и спокойствием; как и сказано: Будь умерен с младшими, т. е. не покажись невеждою и не важничай слишком; не горячись пред ними, а говори спокойно и медленно. Если же ты легкомыслен в словах и поступках с ними, то они будут презирать тебя и не послушают слов твоих. Так-то пристойно нужно обращаться не только с младшими или старшими тебя, но с каждым человеком, кто бы он ни был; как видно из слов царя Давида (I Парал. 29): «Слушайтё меня, братья!"

(Абраванель в Нахлат-Абот).

63)
Хотя и заповедую вам весьма уважать людей, однако ж берегитесь их и не доверяйтесь им, пока вы не убеждены в них; а то, что ученые сказали: подозревающий невинных бывает наказан, относится только к тому, кто высказывает свои подозрения словами; остерегаться же людей необходимо.

(Иеш-Нахалин, 50).

64)
Будь осторожен в доме друга твоего: не посматривай на его домашнюю утварь и на все, что у него находится, и тем более не всматривайся в его жену и дочерей. Но и не потупляй своих взоров больше, чем следует, ибо это может показаться притворством. А когда сидишь за столом друга своего, не хвали кушанья, которое ты кушал в другом доме, дабы не показалось, что хулишь его кушанья; и разумеется уже само собою, что тебе не следует говорить: то кушанье мне понравилось, а это нет. Если замечаешь в доме, в котором ты вхож, поступки неблагопристойные, то поставь это твоим знакомым на вид и не потворствуй им, ибо ответственность за них может пасть на тебя; может быть, друг твой совершает эти поступки не сознавая их гнусности. Если же он совершает гнусные эти поступки сознательно, то ты, по крайней мере, не оказывай ему в том содействия, ибо ответственность падает на тебя.

Будь осторожен, когда сидишь за столом друга своего; не поноси решительно никого, дабы он не подумал, что завтра будешь поносить его, сидя за столом другого. Будь также осторожен с человеком, благорасположение которого ты успел снискать: часто не бывай у него и не беспокой его просьбами, которыми легко можешь надоесть ему и навлечь на себя его неприязнь. Будь осторожен, когда хвалят тебя; держи себя ниже своего достоинства и похвалы пусть не производят на тебя большого впечатления, ибо человек смотрит на лице, а Превечный смотрит на сердце.

Будь осторожен, когда говоришь с человеком, некрасивым собою или имеющим какой-нибудь телесный недостаток: не смотри ему в лице и на то место, где его недостаток находится. Будь осторожен, когда заходишь в многолюдный дом: не садись на слишком высокое или на слишком низкое для тебя место, ибо обе эти крайности обнаруживают гордость. Будь осторожен, когда друг твой бранит и обижает тебя: не презирай его в сердце своем, а делай ему снисхождение по мере возможности и при случае заплати ему даже добром. Стыд же, перенесенный тобою от него, послужит для тебя побуждением к очищению себя от грехов.

(Шевет-Мусар, 16).

65)
Дети мои, да будет поведение ваше пристойно и отзывы о вас да будут похвальны и прекрасны. Добрые слухи старайтесь преувеличить, дабы люди желали иметь вас друзьями и быть в близком знакомстве с вами. У кого же поведение непристойное и о ком отзывы идут дурные, тот не может иметь друзей и люди удалятся от него.

(Р. Иаков Эмден в кн. Мигдал Оз, 77).

66)
Бери пример не с человека, стоящего ниже тебя в добродетели и страхе Божием, а с человека, стоящего выше тебя. Не поднимай руки своей на ближнего твоего, даже, когда он ругает отца твоего и матерь твою в твоем присутствии. Не давай словам твоим раздаваться на улице; не кричи, как животное, говори тихо; не обнаруживай силы твоей пред человеком, если ты сильнее его, ибо внезапно можешь и ты ослабеть; не унижай ближнего твоего не приводи его в уныние, ибо это привычка неблагоразумных.

67)
Не горячись из-за безделицы ни с кем, чтобы не приобрести себе врагов; не делай скрытно того, что не прилично тебе делать публично и не говори: «кто меня видит!» Не признавай виновным того, кто приходит извиняться пред тобою, объясняясь в правде иди во лжи.

68)
Твои деньги да не будут для тебя дороже тела твоего, так напр. не позволяй себе пройти таможню, не уплатив пошлины; не ходи один ночью и не питай в сердце твоем зависти, ибо это болезнь мучительная и неизлечимая, — береги уста твои, будь признателен за добро, за почести и за оказанный тебе дружеский прием.

(Орхот Хаим Рош, 41).

69)
Не гордись своею мудростью, ибо мудрость человека—ничто пред Превечным; не гордись силою своею, ибо она истощается; утром пускает побеги и вырастает, а вечером уже подкошена и засохла; не гордись богатством, которое не постоянно, или может оказаться пагубным для твоего тела и души; не гордись также происхождением, ибо оно ненадежное убежище: гордиться происхождением значит гордиться мертвыми и сознавать в себе отсутствие личного достоинства; не гордись также прямотою и справедливостью поступков своих, ибо никогда не совершишь одного из тех бесчисленных деяний, которыми предупредил тебя Творец твой; а если встречаешь человека, хвалящегося поступками своими, считай его помешанным, разбитою тростью, на которую опираться нельзя.

(Иггерет Мусар, р. Соломон Алами).

70)
Ученый должен беречься от всякого зла и порока, дабы никакое позорное дело не было замечено за ним и дабы св. Учение не было осквернено чрез него, когда он стал бы пренебрегать именем Святого. Он должен быть осторожным во всех делах своих, чтобы не сделать глупости и не дать повода клеветникам рассказывать о его ошибках.

(Де-Ведас, Решит Хохма гл. о Благоприличии).

71)
Когда человек замечает, что седина показывается уже на голове его и он стареет, тогда он должен удалиться от путей юношеских и наблюдать за своими поступками, дабы не сравняться с молодыми в одежде, разговоре или в одном из поступков.

(Там же).

72)
Случается иногда, что один просит у друга своего какой либо вещи или какого либо совета; если о вещи идет дело, то пусть просит ласково вежливыми словами и, в случае отказа, пусть не настаивает в своей просьбе. Если же о совете идет дело, — пусть с точностью излагает свою просьбу, Всю правду пусть выскажет ему, ибо как только он солжет в чем-нибудь, тот ложно будет и советовать, и таким образом окажется, что думая обмануть другого, обманет самого себя, подобно тому, как больной, советуясь с врачом о болезни, если рассказывает о ней все превратно, то получит совет бесполезный для себя.

(Там же).

73)
Добрый товарищ должен любить товарища своего, как самого себя, должен помогать ему в нужде, дружба его должна быть чиста, без всякого порока, должен говорить с ним спокойно, ласково и скромно, должен избегать разговоров о пустых делах, не должен насмехаться над ним говоря: «он мой друг, ему могу сказать все, что мне угодно, он не обратит внимания на то», ибо если будешь обращаться с ним насмешливо и легкомысленно, то дружба перейдет в ненависть.

(Там же).

74)
Будучи в нужде, не спеши сообщить о ней друзьям своим, дабы не огорчить их: уповай на Бога, может быть, Он поможет тебе без них; когда же тебе хорошо — спеши сообщить им об этом, дабы они радовались вместе с тобою. Поспешно навещай друзей своих, когда им приключилось горе, чтобы утешить их, но медленно ходи к ним на пир, чтобы не быть им в тягость.

(Мишле Асафт, 1, 14; 14, 18).

ГЛАВА XXVIII.

О ЧЕЛОВЕКОЛЮБИИ ВООБЩЕ.

1)
Гиллель говаривал; будь из последователей Аарона, любившего мир и стремившегося к миру, любившего людей и приближавшего их к учению.

(Авот 1, 12).

2)
Был случай с одним иноплеменником, который пришел к Шаммаю и сказал: «Обрати меня в иудейство с условием, чтобы ты научил меня всему закону в то время, когда я буду стоять на одной ноге». Шаммай прогнал его плотничьим аршином, бывшим тогда в руках его. Тот явился к Гиллелю, который обратил его, сказав: «Что неприятно тебе, того не делай ближнему своему, вот и все учение; все же остальное—разъяснения; иди, учись».

(Шаббат 31а).

3)
«И люби ближнего своего, как самого себя» (Левит. 19, 18). Р. Акиба говорит: это важное правило в учении. Бен Азай говорит: «Вот родословная книга Адама» (Бытие 5, 1), — правило еще поважнее
.

(Сифра, Кедошим, 4; ср. иер. Недарим 9, и Берешит-рабба 24).

4)
Р. Меир сказал: когда человек находится в скорби, то что говорит тогда Вездесущий?—«Страдает голова моя, страдает мышца моя». И так, если Вездесущий скорбит о проливаемой крови нечестивцев, то не более ли скорбит Он о крови праведников?

(Сингедрин, 46а).

5)
В соседстве р. Меира жили наглецы, которые делали ему большие неприятности, а потому он стал молить небо об их смерти. И сказала ему Верурия, супруга его: неужели ты думаешь, что тебя оправдывает стих (Пс. 104, 35): «Да исчезнут грешники с земли?» Но разве там сказано хот'им (грешники)? Ведь сказано хаттаим (грехи). При том, смотри, что в конце стиха сказано: «И беззаконных нет более», т. е. поелику грехи исчезли, то и беззаконных нет более. А потому, ты лучше молись, чтобы они раскаялись и перестали быть грешниками». Он помолился о них небу, и они покаялись.

(Берахот 10б).

6)
Учили от имени р. Гамлиеля сына Рабби: (Второз. 13, 11):  «И даст тебе милосердие и умилосердится над тобою», т. е. кто оказывает милосердие людям, тому оказывают милосердие с неба, а кто не оказывает милосердия людям, тому не оказывают милосердия с неба.

(Шаббат 151б).

7)
Рабба, сын старца Ханины, сказал от имени Рава: кто может просить о помиловании своего ближнего и не просит, считается грешником; ибо сказано (1 Сам. 12, 23): «И я также не допущу себя грешить пред Превечным, — отказываясь молиться за вас».

(Там же).

8)
Р. Иаков сказал: тот, по чьей вине пострадал ближний его, не войдет в обитель Всесвятого, ибо сказано (Притч. 17, 26): «Даже причинять страдание не хорошо для праведного». А что не хорошо, то зло, о котором сказано (Пс. 5, 5): «Ибо Ты Бог, не любящий беззакония, у Тебя не водворяется злой».

(Там же 149б).

9)
Р. Аха сказал: мы находим, что Всесвятой возвышает того, кто является защитником кого либо; ибо сказано (Ис. 30, 18): «А потому возвысит Он того, кто умилосердится над вами». Тебе должно быть это известно из того, что Моисей во всю жизнь свою не был назван мужем Божиим, а только в то время, когда он благословлял Израильтян, как сказано (Второз. 33, 1): «И вот благословление, которым Моисей, муж Божий, благословил сынов Израилевых».

(Ялкут 306).

10)
Р. Нахман от имени Рабба, сына Абуи, сказал: В Писании сказано (Лев. 19,18): «И люби ближнего своего, как самого себя». Это значит: выбирай для него
 немучительную смерть.

(Сингедрин 45б).

11)
Приговоренных судом к смерти поили крепким вином, дабы помутился ум их—во исполнение сказанного (Притч. Сол.31,6): «Дайте опьяняющего погибающему».

(Бамидбар-рабба 10).

12)
Р. Акива сказал: откуда мы знаем, что Синедрион, произнеся смертный приговор, должен воздержаться от пищи в этот : день? Из стиха (Лев. 19, 26): «Не ешьте при крови».

(Сифро Кедошим 1).

13)
Обычною поговоркою ученых из Ямнии было: Я —тварь, и ближний мой тварь; мое занятие в городе, его занятие в поле; я рано встаю для своих занятий, и он рано встает для своих занятий; как он не мешает моей работе, так я не мешаю его работе. И дабы ты не думал: «я много зарабатываю, а он мало зарабатывает»,—нас учили: много ли кто работает, мало ли,— лишь бы сердце его было направлено к Богу.

(Берахот 17а).

14)
Р. Ханина, сын Досы, говаривал: кто приятен людям, тот приятен и Богу, а кто неприятен людям, тот неприятен и Богу.

(Абот 3, 13).

15)
Р. Симеон, сын Иохаи, сказал: любовь расстраивает порядок, и ненависть расстраивает порядок. Любовь расстраивает порядок, ибо сказано (Бытие 46, 29): «И запряг Иосиф колесницу свою и выехал на встречу Израилю, отцу своему». Разве у Иосифа не было рабов? Но дело в том, что любовь не держится порядка. Ненависть же расстраивает порядок (Исход 14, 6—8): «И запряг Фараон колесницу свою и погнался за сынами Израилевыми». Разве у Фараона не было рабов? Но дело в том, что ненависть не держится порядка.

(Берешит-рабба 55).

16)
«И Он даст тебе милосердие и сделает тебя милосердным» (Второз. 13, 11). Кто имеет сострадание к тварям, тот верно из потомков Авраама, праотца нашего; а кто не имеет сострадания к тварям, тот верно не из потомков Авраама, праотца нашего.

(Беца 32б).

17)
Учили: не назначают в члены Синедриона скопцов и бездетных. Р. Иегуда прибавляет: и людей жестокосердых.

(Сингедр. 36б).

18)
Рава спросил Раббу, сына Мори: на чем основано мнение наших учителей, что, если кто молится за ближнего своего, сам находясь в крайности, то его собственные нужды удовлетворяются прежде?—Рабба отвечал: на том, что сказано (Иов, 42, 16): «И Превечный возвратил потерю Иова, когда он помолился за друзей своих».

(Баба-Кама 92а),

19)
Если один согрешит против другого, то последний не должен питать к первому скрытой ненависти, как сказано о нечестивцах (II Сам. 13, 22): «И не говорил Авесалом с Амноном ничего, ни худого, ни доброго», но он обязан сообщить ему и сказать: почему ты поступил со мною так и так? Почему ты согрешил против меня в том-то?, как сказано (Лев. 19,17): «Обличи твоего товарища и не понесешь за него греха». Если товарищ раскаивается и просит у него прощения, то он должен его простить и не быть жестокосердым, как сказано (Бытие 20, 17): «И помолился Авраам Богу и исцелил Бог Авимелеха».

(Маймонид Яд-Гахазака, Деот 5).

20)
Не следует предуведомлять человека о том, что может опечалить его, так как он довольно настрадается, когда несчастие постигнет его; к чему печалить его преждевременно? Это допускается разве в том случае, когда предуведомленный может от этого выиграть. По этому находим, что Илья скрыл от Елисея то, что Бог возьмет его от него; так как не видел в этом пользы для него, и сообразил, что довольно ему будет огорчений в свое время.

(Ралбаг, ко II Цар. 12).

21)
Любовь заключает в себе больше деятельности, чем все другие качества, и когда человек обращает свою любовь на зло, то нет более дурного качества, чем она; если же он направляет ее к добру, то из всех качеств нет выше ее, как сказано (Второз. 6): «И люби Превечного, Бога твоего»; и нет более возвышенного вида служения Богу, чем служение Ему из любви. Теперь слушай, как любовь извращает деяния, когда человек дает ей перевес над своим разумом, ибо бывают многие виды любви, различные друг от друга. Во-первых, любовь к детям. Но вследствие чрезмерной любви, человек не увещевает, не наставляет их на путь добра, позволяя им следовать влечению их злого сердца. Во-вторых, любовь к деньгам. От непомерного же корыстолюбия человек не может добросовестно вести свою торговлю, жадничает, обирает и грабит, чтобы накопить богатства. Вследствие же чрезмерной жажды богатства, он отвращает руку свою от благотворительности. В-третьих, любовь к женщинам. Если у человека жена злая и тщеславная, то она искореняет из сердца его все заповеди и увлекает его за собой, а он, от чрезмерной любви, не дерзает противиться ей и слушается ее советов, и она таким образом доводит его до дурных поступков. В-четвертых, любовь родственная: к братьям, сестрам, родителям и к знакомым и приятелям. Из-за любви к последним человек оказывает им содействие в их спорах, не разбирая, правы ли они или не правы; всегда помогает и покровительствует им, защищает и возвышает их на такую высоту, которой они вовсе не заслуживают, назначая их, например, начальниками, попечителями, повелителями над народом, не останавливаясь перед тем, что они этого недостойны. В-пятых, любовь к почестям: кто честолюбив, деяния того не отличаются искренностью, ибо что бы он ни делал,—будет ли он раздавать милостыню, займется ли учением,—мысль его всегда устремлена на честь и славу. Есть еще один род любви? который хуже всех исчисленных родов, это—любовь к наслаждениям и чувственным удовольствиям. Кто предан вину, предается пьянству, и кто постоянно ест лакомства, забывает Творца своего.

Кто хочет предохранить себя от губительного действия означенных родов любви, тот должен обладать большою мудростью и большою нравственною силою; а потому ты должен научиться быть осторожным и искусным, дабы тебе управлять всеми этими родами любви, соображаясь с путями Господа. Любовь к детям должна быть направлена к тому, чтобы наставлять их на путь справедливости и научать их делам служения Богу, как сказано (Исаия 38, 19): «Отец возвещает детям правду Твою». Любовь к деньгам должна быть такого рода, чтобы любить деньги лишь в том смысле, чтобы не иметь надобности желать денег чужих, воровать, грабить, принимать милостыню, а чтобы, напротив, самому содержать других из своих средств, одевая и кормя нищих и своими деньгами поддерживая изучающих закон. Жену свою человек должен любить за то, что она спасает его от греха, удаляет его от разврата, воспитывает его детей и служит ему во всю жизнь свою, приготовляя ему кушанье и прочие домашние потребности. Любовь к родителям человек должен питать за то, что они вырастили его, заботились о нем и научили его путям Господа и Св. Писанию. Равным образом братьев своих, сестер и других родственников он должен любить за то, что они радели о развитии в нем нравственных достоинств. И он должен учить и увещевать их без лицеприятия, чем удостаивается большой награды, как сказано (Пс. 15,3): «И позора ближнего не скрывает». Друзей своих должно любить полной любовью, соблюдая сказанное (Лев. 19, 18): «И люби ближнего своего, как самого себя». Великий принцип вероучения: «Что тебе не приятно, того не делай товарищу твоему»
. Еще важнее: «И по образу Божию Он создал человека» (Бытие 9, 6
).

(Орхот-Цаддиким 13).

22)
Большие выгоды достаются тому, кто обращается с людьми ласково и дружелюбно- Одна выгода достается ему уже в мире сем: кто относится ко всем с любовью, тому всякий помогает в несчастии. Другая выгода относится уже к миру грядущему: так как он всеми любим, то слова его уважаются, так что он может побуждать людей к добру. Благодаря же своей любви, он со всеми в мире, а потому он пользуется спокойствием и имеет досуг, чтобы посвятить себя учению и добродетели; все благоволят к нему, поступки его всем приятны, так что всякий старается подражать им.

(Там же).

23) Каким же путем человек достигает общей любви? Посильной помощью другим, своею личностью и своими деньгами. Помогать своею личностью значит служить всякому, бедному или богатому, не жалея для них трудов. Помогать деньгами значит давать взаймы, как богатому, когда он нуждается в деньгах, так и бедному. Имея дела с людьми, он должен быть добросовестен и не придираться к мелочам. Пусть всегда желает, чтобы другие имели выгоду от него, а не чтобы только пользоваться от других. Обхождение же его с людьми должно быть мягкое: обидел ли его кто, обманул ли, он не должен платить тою же монетою! Пусть несет иго мира, никого собою .тге обременяя и ни с кем не ссорясь. Пусть встречает всех с радушием и улыбающимся лицом, потому что это упрочивает любовь. Пусть беседует с товарищем о его интересах и утешает всякого в его горе и печали. Если кто открыл ему тайну, то пусть не выдает ее, даже когда тот рассердил его. Пусть не отзывается о других дурно и не прислушивается даже, когда другие говорят о ком либо дурно; напротив, он должен всегда стараться находить людям оправдание. Пусть всякому оказывает уважение словом и делом. Бери в товарищи того, который знает себе цену, потому что кто не знает самого себя, в мудрости того нет проку. Не дружись с теми, которые одобряют несправедливость, как сказано (Исаия 8, 11); «Не скажите «союз» всему, чему народ сей скажет «союз». Нельзя соединяться с грешником в делах общежития, как сказано (II Парал. 20, 37): «За твое общение с Ахазиею разрушил Превечный дела твои»; нельзя, хотя бы и для доброго дела, как сказано (Прит. 3, 31); «Не завидуй человеку насилия, не выбирай всех его друзей».

(Там же).

24) Подобно тому, как человек, находясь в несчастии, хочет, чтобы ему было оказано сострадание, и он, с своей стороны, должен быть сострадателен к тому, кто в этом нуждается, как сказано (Лев. 19, 18); «И люби ближнего своего, как самого себя». Этой отличительной чертой Бог отметил праведников и рабов своих. И подобает разумному человеку, чтобы в его сердце постоянно прибывало сочувствие и сострадание. Господин, относящийся сострадательно к своему слуге или к товарищу своему, в чаянии от них какой-нибудь пользы, делает однако ж доброе дело тем, что прививает своему сердцу чувство сострадания. Но есть сострадание, которое в сущности жестокосердие. Например, если кто дает подаяние бедняку, и после того говорит ему: «Я дал тебе столько и столько, а потому ты должен трудиться для меня и услужить мне взамен того, что я сделал для тебя». Про это сказано (Притч. 12, 8): «И жалость грешников жестока».

(Там же).

25)
Вот еще жестокий нрав: кто распускает про товарища дурную молву, причиняя ему этим огорчение и стыд, и кто распускает слух, оскорбительный для фамильной чести,—те и вовеки не сподобятся искупления. Заимодавец не должен огорчать должника, проходя мимо его, когда знает, что тот не в состоянии заплатить ему.

(Там же).

26)
Даже обличая, мы должны остерегаться, чтобы не обличить товарища с жестокостью, как сказано (Лев. 19): «Обличи твоего товарища и не понесешь за него греха», то есть, не обличай его с беспощадностью и озлоблением, чтобы пристыдить его, в противном случае ты понесешь за него грех.

(Там же).

27)
Дети мои! ведите себя со всяким человеком по этому образцу, ибо он упрочит за вами любовь людей, как сказал один мудрец: «Кто хочет быть любим людьми, тот должен вести себя с ними достойным образом». Подобно тому, как потеря ведет человека к ненависти, удовольствие ведет его к любви. Кто имеет общение с людьми и добросовестен в ведении своих дел, правдив, ласков, миролюбив, тот сеет любовь в сердцах людей. Один мудрец сказал: «Нет худшего чувства, чем ненависть к людям». Если имеете врагов, которым хотите мстить, старайтесь умножать ваши личные достоинства.

(Маалот-Гамиддот 2, 11).

28)
Не будьте ненавидимы ни кем и не питайте ненависти ни к кому, ибо ненависть мешает всякому доброму делу, всякому доброму предприятию. Один мудрец сказал: «Кто сеет ненависть,— пожинает раскаяние». Но будьте любимы и любите других.

(Иеш нохлин 52).

29)
Так как любовь к Богу и любовь к людям суть два столба вероучения, то они нёобходимо должны быть сходны между собою. Подобно тому, как любовь к Богу бывает «всем сердцем, всей душой и всем достоянием», и любовь к людям должна отличаться этим характером. Что значит любить «всем сердцем? — Это значит ни к кому не питать в сердце ненависти. Ненависть же происходит, по большей части, от зависти, и эта ненависть хуже, чем ненависть за оскорбление или за что-нибудь другое, потому что последняя, с устранением причины, устраняется и сама; ненависть же из зависти неисправима и всегда возбуждает ссоры и неприятности. И эта вражда, коренящаяся в сердце, называется беспричинной, потому что она поселяется в сердце человека без всякой другой причины, кроме зависти. И она хуже всего, потому что заключает в себе сугубое зло: зависть, исторгающую человека из мира, и ненависть вообще. По этому и сказано: «всем сердцем», т. е. человек должен не только беречься, чтобы к нему не пристала частица этого зла, но он должен любить другого в сердце своем и отдалять от себя малейший намек на зависть и соревнование. Это и есть любовь сердцем.

30) Существует еще один род ненависти. Это—когда человек ненавидит своего ближнего не из зависти и соревнования, но за его испорченную нравственность; потому что, как естественно, чтобы между людьми, сходными между собою по характеру и качествам, возникала любовь, точно также естественно, чтобы между людьми не сходными возникала ненависть. Эта ненависть не так злокачественна, как упомянутая выше, но тем не менее и ее трудно устранить, а потому мы должны удаляться от нее, как сказано: «всей душой»,—т. е. хотя бы твой товарищ и не сходился с тобою в качествах души, ты обязан терпеть его и любить во имя Бога, Который так его создал. Третий род ненависти—это ненависть из-за денежных интересов. Потому-то и сказано «всем достоянием твоим». Этому роду ненависти подвержены профессионисты: каждый профессионист ненавидит своих собратьев по профессии. Но мы предупреждены на этот счет. Когда профессиониот сообразит, что все от Бога, и богатство, и почести, и никто не может касаться того, что назначено для другого, то он .не только не будет ненавидеть своего собрата по ремеслу, но, наоборот, будет любить его за это собратство.

Если между людьми возникает спор и несогласие, то пусть пойдут к судье и изложат пред ним свое спорное дело, и правда уже пробьет себе дорогу, после чего спорящим не за что будет ненавидеть друг друга- Ибо все общество в своем составе—тоже, что отдельный организм с его членами. Если рука человека ударяет по его же ноге или другому члену, то он не бьет же руки из мести за ногу; точно также, если один человек грешит против другого, то не следует мстить и питать к нему ненависть, но нужно тотчас его простить и молиться за него Богу, чтобы и Он его простил. И пусть человек подумает, сколько грехов совершает он каждый день, и Он, однако ж, прощает ему его поступки; и если мы Его дети, как сказано (Второз. 14, 1): «Вы дети у Превечного, Бога вашего», и обязаны шествовать по его путям, то мы обязаны также, как Он, прощать и быть снисходительными.

(Р. Авраам-Сегал, цитирован в Шало).

31)
«Собрат я всем, которые боятся Тебя» (Пс. 119, 63). Везде, где человек находит священное братство, он должен примкнуть к нему, напр. к братству для попечения о больных, к погребальному братству и т. п.

(Шало).

32)
«Люби ближнего своего, как самого себя» (Лев. 19,17), т. е. всеми родами любви, которыми ты любишь самого себя, ты должен любить брата своего. Но стих не говорит о количественности любви, а о ее качественности, ибо душевные свойства имеют две стороны: качественную и количественную. Возможно, чтобы человек питал любовь к неодушевленным предметам; разница только в качестве любви. Человек не может любить свое животное тою же любовью, какою он любит своего сына,—свои драгоценности, как свою жену,—серебро и золото, как свой виноградник и т. п. Далее, предметы, сходные между собою в отношении качества любви к ним обращенной, имеют разницу относительно количества, т. е. в силе любви. Иногда человек любит младшего сына больше, чем старшего; серебряную посуду больше, чем другие посуды и т. п. И где нельзя оказывать обоим любимым предметам одинакового внимания, там предпочитается больше любимый. Этим и определяется количественное преимущество в любви.

Заповедь Божия состоит в том, чтобы любить ближнего всеми родами любви, которыми мы любим самих себя, что составляет сильнейшую любовь в качественном отношении. И там, где любовь к другим не находится в противоречии с нашим законным себялюбием, мы обязаны сделать для других все то, что сделали бы для самих себя. Но если по требованию справедливости, мы не можем сделать другому добра без вреда самим себе тогда допускается отдать преимущество нашему себялюбию, как сказали наши ученые: «твоя жизнь имеет первенство пред жизнью твоего товарища». Главное, что св. писание имеет здесь в виду,— это не количественную сторону любви, имеющую значение только там, где одна любовь не совместна с другой, — а качественную сторону любви: где нет противоречия между любимыми предметами, там люби ближнего, как самого себя, не для своей выгоды, как человек любит свои драгоценности, но для пользы и добра любимого, подобно тому, как ты любишь самого себя.

(М. Мендедьсон в комментарии к Левиту 19. 18).

33) Есть существенная разница между любовью физическою и любовью духовною. Любовь физическая ограниченна, имеет предел, любовь же духовная неограниченна и беспредельна. Всякая любовь, как физическая, так и духовная, обусловливается достижением наслаждения, к которому стремится любящий. Таким образом любовь сохраняется как во все время, когда человек надеется достигнуть желаемого наслаждении, так и по достижении его, пока душа его еще не пресытилась им. Но так как всякое физическое наслаждение состоит в сопряжении с существом ограниченным, то и вызываемая этим наслаждением любовь имеет предел. Духовное же наслаждение, будучи зависимо от понимания мудрости Бога, которую Он утвердил в Своих творениях и которая беспредельна, как сказано: «Нет предела .Его мудрости» беспредельно, равно как и любовь, вызываемая им.

(Сатнов, Сефер Гамиддот гл. 4, 105).

34) Ненависть от зависти, то есть, происходящая от того, что один завидует другому, обладающему каким-нибудь добром, полагая, что это добро принадлежало бы ему, но оно отнято от него и передано другому,—такая ненависть, по мнению одного мудреца, неисправима. Но это только со стороны ненавидимого, потому что чем более он возвышается нравственно, тем более возрастает к нему ненависть его врага. Со стороны же ненавидящего она устраняется, если он поймет, что болезнь его может сделаться причиною его окончательной погибели, как сказано (Иов 5, 2): «И глупца убивает зависть». Он должен подумать, что все от Бога и что одного прилежания и старания со стороны человека далеко недостаточно для достижения им желаемого, как сказано (Псал. 127, 2): «Если Господь не построит дома, вотще трудились строители его». Он должен также помнить то, что вся сумма благ, которыми обладает каждый в мире сем, предопределена и предуготовлена ему испокон века, и что Господь не увеличивает блага одного насчет блага другого, как говорили блаженной памяти мудрецы наши: никто не пользуется ни на волос из того, что предуготовлено для другого.


(Там же, 108).

35)
Есть люди ненавидящие истину и любящие ложь; такие люди так сильно ослеплены своими заблуждениями, что становятся совершенно неспособными озаряться светом истины и понимать свои ошибки. Всю жизнь свою люди эти пребывают во лжи, сами того не подозревая. Мало того, они даже воображают себя единственными приверженцами истины, а всякого, кто не разделяет их воззрений, считают заблуждающимся. Того же рода взаимная ненависть последователей различных вероучений, происходящая от того, что приверженцы одной религии в своем восторге и упоении ею почитают ее единственною истинною религиею, а всякую другую ставят ниже ея или даже вовсе презирают, так что желали бы всех людей обратить в свою религию. Тоже явление повторяется между различными сектантами одной и той же религии, которые, несмотря на родовую связь их учений, также ненавидят друг друга, ибо каждая секта непременно считает себя наиболее истинною, а другие заблуждающимися. Каждая взывает: Я веду к Богу, мое учение истинно! а другие: отвернитесь от нее, осквернит она вас!

36)
Такого же характера ненависть, питаемая невеждою к ученому. Р. Акива рассказывает о себе следующее: прежде чем я начал изучать Тору и когда пребывал еще в невежестве, я часто думал: «попадись мне какой-нибудь ученый, — я укушу его, как осел». И вот в чем состоит одно из величайших зол, часто наблюдаемых в жизни: масса, даже некоторые, воображающие себя мудрыми, презирают истинный разум и науку, это великое орудие Самого Господа, управляющего миром но вечным законам разума: они отворачиваются от Него, не желая уразуметь величие Божие и Его совершенство, проявляющееся в Его творениях, как сказано (Исаия 2, 13): «И на деяния Господа не взирают». 0 подобных, ненавидящих знание, людях св. Писание говорит (Притч. 1, 22): «Глупцы ненавидят знание». Такие люди переносят свою ненависть на всякого благомыслящего ищущего знания и стремящегося к совершенству.


(Там-же).

37)
Сущность любви к ближнему состоит в том, чтобы любить всякое человеческое существо, какой бы оно не было нации и языка, как носящее образ человеческий и своим трудом содействующее общему благу всего человечества. Точно также, как всякие произведения и изобретения отдельного человека, как напр. инструменты и машины, служащие к совершенствованию мира и увеличению благ жизни, становятся достоянием всего человечества и всякий пользуется ими для себя, так и самое существование каждого отдельного человека должно быть дорого всем остальным, как гласит изречение мудреца: весь мир создан для людей, а люди созданы друг для друга, т.е, для взаимного содействия друг другу в достижении земных и духовных благ. Но не только в отношении к единоверцам обязаны мы соблюдать заповедь человеколюбия, а в отношении ко всем людам без различия национальностей, так как все сказанное не ограничивается пределами единоверных союзов людей, но обнимает все человечество, как одну великую семью.

(Сефер га-Брит, ст. Агават-реим, 1).

38)
Долг любви к человечеству важнее любви к познанию и наукам, ибо если даже человек совершенствуется в науках и приобретает всякие познания он, до тех пор не достигает истинного человеческого совершенства, пока ко всему этому не будут присовокуплены самое дело, добро и справедливость. Одна мудрость без применения к делу, конечной дели всех наук, ничего не значит еще для мудреца, как говорят блаженной памяти мудрецы наши (Абот 1): «Не учение существенно, а его применение». Всем же известно, что цель важнее средства.

(Там-же, 7).

39)
Долг человеколюбия обязательнее даже самой Торы, как говорят блаженной памяти мудрецы наши (Абот р. Натана): «Правила общежития важнее Торы»; всякому же образованному человеку известно, что под обязанностями общежития разумеют человеколюбие вообще, дружественные отношения к ближайшим знакомым и товарищам, услужливость в отношении к ним и исполнение их желаний даже тогда, когда они идут в разрез с нашими собственными желаниями. Точно так, как Тора повелевает пренебрегать святостью субботы и дня всепрощения там, где дело идет о спасении человеческой жизни, она позволяет нарушать и другие заповеди свои, если этого требуют интересы гражданские и человеческие. Так, в случае, если из двух врагов один изъявит желание помириться, то другой обязан согласиться на это даже в том случае, если бы родители его воспротивились тому и даже прямо запрещали это ему, как прямо говорится в Иоре-деа гл. 240, ст. 16. Таким образом мы видим здесь, что Тора жертвует одной из важнейших заповедей своих — о почитании отца и матери — ради интересов мира и спокойствия. И пусть не покажется тебе странным, каким образом могут быть причины более уважительные, чем Тора: так как сама Тора повелевает нам поступать в подобных случаях вопреки ее предписаниям, то такие поступки составляют не нарушение, а исполнение предписаний Торы.

(Там же, 11).

40)
Все человеческое общество в совокупности может быть уподоблено одному человеческому организму, каждой части или органу которого соответствует частный человек, член общества. И точно так, как ни одна из частей человеческого организма, как напр. голова, сама, без совокупного содействия всех остальных частей, недостаточна для поддержания жизни и благосостояния всего тела, и цель эта достигается только соединенными силами множества органов, из которых каждый предназначен для отдельной функции или для восприятия специфического ощущения;—так и в соединенном человеческом обществе благосостояние обусловливается лишь совокупною деятельностью всех его членов, отдельных людей, Ясно отсюда, что каждый человек, принеся свою долю пользы для общего блага, должен быть дорог и любим всеми остальными людьми, точно также, как в живом организме каждый орган питается и защищается всеми остальными.


(Там-же, 12).

41)
Хотя каждому предоставлено по собственному усмотрению снискивать себе насущный хлеб различными отраслями труда и промышленности, изыскивая для  того различные средства, не следует однако прибегать при этом к таким способам, которые связаны с вредом для ближних или лишением их возможности также зарабатывать свой хлеб. Примером тому может служить следующее: для состязания в ристанье двое отправляются от одного определенного пункта, и кто первый добежит до другого предназначенного места, получит от казны большую премию. Каждому из них позволяется напрягать все силы, чтобы опередить соперника, но преступно подставить ему ногу, чтобы он упал, или иным злоумышленным способом помешать ему бежать, чтобы самому добежать первым. Точно также из двух купцов, торгующих одинаковыми товарами, один может, напр., встать до света и торговать, когда другой еще спит, но нельзя переманивать покупателей, отзываясь дурно о товарище или о его товарах. «Не душу же свою отдать за хлеб свой; не грешить же из за куска хлеба человеку, пути которого закрыты....»

(Там же. 13).

42) Если человек ограничивается тем, что остерегается от нанесения вреда или обиды кому-либо, то этим он, конечно, выгораживает себя из числа вредных людей, но от человеколюбия он еще далек; даже если человек одушевлен искреннею любовью ко всем людям, но не проявляет ее действиями, то это опять-таки не есть еще исполнение долга человеколюбия. Надо любить ближних, делая им добро, оказывая им всевозможные услуги, не щадя при этом ни здоровья, ни достояния,—вот истинное благородство, предписываемое нам как разумом, так и Торою, как написано (Лев. 19): «И люби ближнего твоего, как самого себя». Слова эти имеют двоякий смысл: положительный и отрицательный, относительно добра и относительно зла. В положительном значении они предписывают делать добро ближним, в отрицательном—не делать зла. Разница же будет в том, что в положительном значении допускается различие между самим собою и ближним; хотя человек обязан любить ближнего и делать ему добро, но не в такой степени, как самого себя, а настолько, насколько он сам полагал бы возможным требовать для себя пользы от ближнего; в отрицательном смысле не должно быть никакого различия между самим собою и ближним: чего человек не желает себе от другого, он, в свою очередь, не должен делать другим.

(Там же).

� Что во всяком случае составляет для вора унижение.


� См. Исх. 21, 37.





� Для произнесения священнического благословения.





� В последнем месте разъяснение это кончается словами: чтобы показать, как Пресвятой щадит людей.





� По евр. шалем целый, шалом мир; на этом однозвучии р. И. и основывает свое толкование.


� А у нищего нечего похищать, кроме привета, если не отвечать на него. Так объясняет Раши. Можно еще полагать. что толкование р. Хелбо основано на однозвучии евр. слов ани, бедный, и ано, отвечать.


� Здесь принимается в расчет численное значение евр. слова мадон: 40+4+6+50=100. По другим, слово мадон принимается здесь как аббревиатура двух слов меа дин, т. е. сто споров (Раши ad loco).





� Ср. ниже § 24.


� Статьи закона.





� См. Исход 21, 37.





� «Шемхаммемет». Другие читают «шемхаиа», т. е. питает.





� Изъян во внутренностях убитой скотины делает ее для употребления негодною (трефа). Величина такого изъяна определяется в Мишне (Хулин, гл. 3, мишна 2) объемом итальянского (римскаго) ассария (исар-га-италки) =1/16  доля динария. Зеире, амора, живший в Пумбадите, заменяет ассарий туземною монетою (динра курдинаа), что означает по Раши (ad locum) курдский динарий. Другие читают «динра кодрунаа» и понимают под этим кодрант (Quandrans), составлявший 1/4 ассария, что вероятнее в виду того. что со стороны Зеире скорее можно ожидать большей строгости, чем облегчения постановления Мишны относительно трефы, следовательно уменьшения объема изъяна, делающего скотину к употреблению негодною.





� Прута—наименьшая денежная единица талмудистов.


� В смысле оказания уважения и снисхождения.


� За причиненную боль, за лечение, за уменьшение материальной силы, за потерянное время и за посрамление.





� Чтобы проложить себе дорожку.


� Села приблиз.= талер, зуз = гульден, а исер=грош.





� Относится к стиху (Второз. 4, 1) «И ныне, Израиль, слушай постановления и законы, которым Я научаю вас».





� Т. е. в Палестине.





� Это говорит р. Элеазар в талмуде, трак. Кетубот 5б.





� У р. Сафры был осел для продажи; пришел человек и хотел его купить, а р. Сафра читал тогда «Шма» (молитва «Слушай Израиль», чтение которой нельзя прерывать посторонним разговором). И спросил его этот человек: «продашь ли ты мне его за такую-то сумму?» Тот не отвечал ему. Тогда покупщик подумал: ему, верно, не выгодно за эту сумму отдавать, дай прибавлю ему, и спросил: продашь ли ты мне за столько-то? Тот опять ничего не отвечал. Когда р. Сафра окончил молитву, он сказал покупщику: когда ты говорил мне в первый раз, то я решился продать тебе и этой надбавки не возьму у тебя.


(Шеильтот де-р. Ахаи, кн. Бытия, вопрос 36).





� В Иудее.


� Так как употребляющему ложные меры неизвестно, кого он ограбил и должен вознаградить.





� Так как они стираются и теряют в своем весе.


� Мера жидкости





� Лихва — избыток, излишек; корыстные, вымогательные барыши при денежных оборотах; незаконные росты, ростовщичьи проценты.


� Когены (Аарониды), на основании закона Моисеева (Левит 21, 7; ср. Иезек. 44, 22), должны быть разборчивы при вступлении в брак.





� По мнению талмудистов, слово хамас означает грабеж с вознаграждением за него деньгами. См. ниже § 33.





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





� Для предохранения ее от моли.


� При передаче напитков покупателям на праздник.





� Полушка, самая мелкая монета.





� По талмудическому праву, всякая без ведома или согласия владельца приобретенная вещь делается собственностью нового владельца лишь тогда, когда он произвел в ней какую-нибудь радикальную перемену, напр. окрасил, или из пряжи сделал нить, из нити ткань, из ткани платье и т. п.





� См. кн. Чисел 25 11—16


� В субботний год, в праздник кущей, царь обязан был читать тору пред народом; он мог читать и сидя.


� Царь Агриппа, как потомок Ирода, был из идуемян, перешедших в иудейство.


� В Ялкуте § 739 изречение это приводится от имени р. Элеазара сына Азарии.


� Телесное наказание у древних евреев состояло в ударах ремнем числом не больше 39. Этому наказанию подвергались все те, которые нарушили запретительную заповедь каким либо действием. За бездейственное же нарушение—телесного наказания не полагалось.





� Вывод этот основывается на частице эт предшествующей в евр. тексте слову «Адонай». Частица эта, служа обыкновенно обозначением вин. надежа при им. сущ., к которому она приставлена, имеет иногда и значение предлога с, требующего твор. падежа. Талмудисты принимают здесь частицу эт во втором значении, так что стих «Господа Бога твоего бойся» получает смысл «с Господом Богом твоим бойся...» и они стараются определить: кого именно следует бояться наравне с Богом? и р. Акиба приходит к заключению, что лицо, к которому мы обязаны питать боязнь и уважение наравне с Богом, это—ученый.





� Евр. слово закен (старец) толкуется здесь р. Иосеем как аббревиатура двух слов: за кана, что значит: который приобрел...





� Верховный судья, глава академии.


� Патриарх.


� Абот 1


� Окончание стиха: «да истребится душа эта».


� Блудница, о которой идет речь в той главе. По мнению талмудистов, под этою блудницею подразумевается: псевдоученость.





� См. выше примечание к § 3.





� Слово «честь» служит в Талмуде синонимом для «учения»


� Т. е. рабов язычников.


� Подбирание опавших во время жатвы колосьев.





� Т. е. обремененная водою, набравшейся в кудрях.





� Так как последние должны разбирать нужды каждого бедного, при чем неизбежны ошибки и промахи.





� Т. е. прежде ты десятину давал, а теперь ты оную получаешь.


� Ср. I т., Глава IX – Любомудрие, ст. 42.





� У талмудистов существует поверье, что человек, навещающий больного своего сверстника, отнимает у него у 1/60 часть болезни.





� Т. е. Греческим философам.


� См выше § 1


� Эти два противоречивых мнения в талмуде приводятся в согласие тем, что первое относится к подарку, который может оставаться не обнаруженным, вследствие чего дарствующий должен объявить; второе же — к подарку, который сам собою должен обнаружиться.





� Р. Гуна, приводящий это древнее изречение в талмуде (Песахим 86б), прибавляет: за исключением «ступай вон»!





� Смысл этого изречения тот. что излишество во всяком деле есть недостаток.





� Потому что из него выходит, что все люди дети одного человека, следовательно, равны между собою.





� Для осужденного на смерть.





� См. выше § 2


� Ср. выше § 3 и в прим.





