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От издателей.

Предлежащий сборник, как формой, так и содержанием своим, должен показаться довольно странным тем из читателей, которые, будучи незнакомы с древней и средневековой  литературой  евреев, не знают способа учения и индукции раввинов. В наше время мы привыкли к нравоучительным книгам, в которых принципы морали излагаются, как готовые выводы, ясно и связно, цельной  системой, и в которых с такой  же ясностью приводятся: в подтверждение проповедуемых истин, нужные доказательства из св. книг и других авторитетных сочинений. В нашем же сборнике этого цельного и систематического, в строгом смысле, изображения морали недостает. Приведены одни отрывочные изречения ученых и выдержки из книг, без должной  органической  связи, большею частью в первобытном, довольно своеобразном виде. Поэтому издатели находят нужным сказать несколько слов о цели и назначении настоящей  книги.

При составлении настоящего сборника имелась в виду двоякая цель: во 1-х) дать евреям в руки общеполезное религиозное чтение, и во 2-х) дать им это любимое ими чтение на языке русском. Содержание такой  книги могло быть двоякого рода. Книга могла иметь предметом обрядовую часть закона веры, многократно уже категорированную в разных сводах раввинской  письменности, или же этическую часть оного, мораль еврейского вероучения, находящуюся в разбивке в многочисленных книгах и до сих пор не сведенную в общий свод и в надлежащую систему. В выборе между этими двумя родами материала для содержания задуманной  нами книги мы, конечно, колебаться не могли и остановились на последнем. Относительно же внешней формы следует заметить, что при составлении этого сборника религиозно-нравственных поучений имелась в виду не учащаяся молодежь, а скорее евреи более зрелого возраста, более или менее знакомые с древнееврейской литературой, которым своеобразная эрудиция древних раввинов и их способ толкования слов св. писания не только не покажутся странными, но наоборот, будут вполне понятными и даже по вкусу. Для читателей этого рода самостоятельный учебник нравоучений современного автора имел бы значение сравнительно маловажное, если бы даже все сентенции в нем опирались на цитаты из древних книг. Для них важно то, чтобы приводимые поучения передавались собственными словами этих авторитетных книг, К тому же недостаточно для них приводить одиночные места того или другого авторитета, а требуются указания и ссылки на главнейшие книги всей литературы, как талмудической, так и позднейшей эпохи. Единственное, что нам оставалось, в таком случае, сделать, это — привести обильный материал, разбросанный по богатой  раввинской  литературе, в систему и порядок и таким образом облегчить читателю труд составить себе понятие о воззрениях учителей еврейского народа по всем предметам частной  и социальной  жизни человека.

Порядок, которого мы держались при систематизировании материала, всего яснее виден из программы книги. По этой  программе сборник должен состоять из пяти томов со следующим содержанием:

Том   I- О человеке и его обязанностях к Богу.

Том  II- Обязанности человека к своему ближнему.

Том III- Обязанности человека в отношении к себе.

Том IV- Обязанности человека в семейной  жизни.

Том  V-  Обязанности человека в общественной  и гражданской  жизни.

Полагаем впрочем, что и читатели не евреи, в особенности ученые и богословы, которые захотели бы узнать способ учения древних раввинов и познакомиться с их мировоззрением, прочтут нашу книгу не без интереса, тем более, что при переводе приложено было старание по возможности сохранить своеобразную дикцию и характеристические обороты речи подлинников.

С.-Петербург, 12 ноября 1874.

ВВЕДЕНИЕ.

Материалы для предлежащего «Свода религиозно - нравственных поучений» доставляла побиблейская еврейская литература, обнимающая собой  период времени в 21 столетие, с III века до н.э. до начала 19 века. Книги Св. писания, как общеизвестные и общедоступные, не вошли в каталог наших источников. Побиблейская литература евреев распадается на 2 главные эпохи. К первой  принадлежат произведения литературы талмудической, с начала её возникновения, в III столетии до н.э., до заключения Талмуда Вавилонского, в исходе V или начале VI столетия н.э; вторую же эпоху образуют произведения раввинской литературы от времени заключения Талмуда до наших времен.

Талмудическая  литература   сама   по  себе   состоит  из  двух главных частей: из Мишны и Гемары.

Мишна есть свод законоположений (галахот), основанных, главнейшим образом, на Моисеевом уставе, частью же на древних преданиях и установившихся в народе обычаях. Галахот первоначально преподавались устно и переходили из рода в род преемственно; и хотя были тогда уже писанные сборники галахот— так называемые секретные свитки (мегиллот сетарим) — но публикация их была запрещена. Первые попытки к кодификации галахот сделаны в I веке н.э. 
р. Акибой, р. Элиезером бен-Иакова, и другими; собственный же собиратель и редактор Мишны, давший ей тот вид, в котором она дошла до нас,— это р. Иегуда ганаси (патриарх), прозываемый обыкновенно Рабби, в началe III века. Мишна, по внeшней формe, разделяется на 6 отделов (седарим), отделы делятся на трактаты (масехтот), трактаты на главы (пераким), а главы на статьи (мишнаиот). Шесть отделов Мишны по имени и содержанью их, суть:

1. Зераим, содержит постановления о молитвах и славословиях и законы, имеющие отношение к земледелию. Этот отдел состоит из 11 трактатов.

2. Моэд, о праздниках, имеет 12 трактатов.

3. Нашим, о семейном праве—7 трактатов. 

4. Незикин, судебный устав, гражданский и уголовный,—10 трактатов.

5. Кодешим, о святых дарах,—11 трактатов.

6. Тогарот, об очищениях , или устав санитарный — 12 трактатов.

Ученые, упоминаемые в Мишнe или в других книгах соответствующей эпохи, именуются таннаим, в ед. ч. танна. И так танна означает у нас ученого 1-го периода талмудической  эпохи, до поколения Рабби включительно, т. е. до начала 2-й четверти III века н.э.

кроме Мишны, к произведениям этой  эпохи принадлежат:

a. Сифра, или Торат Коханим, т. е. устав о священниках и галахический комментарий к кн. Левит, приписывается р. Иегудe бен  Илаи, во II веке.

b. Сифри, такой  же комментарий к 4-ой  и 5-ой  книгам Моисеевым, приписывается р. Симону б. Иохаи, во II веке.

c. Мехилта, подобный же комментарий к Исходу. В эту книгу вошли вставки и дополнения из позднейшей эпохи; основная же часть книги приписывается р. Ишмаэлю б. Элиша, во II веке.

d. Тосефта, т. е. дополнение. Так как по окончании редакции Мишны остались решения и изречения древних учителей (мишнаиот), не вошедшие в свод Мишны, то младшие современники Рабби, р. Хия, р. Осия и  Бар-Каппара, собрав эти мишнаиот, составили из них, по системе Мишны и в дополнение к ней, особый свод под названием Тосефта. Этот добавочной  свод, названный иначе Барайта (по халдейски: внешняя, не включенная) т. е. апокрифическая Мишна, составлен в половине III в.

Гемара есть дальнейшая разработка и обширнейшее объяснение Мишны. Гемара вместе с Мишной составляют Талмуд.

Талмуд есть двоякий: иерусалимский и вавилонский. Первый составлен в Палестине. Основание его положено р. Иохананом в. Тивериадe (ум. в 278 г.), который и считается редактором Иерусалимского Талмуда, хотя дальнейшая разработка этого Талмуда продолжалась учениками его в продолжение нескольких поколений, до 370 г. приблизительно. Иерусалимский Талмуд не так тщательно обработан и не так употребителен у евреев, как Вавилонский. Вавилонская Гемара
, наподобие иерусалимской, составляет также объяснение Мишны, но   в более обширном и в более  разработанном видe. Главным материалом к вавилонской Гемарe служили пояснения и решения того же р. Иоханана и его современников. Дальнейшая разработка этого материала шла в академиях (иешибот) Вавилонии у последующих за ними ученых. Собрал же Талмуд вавилонский и привел в настоящий его вид р. Аше (ум. 427 г.) при содействии Раввины, а за ним Мар-бар-рав-Аше (ум. 467)
 — Вавилонская Гемара имеется только к 4 отделам Мишны (2, З, 4 и 5), к одному трактату 1-го и к одному же 6-го отдела. Всего имеются Гемары к 36 трактатам, счетом 309 глав и 2744 листа, in folio
.—Ученые, участвовавшие в составлении Гемары, именуются амораим, в ед. ч. амора. И так, амора означает ученого 2-го периода талмудической  эпохи, жившего в промежуток времени от половины III до конца V-го столетия.

Талмуд, по содержанью своему, состоит из двух главных составных частей, а именно: из галахи (юридической  части) и агады (экзегетически-легендарной  части). В самом Талмуде главное место занимает галаха, по практической  важности ее; агада же остается, как беллетристика на втором плане. Но существуют особые сборники, исключительно агадического содержания. Их называют Мидрашим.

Слово мидраш означает исследование, разъяснение. Уже в св. писании упоминается (II Паралип. 13, 32) «Мидраш (исследования) пророка Иддо» (и там же 24, 27) «Мидраш (толкование) книги царей». В последнее время существования 2-го храма иерусалимского и за тем в эпоху талмудическую, ученые имели обыкновение по праздникам читать в синагоге нравоучительные проповеди или публичные лекции на темы из св. писания, По духу тогдашнего времени, такие лекции или проповеди наполнялись параболами и легендами, а стихи св. писания истолковывались не по простому объективному смыслу (пшат), а иносказательно, со внесением разных аллегорий и умозрительных суждений (драш). Сборники таких проповедей, составленные для народного чтения называются Мидрашим. Они составлялись различными лицами в разные времена, далеко за талмудическую эпоху. У нас мидрашим включены в талмудическую литературу, как сродные ей по содержанью и в главных частях своих принадлежащие ученым прежней эпохи
.

К раввинской  литературе, в тесном смысле этого названия, относим мы все сочинения, составленные по заключении Талмуда, как в период гаоним
  так и во время наступившего после того периода раввинов. Литературные произведения этой  эпохи отличаются от произведений эпохи талмудической  не одним временем возникновения, но и характером содержания и образом изложения. В них схоластическая форма первой  эпохи заметно исчезает; кругозор авторов расширяется, речь их становится менее своеобразной и фрагментарной; она делается более складной  и начинает течь правильной и обширной струею.
 Из среды авторов этой  эпохи выдаются ученые евреи Пиренейского полуострова и отчасти смежной  с ним южной  Франции, имевшие  случай близко познакомиться с арабской, а посредством арабов и с греческой философией, и проникнуться её духом.

Почти лишним считаем в заключение заметить, что поименованными в нашем сборнике сочинениями далеко не исчерпана богатая литература евреев за последние два тысячелетия. Мы воспользовались только частью произведений первейших мастеров, которые, в силу своего авторитета, решительным образом повлияли и отчасти продолжают еще влиять на характер и мировоззрение еврейского племени.

Для более удобного обозрения и ознакомления с источниками прилагается: а) алфавитный список упоминаемых в I т. сборника авторов, ученых и исторических лиц, с хронологическими, отчасти и биографическими о них сведениями, и б) библиографический список книг, бывших в употреблении при составлении этого тома. Дополнительные списки, подобного же рода, будут прилагаемы и к следующим томам.

ГЛАВА   I.

ЧЕЛОВЕК  И ЕГО НАЗНАЧЕНИЕ

1)
Гиллель говаривал: Если не я сам за себя, то кто за меня? Если же я только за себя, то что проку во мне? И если не теперь, то когда же?

(Пирке Абот 1, 14).

2)
Рабби Акиба говаривал: Приятен человек Богу, ибо он сотворен по образу Его; но особенная любовь ему выказана была тем, что ему объявлено было о его богоподобии, как написано: (Бытие 9, 6)   «Ибо человек создан по образу Божию».

(Там-же 3, 18).

3)
«Он сохраняет для праведных силу» (Притчи Сол. 2, 7). Р. Элиэзер спросил у р. Иошуа: как объясняется стих сей? Тот ему ответил: С минуты зачатия человека в утробе матери, предопределяется для него та отрасль учения, которою он будет заниматься впоследствии; по этому и сказано: «Он сохраняет для праведных силу» (т. е. учение).

(Мидраш к Притч. Сол. Гл. 2).

4)
Р. Бисна, р. Аха и р. Иоханан, от имени р. Меира, говорят: Душа наполняет собою все тело, и в то время, когда человек спит, она восходит к Торе и черпает оттуда жизнь.

(Берешит рабба  14).

5)
Р. Иошуа сын Леви учил: Что означает пятикратное обращение Давида к своей душе словами:   «Хвали, душа моя,  Превечного»?   Давид хотел  этим обратить внимание   на аналогические свойства Верховного Существа и души человеческой: как Бог наполняет всю вселенную,  так и душа наполняет все тело;   как Он видит, но невидим, так и она видит,    но невидима.   Он питает всю вселенную, она питает все тело; Он чист, она чиста; Он восседает в сокровеннейшей обители, она тоже; пусть же тварь, обладающая этими пятью качествами, воздает хвалу Творцу, источнику этих пяти качеств.

(Тр.  Берахот,    10а).

6) 
Р. Симлаи учил: Чему может быть уподоблен плод в утробе матери? — Свертку. Лежит он свернутым, держа кисти рук на висках, локти на бедрах, пятки на тазе, голову между коленами; рот его закрыт, а пуп открыт. Питается он тем, что ест и пьет мать его, и не испражняется, не то — он убил бы мать свою; но когда он выходит на свет Божий, открывается то, что было закрыто, и закрывается то, что было открыто; иначе он не прожил бы и часу. И светило светит над его головою и зрит он и проникает вселенную от начала до конца, как написано: (Иов 29, 3) «Когда светильник Его светил над моею головою и при свете Его ходил я среди тьмы». И ты этому не удивляйся: ведь известно, что, когда человек спит, он может видеть сон, который переносит его в Аспамию. Дни же, предшествующие рождению, самые счастливые в жизни человека, как написано: (там же) «О, если бы я был как в прежние месяцы, как в те дни, когда Бог хранил меня», а время, составляющее лишь месяцы, а не годы, это—дни беременности. И проходят с ним в эти дни всю Тору (учение), как написано: (Притч. Сол. 4, 4) «И он учил меня и говорил мне: да удержит сердце твое слова Мои, храни заповеди Мои и живи», и еще написано: (Иова 29, 4) «Когда откровение Божие (пребывало) над шатром моим». Но при выходе человека на свет Божий, приходит ангел и ударяет его по губам, чем и заставляет его забыть всю Тору, как написано: (Бытие 4. 7) «У дверей грех лежит». И заставляют его (пред рождением) присягать, как написано: (Исаия 45, 23) «Предо Мною преклоняется всякое колено и Мне присягает всякий язык». Заклинают его так: «Будь праведен и не будь грешен, и если даже весь свет будет величать тебя праведным, то ты, в своих собственных глазах, считай себя грешным, и знай, что Бог чист, приближенные его чисты и душа, которую Он тебе дал, чиста; будешь держать ее в чистоте,— хорошо, а если нет, то Я отниму ее у тебя».

(Тр. Нидда, 30б).

7)
Р. Иошуа сын р. Неемии, именем р. Ханины, говорил: Бог снабдил человека четырьмя высшими и четырьмя низшими свойствами. Низшие свойства: необходимость питаться подобно животному, плодиться подобно животному, испражняться подобно   животному  и умереть подобно животному.   Высшие   свойства:   стоячее   положение, как у ангелов, дар слова, как у ангелов, разум, как у ангелов, и прозорливость, как у ангелов.

(Берешит рабба, 8).

8)
Р. Симон сказал: Когда Всесвятой приступил к сотворению первого человека, ангелы небесные разделились на разные партии и разные группы. Одни из них сказали: да не будет он сотворен, а другие сказали: да будет; на это и намекает стих: (Пс. 85, 11) «Милость и Истина встретились, Благотворение и Мир вооружились». Милость говорила: «следует сотворить его, ибо он будет милостивым», а Истина говорила: «не следует, ибо он весь будет ложь». Благотворение говорило: «следует сотворить его, ибо он будет благотворить», а Мир говорил: «не следует сотворить его, ибо он весь будет раздор». Что же сделал Всесвятой? Он взял и сбросил Истину на землю, о чем и сказано: (Даниил 8, 12) «И сбросил Ты истину на землю».— Тогда ангелы небесные воскликнули: «Владыка вселенной! Зачем пренебрегаешь Ты украшением печати Твоей?
, да взойдет Истина из земли», поэтому и сказано: (Пс. 85, 12) «Истина из земли произрастает». Гуна, учитель из Кифории, прибавляет: пока ангелы спорили друг с другом, Всесвятой сотворил человека и сказал им: «О чем вы спорите? Человек уже создан».

 (Там.же).

9)
Всесвятой (при сотворении человека) так рассуждал: Если я сотворю человека из высшей    сущности,   он будет  существовать вечно и никогда не умрет; а если я сотворю  его из низшей сущности, он будет мертв, не живя; сотворю его лучше из сущности высшей и низшей. Если он будет грешить — умрет,   а если не будет грешить — будет жить.

(Там же).

10)
Благорассудительно поступил Он (Бог), сотворив прежде необходимое для человека пропитание, а потом его самого. Приближенные ангелы так сказали Всесвятому: «Владыка вселенной! Стоит ли   человек,   чтобы   Ты   думал   о нем?   И   зачем  Тебе созидать такое зло»? На это Он им ответил: «Если так, то рогатый скот   зачем сотворен?   птицы небесные,   рыбы   морские зачем сотворены»? Это напоминает царя,  который имел   кладовую, наполненную всяким добром, но не имел гостей,   которых он мог бы угощать. Какое же удовольствие доставляет ему,  что кладовая полна»? И ангелы покорно воскликнули: Владыка вселенной! «Превечный Бог наш! Как величественно имя Твое по всей земле»! (Пс. 8, 10)   Делай, что угодно Тебе.

(Там же).

11)
Р. Иегуда, именем Рава, сказал: Приступая к сотворению человека, Всесвятой сотворил предварительно сонм ангелов и спросил их: «Угодно ли вам, чтобы мы сотворили человека по образу Нашему»? «Как он будет проявлять свою деятельность»? спросили они со своей стороны. «Так и так» ответил Он. «Владыка вселенной!—продолжали они,—стоит ли человек, чтобы Ты думал о нем»? Всесвятой простер Свой мизинец и сжег их; то же повторилось и со вторым сонмом ангелов. Третий же так ответил Ему: «Владыка вселенной! К чему повел совет наших предшественников? Вселенная вся Твоя, делай в ней, что Тебе угодно». Когда дело дошло до поколений всемирного потопа и столпотворения, поведение которых было возмутительно, ангелы сказали Ему: «Владыка вселенной! не благоразумно ли советовали Тебе предшественники наши»? Но Он им ответил: (Исайя 46, 4) «И до старости Я тот же буду, и до седины Я терпелив».

(Тр. Синедрион 38б).

12)
«Ибо  сие   все   человеку»   (Экклезиаст    12,    13).  Р.   Аба сын   Кагана   объясняет    этот   стих    следующим    образом: Значение   человека  равносильно   значению   всего   творения,   вместе взятого. Р. Симеон же сын Азаи, а по мнению других, р. Симеон сын Зомы,  так толкует стих сей:  весь мир создан   для того только, чтобы служить человеку.

(Берахот, 8а).

13)
Человек   для   того   сотворен   был   один,  чтобы показать величие Всесвятого. Человек в состоянии чеканить  одною и тою же печатью только однообразные монеты; а Царь царей,   Всесвятой, отчеканивает каждого человека тою же печатью, которою Он отчеканил первого человека (Адама) и, однако  ни один человек не похож на другого человека. Поэтому каждый обязан думать: ради меня сотворен мир.

(Сингедрин, 37а).

14)
Величие Всесвятого проявилось в том, что он одной формой создал весь мир и эта одна форма произвела множество других форм, как написано: (Иова 38, 14) «Чтобы земля изменилась, как глина под печатью».

(Тосифта Сингедрин, гл. 8).

15)
Р. Трифон говаривал: Не на тебе лежит обязанность довести работу до конца,  но ты вместе   с тем  и не волен уклоняться от нее. Если ты много учился Закону, то тебе дадут большую награду. На поручившего тебе работу можешь полагаться, что Он вознаградит тебя за твой труд; однако знай,   что   возмездие праведным—в будущем.

(Пирке Абот 2, 21).

16)
Рабби учит: Какой путь должен избирать себе человек? — Тот, который возвышает его в его собственных глазах   и доставляет ему уважение от других.

(Пирке Абот 2, 1).

17)
Р. Иегуда сын Тема учил: Мальчик пяти лет уже способен к изучению Пятикнижия, 10-ти лет — к изучению Мишны, 13-ти лет — к исполнению обрядов, 15-ти лет — к изучению Гемары; юноша в 18 лет способен ко вступлению в брак; в 20 лет должен заботиться о пропитании, в 30 лет он крепок телом, в 40 лет — крепок умом; в 50 лет уже может советовать другим; на 60 году человек стареет, на 70 — седеет, если он прожил 80 лет, он мастит; на 90-м году он сгорблен, на сотом же — он уже как бы умерший, сошедший со света.

(Пирке Абот 5, 23).

18)
Бар Капара учил: Душа и Святое Учение уподоблены светильнику: душа, ибо написано: (Прит. Солом. 20, 27) «Светильник Господень—душа человека»; Святое Учение — ибо написано: (Там-же 6, 23). «Ибо заповедь есть светильник, и учение свет». Всесвятой так сказал человеку: Мой светильник в твоей власти, а твой — в моей; если будешь беречь мой светильник, то буду беречь твой светильник.

(Ваикра рабба 85—Дебарим рабба 4).

19)
Р. Елеазар учил: человек создан для труда, как написано: (Иов 5, 7). «Человек рожден для труда». Не знаю только, для какого рода труда он сотворен, словесного или ремесленного. Но так как в одном месте Писания сказано (Притч. Сол. 16, 7). «Потому что понуждают его уста его» и, то следует заключить, что он рожден для труда словесного. Но я все таки не знал бы, какого свойства должен быть этот словесный труд, духовного
или светского, если б не 
следующий стих:(Иис. Нав. 1, 8). «Да не отходит сия книга закона от   уст  твоих». Стало быть, человек рожден, чтобы заниматься изучением Закона.

(Сингедрин 93б).

20)
Р. Симаи учил: У небесных созданий — души и тела небесные, у земных же созданий души и тела земные. А потому тот, кто занимается изучением Закона и делает угодное Отцу Небесному, стоит на степени высших существ, как написано: (Пс. 82, 6) «Я сказал: вы боги и сыны Всевышнего все вы». Но тот, кто не занимается изучением Закона и не делает угодного Отцу Небесному, принадлежит к существам низшим, как написано: (Там же 7, ст.) «Но вы, как смертные, умрете».

(Иалкут, ч. 2, 116).

21)
Служебные ангелы так сказали Всесвятому: Владыка вселенной! (Пс. 144, 3) «Что есть человек, что Ты знаешь о нем... Человек подобен дуновению». На это Он им ответил: как вы Меня восхваляете в горних сферах, так он величает Меня в низменных сферах.

(Пирке  де-рабби Элиэзер, 13).

22)
Три дара существуют на свете; кто удостаивается одного из них, берет себе все прочие блага мира сего. Удостоившийся мудрости, удостоился всего прочего; удостоившийся физической силы, удостоился всего прочего; удостоившийся богатства, удостоился всего прочего в мире. Но так бывает тогда только, когда эти дары получены свыше. Мудрость же, сила и богатство человеческие, сами по себе, ничего не значат, как и Соломон говорит (Эккл. 9, 11) «Еще видел я под этим солнцем, что не проворным достается успешный бег и не храбрым — победа, и не мудрым хлеб, и не разумным богатство, ибо время и случай постигнет всех их». Тоже говорит Иеремия: (Иер. 9, 22 и 23) «Не хвались мудрец мудростью своею, не хвались храбрый храбростью своей, не хвались богач богатством своим. Но кто хочет похвалиться,   хвались лишь тем,   что разумеет и знает  Меня».

(Бамидбар рабба   22).

23)
«И проколет ему господин его ухо шилом» (Исход 21,6) Р. Иоханан, сын Заккаи, объясняет стих сей искусным образом: Чем ухо виновнее всех прочих членов тела? Тем, — говорит Господь,—что оно слышало на горе Синайской, как Я сказал: (Левит, 25, 55) «Потому что сыны Израилевы Мои рабы», значит Мои рабы, а не рабы рабов, а между тем он достал себе, помимо Меня, другого господина; пусть же (за ослушание) прокалывают ему ухо.

(Мехилта Мишпатим. Киддушин 22б).

24)
«И пусть он (господин) поставит его к двери или к косяку» (Исход 21, 6). Р. Симеон, сын Рабби, объясняет этот стих искусным образом: Почему ставить его непременно к двери или косяку, а не к другим частям дома? Потому, говорит Господь, что они были свидетелями, когда Я проходил мимо перекладин и косяков
 и говорил: «Сыны Израилевы Мои рабы», значит Мои рабы, а не рабы рабов, и вывел их из рабства на волю; этот же раб признает над собою другого господина; пусть же прокалывают ему ухо при них.

(Киддуш. там же).

25)
Три имени  получает человек:  одно,   которое дается ему его родителями;   другое — светом; третье—которое он сам себе приобретает.

(Танхума 48).

26)
«Святы будьте, ибо свят Я, Превечный Бог ваш» (Левит 19, 2). Р. Абин сказал: Это напоминает царя, который поставил у винного погреба своего стражу из назореев и пьющих. Вечером, когда он пришел расплатиться с ними, дал он пьющим двойную плату, а назореям одну. Царь-Государь наш! — жаловались последние,—не сторожили ли мы все одинаково? Почему же даешь ты этим вдвое большую плату, чем нам? Потому, — ответил им царь—что те—пьяницы, привыкшие пить вино, а вы—назореи, не привыкшие к вину, потому и даю этим двойную против вас плату
. Так точно для высших существ, в которых нет страстей, достаточно одного освящения, как сказано у Даниила (4, 14): «И в изречении святых (одно) требование». Низшие же существа, знакомые со страстями, да оберегает от греха, по крайней мере, двойное освящение, на что и намекает стих: (Левит 11, 44) «Освящайтесь и будьте святы»...

(Иалк. Кедошим 247, 603)

27)
Бог объявил нам через Своих пророков, что Он дал человеку преимущество пред всеми прочими созданиями Своими, как написано: «И владычествуйте над рыбами морскими», и т, д. (Бытие 1, 28) и что Он наделил его способностью служить Ему, сделав вместе с тем эту способность свободной, зависимой только от собственной воли человека. Он лишь заповедал ему выбирать добро, как написано:   (Второзаконие 30, 15). «Смотри, предлагаю тебе сегодня жизнь и благо, смерть и зло», а потом сказано: (там же 19 ст.) «Избери жизнь и т. д.» Вникая же в сущность превосходства человека, приходим к заключению, что превосходство это состоит в его способности мышления. Благодаря этой-то способности, человек получает ясное понятие о делах минувших и в большинстве случаев предугадывает грядущее; посредством ее же он порабощает себе животных, добывает из недр земли ее произведения, строит великолепные здания, одевается в дорогие платья, приготовляет себе вкусные блюда, предводительствует войсками, необходимыми для управления государством и поддержания порядка в обществе; благодаря ей же, исследует он свойства планет, движение звезд, объем их, отдаленность их друг от друга и проч. и проч. И если кто вздумает утверждать, будто эта способность не составляет исключительно принадлежности человека, то пусть укажет мне, кто именно, кроме человека, обладает хоть отчасти подобной способностью? Но я уверен, что он не найдет такого существа. 

Если все это так, то, по всей справедливости, человек и должен подлежать заповедям и предостережениям, возмездию и наказанию, так как он ось и базис мироздания, как написано: «Ибо у Господа основания земли и Он утвердил на них вселенную» (1 Сам. 2, 8). «И праведный есть основание мира» (Пр. Сол. 10, 25). И чем более вдумываюсь в эту основную мысль о превосходстве человека со всеми ее разветвлениями, тем более убеждаюсь, что она не есть ошибка, вкравшаяся в наше сердце вследствие нашего стремления к превосходству, также не надменность или наглость привели нас к ней: она — тщательно исследованная и непоколебимая истина. Наделен же человек этим превосходством, как выше сказано, потому что Бог предназначил его служить предметом Его заповедей и предписаний, как написано: (Иов 28, 28) «И сказал человеку: вот, страх   Господень есть   премудрость и удаление от зла — разум».

(Эмунот-Ведеот, отд. 4, гл. I).

28) 
Человек—избранник Божьего творения, стало быть, он и составляет конечную цель творения. При том, он действительно более спокойного и ровного характера, чем другие живые твари, красивее и по форме и по отделке; но верх его совершенства— его разумный, мыслящий дух. Это жемчужина, вечно сохраняющаяся. Поэтому обязанность всякого мыслящего человека — стараться по возможности достичь той степени усовершенствования, которая ему по силам, поступать согласно изречению одного мудреца: «И приходите на помощь вашим врожденным способностям, как пахание и орошение — растительной силе; стремитесь принадлежать к обществу благочестивых, дабы усвоить себе их обычаи и поступки; следите за вашею нравственностью, пока она не усовершенствуется и, наконец, пользуйтесь вашими чувствованиями весьма умеренно, дабы вы сделались заметными между знаменитыми праведниками, ибо это — предполагаемая цель мира вещественного. Достигнув же этого совершенства, человек устремится к более возвышенной цели — к вечному блаженству в мире духовном. Он-то и есть будущий мир, которым Бог вознаградит верных рабов своих.

(Ибн-Габирол, Горен  Нахон. )

29) 
Душа всякого существа — это облик его, данный ему Богом; а разум, присущий человеческой душе, есть облик человека совершенного посредством этого же разума. На этот-то облик и намекает стих Торы, гласящий: «Сотворим человека по образу Нашему и по подобию нашему» (Бытие I, 25), т. е. чтобы человек был интеллектом, понимающим и постигающим отвлеченные понятия, как бестелесные ангелы, которым он был бы подобен. Под словами «по образу Нашему» никак нельзя подразумевать ни видимого образа, как напр.: рот, нос, щеки и другие телесные признаки, ибо они называются формою; ни также жизненной силы, присущей всякому животному, вследствие которой он ест, пьет, чувствует и желает; а только разум, составляющий духовный облик человека. Этот высший облик называется то душою, то духом; и следует быть весьма осторожным по отношению к этим синонимам, чтобы не ошибаться, употребляя их соответственно данному содержанию.

(Маймонид, Иесодэ-Гатора)

30)
 Субстанция   этого духа не составлена из элементов разлагающихся; она не есть также продукт жизненной силы, от которой она была бы зависима, а есть  небесное   существо,   получившее жизнь непосредственно от Бога. Потому, при разложении тела, составленного из стихий,   при исчезновении вследствие этого его жизненной силы, встречаемой не иначе, как в соединении с телом и нуждающейся  в последнем при всех своих отправлениях, она  однако не исчезает, так как она для своих отправлений не нуждается в жизненной силе, а самостоятельно понимает и постигает абстрактные понятия,  понимает   Творца и будет существовать во веки веков, как говорит мудрый Соломон (Эккл. 12, 7) «И возвратится  прах в землю,  которою  он был, а дух возвратится к Богу, Который дал его».

(Маймонид, там же).

31)
Человек есть избранник Божий в сем низменном мире, потому что он, благодаря духовному существу своему, обладает способностью постигать тайны обоих миров. И это потому, что он составляет конечную цель всего творения. Все же прочее в этом мире сотворено лишь для человеческой потребности. Поэтому и дано человеку истинное учение, указывающее ему прямой путь, ибо он так приятен Богу, что даже ангелы не редко угождают ему, в особенности, если он праведный. Такие случаи бывали с Авраамом Исааком и Иаковом, как сказано: «Ангел, спасший меня», и с Иезекией, как написано: (II кн. Цар. 19, 35) «И случилось в ту ночь: и вышел ангел Господень и поразил в стане Ассирийском»... и множество таких примеров.

(Орхот Цаддиким 102, в предисловии).

32)
Всякое существо есть продукт известных законов природы. Родовая сущность всякого существа есть причина бытия последнего с его характеристическими свойствами. Человек есть также естественное существо, важнейшее и совершеннейшее из всех созданий, как выше доказано; стало - быть и он должен иметь свое особое назначение, соответствующее его роду. В чем же заключается его назначение? Конечно не в том, чтобы он ел, пил и чувствовал, потому что это значило бы стоять на одной ступени с ослом и с свиньею. Ясно, следовательно, что оно должно состоять в том, в чем человек превосходит другие создания. Превосходство же его, как мы замечаем, состоит в его способности воспринимать умозрительные идеи, делать научные открытия и прилагать теорию к практике. Значит, превосходство человека состоит в его мыслительной способности. Но так как эта способность может быт разделена на две части: на теоретическую и практическую: то человеку всего приличнее держаться первой части, как более соответствующей его существу. Ибо если бы главное назначение его состояло в практике, т. е. в занятии ремеслами и искусствами, то он уступал бы в этом отношении многим животным, о которых в «Зоологических письмах» Йхван Ассафа свидетельствуют, что они далеко превосходят человека в ремеслах и искусствах. При том, если бы цель была важнее средств, ведущих к ней, то практические занятия должны были бы считаться важнее умственных, не имеющих непосредственного применения, что противоречило бы уму и убеждению всех людей, ставящих умственные занятия выше механического труда. Кроме того, достижение какой ни будь практической цели и все, что ведет к ней, должны были бы радовать нас больше всего; а между тем оказывается, что при самом незначительном успехе нашем в умственной области, мы ощущаем несравненно большее наслаждение, чем при достижении нами всех возможных практических результатов. Это доказывает, что главная цель человека заключается в теоретической части его мыслительных способностей.

(Иккарим от. 3. гл. 2).

33)
 Есть два вида совершенства: совершенство первичное и совершенство окончательное. Первое обусловливается самым существованием предмета и называется совершенством предметным; второе, не будучи обусловлено одним существованием предмета, находится, однако в его возможности и является по востребованию, а потому оно может быть названо совершенством результатным. Например: предметное совершенство стула достигнуто, как только мастер окончил работать его; окончательное же или результатное совершенство этого стула получаем тогда только, когда мы сядем на него. Человек, не в пример прочим животным, должен стремиться ко второго рода совершенству. От него именно требуется, чтобы он, не довольствуясь одним фактом своего существования, приносил более значительную пользу, развивая в себе присущие ему духовные силы и применяя их к делу. До тех пор, пока он не дает ходу своим умственным способностям, он не достиг окончательного или результатного совершенства, составляющего его назначение.

(Там же).

34)
 Вернейшее средство к достижению человеком предначертанного ему совершенства составляет иметь всегда в виду хорошие, а не дурные начала в своем характере. Польза этого совета очевидна: потому что добрые начала обязывают человека творить добро, а дурные принуждают его к противному, или, по крайней мере, дают ему повод оправдываться словами: «каков человек, таковы и его действия». На этом же основании упрекал Самуил Саула в неудовлетворительном выполнении его посланничества, говоря ему. «Если ты и мало значишь в своих собственных глазах, то ты не должен был забывать, что ты из главных колен Израилевых и Господь помазал тебя царем над Израилем и послал тебя Господь в путь». (1. Сам. 15, 17). Т. е. Самуил сделал Саула ответственным за его высокое происхождение и за настоящее его высокое звание, обязывавшие его к более точному выполнению его посланничества. Чем важнее начала, тем больше ответственности за уклонение от них.

(Акедат Ицхак 45, Исход).

35)
Божественное откровение имеет такое же отношение к человеку, какое имеет солнце к органу зрения. Солнце, распространяя лучи свои на весь мир, мало приносило бы нам пользы относительно света, если бы наши органы зрения не были приспособлены к восприятию лучей его. Точно также и откровение Божие, будучи само по себе непреложной истиной, источником абсолютного света, остается недоступным для людей, если в них нет того нравственного начала, которое имело бы такое же к этому откровению отношение, какое имеет орган зрения к солнечному свету. В этом смысле и говорит псалмопевец (Пс.119, 18): «Открой очи мои и увижу чудеса закона Твоего», т. е. пробуди во мне ту силу, то нравственное начало, которое имеет такое же отношение к Божественному откровению, какое имеет глаз к свету солнца. В этом же смысле выражается мудрый сын его (Притчи Сол. 6,23). «Ибо заповедь есть свеча и учение свет», т. е. подобно тому, как свеча служит посредником между светом и нашим зрением, заповеди Божии служат посредниками между св. Учением и Евреями, при чем заповеди, как часть религии, сравнены со свечою, т. е. с частью света, а все Учение, как источник религии, сравнено со светом. Сравнение весьма удачное.

И так, нравственное начало, по определению философов, и есть нравственный облик человека, его мыслящий дух, составляющий частицу божественного духа. Оно — его шлифованное и полированное зеркало, в котором отражаются истины всего бытия, так что оно может быть уподоблено копии или снимку со святых письмен, которыми начертаны духовные и нравственные истины на скрижалях всеобщего бытия, которого и оно составляет часть.

(там же гл. 68).

36)
Предлагаю тебе весьма важный тезис, который служит предметом препирательства между теологами и философами. Последние именно утверждают, что это зеркало (дух) бывает первоначально тускло и загрязнено, и на человеке лежит обязанность очистить его от пятен, искоренить из него дурные свойства и снабдить его хорошими, а потом шлифовать и полировать его до тех пор, пока в нем не отразится истинное содержание всего бытия, ибо в том и состоит совершенство и цель человека. По мнению же теологов, следует верить, что дух первоначально есть зеркало шлифованное и полированное, посредством которого можно видеть все небесное, и человеку нечего совершенствовать его; на нем лежит только обязанность — содержать его в чистоте. Труд, правда,  небольшой; но за то тем больше   ответственности за несохранение зеркала в чистоте.

(Там же).

37) 
Человек должен в высшей степени беречь славу своего Творца; что бы он ни предпринимал, он должен сперва подумать, не наведет ли это предприятие к умалению славы небесного Творца, ибо в этом отношении нет разницы между умышленным и не умышленным поступком. Это значит, что каждый человек, смотря по своему личному достоинству и по своему значению в глазах современников, должен тщательно избегать всего того, что не прилично его положению, ибо чем знатнее, чем ученее человек, тем точнее должен он быть в исполнении своих обязанностей; если же он не делает так, то имя Господне бывает обесславлено по его милости. Ибо слава св. Учения состоит в том, чтобы человек был тем нравственнее, чем он ученее; в противном же случае само учение бывает обесславлено, что весьма неприятно Всевышнему, давшему нам Свое св. Учение, дабы мы, занимаясь им, достигали нравственного совершенства.
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ГЛАВА II. 

СТРАХ БОЖИЙ.

1)
Спросили у рабби Иоханана, сына Заккаи: Что такое мудрец, боящийся греха? Тот им ответил: Это мастеровой с орудиями своего ремесла в руках. — А что такое мудрец, не боящийся греха? — Это мастеровой без орудий ремесла своего в руках. — А что такое боящийся греха, но не мудрый? — Это не мастеровой, держащий ремесленные орудия в руках.

(Абот р. Натана гл. 22).

2)
Во время болезни р. Иохана, сына Заккаи, пришли к нему ученики его навестить его. Он, как только увидел их, начал плакать. И спросили его ученики его: «Светило Израиля! Почему ты плачешь»? Он им ответил: «Если бы меня вели к царю из плоти и крови, который сегодня здесь, а завтра в могиле, гнев которого—гнев не вечный же, тюремное заключение которого — заключение не вечное и смерть от которого — смерть не вечная и которого я, кроме того, могу смягчить словами и подкупить деньгами, я однако же должен был бы плакать. Теперь же, когда ведут меня к Царю царей, ко Всесвятому, Который жив и существует во веки веков, гнев Которого—гнев вечный, заключение Которого — заключение вечное, смерть от Которого — смерть вечная и Которого я не могу ни смягчить словами, ни подкупить деньгами; мало того, предо мною открываются теперь две дороги—одна, ведущая в рай, а другая в ад, и я не знаю, по какой дороге поведут меня,—как же мне не плакать»? И сказали они ему: «Учитель, благослови нас»! И сказал он им: «Да будет в вас страх пред Небом так силен, как страх пред людьми». И спросили они его: «Неужели только»?! Он им ответил: «О, если бы только так было! Вы ведь знаете, что когда человек совершает преступление,   он только   и думает:   как бы не увидели меня люди».

(Берахот, 28б),

3)
Р. Ханина, сын Досы, говорил: У кого грехобоязнь предшествует его учености, у того ученость прочная; а у кого ученость его предшествовала его грехобоязни, у того ученость непрочная.

(Пирке Абот, 3, 11).

4)
Р. Иоханан говорит: Пример грехобоязни видел я у одной девицы и пример благочестия у одной вдовы. Я слышал как одна девица, пав ниц, сказала: «Владыка вселенной! Ты сотворил рай и сотворил ад; Ты сотворил грешников и сотворил праведников: да будет воля Твоя, чтобы люди не соблазнялись мною». Вдова же, имея молитвенный дом в своем соседстве, ходила ежедневно молиться в синагогу р. Иоханана. Когда он однажды спросил ее: почему она ходит так далеко, имея молитвенный дом  поближе?  Она ответила ему:    Рабби,   разве не полагается возмездия за лишние шаги?

(Сота 22а).

5)
«Дабы научался бояться Превечного, Бога своего,   соблюдать все слова   учения сего».   (Второз.  17:19).   Из   этого   следует, что учение ведет к богобоязни,   богобоязнь к соблюдению, а соблюдение к исполнению заповедей.

(Сифри, Второзак. 161).

6)
Кто сведущ,   но не знает грехобоязни, — не знает ничего: все равно,   как плотник без своих орудий не плотник; потому что вместилище   учения грехобоязнь,   как   сказано:   Страх   Божий его хранилище.

(Шемот раб. 40).

7)
Для того, кто знает Учение, но не исполняет законов его, было бы лучше, если бы он совсем не родился,   а застрял   бы   в последе.

(Там же).

8)
Однажды, когда р. Симон и р. Елеазар сидели вместе, проходил мимо их Иаков, сын Ахаи. «Встанем пред ним», сказал один к другому «он человек грехобоязливый». «Встанем пред ним», сказал другой, «он человек просвещенный». «Как», сказал первый, «я говорю грехобоязливый, а ты считаешь нужным прибавить просвещенный»? Нет сомнения, что сказавший: «он грехобоязливый» был именно р. Елеазар, так как р. Иоханан приводит от его имени следующее изречение: Единственное,   что   существует   для Всесвятаго   в Его мире,   это богобоязнь, как сказано: (Второзак. 10:12). И так, Израиль, чего Превечный Бог твой требует от тебя, если не бояться Его. Еще в одном месте сказано: (Иов 28:28) Я говорил человеку: ведь страх Божий есть мудрость.

(Шаббат 31б. Ялкут отд. Энкев ремез 855).

9)
Во время существования храма, когда человек приносил всесожжение, то мог рассчитывать на возмездие за всесожжение, когда приносил хлебный дар — мог рассчитывать на возмездие за хлебный дар; но у кого смиренный ум, тот, все равно как бы приносил все исчисленные в Писании жертвы, как сказано: «Жертвы Богу — дух сокрушенный» (Псал. 51:19). Кроме того, и его молитвой не пренебрегают, как сказано: (там же): «Сердца разбитого и смиренного Ты не презираешь, Боже»!

(Синедр. 43б).

10)
Р. Александри говорит: простой смертный стыдится употреблять разбитую посуду, но Всевышний всегда употребляет разбитую посуду, как сказано: (Пс. 147:3), «Врачующий разбитые сердца» (там же 34:19), «близок Бог к разбитым сердцам» (Там же 51:18) «сердца разбитого и смиренного, Боже, не презираешь».

(Левит Рабба и Ялкут отд. 4. § 106).

11)
Из чего мудрость сделала венец для своей головы, из того кротость сделала себе сандалии для своих ног. Мудрость,— ибо сказано: (Пс. 111:10); «Глава мудрости — страх Божий». Кротость, — ибо сказано: (Притч. 22:4) «По пятам кротости — страх Божий».

(Мидраш к Песне песней гл. I).

12)
Бог создал мир для того только, чтобы боялись Его, как сказано: (Экл. 12:13) «И Бог сотворил, чтобы боялись Его».

(Тр. Шаббат 31б).

13)
Кто богобоязлив, того слова имеют у всех вес, как сказано: (Экл. 12:13) «Последнее слово: все слушаются того, кто Бога боится».

(Тр. Берахот 8).

14)
Человек ученый, но не знающий страха Божия, подобен домоправителю, которому ключи от внутренних покоев переданы, а ключи от наружных не переданы. — Через какие же двери он войдет в дом?..

(Шаббат 31б).

15)
Р. Янай восклицал: Жаль тех, которые, не имея жилища, делают к нему ворота.
 

(Там же).

16)
Спросили: Кто можёт рассчитывать на загробную жизнь? — Отвечали: Кроткий, смиренный, входящий нагнувшись и выходящий нагнувшись, занимающийся постоянно Учением и не вменяющий себе это в достоинство.

(Синедр. 88б).

17)
Когда человека приводят к суду небесному, то спрашивают его: торговал ли ты честно? Имел ли ты определенные часы для изучения закона? Занимался ли ты продолжением рода? Уповал ли ты на помощь свыше? Упражнялся ли ты в светской науке? Умел ли ты делать выводы из одной вещи о другой? Но и при утвердительном ответе на эти вопросы, ему хорошо лишь в том случае, если страх Божий был его сокровищем, а если нет — то плохо. Суд небесный отнесется к нему подобно человеку, который сказал своему слуге: иди, занеси мне четверть пшеницы на чердак; тот пошел и занес ему. Когда же хозяин на вопрос свой смешал ли ты пшеницу с осьмушкой хомтин
? получил в ответ: нет, он сказал: уж лучше было бы, если - бы ты вовсе не заносил.

(Шаббат 31а).

18)
Что значит: (Псал. 19:10). «страх Божий чист, пребывает во век»? Это значит, что человек, изучавший Мидраш, Галаху и Агаду,
 но не боящийся греха — все равно, как бы ничему не учился. Он подобен человеку, который сказал своему другу: У меня есть тысяча бочек хлеба, тысяча бочек деревянного масла и тысяча бочек вина. — Но есть ли у тебя кладовая? — спросил его тот. Если есть, то все исчисленное тобою твое, а если нет, то ничего не имеешь. На это намекает стих: (Исаия 33) «И настанет верное спокойствие времен твоих, изобилие спасения премудрости и ведения;   страх же Божий будет сокровищницей его».

(Шемот рабба гл. 30).

19)
«Не состязайся со злыми, не завидуй нечестивым» (Притч. Сол. 24:19).—т.  е. не завидуй предмету, не имеющему будущности, как сказано: (Там же 23:18) «Ибо нет будущего у злого» Всесвятой так сказал: Если ты видишь, что свеча нечестивых горит долго, то не завидуй им, потому что она погаснет на том свете; как сказано: (там же); «Свет нечестивых потухнет». Что же должно служить предметом зависти? Страх Божий, т. е. предмет, который  может   совершенствоваться  и не прекращается  во  веки.

(Ялкут отд. 2, 112).

20)
Человек не должен вести себя гордо пред Вездесущим, потому что гордящийся пред Ним будет посрамлен.

(Бамидбар рабба 4).

21)
Корень благочестия — страх Божий,   т.  е.   когда человек, почувствовав влечение к какому ни будь наслаждению,   отказывается от него, не из опасения наказания или из расчета  на возмездие в сем или будущем   мире,   а из страха не быть   твердым   в любви к Создателю, как сказано: (Второзак. 18:13) «Будь верен Превечному Богу твоему».

(Сефер Хассидим 12).

22)
При богобоязни следует быть изобретательным, т. е. следует   придумывать  верные способы   к исправлению света и прославлению Неба; а слова богобоязненного человека, в конце концов, приобретают себе слушателей.

(Там же 13).

23)
Нарочитая молчаливость—признак страха. Кто боится Бога, Который слышит его, видит его, знает его и проникает в душу его, и, вследствие этого, молчит в страхе пред Ним, тот обнаруживает сугубый страх; но кто, зазнавшись, возвышает голос свой, тот вредит своей богобоязни забывая пред кем он стоит. Он подобен слепому, стоящему пред царем; не видя, кто пред ним, он предается многословию и никого не боится. Кто из страха молчит, тот не скоро согрешит.

(Там же 36).

24)
Что такое чистый страх Божий без всякой примеси? Это, — когда человеку представляется возможность согрешить неведомо от людей, которых он обыкновенно стыдится, и он не согрешает единственно из страха пред Богом. Это-то и есть корень богобоязни.

(Там же 37).

25)
Бойтесь Превечнаго, Бога отцов ваших, и служите Ему из любви, ибо страх ведет к стремлению избегать греха, а любовь—к усердному исполнению заповедей Божиих.

(Завещание Маймонида).

26)
 «Кто есть человек, боящийся Превечного, ему укажет Он путь, который избрать» и т. д. 
(Пс. 25:12) Ибо, по истине, богобоязнь есть самое главное; она заключает в себе все заповеди, которые мы исполняем словом, мыслью и делом, посредством которых человек достигает той высокой степени, ради которой он собственно и создан; так как он не создан ни для приобретения богатства, которое останется другим, ни для сооружения зданий, которыми будут пользоваться чужие, между тем как он сам будет под землей, ни для наслаждения различными яствами и питиями, которые питают плоть, и следовательно увеличивает число червей, и которые вредят, если употребляются неумеренно, ни для смеха, пьянства и глупостей, а исключительно для служения своему Создателю. Человек разумный поймет, что дни его жизни малочисленны, что он не знает своего рокового часа, и что в руках его Создателя принять к себе его душу, когда пожелает. Поэтому он должен бояться Создателя от всего сердца, от всей души, ибо земля полна Его величия; и когда человек боится Бога, то он бросает свою гордость и вспоминает в молодости о грядущей старости, во дни величия—дни унижения, во дни радости— дни печали, в день его венчания — день посрамления его, в дни благополучия—дни скорби, во дни богатства — дни напасти, во дни славы—дни поражения,—и тогда он раскаивается во всех своих поступках и прегрешениях.

(Шевиле-Эмуна 7, 21).

27)
Сущность всякого страха состоит в том, что душа отступает назад, собирает вокруг себя свои силы и делает соображения о предмете, поразившем ее страхом своим. Эти соображения могут быть двоякого рода: она соображает или вред, грозящий ей от поразившего ее предмета, и тогда она трепещет пред приближающейся к ней опасности, или же — величие, громадные достоинства предмета, и тогда страх есть сознание своей ничтожности в сравнении с колоссальным предметом, хотя от последнего нельзя ожидать никакого вреда и ей собственно нечего бояться его. Когда человек исполняет заповедь из страха первого рода, т. е. из страха наказания или расчета на возмездие, тогда он на языке наших учителей называется, «служащим (Богу) из страха сомнительного достоинства».

(Иккарим, ст. 3 гл. 31).

28)
Но человек, исполняющий заповеди из благоговения пред Богом, из любви и покорности к Нему, называется у наших учителей   «занимающимся  учением ради учения»,   т. е. он исполняет законы, не имея в виду ни наказания, ни награды, но, представляя себе величие Бога и Его могущество, покоряется воле Его. Этот то страх второго рода и есть настоящий страх Божий, каким прославлялся праотец Авраам, которому было сказано: (Бытие 22) «теперь Я знаю, что ты боишься Бога». Этот страх есть высшая степень, которой человек может достигнуть посредством занятий св. учением. Ибо когда человек, путем нравственного усовершенствования, возвышается до сознания того, что Господь наблюдает за всеми его тайными помышлениями и открытыми поступками, когда он возвышается до сознания своей ничтожности, слабости своего ума и до сознания могущественного величия и совершенства Божия, тогда им овладевает великий страх и благоговение, он стыдится не исполнять заповедей Божиих, не повиноваться Его воле, точно так, как мы стыдимся совершить проступок в присутствии человека честного, умного, всеми уважаемого, из одного чувства благоговения пред ним, хотя бы не предвиделось от этого никакого вреда. Этот вид страха, самый высокий по своему достоинству, врожден человеческому уму, так как всякому предмету свойственно влечение к другому предмету, который, будучи с ним однороден превосходит его достоинствами. Как человек чувствует потребность исполнять желания другого человека, который совершеннее его, и оказывать ему услуги с искренним радушием, без всяких корыстных видов, точно так человеческий ум стремится к исполнению воли Божьей. Это ему врождено.

(Там же гл. 32).

29) 
Предмет, сообщающий исполнению закона совершенство и помогающий ему достигать желаемой цели — это восторженность, которая придает совершаемому делу полноту и законченность, так что одно и то же дело, когда оно совершается с радостью и с охотой, считается достойным, но будучи совершаемо неохотно и вяло считается недостойным. Подобным образом говорит Аристотель во второй статье своей «Этики», что когда человек совершает благое дело с радостью то это называется добродетелью, а если он делает его неохотно, то оно становится делом недостойным. И мы также находим, что св. писание обещает вознаграждение за радушное подаяние милостыни, ибо сказано: (Втор. 15:10.) «Дай ему, и когда будешь давать ему, не должно скорбеть сердце твое, ибо за то благословит тебя Превечный, Бог твой». Стало-быть, благословение Божие обусловливается не самым даяньем, но радушием, сопровождающим его. Сказанное еще более выясняется следующим путем. Нет сомнения, что делом самым важным и самым великим, заслуживающим человеку награды свыше в случае его исполнения и наказания в случае нерадения о нем, по смыслу учения, по понятиям абсолютной правды и по всеобщему признанию, следует считать служение Богу; а между тем в св. писании при определении великого наказания, постигающего того, кто не служит Богу, говорится: (там же 47, 28) «За то, что ты не служил Превечному Богу твоему с весельем  и радостью сердца при изобилии всего, будешь служить врагу твоему и т. д.» Стало быть, наказание не обусловливается неслужением вообще, но неслужением с радостью.

(Там же гл. 33).

30)
Точно также, когда душа боится того, чего ей следует бояться, то она находится в совершенно нормальном состоянии, и по мере того, как возвышается и совершенствуется, она все более и более чувствует величие Божие и все более и более страшится не исполнять Его повелений. А когда человек чувствует себя на такой степени благоговения пред Богом, он должен весьма радоваться этому, потому что это признак нормального состояния его души и ее совершенства. Эту мысль выражает и Давид словами: (Псал. 100:2.) «Служите Превечному с радостью». Но, чтобы не подумали, что богослужение может быть совершаемо с весельем легкомысленным, будничным, псалмопевец говорит в другом месте: (Там же 2:11) «Служите Превечному со страхом и радуйтесь в благоговении», т. е. само богослужение должно быть совершаемо со страхом и благоговением, происходящим от постижения душой бесконечной разницы, существующей между ее собственным ничтожеством и величайшим совершенством Всевышнего; но оно должно сопровождаться и радостью самодовольства, проистекающего от сознания человека, что его душа благоговеет пред тем грозным величием, которое должно внушать страх, и такая радость будет свидетельствовать о высокой степени совершенства человека. И эта-то ощущаемая радость сообщает служению полноту, — что и следует из слов: и радуйтесь с благоговением, т. е. радость есть необходимая принадлежность богослужения, придающая ему совершенство и законченность.

(Там   же).

31)
Страх в настоящем смысле можно чувствовать только пред явлением, которое может случиться, но может и не случиться; в отношении же к явлению необходимому или непредотвратимому более уместны огорчение и скорбь, нежели боязнь. Так, мы не боимся старости,   естественной   смерти,   заката   солнца   или  его  восхода, хотя бы это могло причинить нам какой-нибудь вред, но огорчаемся этим или грустим. А так как существование всех предметов, каковы бы они ни были, есть необходимое следствие причин, вызвавших их, то поэтому боящийся какого ни будь явления обнаруживает непонимание его причин или отсутствие убеждения в том, что таковые существуют, вследствие чего он считает данное явление не необходимым, а случайным, между тем на деле это вовсе не так. Потому что как наводнение поля или разрушение избы течением реки есть необходимое следствие этого течения, точно так само течение, в свою очередь, есть необходимое следствие причин, предшествовавших ему, и вся разница только в том, что следствия данного явления известны и видимы для всех, между тем как его причины скрыты, большею частью, от простых глаз. Но человек сведущий, внимательно вникающий в причины явлений, никаким образом не станет бояться последних, а будет только грустить и огорчаться невозможностью избежать их. По правде сказать, этот закон и принят за непреложный всеми теми, которые утверждают, что сама вселенная есть естество первичное, как неизбежное следствие существования самого Бога; и по этой же причине все греческие философы, в их закоснелости, не боялись никакого несчастия, предвещаемого религиозным учением или астрологическими приметами, а только досадовали и огорчались естественным злом, принимаемым ими за неизбежное и необходимое.

(Акедат Идхак, гл. 92).

32) 
Но это скверная болезнь. Ибо самое Св. Учение поставило началом своим богобоязнь, говоря: «В начале создал Бог небо и землю», т. е. Он создал их сызнова, после того, как они не существовали, из чего следует, что как мир был прежде только возможностью, точно так и дальнейшее существование его, как и его составных частей, есть только возможность и оно зависит от воли Создателя, которая может продолжать. его в настоящем виде или нет, как это объясняется фактом всех совершившихся чудес. А так как по смыслу этой религиозной истины, все явления суть только возможные, как следствия причин, которые могут быть и не быть, то таким образом относительно всех явлений, даже самых невероятных, допускается боязнь и страх. И только по этой причине, а не по какой-либо другой, страх Божий завещается Учением, как закон и разумный совет, словами: (Втор. 6:13) «Превечного Бога твоего бойся», потому что чувство страха пред злом и несчастием   создано Богом именно для того, чтобы Его боялись. Тоже самое говорит псалмопевец (Пс. 33:6,7,8,9) «Словом Божьим созданы небеса... Он взгромоздил, как стену, воды морские... Бойтесь Превечного все земли, трепещите пред Ним все жители мира; ибо Он сказал, - и сбылось, Он повелел и стало», т. е. страх пред Богом есть продукт того, что он создал свет Своим желанием и ход естества есть продукт его желания. Тоже самое говорит Иеремия: (5:22) «Меня ли не будете бояться, говорит Превечный, предо мною ли трепетать не будете, когда Я поставил песчинку пределом моря и т. д.» т. е. в Его руках и дальнейшее существование этого предела и прекращение его. Таким образом страх есть необходимость в отношении к Нему, как к Господину, от Которого зависят добро и зло, как и сказано в 
стихе: (Втор. 32:39) «Видите ныне, что это Я, Я — и нет Бога кроме Меня: Я умерщвляю и оживляю, Я поражаю и Я исцеляю и т. д.» Теперь, если восстановляя против себя Бога своими злодеяниями, человек уже не может рассчитывать на прощение, то для него опять все становится необходимостью и он опять изъят из страха, так как зло для него неизбежно; поэтому установил Бог прощение и очищение, при которых явления опять становятся возможными и страх опять получает свое место.

(Там же).

33) 
Страх Божий из страха наказания не особенно дорог Вездесущему, потому что человек, имеющий такой страх, подобен ребенку, боящемуся плетки в руках отца или учителя, которые могут наказать его. И так, человек, служащий Господу из опасения наказания, не служит Ему вовсе; а нужно, чтобы человек служил Ему, страшась самого греха, его гнусности и чтобы он боялся делать что ни будь против воли Бога, потому что должно служить Ему, любить Его и исполнять все Его заповеди из благоговения к Его величию. Такая боязнь есть страх из любви, подобно тому, как верный друг боится преступить волю своего любимого друга, не во избежание наказания, а потому что любит своего друга и не хочет огорчить его чем ни будь.

(Мишват Хахамим 8).

34) 
Из понятия о страхе Божием следует, чтобы человек произносил имя Бога не иначе, как с сердечным трепетом и по принудительной необходимости, как мы читаем в трактате Темура: Предостережение понапрасну произносящему имя Неба следует из стиха: (Втор. 6;13) «Превечного, Бога твоего, бойся». А если человек слышит, как другой нечаянно упоминает имя   Бога  понапрасну, то должен предостеречь его, чтобы он в другой раз этого не делал. А произнесением имени Бога понапрасну называется, если человек, на каком бы то ни было языке, упоминает имя Бога в ненужной клятве, к которой он не приведен судом, в ложной присяге вообще, в проклятии, пустом разговоре или в ненужной молитвенной формуле.

(Сефер Харедим, 1).
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ГЛАВА III.

ЛЮБОВЬ К БОГУ

1)
Антигон Сохоский говаривал: Не будьте как рабы, служащие господину своему   в видах получения платы,   но будьте как рабы, служащие господину своему без расчета на получение платы, и да будет вам присущ страх Неба.

(Пирке Абот 1, 3).

2)
Р. Цадок говорит: Не делай себе из вероучения ни венца, чтобы тщеславиться им, ни заступа, чтобы копать им
.

(Там же 4, 7).

3)
Р. Елиэзер говорит: в Писании сказано: (Второз. 6, 5).  «И люби Превечного,   Бога   твоего,   всею  душою своею   и   всем   достоянием   твоим...» Спрашивается: если   сказано:   «всею   душою», то к чему еще было сказать: «всем достоянием»? и если сказано: «всем достоянием», то к чему было сказать: «всею душою»?  Но дело в том, что так как есть люди, которым деньги их дороже,   чем их личность,   то и сказано:   «всем  достоянием твоим», и так как есть люди,   которые личностью своею дорожат больше,   чем своими деньгами,   то и сказано:   всею душою...»   Р. Акиба говорит: «всею душою твоею» — это означает, что хотя бы тебе приходилось отдать за Него жизнь свою.

(Берахот, 61б).

4)
Р. Акиба был подвергнут пытке в присутствии тирана Руфа. Когда наступило время чтения «Шма»
, он начал читать с радостною улыбкою на устах.


           - Старик! обратился к нему тиран, — ты или чародей или вообще нечувствительный к боли?

           - Я не чародей; и не бесчувственный человек, ответил рабби Акиба. — Но всю жизнь свою, читая стих сей, я с сокрушением спрашивал себя, когда же я сподоблюсь возлюбить Превечного тремя способами, согласно предписаниям св. Писания: всем сердцем, всею душою и всем достоянием? Я любил Его всем сердцем своим, любил всем достоянием своим, но никогда не имел случая доказать, что люблю Его и всею душою своею. Теперь представился мне такой случай; неужели не воспользоваться им? Вот почему я читаю  «Шма» и радуюсь...

Не успел он окончить свою речь, как душа   его отлетела.

(Иерус. Берахот 9, 25).

5) 
«Соблюдайте постановления Мои и законы Мои, которые исполняя, человек да будет жив ими». (Левит 18:5), а не чтобы он умирал из за них. Отсюда р. Измаил вывел заключение, что если говорят человеку наедине: поклонись идолу, не то тебя убьют, он может преступить закон для спасения жизни своей, ибо сказано: «да будет жив ими (законами)». И дабы не подумали, что так можно поступать даже в присутствии многих; то сказано: (Левит 22:32) «Не бесчестите святого имени Моего, чтобы Я освящался среди сынов Израилевых», т. е. если будете святить Мое имя, то Я проявлю святость Моего имени чрез вас как то было с Ананиею, Мисаилом и Азариею: народы всего мира лежали ниц пред истуканом, а они стояли прямо, как пальмы.

(Сифро Ахре-мот 13).

6)
 „Не бесчестите святого имени Моего, чтоб Я освящался среди сынов Израилевых». (Лев. 22:32). После слов: «не бесчестите святого имени Моего», что выражают слова: «чтоб Я освящался»? Слова эти выражают: жертвуй собою, чтобы тем святить имя Мое. Быть может, даже наедине? Сказано дальше: «среди сынов Израилевых», т. е. публично. Отсюда ученые вывели заключение, что кто решается на самопожертвование, рассчитывая на чудо, с тем чуда не совершится. Подтверждение этому мы находим в истории Анании, Мисаила и Азарии, которые сказали Навуходоносору: (Дан.3:16, 17,18) «Нет нам нужды на сии слова отвечать тебе. Есть Бог, Которому мы служим, и Который может избавить нас; от раскаленной огнем печи и от твоей руки, царь, Он избавит. И если даже не сделает этого, то да будет известно тебе, царь, что богам твоим мы все-таки служить не будем, и истукану золотому, который  ты воздвигнул, мы не поклонимся».

 Когда Траян казнил в Левдокии братьев Юлияна и Папия, он им сказал: «Если вы из того же народа, из которого вышли Анания, Мисаил и Азария, то почему не является ваш Бог избавить вас от руки моей? На это ему отвечали: «Анания, Мисаил и Азария были люди праведные, а Навуходоносор был царь приличный и достойный, чтобы ради его являлись чудеса. Ты же царь — деспот, потому недостоин, чтоб ради тебя являлись чудеса, и если нам суждена смерть, а ты нас пощадишь, то много палачей у Вездесущего: много у Него медведей, леопардов, львов, змей и скорпионов, которые могут казнить нас. Бог однако же взыщет с тебя за кровь нашу». Рассказывают, что не успели они разойтись, как пришли посланцы из Рима и поленьями размозжили ему голову.

(Ялкут 185).

7)
Р. Иосей говорит: Все деяния твои да будут во имя Бога.

(Пирке Абот 2,  17).

8)
Р. Елиэзер, сын Цадока, говорит: Исполняй заповеди во имя их Заповедавшего и изучай их ради их самых; не делай из них   ни венца,   чтобы тщеславиться им,   ни заступа,    чтобы копать им.

(Недарим 62а).

9)  
«Люби Превечного,   Бога твоего,  всем сердцем   твоим   и всею душою твоею».    Что значит «всем сердцем»   и  «всею душою»? — Всеми душевными силами,      которые Он   в     тебе создал. Р. Меир говорит:   За всякий вздох свой,  человек обязан   прославлять своего Творца, ибо сказано: (Пс. 150, 6) «Все дышащее прославляет Превечного».
(Дебар- рабба 2).

10)
 «Люби Превечного, Бога твоего» (Второз. 6). Люби Его всем сердцем, как Авраам, о котором сказано: (Исаия 41:8) Потомство Авраама, любящего Меня; «всею душою твоею» — подобно Исааку, давшему себя связать на жертвеннике; «всем достоянием твоим» — по примеру Иакова, который сказал: (Бытие 20:22) «И из всего, что Ты даруешь мне, я дам Тебе десятую часть».
(Псикто р. Тобия 28).

11) 
Один стих гласит: (Второзак. 6:5) «Люби Превечного Бога твоего», а в другом сказано: (Второзак. 6:3) «Превечного, Бога твоего, бойся, и Ему служи». — Это означает, что человек должен творить добро, как из любви к Богу, так равно и из страха пред Ним. Из любви: если тебе приходится кого-нибудь ненавидеть, то вспомни, что ты любишь, а любящий не может ненавидеть; из страха:   если тебе приходится быть  заносчивым с кем-нибудь,   то   припомни, что   ты  боишься, а боящемуся не до заносчивости.

(Иер. Берахот 9).

12)
Радеющий об увеличении славы Всевышнего, пренебрегая собственной славой, увеличивает славу Всевышнего; если же, дорожа собственной славой, человек пренебрегает славой Всевышнего, — то   слава   Всевышнего   остается  неизменной,   а его слава уменьшается.

(Бамидбар рабба 4).

13)
Раббан Гамлиэл, сын патриарха р. Иуды, говаривал: Исполняй Его волю, как свою, тогда Он будет исполнять твою волю, как Свою; поступись своим желанием в угоду Его желанию, тогда Он сделает, что другие поступятся своими желаниями в угоду твоим желаниям.

(Пирке Абот 2, 4).

14)
Иуда, сын Темы, учил: При исполнении воли Отца твоего небесного будь смел как тигр, легок как орел, быстр как олень, и силен как лев.

(Там же 5, 21).

15)
Учили: «Чтобы любить Превечного, Бога вашего» (Второзаконие 21:13). Это означает, что человеку не следует думать: буду изучать писаный закон, дабы величали меня мудрецом, буду изучать устный закон, дабы честили меня титулом „рабби" и дабы мне сделаться старшим, заседающим в академии; но каждый пусть занимается наукой из одной любви к ней, а слава уже сама собою придет, как сказано: (Прит. Сол. 3,18) «Она (мудрость) — древо жизни для тех, которые держатся ее, и поддерживающие ее будут прославлены».

(Недарим, 65).

16)
Учили: „Люби Превечного, Бога твоего" (Второзаконие 6), т. е. содействуй тому, чтоб любили имя Его, а именно: читай, учись, оказывай услуги ученым и будь кроток в твоих отношениях с людьми. Что последние скажут? Они скажут: хвала отцу, его обучавшему, хвала наставнику, его наставлявшему, — горе тем, которые не обучены Закону; вот этот учился, смотрите! Как прекрасно поведение его, как приятны поступки его! Про него говорит стих: (Исаия 49:3) «И сказал Он мне, ты раб мой, Израиль, которым Я горжусь». Но кто читает, учится, оказывает услуги ученым, но в своих отношениях с людьми нечестен и в разговоре не кроток, то что про него говорят люди? — Горе тому, кто  его учил, горе учителю, который его обучал; вот этот учился — и как скверно его поведение! А стих говорит про него: (Иезек. 36:20) «И обесчестили они имя Мое святое, ибо о них говорят:   это народ Бога и из Его земли они вышли.»

(Иома 86а; ср. Тана дебе Элиягу, 59).

17)
О преследуемых, но не преследующих, молча переносящих обиды, делающих добро из любви к нему и радостно переносящих постигающие их страдания Св. Писание говорит: 
(Судьи 5:35) «И любящие его — как восход солнца во всей силе своей».
(Шаббат 88б).

18)
Стих (Псал,  112): «Заповеди Его он любит сильно»   р.Елеазар так объясняет: он любит самые заповеди Его,   а не возмездие за исполнение оных.

(Авода-Зара 19а).

19)
Сущность любви к Богу состоит в стремлении души и ее влечении к Создателю, чтобы слиться с Его высочайшим светом.

(Р.   Бахия: Ховот-Галевавот.   Отдел «любовь к Богу»   гл. 1).

20)
Но сколько родов бывает любви к Богу? — В ответ на этот вопрос могу тебе сказать, что любовь к Богу, представляющая аналогию с любовью слуги к своему господину, может быть троякого рода. Слуга может любить своего господина, во 1-х, за милость и благоволение к нему последнего; во 2-х, за великодушное прощение ему его проступков и неисправностей и, наконец, в 3-х, может любить его, помимо всяких личных соображений, единственно из благоговения пред его высокими умственными и нравственными качествами. — Таким образом любовь наша к Богу может быть или за великие милости и благодеяния, которыми Он постоянно осыпает нас, или за Его снисхождение к нашим грехам и проступкам, или же мы любим Его ради Его самого, за Его славу, величие и возвышенность. Последний род любви нашей к Богу есть   самый   чистый.

(Там же, гл. 2).

21)
Но какой путь ведет к любви к Богу? На это я должен тебе сказать, что разрешение этой задачи мыслимо только после предварительного усвоения себе следующих совершенств: двоякой сосредоточенности, двоякого повиновения, двоякой отчетности и двоякого анализа. Двоякая сосредоточенность состоит в том, чтобы, во 1-х, сосредоточить все помыслы   свои   и  направить их к постижению возвышенного понятия о единобожии; во 2-х, сосредоточивать все действия свои и свести их к тому, что ведет к истинному служению Богу и прославлению Его имени. Повиновение двоякое состоит в повиновении Божьему промыслу и повиновении богобоязненным людям и избранникам Его. Двоякая отчетность состоит в том, что человек должен, во 1-х, составить себе ясное понятие об обязанностях своих к Богу и, во 2-х, дать себе отчет о совершенных им нарушениях этих обязанностей и о долготерпении и снисходительности Бога к его упущениям. Двоякий анализ состоит в анализе исторических событий минувших времен, при помощи основательного понимания творений пророков и древних мудрецов, как сказано (Пс. 143): Вспоминаю давние дни и т. д., — и в анализе окружающей нас природы и наполняющих ее чудес   Божиих.

(Там же).

22)
Соблюдение всего сказанного в связи с удалением от земных наслаждений и похотей, с пониманием, с одной стороны, всемогущества Бога, Его правдивости и величия, а с другой— собственного своего ничтожества и слабости и пониманием Его чрезвычайной доброты, Его великих милостей, — непременно вызовет в верующем истинную, чистосердечную любовь к Богу и непреодолимое влечение к Нему, как сказано: (Исаия, 26, 3,). «Всею душою моею я желал Тебя». Дальше: (Там же 8). «К имени Твоему, к памяти Твоей — страсть души». Дальше: 
(Псал. 42) «Жаждет душа моя к Богу».

(Там же гл. 3).

23)
Но вернейшее средство к вступлению на эту высокую ступень — это чрезвычайное благоговение пред Богом, строгое отношение к Его повелениям и постоянное сознание, что Он проникает во все открытые и тайные движения души нашей, знает наше прошедшее и будущее, руководит нас, милует нас, служит опорой нашим надеждам и приближает нас к Себе.— После этого ты не преминешь обратиться к Нему с чистым сердцем и чистой верой и проникнешься любовью, которая будет обращена исключительно на Него, и ни на кого другого. Тогда ты будешь страшиться одного Его и ни кого другого, будешь постоянно помышлять о Нем и будешь постоянно представлять себе Его пред глазами твоими. В уединении Он будет твоим собеседником, в пустыне — твоим обществом, так что многолюдные собрания тебе покажутся безлюдными, а безлюдные — людными; ты не будешь особенно радоваться присутствию людей и не будешь горевать об их отсутствии,   потому что   будешь постоянно  веселиться о Боге, Творце твоем, к исполнению воли Которого — все твое стремление, как сказано (Пс. 64,11.): «Праведный возвеселится о Господе, и будет уповать на Него».  Дальше: (Там же 27.) «Превечный—свет мой и спасение мое, кого же мне бояться»? и т. д. Дальше: (Авак. 3, 18)   «А   я найду   веселье   в   Превечном, Боге спасения моего».
(Там же гл. 3).

24)
Да не скажет человек: «Я буду соблюдать заповеди, буду заниматься их изучением, дабы удостоиться благословений, исчисленных в Писании, или дабы сподобиться будущей жизни; буду остерегаться преступления — во избежание, исчисленных в Писании, проклятий, или чтобы не лишиться будущей жизни». Такой формы служения Богу не следует держаться, ибо кто ее держится, служит Богу только из страха. Такое служение не свойственно было ни пророкам, ни ученым. Оно свойственно лишь неучам, женщинам и детям, которых приучают служить из страха, пока они не поумнеют   и не начнут   служить   Богу из любви.

(Маймонид Яд-Гахазака. О покаянии 10).

25)
Кто служит Богу из любви, тот, занимаясь исследованием св. Учения, подчиняясь его повелениям и шествуя по пути мудрости, делает это не из опасения несчастий, или расчета на счастье, а единственно из любви к правде, потому что оно—правда. Счастье же придет впоследствии само собою. Но это высокая степень, которой достигает даже не всякий ученый. Этой степенью и отличался наш праотец Авраам, которого Бог называл любимцем Своим, потому что он служил Богу из любви. О ней же говорит стих: (Второзаконие 6, 5) «И люби Превечного, Бога твоего».

(Там же 2).

26)
Какая же любовь к Богу самая возвышенная? — Та сильная и страстная любовь, от которой человек чувствует себя как бы неразрывно связанным с предметом любви своей и беспрестанно думает о нем, подобно болезненно-влюбленному, мысли которого постоянно заняты любимою женщиною, о которой он бредит, когда стоит, сидит, ест или пьет. — Такою-то, даже еще большею любовью обязаны мы любить Бога, как и в Писании сказано (Второзаконие. 6): «Всем сердцем твоим и всей душой твоею». Та же мысль выражается аллегорически в «Песни песней» Соломона, словами: «Я больна от любви".
(Там же 3).

27)
Изречением древних мудрецов наших было: Быть может, ты подумаешь: буду заниматься учением ради богатства, ради почетного титула «рабби», ради награды в будущей жизни, поэтому сказано: «дабы любить Превечного, т. е., чтобы вы ни делали, все должно быть сделано из любви к Нему». Дальше (Пс. 112, 1.) «Его заповеди он любит сильно» — а не награду за их соблюдение. Точно так, великие ученые твердили своим достойнейшим ученикам: Не будьте, как рабы, служащие господину своему из-за получения награды, но подобает служит ему, потому что Он такой хозяин, которому следует служить из  любви.

(Там же 4).

28)
Кто изучает Закон, имея в виду награду или во избежание наказаний, тот изучает Закон «не ради его самого». Но кто изучает его не из страха и не из-за получения награды, а единственно из любви к Господу всей земли, Который заповедал его, — тот изучает Закон «ради его самого». Мудрецы наши, однако ж, прибавляют: пусть человек занимается Законом хоть и не во имя его, потому что изучение «не ради его» будет иметь следствием изучение «во имя его».

(Там же 5)

29)
Богохульство и наказание за него разделяются на два разряда: на общий и частный. Под первым разрядом понимается тот случай, когда кто-нибудь совершает преступление, так сказать злостно, т. е. не ради того, что находит в этом преступлении какое-нибудь удовольствие, а единственно потому, что оно не важно в его глазах. Такой человек богохульствует и на такого намекает стих: (Лев. 19, 12). «Не клянитесь именем Моим понапрасну, и не бесчести имени Бога твоего». В этих словах разумеется такое преступление, которое не доставляет человеку никакого удовольствия. Если такое преступление совершается человеком публично, то он богохульник публичный. — И мы уже давно объяснили
,  что везде, где говорится «публично», подразумевается по крайней мере десять Израильтян.

Кроме того, человек должен стараться, чтобы его физические отправления не давали повода к худой молве о нем;  противном случае он все равно как бы богохульствовал, хотя он собственно   не совершает  никакого преступления,   потому   что   человек должен беречься людей также как Бога, как сказано (Числа 32, 22): «И будете неповинны пред Превечным и пред Израилем». И в талмуде сказано: (Иома 86а) Не хорошо, если про кого-нибудь говорят: «да простит ему Бог» или «что товарищи должны краснеть за его репутацию».

(Маймонид, Киддуш-Гашем).

30)
Второй же разряд богохульства заключают в себе случаи двоякого рода. Первого рода случай, когда ученый совершает такой поступок, который, будучи вполне позволительным, для всякого другого, непристоен однако же для него, слывущего за благочестивого, от которого вообще требуется больше, чем от другого. Одним этим он уже все равно как бы богохульствовал. Такой поступок Рав объясняет примером: «Если я взял говядины и не заплатил тотчас денег», то есть, человеку, такому как он, непристойно, купивши что, медлить уплатой, хотя это позволительно всякому другому. Р. Иоханан говорит по тому же поводу: «Если бы я прошел четыре аршина без филактерий» (Иома, там же). То есть, человек, как он, не должен позволять себе и этого. В этом же смысле весьма часто употребляется в Талмуде выражение: «человек знатный» — другое дело. — Второго рода случай, когда знатный человек ведет себя непристойно в торговле, принимает людей сердито и свысока и вообще неуживчив с людьми. Тоже самое говорится в талмуде: «когда человек читает, учится, но не торгует честно и в отношениях с людьми   не кроток, — то   что говорят про него люди» и т. д.

(Там же).

31)
Богосвящение  — это противоположность   богохульству.    Кто исполняет ту или другую заповедь, не имея при этом никакой другой мысли, кроме любви к Богу и желания служить Ему, тот  святит имя Бога; про кого идет добрая молва,   тот  святит   имя   Бога. Кто отказывается   от таких   вещей,   которые   людьми   считаются отвратительными,   хотя бы   он   сам   ничуть  не находил   их отвратительными, тот святит имя Бога, как сказано: (Прит. 4:24) «И лживость уст удали от себя».
(Там же).

32) 
Богохульство же есть самый тяжкий грех, за который наказывается как умышленный, так и невольный преступник. Это согласно со словами ученых: «Нечаянность и преднамеренность безразличны по отношению к богохульству» (Абот 4, 5). — Наказание за все грехи надлежит отсрочке, исключая богохульства. Богохульству не отпускают в долг, т. е. не взыскивают за него по частям, подобно мелочному продавцу (Киддушин 40а). — Дальше: «Кто хулит Бога наедине, с того Он взыскивает всенародно» (Абот 4, 5). — Богохульство важнее других преступлений и ни день отпущения грехов, ни страдания, ни покаяние, каждое отдельно, не искупают его совершенно: все вместе только облегчают его и одна смерть искупает совершенно, как сказано в стихе: 
(Исаия 22:14) «И открылся ушам моим Бог Саваоф: искупится ли вам   грех   сей,   пока  не   умрете?» Сказанное имеет применение к преднамеренному богохульству.

(Там же).

33)
Если богохульство есть большое преступление, то противоположное   ему   
т.е.   богосвящение,   есть   большая   заслуга,   вознаграждаемая весьма щедро.   Каждый Израильтянин обязан  святить имя Бога. Так сказано в Сифро: «Я Превечный, Который вывел вас из земли Египетской,   чтобы быть Богом вашим» (Лев. 25:38),   т. е., с   тем,   чтобы святили имя Мое всенародно. Дальше:  У р.  Амая   спросили,   должен   ли Ноахид
 святить   Бога или нет? (Синедр. 74б). — Стало быть, Израильтянин, без сомнения, должен святить Бога. Так и стих гласит: (Лев. 24, 32)   «Дабы я освящался среди сынов Израилевых».












            (Там же).

34)
Сущность любви к Богу состоит в такой привязанности души нашей к Нему, которая сопровождается блаженством постепенно возрастающим, и которая сильнее любви к женщине и детям. Кто любит Бога всем сердцем, всей душой и всем достоянием, у того мысли постоянно заняты тем, как бы больше Его любить, удостаивать этого и другого и святить Бога, и не прельщаясь жертвуя для любви к Нему деньгами там, где дело идет о богосвящении, подобно Аврааму, сказавшему, (Бытие 14:23), «что даже нитки и ремня от обуви не возьму» и Елисею, не хотевшему взять денег от Наамана. (II Цар. 5). Такой человек предпочитает изучение Закона всякого рода удовольствиям: прогулкам, музыке и пр., дабы всецело предаваться радости о Господе и заботится лишь о том, в чем состоит Божья воля. При этом, человек должен постоянно брать во внимание, что если бы он знал, в чем воля земного царя, который, подобно ему самому червь и гусеница, то он тем не менее старался бы всеми силами угодить ему, и был бы особенно рад, если б его услуга дошла до сведения царя. Не с тем ли большим рвением должен он стараться об исполнении повелений Превечного Создателя, Бога? Кто служит Богу из любви, тот изучает Закон и держится его и шествует по пути истинной мудрости не из страха пред наказанием или желания награды, но ради служения правде, потому что Бог—правда. Награда же придет впоследствии сама собою. Но уже общеизвестно, что такая любовь, вследствие которой человек отрешается от всего окружающего его мира, как сказано: «всем сердцем» — мыслима только совместно с наукой и созерцанием, дающими человеку посильное понятие о его Создателе. — В одном стихе сказано: (Втор. 6:5) «Люби Господа Бога твоего», а в другом: (Там же 13). «Превечного Бога твоего бойся». Спрашивается: Какой путь ведет и к любви, и к страху? — Ответ: Когда человек созерцает великие, бесподобные и чудные творения Превечного, то он проникается к Нему любовью, прославляет Его имя и обнаруживает сильное желание постичь Великого Бога, как сказал Давид: (Псал. 42:3). Душа моя жаждет Бога. Если же после этого он переносит свой взгляд на самого себя, на свою собственную умственно-убогую и ничтожную особу, то он отступает назад из страха пред Богом. Точно так говорит псалмопевец (Пс. 8, 4): «Когда я вижу небеса Твои, творение рук Твоих... что же человек, чтобы ты вспомнил его?».

(Сефер Хасидим 14).

35) Бог предварил Израильтян, чтобы они служили Ему по трем побуждениям: из боязни, как сказано (Втор. 6:13; 10:20): «Превечного Бога твоего бойся» из-за награды, как сказано: 
(Там же, 22:7) «Чтобы тебе было хорошо и чтобы продлились дни твои»; и из любви, как сказано: (Там же, 6:5) «Люби Превечного, Бога твоего» — и это потому, что есть три различных рода людей. Есть люди, соблюдающие законы царя не из любви к нему и не из-за получения награды, а только из боязни его наказаний: точно так некоторые служат Богу единственно из боязни наказания в свете сем и посмертных мук в аду. И хотя богобоязнь весьма похвальная черта, однако такое служение не может считаться настоящим служением, потому что оно в сущности основано на личной выгоде. Другие служат Господу, веруя, что Он наградит их в жизни сей и грядущей, и хотя такая вера тоже хорошая черта, но и это служение далеко от истинного: оно также основано на личной выгоде. Самая высшая, самая лучшая степень служения Богу— это та, которая упоминается в св. писании там, где сказано: «Люби Превечного» и т. д., то есть та, которая основана только на любви к Нему и не обусловлена получением награды: потому что человек должен в своем сердце соображать все милости, которые Бог уже сделал ему, дав ему жизнь и мудрое устройство, и за которые слабый, уничиженный человек никак не в состоянии возблагодарить, сколько бы заповедей он ни соблюдал.

(Самаг 4, 1).

36)
«Люби Превечного, Бога твоего, всем сердцем твоим и всей душою твоею» (Втор. 6, 5). В Талмуде (Недарим 62) сказано: Св. писание говорит прежде о сердце, потому что начало всех человеческих поступков, как хороших, так   и дурных, кроется в сердце.

(Там же).

37)
Все творения созданы для славы Всевышнего, как сказано (Исаия 43:7): «Кто именуется именем Моим, того Я сотворил для славы Моей». И сам разум нам внушает, что кто не уважает Бога и пренебрегает Его словами, тот погибший человек, потому что он не только не выполняет своего прямого назначения, состоящего в богопочитании и богосвящении, но и поступает совершенно наоборот, поносит Его святое имя. Так сказано в св. писании (Числа 15:30): «Если кто делает что дерзкою рукой то он хулит Превечного, истребится душа та из народа своего; ибо слово Превечного он презрел, и заповедь Его нарушил: истребится душа та, грех ее на ней». То есть, кто всенародно преступает закон или кто противится власти Всевышнего, хотя бы и не всенародно, потому что и этот «делает дерзкою рукою» — грех того не искупается даже смертью и он не сподобляется участия в мире грядущем, на что и указывают слова стиха: «грех ее

на ней» — чего не сказано о других преступлениях.

(Шааре-Тешуба р. Иона 36б).

38)
Кто от наказания Божия становится лучшим в своем поведении, тот должен радоваться постигшим его страданиям, потому что они принесли ему великую пользу, и возносить за них благодарение к Богу, как за всякое другое счастье, ибо сказано: (Пс. 116:3 — 4). «Встречаю ли скорбь и печаль — я благодарю имя Превечного». В Сифро сказано: Пока человек пребывает в счастье, ни один из его грехов не отпускается ему, потому что грехи искупаются только страданиями, как сказано: (Притч. 3:12): «Кого Господь любит, того Он наказывает, и как отец сына — милует».

(Там же, 24).

39)
«Не хулите имени Моего святого» (Лев. 22:32). За грех сей человек наказывается ранней смертью. И знай, что несчастия и бедствия, часто встречающиеся в народе, — это от неосторожности языка, который понапрасну и без должного страха упоминает имя Господне.

(Там же, 21).

40)
Созерцание великих деяний Божиих и дивных Его творений, обнаруживающих беспредельную и всеобъемлющую премудрость, в связи с анализом своей собственной ничтожной, скудоумной и беспомощной особы, вызывает в человеке, с одной стороны, любовь к Богу и страстное желание узнать Его сущность, а с другой — благоговение и страх пред Ним. Так, любящий и пользующийся взаимностью супруг боится делать что-нибудь неприятное супруге, чтоб не лишиться ее любви. Эта боязнь ничто иное, как любовь. Её то и имеет в виду стих, гласящий (Исаия 33, 6): «Боязнь пред Богом — его сокровище».

(Орхот-Цаддиким 15, б).

41)
Знай, что служение Богу из боязни не свойственно праведным, а свойственно одним лишь нечестивцам. Так, насчет Египтян св. писание говорит: (Исх. .9:20), «Кто убоялся слова Божия» потому что они исполняли Его повеление только из боязни, а не из любви. В другом месте сказано насчет нечестивцев: (Иеремия 5:22) «Меня ли не боитесь?». Исчисляя достоинства Иова, стих говорит «богобоязлив», а не «любящий Бога». — По отношению же к праведным сказано: 
(Втор. 6, 5) «Люби Превечного, Бога твоего» (Там же 11, 13) и «любить Господа Бога».

Любовь к Богу познается в человеке по десяти признакам:

1)  Он любит учение Божие; 

2)  высшее свое наслаждение находит в богослужении; 

3)  ненавидит неуважающих Его и любит Его почитающих; 

4)  все блага мира сего ставит ни во что в сравнении с служением Богу; 

5)  охотно переносит всякого рода лишения и страдания из любви к Нему; 

6)  не предпочитает своего интереса интересам религии; 

7)  гордясь своей любовью к Нему, обнаруживает ее пред людьми; 

8)  избегает разговора с соблазнителями и развратителями, отвлекающими от служения Богу;

9)  не покидает служения Богу при неожиданнейших превратностях жизни;

10)  не служит Богу ради получения возмездия.

Кто соединяет в себе все эти качества, тот называется «боголюбцем» и, тот—истый праведник.

(Сефер-Гаиашар раббену Тама 6).

42)
Любовь — это   продукт здравого ума и чистой непорочной души. Когда человек обладает хоть в некоторой степени этими качествами, он склонен любить всякого, имеющего те же качества, ибо всякому свойственно тяготеть к себе подобному и удаляться от противного. Отсюда, человек со здравым умом   и  чистой душой склонен любить Бога, Который вселяет в него эти безусловно хорошие и истинно прекрасные качества.   Когда человек чувствует влечение к служению Богу, то это показывает,   что в нем есть качества Божии, и он  тяготеет  к  Богу,  как тяготеет умный к обществу умных. Здравый ум побуждает человека  совершенствовать  свои   качества,   а чистая душа, как зеркало, ясно отражает ему все таинственное, окружающее Бога: бытие,  единство и прочие атрибуты Его, которые постигаются разумом и которые недоступны для человека без чистой души.

(Там же).

43)
Истинная любовь к Богу влечет за собой и боязнь пред Ним. Ибо мы видим, что если один любит кого-нибудь за его добрые качества, то любовь, как бы погоняя его, заставляет его настойчиво добиваться благоволения любимца, трудиться и хлопотать в интересах последнего, без отдыха. И когда любящий сделает что-нибудь такое, что понравится его любимцу, тогда последний становится ему еще милее, так как теперь он знает, чем угодить ему и заслужить его благосклонность. Когда же, наоборот, любящий нечаянно сделает что-нибудь не по вкусу любимца, тогда он огорчается и приходит в отчаяние. Такова уже сила любви, которая как бы железным ярмом порабощает любящего воле возлюбленного.

(Там же).

44)
Но откуда такая сила в любви? — На это мы ответим: любовь проистекает от тех добрых качеств любимого, малая доля которых есть и в любящем, почему последний, как бывает везде между однородными предметами, тяготеет к превосходству первого. Это и есть признак благородной души, что она тянет ко всему благородному. Отсюда и та добровольная покорность, с которой любящий исполняет волю своего любимца: он сознает превосходство возлюбленного над собой, как сознает ученик превосходство своего учителя, слуга—превосходство своего господина. Потому-то любящий и боится любимого, как боится слуга своего господина, ученик — своего учителя, который стоит выше его и от которого полагает научиться его мудрости и нравственности. Таким образом ясно, что от любви и происходит боязнь.

(Там же,   15).

45)
Знай, что любовь бывает троякого рода:   1)  любовь,   основанная на корысти,  2) любовь из склонности   к товариществу   и общественности и 3) любовь, имеющая своим основанием великие достоинства любимого.   Последняя — самая истинная   и настоящая любовь. Она имеет еще и ту силу,   что никогда   не   изменяется, как никогда не изменяется причина,   ее   вызвавшая,   потому   что речь идет не о случайных качествах   возлюбленного, подверженных изменению, а о качествах постоянных, как   качества   Превечного. И поэтому истинная любовь к Богу бывает только   тогда, когда человек любит Его за Его могущество, за то, что Он создает все, за то, что Он преблаг, милостив, долготерпелив и за прочие добрые качества Его, ибо такая любовь никогда не прекратится и не изменится, как не прекратятся во веки и не изменятся качества Превечного.

(Там же).

46)
Хотя есть разница между любящим созданием и возлюбленным Творцом, однако ж нет разницы между силой любимой и силой любящей, так как свойства их одинаковы. Поэтому Бог требует от нас только того, что в нашей возможности, и наша любовь и наше посильное благотворение, которое мы оказываем во имя Его друг другу, сочтены у Него, как бы они соответствовали Его достоинствам.

47)
После того, как мы показали, что любовь производит боязнь, и что обе они суть основы веры, — определим значение знания, и скажем: знание весьма необходимо в любящем, потому что без знания предмета любви человек не понимает добрых качеств возлюбленного, а не зная его качеств, он не может его и любить; стало быть, непонимание, мешающее знать человека, мешает и любить его, потому что любовь непонимающего — не любовь. Таким образом понятно, что только знание сообщает любви полноту и законченность. По мере того, как не полно знание человека не полна и его любовь к Тому, Который имеет вполне добрые и законченные качества. Для любви к предмету, имеющему названные качества не во всей их полноте и законченности, достаточно и не полного знания. Но в таком случае не будет цельности ни в любви, ни в любящем, ни в любимом; а мы говорим только о цельном и законченном.

48)
Любовь к Богу — самая высшая степень, на которую человек поднимается лишь после последней степени «боязни». Авраам, названный боголюбцем, сподобился этого только в последние дни жизни своей, после того, как он связал на жертвеннике  своего единородного сына,  по поводу чего Бог ему сказал: (Бытие 22:12) «Теперь Я знаю, что ты богобоязлив».

49) 
После того, как доказано, что эти три предмета: любовь, боязнь и знание, неразрывно связаны между собой и служат дополнением друг другу, и что от их совокупности происходит непритворное, основанное на вере, служение Богу, мы должны сказать, что основа этого служения — вера, хотя как первое, так и вторая одинаково проистекают от упомянутых трех предметов, так что не может быть веры без служения и служения без веры, и между ними существует взаимная связь.

50)
Теперь открою тебе великую тайну насчет служения Богу, и скажу: К нему ведут три последовательные ступени. Низшую ступень составляют: учение, сообразительность, житейский опыт и долгоденствие. Это — четыре колонны, на которые опирается человек, одаренный разумом. С этой ступени человек поднимается на вторую, которую поддерживают уже только три колонны: любовь, боязнь и знание. Ибо, как ветви дерева, число которых тем больше, чем дальше они от ствола, и тем меньше, чем они ближе к стволу, — точно так все создания: тем больше они видоизменяются и разнообразятся, чем они дальше от Творца, и чем они к Нему ближе, тем меньше видоизменяются, пока не получается один вид. — Потому-то низшая ступень опирается на четыре колонны, следующая высшая—на три. Ведущий себя как следует, поднимается с этой ступени на третью, опирающуюся на две только колонны: веру и религиозные отправления. За тем человек возвышается до самой высшей степени совершенства, состоящего в одном понимании Божией воли, и слиянии с Ним, после чего ему уж некуда возвышаться. — После того, как мы дошли до цели, к которой стремится боголюбец, спросим теперь, какая польза от всего этого? На это мы скажем, что общая польза от этого та, что Бог любит того, который служит Ему. Так и сказано (Втор. 7, 13): «И возлюбит тебя, и благословит тебя, и размножит тебя». Дальше: (Исаия 43, 4)   «От того, что ты дорог в глазах Моих—ты уважаем и Я возлюбил тебя».
(Там же,  16).

51)
Следует любить Бога не из боязни наказания и расчета на возмездие, но единственно из сознания Его величия и потому что Он достоин того, чтобы любили Его. — Кто любит Бога, тот показывает, что у него божественная душа, вследствие чего он и старается уподобиться Ему в своем поведении. Бог праведен — и он научается праведности; Бог добродетелен — и он старается усвоить себе это качество. Бог милосерд — и он милосерд; Бог сострадателен — и он сострадателен; Бог презирает дурных людей — и он их презирает. — Следует постоянно сообщаться с учеными и благочестивыми людьми и быть в отдалении от неверующих и дерзких, ибо их сообщество подрывает в человеке веру. Если же, по какой-либо настоятельной необходимости, человек вынужден иметь общение с такими людьми, то он должен делать это только с виду, и стараться поскорее покончить с ними и удалиться от них.

(Там же, 23).

52)
Что такое богохульство? — Когда великий   в  учении,   слывущий богобоязненным и отшельником, делает   что-нибудь   недостойное его, то он хулит Бога, потому что подает   дурной пример другим. Тоже самое, если люди находят нужным сказать на ученого человека:  „да простит ему Господь за такой-то и такой-то поступок».   Если   ученый   недобросовестен   в   торговле,   любит ссоры и тяжбы, имеет горделивую походку и сидит часто за столом простолюдина, все это следует считать богохульством.  Так говаривали мудрецы наши: «Ученый, предающийся чревоугодничеству, доведет дом свой   до  разорения,   покинет жену свою, осиротит своих детей,   забудет свое учение,   вызовет многие распри, слова его не будут уважаемы; всем этим он оскорбляет   Бога,   отца своего и учителя своего, причиняет вред детям своим и всему потомству своему».

(Маалат Гамиддот, р.Иехиеля, сына Иекутиеля].

53)
Человеку подобает поставить любовь к Богу предметом своих мечтаний и стремлений, воображать постоянно, что все в мире: богатство, потомство, слава и власть — ничто в сравнении с любовью к Создателю. Человек должен заниматься науками, дабы чрез них получить понятие о Нем. Словом, все силы человека должны быть посвящены делам веры, так чтобы не было ни одной минуты дня или ночи, в которую он не помышлял бы о любви к Богу, подобно тому, как человек, питающий сильную страсть к чему-нибудь, имеет постоянно в виду предмет своей страсти.

(Хинух, 78).

54)
Мы видим у людей различные органы. Одни из них не настолько необходимы, чтоб их отсутствие отзывалось гибельно на всем организме; другие же, наоборот, составляют основу и опору всего тела, так что без них оно немыслимо. Напр. глаза: их повреждение сопряжено с повреждением всего тела — Аналогическое явление   представляет   собою организм   коллективный — общество.   Одни члены общества соответствуют внешним и второстепенным членам человеческого тела — это простолюдины.   Преступление   со стороны   последних   не сопряжено   с таким богохульством,   не ведет   за собой   разрушения   всего   общественного здания. Но если грешат передовые люди „глаза общества" —- то это грозит    подрывом   всему   зданию,   так как   глаза   всех обращены   на них,   и  потому   неуважение   к закону   с их   стороны есть крайнее богохульство,   могущее соблазнить   многих   следовать их примеру.

(Сефер-Гамиддот р. Иакова Дубненскаго, стр. 37).

55)
Три разветвления любви суть: привязанность, восторженность и ревность; Привязанность состоит в том, что сердце человека настолько привязано к Богу, что его внимание не занято никогда, или, по крайней мере, во время религиозных отправлений, ни кем другим, кроме Бога. Это неоднократно повелевает нам св. писание: «Любить Превечного, Бога твоего, и прилепляться к Нему.» (Втор. 11:12). «И к Нему прилепитесь» (Там же 13:5). Дальше: «Душа моя прилепилась к Тебе» (Псал. 63:9). Восторженность — это весьма важный элемент в религиозных отправлениях. 0 нем говорит Давид: «Служите Богу в веселье» (Псал. 116:2). Дальше: «И праведные радуются и веселятся пред Богом и ликуют от радости» (там же). Мудрецы наши сказали: Дух Божий присутствует только при торжестве по случаю совершения доброго дела (Шаббат 113б). «Когда станешь молиться,—пускай радуется твое сердце, что ты молишься Богу, Которому нет подобия» (Мидраш Шохер-Тов). Таков именно смысл религиозного восторга: человек должен радоваться, что сподобляется служить бесподобному Богу и заниматься Его учением и законами, которые составляют истинное совершенство и вечное сокровище. — Соломон говорит (Песнь 1): «Ввел бы меня Царь в чертог Свой — я бы ликовал и радовался Тобой». Ибо, чем глубже человек  проникает в храм знания, чтобы понимать Его величие, тем больше он должен радоваться и ликовать. Давид, бывший очевидцем щедрости Израильтян при постройке святилища, молился Богу о том, чтобы эта благородная черта осталась у них на всегда, как сказано: (1 Парал. 29:17, 18) «И ныне вижу, что народ Твой, здесь находящийся, с радостью жертвует Тебе; Превечный, Бог Авраама, Исаака и Израиля, отцов наших, сохрани сие на веки, сие расположение мыслей сердца народа Твоего и направь сердце их к Тебе». Ревность, или возревнование состоит в том, что человек ревнует о Его святом имени и ненавидит врагов Его, как сказал Давид:(Псалмы. 139:21) «Врагов Твоих, Боже, я ненавижу». Илия говорит:  (1 Цар. 19:9)   «Возревновал я  о Господе Боге Саваофе». И наши учители толковали много о том, что кто может воспрепятствовать преступнику и не препятствует, на того переходит ответственность за преступление; ибо кто любит Бога, тот не может видеть равнодушно,   как хулят Его имя   и преступают Его законы.   Так сказано Соломоном: (Прит.  28:4).   „Кто хвалит нечестивца, тот оставляет закон; кто враждует против него, тот охраняет закон». Дальше (Псал. 97:10): «Боголюбцы! презирайте злого».

(Месиллат-Иешарим)

56)
Любовь бывает троякого рода: любовь к добру, любовь к полезному и любовь к приятному. — Любовь к добру значит, что человек любит что-нибудь единственно потому, что это добро, и не имея в виду ни выгоды, ни удовольствия. Любовь к полезному, — если человек питает любовь к предмету только потому, что извлекает из него пользу. Любовь к приятному — когда человек любит предмет за то только, что этот предмет доставляет ему наслаждение и ни за что другое. Но любовь, основанная на личной пользе и приятности, изменяется, увеличиваясь и уменьшаясь соответственно большей или меньшей степени этих последних, а иногда может даже прекратиться совершенно. Любовь же, имеющая своим условием одно только добро, не изменяется и не прекращается, потому что в таком случае человек любит предмет не потому, что он добр к нему, то есть вследствие личных отношений, а потому, что он добр вообще, и любящий не знает ничего другого, кроме личности возлюбленного, оправдывая таким образом определение: „Любовь есть нравственное слияние любящего с любимым». Любовь же за пользу и приятность берет во внимание не личность возлюбленного, а пользу и приятность от него, так что исключает всякую возможность нравственного слияния. Потому-то любовь к добру и считается любовью самого высшего достоинства. Бог — абсолютное добро, абсолютное отсутствие зла, а потому любовь к Нему—есть любовь к добру, которая возрастает по мере расширения нашего понятия о Нем, — так как любовь к добру, как. мы говорили, обусловливается знанием  предмета.

57)
Но, кроме того, Бог все создает и в милости Своей дарует существование всему существующему, жизнь—всему живущему, таким образом Он — и полезен, следовательно, Его нужно любить и за то, что Он полезен. Дальше: Он снабжает всех пищей в самом обширном значении этого слова, создав не только предметы  для пропитания,  но   и предметы роскоши, без которых человек мог - бы легко обойтись, как напр. фиги, винные и тутовые ягоды и другие фрукты, которые услаждают только вкус, но не необходимы для существования. С этой стороны Его подобает любить и как приятное, то есть за то, что Он создал для нас предметы наслаждения. — Все это в совокупности с тем, что Он един, абсолютно - един, — обязывает нас любить Его исчисленными здесь тремя родами любви и в сильнейшей степени, потому что нет ничего добрее, полезнее и приятнее Его.

(Иккарим ст. 3 гл. 35).

58)
Любовь, обращенная на предмет недоступный или трудно  достигаемый, волнует и тревожит душу, заставляя ее придумывать способы к достижению любимого предмета; а потому люди, одержимые страстью, постоянно страдают, пока не достигают своей цели. Но любовь к Богу, Который для нас тоже недоступен, не волнует и не тревожит души, потому что то немногое в Боге, которое доступно для человека, доставляет его душе невыразимое блаженство и она бывает удовлетворена. Это уже в обычае любящего:   немногое от любимого предмета гораздо приятнее для него, чем многое от нелюбимого.

(Там же, 36).

59)
Господь повелел нам любить Его. Это значит, мы должны исследовать Его заповеди и изречения и созерцать Его деяния, пока не выяснится наше понятие о Нем, которое доставит нам величайшее наслаждение. В Сифри сказано: «Люби Превечного, Бога твоего» (Втор. 6,5) — но я бы не знал, как любить его? — Сказано дальше (там же): «И да будут слова сии, которые Я заповедаю тебе сегодня, в сердце твоем» — ибо при помощи этого, ты поймешь Того, Который словом Своим сотворил вселенную». — Таким образом ясно, что созерцание ведет к пониманию которое, в свою очередь, ведет к любви. И давно уже было замечено, что по внутреннему смыслу этой заповеди, мы обязаны призывать и других к служению Ему. Ибо, после того, как мы сами возвышаемся до понимания Бога и Его правдивости, мы, без сомнения, пожелаем познакомить с правдой всех неразумных и непонимающих. В Сифри сказано: «Люби Превечного» т. е. сделай людей боголюбцами, подобно праотцу Аврааму, о котором сказано: (Бытие 12:5) «И людей, которых сделали в Харране» то есть, подобно тому, как Авраам, которого Писание называет боголюбцем, и который от полноты любви к Богу призывал других к вере в Него — точно так ты люби Его настолько, чтобы призывать к Его имени других.

(Маимонид, Сефер Гамицвот, Мицват-Эсре 3).

60)
Бог повелел нам святить имя Его, как сказано: (Лев. 22, 32). «Дабы Я освящался среди сынов Израилевых». Сущность этого повеления состоит в том, что мы обязаны разглашать по миру сию истинную веру, не страшась никакой опасности. И если бы кто захотел принуждать нас, мы не должны слушаться его, а обязаны предать себя смерти, не позволяя себе изменить Ему даже внешним отречением от веры. — Это и есть общая для всех Израильтян обязанность богосвящения; то есть, каждый обязан жертвовать собой во имя любви к Богу и веры в Его единство. Так и поступили Анания, Мисаил и Азария в то время, когда, по приказу Навуходоносора, все, в том числе и Израильтяне, из боязни, поклонились истукану, и никто из них не решался святить имя Господне, к стыду Израильтян, ослабевших в исполнении этой обязанности. Следует, однако, заметить, что сказанное имеет место только при многолюдном собрании, подобно упомянутому случаю, наделавшему шуму во всем свете. И так как от подобного громогласного события много могло бы зависеть распространение веры в единого Бога, то Бог предвозвестил через Исаию, что опозорение Израильтян, при этом событии, будет не всеобщее, а что появятся юноши, которых не устрашит смерть, и которые будут жертвовать собой для распространения веры и всенародного богосвящения. Как сказано: 
(Исаия 29:22—23). «Не устыдится ныне Иаков, не побледнеет ныне лице его, ибо он видит детей своих, творения Моих рук, святящих имя Мое».

(Там же, Мицва 9).
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ГЛАВА IV.

ВЕРА И НАДЕЖДА

1)    Вера   в   Сотворившего   словом   Своим   вселенную    так важна, что в награду за то, что Израильтяне (При Чермном море), уверовали в Бога,   на них почил  святой   дух,   и они воспели песнь. Точно также праотец   наш Авраам   сподобился   наследия в  мире сем и в мире  будущем   только за свою   твердую  веру в Бога, как сказано: (Быт. 15, 5)   «И он поверил Превечному, и Он вменил ему это в заслугу».
(Мехилта, Бешалах, 6).

2)
Р. Неемия говорит: кто с искреннею верою принимает на себя  исполнение хотя   одной   заповеди,    достоин,   чтобы на нем почил   святой   дух.

(Там же).

3)
Р. Симелаи проповедовал: 613 заповедей объявлены были Моисею на Синае. Явился Давид и свел их к одиннадцати, как написано: (Псал. 15:1—5) «Господи! кто может пребывать в жилище Твоем? Кто может обитать на святой горе Твоей?
1) Тот, кто ходит непорочно; 

2) творит правду; 

3) говорит истину в сердце своем; 

4) кто не клевещет языком своим;

5) не делает ближнему своему зла; 

6) не принимает поношения на родственника своего; 

7) тот, кто презирает низкого человека; 

8) а боящихся Бога уважает; 

9) кто, поклявшись, даже во вред себе, не изменяет;  

10) кто серебра своего не отдает в рост;

11)  и кто даров против невинного не принимает».


 Явился Исаия и свел их к шести, как написано: (Ис. 33. 14—15) «Кто из нас устоит пред огнем пожирающим? 

1) Тот, кто шествует праведно; 

2) говорит истину; 

3) презирает хищническую корысть:  

4) отрясает  свои руки  от мзды; 

5) затыкает свое ухо, чтобы не слышать о кровопролитии и 

6) закрывает глаза свои, дабы не смотреть на зло». 

Явился Михей и свел их к трем, как написано: (Мих. 6:8) «Сказать ли тебе, человече! что есть благо и чего Превечный требует от тебя? 

1) творить правосудие: 

2) любить добродетель и 

3) смиренно шествовать пред Богом твоим».
Впоследствии сам Исаия свел их к двум заповедям, как написано: (Ис.51.1) «Так говорит Превечный: Соблюдайте право и творите справедливость». 

Пришел Авакум и свел их к одной  заповеди,   сказав. (Авак. 2. 4) «А праведный верою своей жив будет».

(Маккот 23б).

4)
Р. Элиезер великий говорит: Кто, имея хлеб в корзине, спрашивает: что я буду есть завтра?   принадлежит   к маловерующим.

(Сота 48а).

5)
О манне небесной сказано: (Исх. 16:4) «Я посылаю вам хлеб с неба, и пусть народ выходит и собирает ежедневно, сколько нужно на день». Тот, Кто сотворил день, сотворил и потребную для него пищу. Оттуда р. Элиезер Модеянин вывел заключение, что тот, кто имеет пропитание на сегодня и он спрашивает:  что я  буду есть завтра? принадлежит к  неверующим.

(Мехилта, Ваиса).

6)
Ученики р. Симеона, сына Иохаи, спросили его однажды: Почему Бог не дал Израильтянам манны разом на весь год? На это он им ответил: Объясню вам это притчею. Какой-то царь отпускавший своему сыну содержание на целый год разом, стал замечать, что сын его является к нему только раз в год. Тогда он решил впредь отпускать ему продовольствие поденно, и сын стал являться к нему каждый день. Тоже самое применимо к Израильтянам. У кого было четверо или пятеро детей, был постоянно озабочен, появится ли завтра манна и не умрут ли все с голоду; вследствие этого помыслы Израильтян постоянно обращены были к Отцу небесному.

(Иома, 76а).

7)
Р. Симеон, сын Элазара, говорит: Видел ли ты когда-нибудь, чтобы зверь или птица занимались ремеслом? Однако они получают свое пропитание без забот, а ведь они сотворены для того только, чтобы служить мне. Я ли, сотворенный для служения моему   Творцу,   не имею  права  на беззаботное  пропитание?   Но я  сам себе  повредил   своими  поступками,  а потому продовольствие мое с трудом мне достается.

(Киддушин, 81б).

8)
Р. Меир сказал: Откуда мы знаем, что человек должен благодарить Бога и за постигающее его несчастие, как за получаемое им добро? — Сказано: (Второзак. 8:10) «Что Превечный, Бог твой, дал тебе» Он твой судья, и ты должен принимать Его приговоры, все равно, милуют ли они тебя, или осуждают
.

(Берахот 48б Ср.Иер. Берахот гл. 9).

9)
Р. Иоханан и р. Элеазар говорят оба: Человек не должен переставать надеяться на Божью милость даже тогда, когда острый меч  уже касается его горла, как сказано: (Иов 13. 15) «Вот Он убивает меня,  а я на Него   надеюсь».

(Берахот 10б и Тана дебе Элиягу,  19).

10)
Р.Иеремий сын Элеазара сказал: Что означает стих: (Быт. 8. 11) «И голубь возвратился к нему (Ною), и вот масличный лист во рту у него»? — Голубь так молился: Вседержитель мира! пусть пища моя будет горька, как масличный лист, лишь бы она была из рук Твоих, а не сладка, как мед — из рук плоти и крови (человека).

(Эрувин 18а).

11)
В виду явной опасности нельзя полагаться на чудо, ибо мы находим в св. писании, что Самуил сказал: (1 Сам. 16. 2) «Как я пойду? Ведь Саул узнает и убьет меня».

(Киддушин 39а).

12)
Р. Авин Левитянин говорит: Кто насилует обстоятельства,   того   обстоятельства   насилуют в свою очередь, а кто им уступает, тому и они делают уступку.

(Берахот 64б).

13)
«Поди, народ мой, и т., д. укройся на малое мгновение, пока пройдет гнев» (Ис. 26. 20).—Когда ты видишь, что обстоятельства не благоприятствуют тебе, то ты им не сопротивляйся, а предоставь их естественному   ходу,   потому что кто идет  против обстоятельств,   делается рабом их, а кто покоряется им, делается их господином.

(Агадат Берешит 46).

14)
«Все пути человека чисты в его глазах»  (Прит. Солом. 16,   2).   Неразумный считает себя мудрецом и не знает, что Бог один управляет всеми нашими помыслами. Но когда человек обращает свои помыслы к Господу, Господь направляет их к добру, как сказано: (Там же 3) «Предай Господу  дела твои, и намерения твои исполнятся».
(Мидраш Мишле 16).

15)
«Не ревнуй злодеям, не завидуй делающим беззаконие, уповай на Превечного и делай добро» (Псал. 37, 13). — Всесвятой так сказал Давиду: Когда увидишь, что Я делаю добро грешнику, то ты не огорчайся, а продолжай свое покаяние и помни, что если Я снисходителен к раздражающим Меня грешникам, то тем паче Я буду снисходителен к тебе!

(Ялкут 2. § 103).

16)
Человек должен радоваться постигающим его несчастиям более, чем получаемым благам, ибо если он всю жизнь свою провел в счастье, то он не может быть чист от грехов, которые искупаются только испытаниями, как сказано: (Прит. Сол. 3:11—12) «Наказания Превечного, сын мой, не отвергай, и не тяготись обличением Его, ибо кого Превечный любит, того наказывает и благоволит к тому, как отец к сыну своему».

(Таихума 36).

17)
Р.    Гуна   именем    Р.   Баха:   «Милость и правосудие пою» (Псал. 101, 1).  Давид так сказал   Всесвятому: Милость ли Ты мне оказываешь, суд ли надо мною творишь — в обоих случаях я пою Тебе.

(Иерус. Берахот 9. 22 и Вав. Берах. 60).

18)
Р. Абугу постигло несчастие: у него умер ребенок и пришли р. Иона и р. Иосей утешать его. Они нашли его скорбящим, но, из благоговения перед ним, не осмеливались сказать ему что-нибудь. Тогда он сам начал:

- Мужи ученые, скажите поучительное слово.

- Мы это предоставляем нашему учителю, — ответили они. 

И Абуга   начал:    Существует  постановление:   по  совершении смертного приговора, родственники казненного являются к судиям и свидетелям с приветствием, дабы тем заявить, что они ничего против них не имеют, что приговор их справедлив
. Если мы обязаны такою покорностью земной власти, которая может допускать ложь, неправду, ошибки, лицеприятие и подкуп, и которая скоропреходяща, — то не с большим ли смирением должны мы принимать приговоры Власти небесной, у Которой не имеет места ни ложь, ни неправда, ни ошибка, ни лицеприятие, ни подкуп и Которая существует во веки веков?

(Иерус. Синедрин гл. 6.  галаха 6).

19)
Когда человека постигают болезни, он должен тщательно исследовать свои поступки, как сказано: (Плач Иерем. 3, 40). «Осмотрим пути свои, исследуем их и обратимся к Превечному». Если же он в своих поступках не нашел ничего предосудительного, то он должен думать, что Бог наказывает его за его нерадение в изучении Закона; как сказано: (Псал. 94. 12). «Блажен человек, которого вразумляешь Ты, Превечный, и наставляешь Законом Твоим». Если же он и в этом отношении исправен, тогда он должен знать, что постигшие его страдания происходят от благоволения к нему Превечного, как сказано: (Прит. Сол. 3, 12) «Кого Бог любит, того наказывает».












     (Берахот 5б).

20)
Блажен человек, который без ропота переносит постигшие его страдания. Если бы Иов безропотно переносил свои страдания, говорилось - бы «Бог Иова», точно так, как говорится: „Бог Авраама, Бог Исаака и Бог Иакова". Но он не так поступил, а, застигнутый страданиями, возроптал, восклицая: (Иов 23. 3). „О, если бы я знал, где найти Его"! Тогда Всесвятой ему ответил: (Там же 38, 2)  «Кто сей, омрачающий Провидение словами неразумными».

(Ялкут 2 § 150).

21)
Праведники обыкновенно признают правым постигающий их приговор Господень. Авраам сказал: (Быт. 18. 27); «Я прах и пепел». Иаков сказал: (Там же 32, 10); «Недостоин я всех милостей и всех благодеяний, которые Ты сотворил рабу Твоему». Давид сказал: «Смердят, гноятся раны мои от безумия моего».

(Там же 142).

22)
«Не делайте предо Мною богов серебряных» (Исх. 20. 23). Всесвятой так сказал Израильтянам: Не поступайте со Мною, как поступают прочие народы с своими богами. В счастье они своих богов   почитают,   как  сказано:  (Авак. 1, 16).   «Посему он приносит жертвы сети своей и кадит мреже своей, потому что от них тучен удел его». Когда же их постигает несчастие, они проклинают своих богов, как сказано: (Ис. 8, 21). «И бывает, когда он голоден, он злобствует на царя своего и бога своего». Вы же, Израильтяне, не должны так поступать. Творю ли Я вам добро — благодарите; ниспосылаю ли Я на вас бедствия — тоже благодарите; так и Давид сказал: 
(Псал. 116, 13); «Чашу спасения приму — имя Господне призову»; (Там же 3—4); «Горе и скорбь постигают меня — имя Господне призову».

(Там же 44).

23)
«Чего бояться мне во дни бедствия когда наказание за мои проступки окружает меня"? (Псал. 49. 6). Когда праведников постигают болезни,  они стараются исследовать,   за какой именно грех обрушилось на них наказание.

(Там же 151).

24)
«Жену доблестную кто найдет? Цена ее выше жемчугов» (Притч. Сол. 31. 10). — 
С р. Меиром случилось следующее. Когда он однажды, во время субботних вечерен, сидел в синагоге и проповедовал, у него умерли дома двое его сыновей. Что же сделала мать? Она положила их на кровать и покрыла простыней. Возвратившись по исходе субботы домой, р. Меир обратился к жене своей:

—
Где дети?

—
Они пошли в синагогу, ответила она.

—         Я смотрел и не видал их в синагоге,—сказал он. Она поднесла ему чашу, и он совершил над ней благословение „авдала"
.

—
Где же дети? спросил он в другой раз.

—
Они куда-то ушли и скоро возвратятся, ответила она и подала кушать.

Когда он окончил ужин, жена сказала ему:

—
Рабби, позволь мне предложить тебе вопрос.

—
Спрашивай, отвечал он.

—
Несколько времени тому назад, начала она, — пришел ко мне кто-то и вручил мне вещь на хранение, а теперь он за нею пришел;—возвратить ли ему ее, или нет?

—        Дочь моя — сказал он—у кого лежит вещь на хранении, тот должен во всякое время возвратить ее его собственнику,

—
А без твоего ведома я не осмелилась возвратить ее.

Тут взяла она его за руку, повела в горницу, подвела к кровати и сдернула простыню.

Увидев обоих своих сыновей мертвыми, р. Меир заплакал и воскликнул:

—
Дети мои! наставники мои! Дети мои по рождению и наставники—по обучению   своему,  которым они просвещали меня.

Тогда жена сказала:

—
Рабби! Не ты ли меня сейчас учил, что мы должны возвращать поручаемое нам на хранение его собственнику? «Господь дал, Господь и взял; да будет имя Господне благословенно».
(Мидраш Притч. Сол. 31. Ялкут 2. 146).

25)
Нахум, прозванный Гамзу
, имел привычку при всяком встречавшемся ему неожиданном случае, говорить: «И это к лучшему». — Однажды евреи должны были послать дань кесарю. Через кого послать? Выбор пал на Нахума, слывшего за чудотворца. Ему была сдана на руки шкатулка, наполненная драгоценными камнями и жемчугом, и он отправился в путь. К вечеру он остановился на ночлег в одном селении. Ночью поселяне встали, выпорожнили шкатулку и наполнили ее землею, Когда он пришел ко двору и там заглянули в шкатулку, то нашли, что она наполнена землею. Полагая, что евреи издеваются над ним, кесарь велел было казнить Нахума, который и тогда подумал: «и это к лучшему». В эту минуту предстал Илия пророк в образе царедворца и сказал им: «Быть может, что это глыбы той земли, которою владел некогда их праотец Авраам и которая имела то свойство, что, будучи брошена против неприятеля, обращалась в мечи и стрелы». Случилось это тогда, когда против одной провинции испробованы были все средства и она не покорялась, а потому решились попробовать этой земли. Опыт удался: провинция изъявила покорность. Тогда повели Нахума в царскую сокровищницу, наполнили его шкатулку драгоценными камнями и жемчугами и отпустили его с большими почестями. Когда он опять остановился в прежнем селении, его спросили, что он поднес кесарю, который осыпал его столькими милостями? «Что я взял с собою, то и поднес, ответил он. Поселяне пошли ко двору и сказали кесарю: «земля, которую тебе поднесли, взята была у нас, — вот. Она». Сделали опыт и он не удался, и поселяне были казнены.

(Сингедрин 108—109, Таанит 21а).

26)
От имени р. Акивы учили: Да привыкает человек говорить: «Все, что Милосердный делает, Он ко благу нашему делает». Однажды в своем путешествии р. Акива зашел в какое-то местечко, в котором хотел переночевать, но никто не давал ему ночлега. Произнеся: «все, что Милосердый делает, ведет к добру», — он удалился в лес и заночевал. При себе же он имел петуха, осла и свечку. Подул ветер и потушил свечку; пришла кошка и съела петуха; пришел лев и съел осла, и 
р. Акива произнес: «все, что Милосердый делает, ведет к добру». В ту же ночь, на помянутое местечко напали разбойники и ограбили его жителей. Тогда р. Акива сказал последним: А что, не говорил ли я вам, что все, что делает Милосердый, ведет к добру?
.

27)
Рассказывают про Нахума, прозванного Гамзу, что он, будучи слеп на оба глаза, не владея руками и ногами и весь покрытый язвами, лежал в ветхом домике на кровати, ножки которой были опущены в сосуды с водою, дабы на нее не полезли насекомые. Однажды ученики его, заметив, что домик близок к падению, хотели вынести своего учителя вместе с кроватью. „Дети мои", сказал им Нахум; „вынесите сперва домашнюю утварь, а потом уже меня с кроватью: ибо уверяю вас, что пока я нахожусь здесь, дом не обрушится". Так ученики и сделали, и едва они вынесли кровать, дом обрушился. Тогда ученики обратились к нему с следующим вопросом:

— 
Рабби! Если ты такой богоугодник, то отчего же тебя посетили сии несчастия?

—
Дети мои! — отвечал он, я сам испросил их у неба, и вот по какому случаю. Однажды я отправлялся к тестю моему в гости. Со мною были три осла, из которых один был навьючен съестными припасами, другой — напитками, а третий — разными сластями. На пути я встретился с нищим, который, загородив мне дорогу, сказал: «Рабби, накорми меня»... «Обожди, отвечал я ему: пока развьючу осла». Не успел я развьючить осла, как нищий испустил дух. Тогда я припал к его лицу и воскликнул: «глаза мои, которые не пожалели твоих глаз, пусть ослепнут; руки мои, которые не пожалели твоих рук, пусть отнимутся; ноги мои, которые не пожалели твоих ног,   пусть отсохнут». — Но совесть моя не успокоилась до тех пор, пока я не прибавил: да покроется все мое тело проказой.

—
Горе нам, рабби, воскликнули ученики, что мы должны видеть тебя в таком положении.

—
Горе было бы мне, отвечал Нахум, если бы вы не видали, меня в таком положении.

28)
 Р. Иосей из Гузала сказал: Откуда мы знаем, что нам запрещено обращаться за советами к халдеям? (кудесникам).— Из Писания, где сказано: (Второз. 18, 13—14) «Будь непорочен с Превечным, Богом твоим. Ибо народы сии, которых ты изгоняешь, слушают гадателей и прорицателей; тебе же не то дал Превечный, Бог твой».
(Песахим 113б).

29)
Р. Иоханан сказал: Откуда мы знаем, что Израильтяне не состоят под влиянием какой-нибудь планеты? — Из Писания, где сказано: (Иер. 10, 2) „Так говорит Превечный: к обычаям язычников, не привыкайте и знамений небесных, которых пугаются язычники не пугайтесь".

(Шаббат 155а).
30)
Верующий обязан постоянно думать, что Бог следит за ним и проникает в сокровеннейшие тайники души его, а потому он должен всегда бояться Его, славить имя Его, созерцать и исследовать Его деяния по правлению созданиями Своими, свидетельствующими о Его величии, мудрости и могуществе. Если он так будет делать, то Бог утешит его в скорби его, успокоит его сердце от всякого страха, отворит ему врата разума, откроет ему тайны мудрости Своей, будет оберегать шаги его на пути жизни и не предоставит его самому себе и силе своей в борьбе с нуждою, как сказано: (Псалм. 23, 1). «Бог пастырь мой и ни в чем не нуждаюсь и т.д.» Он достигнет той высокой степени, на которой стоят благочестивые и праведные; он будет видеть без глаз слышать без ушей, говорить без помощи языка, ощущать и чувствовать независимо от внешних чувств; поймет и сообразит все без всякого затруднения, и ничто не наскучит ему. Воля его будет соответствовать воле Божией и любовь его—Его любви, Он будет любить того, кого Бог любит и презирать того, кого Бог презирает. О подобном человеке Соломон мудрый говорит от имени Бога: (Притч. Сол. 8, 34). «Блажен человек, слушающий Меня и проводящий    дни    свои у ворот   Моих». Дальше (35 ст.) говорит он: «Находящий  Меня, находит   жизнь  и приобретает благоволение Божье».

(Хобот Галебабот, «хешбон ганефеш» III гл.).
31)
Ворожба и волшебство это ложь и обман, которым древние язычники совращали народы с пути истины, привлекая их на свою сторону. Израиль же, как народ просвещенный, не должен увлекаться такими глупостями и предполагать в них хоть малейшую пользу, ибо сказано: 
(Числа 23. 23), «Нет волшебства в Иакове и нет ворожбы в Израиле»; также сказано: 
(Второзак. 18, 14). «Ибо народы сии, которые ты унаследуешь, слушают гадателей и прорицателей; а тебе не то дал Превечный, Бог твой». Верующий в вышеупомянутые и им подобные нелепости и предполагающий, что это истина и мудрость, и что только св. писание запретило их из каких-либо видов, — глупец и невежда; ученые и образованные люди могут доказать непреложным образом, что все подобное, св. писанием запрещенное — суета и нелепость, которыми завлекались невежи и из-за них оставляли путь истины. По этому поводу Св. Писание говорит: (Второзак. 18, 13) «Будь непорочен перед Превечным, Богом твоим».

(Маймонид, тракт. об идолопоклонстве, отдел I, § 17).

32)
Желание твое заниматься астрологией не нравится мне и прошу тебя выкинуть эту дурь из головы; очисти от нее ум твой, как очищают платье, покрытое грязью. Потому что она (астрология) не заключает в себе ничего существенного и, будучи отвергаема, как ложь, философами других наций, она должна быть отвергаема нами тем паче.

(Маймонид, Игерет   Тэман, послание к Йеменцам, 5).

33)
Знай и то, что подобно слепому, полагающемуся на зрячего проводника своего и руководящемуся им везде, куда бы он не ходил; подобно не знающему медицины больному, который исцеляется от болезни и избавляется от смерти, полагаясь на ученого врача и следуя его предписаниям и советам, народной массе прилично полагаться на мудрых пророков, а после пророков — на ученых философов, которые денно и нощно трудятся над исследованием разных идей и мнений, дабы узнать, какое из них правда и какое — ложь.

(Там же).

34)
Занимающийся заклинанием ангелов, духов или волшебными заговорами, не хорошо кончит: он или сам пострадает или детей его постигнет несчастие. Поэтому следует человеку избегать всего этого, а также не просить и других делать для него подобное; самое лучшее для человека — молиться Богу. Собираясь в путь, человек не должен заклинать и просить ангелов о счастливом пути, а должен возносить о том молитву к Богу и Бог верно услышит его. Так нигде не находим, чтобы пророки, бывая в опасности и даже подвергаясь смерти, прибегали к заклинаниям; они, в подобных случаях, усердно молили Бога, будучи уверены, что кроме Него, никто и ничто не спасет их, так как все зависит от Его святой воли.

(Сефер Хасидим § 280).

35)
Если какой-нибудь ученый, иноверец или еврей, скажет, что даст тебе талисман, имеющий свойство располагать к тебе людей, что бы они любили и уважали тебя, или — что-нибудь такое, способствующее человеку разбогатеть: то, не говоря уже о том, что таких вещей нельзя носить на себе в субботу, ты и в будни не должен верить в такие глупости, ибо сказано: (Второзак. 18. 13) «Будь непорочен с Превечным, Богом твоим». Когда будешь непорочен, то не будет у тебя этих вещей, а будешь уповать на Бога и Ему молиться. Если Он исполнит твое желание — хорошо; но и в противном случае, ты не должен думать, что так как молитва моя не услышана, то я прибегну к волшебству; но думай, «что если бы я того заслужил, то молитва моя была бы услышана».












            (Там же).

36)
«Не ворожите и не гадайте» (Левит 19. 26). Не ворожите т. е. не подражайте гадающим на кошках или птицах, и не поступайте подобно тем, которые считают нехорошим знаком для себя, если хлеб выпадает у них изо рта или, если олень перебегает им дорогу, и из боязни, что им предстоит беда, возвращаются назад. Вообще, не употребляйте никакого рода ворожбы, чтобы предварительно узнать, следует ли что либо предпринимать или не следует, «Не гадайте», т. е. не приписывайте времени дурных или хороших влияний на предприятия ваши. Так, например, не верьте, что в такой то именно день следует начать что-нибудь делать, а в такой-то не следует. Вообще, не верьте гадателям и тем, которые предвещают будущее по небесным светилам, а только уповайте на Господа Бога, Создателя земли и небес. Гадатели и прорицатели—маловерующие и порочны, а тебе заповедано: (Второзак. 18:13) «Будь не порочен с Превечным, Богом   твоим».    Вообще,   все    вышеупомянутые    суеверия   заимствованы у народов Ханаанской земли, о которых сказано: (Там же 18, 14) «Ибо народы сии, которые ты унаследуешь, слушают гадателей и прорицателей, а тебе не то дал Превечный, Бог твой».

(Шааре-тешуба р. Иона 31).

37)
«Не волшебствуйте» (Левит, 19, 26). В основании этого запрета лежит то, что святому, богоизбранному народу не прилично такое безумие, которое, кроме всего прочего, бывает причиной безверия и богоотступничества, так как оно приводит человека к тому, что он начинает отрицать Провидение Божие и приписывать все совершающееся с ним одному только случаю, и таким образом покидает все основы религии. Поэтому Бог, пекущийся о нашем благе, заповедал нам удаляться от подобных суеверий, как источника вредных и пагубных мыслей, способных вытеснить из нашей души справедливую и благотворную мысль, что все постигающее нас ниспослано нам Богом, Который воздает каждому по заслугам. Волшебства же сами по себе не помогают и не вредят; и по их поводу сказано: (Числа 23. 23) «Нет волшебства в Иакове и нет ворожбы в Израиле».












         (Хинух 92).

38)
«В седьмой (год) оставляй ее (землю твою) необработанной, также оставляй произведения ее и пусть едят их убогие народа твоего» (Исход 23, 11). Основная идея этой заповеди состоит в том, что мы должны на веки запечатлевать в нашей памяти то, что Бог сотворил мир в шесть дней, а в седьмой почил от всех дел Своих, чтобы искоренить из нашей души пагубное мнение атеистов о первичности вселенной, подкапывающее все основы религии. Поэтому лежит на нас обязанность заниматься полевой работой только шесть лет, а в седьмой оставлять поля необработанными, подобно тому, как заповедано нам работать вообще только шесть дней, а в седьмой отдыхать, дабы мы никогда не забывали, что Бог — Творец мира и все создано Им. Заповедь не только не обрабатывать полей в седьмой год, но и оставлять все родившиеся на них в этом году плоды и хлеба, имеет целью своею напоминать человеку, что земля, ежегодно доставляющая ему свои произведения, не по собственной силе (как думают фетишисты) производит все это, а по воле Бога, Хозяина ее, Который имеет право распоряжаться ее произведениями, как ему угодно. Кроме главной идеи, в вышеупомянутой заповеди заключаются и другие чрезвычайно полезные мысли, как например,   о щедрости и об уповании на Бога; ибо, во-первых, нет щедрее того, который раздает свое имущество бедным без всякого расчета на вознаграждение, и во-вторых, тот, который решается пожертвовать годичным произведением   всех  своих  земельных владений, тот не может не быть   проникнутым надеждою, что Бог вознаградит его. Привыкая   же  к таким благотворительным  делам,   он и семейство его всегда останутся чужды скряжничеству и малодушию.

(Там же 34).

39)
Один мудрец сказал; «человеку нужны три вспомогательные средства, для упрочения в себе охоты и желания делать добро; а именно: твердое упование на Бога, как сказано: (Пс. 55, 23) «Полагайся на Бога и Он будет питать тебя», искренняя вера в Него и  твердость духа в несчастии. В душе человека усиливается упование на Бога, вследствие искренней веры, что Бог устраивает его благосостояние здесь, в настоящей жизни, и приготовляет ему блаженство в будущей. Вследствие же твердости духа, которая помогает ему, не ропща и не отчаиваясь, переносить разные бедствия и несчастия, укрепляется в нем до непоколебимости вера в Бога. Не подлежит сомнению, что человек, искренно верующий, что нет благодетельнее и милосерднее Бога, что Он творит справедливый суд, что все, что бы Он ни делал, ведет ко благу его в настоящей жизни и, что в будущей Он щедро вознаградит его за все понесенные им страдания, ради Великого Имени Его, равно, как за безукоризненное поведение и беспорочную службу его, не подлежит никакому сомнению, что такой человек будет рад всему присужденному ему Богом. Кто не рад, если взамен отнятых у него медных денег, дают ему слитки золота?

40)
Искренно верующий в Бога и твердо уповающий на Него, не опасается людских напастей и не боится их интриг и козней; он никому не служит раболепно и не покоряется человеческой воле; не надеется на смертного и не соглашается с ним в том, что противно Богу. Упрекая людей в дурных поступках, он не боится задевать их честь, не дает им поблажки и не поддакивает сказанной ими лжи, а будучи пристыженным, он не оскорбляется.

41)
Человек должен уповать на Бога не бессознательно, а по убеждению. Во-первых, он должен быть убежден, что Бог печется о нем более, нежели всякий смертный, что Он бдит над ним везде, где бы он ни был и, когда он поступает неосторожно, Он защищает его от непредвиденных им бедствий, как сказано: (Пс. 116,6). «Бог стережет неопытных». Во-вторых, — что всякое добро, доставшееся ему  от родителей, братьев,   родственников, друзей и от кого бы то ни было, — дано ему Богом, а они все посланы Им только для доставления ему этого добра. В-третьих,— что всего этого добра он достиг не потому, что Бог нуждается в нем (в человеке), а лишь по Божьей милости и снисходительности. В-четвертых, — что есть предел его деятельности; что никто не в состоянии ни прибавлять к тому, что установлено и решено Богом, ни убавлять от этого; что никто не может достичь больше, нежели суждено ему Богом, ни уменьшить данного ему Им; что никто не в силах ни остановить решения Бога, ни ускорить их. В-пятых, — что Бог видит его насквозь и знает, искренно ли его упование на Него или нет. В-шестых, — что он обязан исполнять все заповеданное ему Богом, если хочет, что бы Бог исполнял все его желания. В-седьмых, — что Бог создал человека для труда и работы, посредством которых он должен доставлять себе сотворенные для него Богом предметы необходимые для пропитания. Если бы все необходимые потребности человека, как пища, одежда и т. и. доставлялись ему готовыми без всякого труда, то он был бы чужд всякой добродетели, как напр., даяния бедным милостыни и т. п., — лишен многих заслуг и достоинств. Кроме всего этого, если б человеку не нужно было трудиться искать себе пропитания, то он, от праздности, впал бы в тяжкие грехи, предался бы разврату, перестал бы уповать на Бога и отрекся бы от всего заповеданного Им, как сказано: (Второз. 32, 15); «И утучнел Израиль, и стал упрям; и оставил Бога, создавшего его», и относительно этого сказали раввины: «Благо, когда учение соединено с практическим занятием, ибо эта двойственная деятельность отвлекает человека от греха».

(Орхот Цаддиким 20).

42)
И действительно, самое лучшее для человека — держаться средины, как относительно Бога и духовной жизни, так и в обыденной, практической его жизни. С одной стороны, человек должен быть точным в исполнении всего, касающегося Бога, всячески стараться угождать Ему, постоянно надеяться и уповать на Него; с другой же стороны, должен он заниматься делом и не сидеть, сложа руки, как уверенный в своих заслугах, или же, как отчаивающийся; но должен трудиться по мере сил своих и не опасаться, что дела его не удадутся ему. Он должен уповать на Бога, в воле Которого — все судьбы его; как сказано: (Притчи Сол. 16, 9) «Человек обдумывает путь свой, а Бог направляет стопы его». Этому-то и учил нас Моисей, наш законодатель,  (Второзак. 8, 18) «Чтобы   ты помнил  Превечного, Бога твоего, ибо Он даст тебе силу приобретать благосостояние» потому что благосостояние человека зависит от двух условий, от стараний и труда его и от Божьей помощи, о чем человек должен всячески молить Его.

43)
При таком поведении человека не может быть, чтобы труд его не вознаграждался и не увенчался успехом. Если даже случится, что труд его пропадет даром и опытность и практичность его нисколько не помогут ему в беде, то он по крайней мере поймет, что этим Бог или наказывает его, или испытывает, смотря потому, чему он должен подвергаться за его грехи и слабости, и он перенесет это безропотно. Если же он впадет в беду по глупости, неопытности и нерадению своему, тогда он сам виновник своего несчастия, потому что не старался устранить его от себя, и Бог тут ни причем.

(Акедат Ицхак, книга Бытия гл. 26).

44)
Чародейство и такие суеверия, как верование в злых духов и нечистые силы, гадание по животным и костям мертвых вообще, а по костям животного, известного под именем Иадуа в особенности, также занятие фиглярством, отвлекают от Бога и потому запрещены Св. Писанием. В сущности же, они ни помогают, ни вредят никому; но они могут повредить тому, который всецело предается им и воображение которого постоянно занято ими.

(Менорат Гамоар. Глава 1, статья 10, ч. II).

45)
Хотя случаем иногда и оправдывается нелепое мнение, что время имеет свойство благоприятствовать человеческим делам или дурно влиять на них, однако, уповающий на Бога не должен бояться этого; Бог защитит его от всех случайностей, как сказано: (Пс. 32, 10) «А уповающего на Бога окружает милость». Подобно тому царь Давид говорит в другом стихе: (Там же 31:16), «В Твоей руке времена мои». т. е., что не боится никаких   случайностей,   так как   всемогущество   Бога   является   во всем творении Его и Он в силах предотвращать влияние случайностей. Праведники и благочестивые, а тем паче ученые, которые выше этого суеверия, безусловно уповают на Бога и отдаются под Его покровительство и защиту и Он покровительствует им, как сказано: (Там же 116, 6). «Бог защищает неопытных»; также сказано: (Там же 127, 1) «Если Бог не сохранит города, напрасно бодрствует страж». Но тот, который, отрешившись от Бога, гоняется всю жизнь за  недостижимым,  считает себя гадателем, прорицателем и знающим тайные  свойства времен,  тот называется кудесником.

(Там же).

46)
Когда Бог посещает вас какой бы то ни было бедой, постигающей тело ваше или достояние ваше, то не ропщите, а принимайте все это с покорностью и сознавайте, что Бог прав, производя над вами такой строгий суд. Человеку вменено в обязанность сознавать, что Бог, карая его, творит над ним справедливый суд, ибо сказано: (Второзак. 8, 5). «И знай в сердце твоем, что Превечный, Бог твой, наказывает тебя, как человек наказывает сына своего». Относительно этого говорится в сочинении, «Сар-Шалом», что человек не должен сетовать на постигшее его злосчастие, ибо все бедствия, ниспосылаемые праведнику Богом здесь, в сем мире, служат к благу его, дабы он сподобился блаженства в мире будущем. Принимая страдания с покорностью, он легче переносит их и скоро избавляется от них; в противном же случае, горевание и сетование его не только не помогают ему, но даже делают его страдания тяжелее и несноснее. Поэтому должен человек, себе в утешение, постоянно говорить: «что милосердый Бог ни делает, все для блага моего Он делает».
47)
Однажды случилось, что какой-то придворный врач чем-то навлек на себя гнев своего государя. Государь приказал снять с него дорогие одежды его, одеть его в арестантскую одежду и, заковав в цепи, бросить в темницу. В пищу он назначил ему ежедневную порцию ячменного хлеба, ложку соли и кружку воды. Надзирателям и смотрителям тюрьмы государь велел передавать ему всякое слово, произнесенное арестантом. Врач этот был необыкновенно умен и все, что он ни говорил, всегда обличало великую мудрость. Но прошло много времени и надзиратели не услышали от него ни одного слова. Государь, желая послушать его мудрости, приказал наконец родственникам и друзьям врача навещать его в темнице, — может быть он заговорит с ними. Когда те вошли к нему в темницу и нашли его, не смотря на его страдания, по прежнему бодрым и здоровым, чрезвычайно удивились и спросили его, что бы это значило, что его страдания не подействовали на него и нисколько не повредили ему? В ответ на этот вопрос он им сказал, что у него есть микстура, составленная из семи разных материалов, которую он ежедневно принимает по несколько капель, и они-то укрепляют его душевно и телесно. Они попросили его сказать   им  эти материалы,   чтобы, в случае нужды, они могли тоже приготовить себе такое средство, и он им сказал: Первый материал это — упование на Бога, что Он может избавлять меня от многих тяжких бед и также избавит меня от моего государя, ибо (Пр. Сол. 21, 1) «Сердце царя в руке Божией, как ручей: Он направляет его по желанию». Второй—надежда, служащая всякому человеку опорою в беде, чтобы он не изнемогал под бременем страданий. Третий — сознание мое, что я виновник моего несчастия и за свои грехи подвергся беде, и никаким образом не смею роптать на Бога и жаловаться на мою судьбу, — разве Он услышит меня? Ведь сказано: (Исаия 59, 2) «Ибо грехи ваши произвели разделение между вами и Богом вашим». Четвертый—сознание, моей слабости, что я не в состоянии сопротивляться Богу и, если Он приговорил меня к ранней смерти, то смерть моя неминуема, и мне ничего не остается, как надеяться на Него. Пятый — знание что Бог карает меня ради моего блага; Своими наказаниями Он меня очищает от грехов, чтобы сделать меня достойным блаженства в будущей жизни, ибо сказано: (Пс. 94.12) «Благо человеку, которого Ты наказываешь»; и поэтому-то я рад Его наказанию. Шестой — довольство мое своею участью; я благодарю Бога за нее. И действительно, не должен ли я радоваться, что не подвергся еще большим наказаниям; что не бьют меня, что не морят меня голодом и холодом? Седьмой —уверенность моя, что Бог пошлет мне спасение нечаянно и неожиданно, ибо Он добр и милосерд и осмотрителен при определении чего-либо недоброго, и наверное спасет меня от всех бед и несчастий.

(Иеш—нохлин 108).

48)
Чтобы удалить нас от всякого рода, чародейства, Св. Писание предостерегает нас от совершения всего того, что не соответствует естественному ходу природы. Сказано: (Лев. 20, 23) «Не поступайте по обычаям народа и т. д.». Эти-то обычаи известны у раввинов под общим названием «обыкновения Эмореев
». Они запрещены нам потому, что считаются отраслью чародейства, которое находится вообще в связи с астрологией, приводящей к обоготворению Звезд и поклонению им. Те же обычаи, говорят раввины, которые относятся к медицине, т. е. если научным путем можно доказать, что они естественны и непротивны законам природы, не запрещены нам, как «обычаи Эмореев».

(Цеда Ладерех 114).

49)
Многие народы-монотеисты нашего времени разделяют пагубное мнение астрологов - богоотступников, будто бы Бог, по сотворении вселенной, оставил ее, поручив управление ею Семизвездию и другим планетам, которым он подчинил и судьбы всех людей без исключения, и никогда уже Он не в состоянии ни произвести перемены в их строе и порядке, ни переменить однажды данной им силы дурно или хорошо действовать на людей. Но велика вина наша из-за братьев наших, верующих и сынов верующих в единого Бога, предки которых стояли на горе Синае. Как далеко отступило сердце их от Бога и стопы их от пути истины, когда оставляют совершенное Учение наше из-за таких нелепых бредней и порочат многих великих мужей! Отступив сердцем своим от Бога, они и не подумают, что лучше всего молиться Богу, в руке Которого душа всего живущего. Они одурели до того, что не могут ни оглянуться в прошедшее, ни видеть настоящего, не могут знать, что были великие в своих глазах мудрецы и астрологи и они все умирали неестественной смертью от бедствий и меча. Как же они могут помогать другим, если не могли помочь себе; как они могут предвидеть будущее других, если не могли предвидеть собственного несчастия? Увы, какой стыд, какой срам! Не говорю уже о том, что св. писание, пророки и мудрецы предостерегали от этого, а они отрицают св. писание, наказание, возмездие и удивительные чудеса, о которых рассказывается в нем...
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ГЛАВА V.

УПОВАНИЕ НА БОГА.

1)
Сущность упования — это душевное спокойствие уповающего и уверенность его, что тот, на кого он уповает, сделает для него, по предмету его надежды, самое лучшее, по своей возможности и благоусмотрению. Главное же условие упования, без которого последнее немыслимо, это — чтобы уповающий твердо верил, что тот, на кого он возлагает свои надежды, не только исполнит свое обещание, но даже сделает сверх своего обещания — из одной милости и благоволения к нему.









       (Ховот Галевавот, об уповании. 1).

2)
Пять предварительных условий необходимы человеку для полного упования на Бога. Первое быть уверенным, что в Боге соединяются те семь качеств, при стечении которых только и возможно уповающему рассчитывать на кого-нибудь. Во 1-х, что Создатель милует человека более всех других милователей; да и вся милость и сострадание, которыми человек пользуется со стороны других, истекает из одного источника божественной милости, как сказано (Второз. 13, 18): «Он даст тебе милость». Во 2-х, что от Создателя не сокрыты все условия человеческого благополучия, что очень понятно, так как человек есть Его же создание, и никто лучше Творца не может знать о способах сохранения своего творения, о несчастиях, недугах, болезнях последнего, а также об их исцелении, как сказано (Исаия 48, 17): «Я Бог твой, научающий тебя к твоей же пользе, наставляющий тебя на ту стезю, которою должно тебе идти», и (Притчи 5, 12) «Ибо кого Бог любит, того и наказывает». В 3-х, что Создатель могущественнее всего могущественного в мире; Его слово решительнее слов: всех других и никто не перерешает Его приговора, как сказано в Псалмах: (115, 3) «Все, что Он пожелает, сделает», и (Исаия 55, 11) «Так и слово Мое, которое исходит из уст Моих, не возвращается ко Мне невыполненным». В 4-х, что Бог следит за поступками всех людей, не оставляет их и не уклоняется от них, — как малое, так и великое не может укрыться от него, и из-за одного дела не забывает Он о другом. В 5-х, что никто не в силах приносить себе пользу или причинять вред себе или другому без воли на то Всевышнего. Ибо, когда слуга имеет несколько господ, и каждый из них может быть ему полезным, тогда ему нельзя рассчитывать исключительно на кого-нибудь из них, так как он рассчитывает на каждого, ожидая пользы от всех их. Если же только один из них в состоянии быть ему полезным или вредным, тогда он, не ожидая пользы ни от кого другого, полагается на его одного. И так, когда человек убежден, что никто из земных созданий не в силах быть ему полезным или вредным, без соизволения на то Создателя, тогда, не питая надежды ни на кого, и не страшась никого, он полагается только на Бога, как сказано (Пс. 147,3) «Не надейтесь на вельмож, на смертного, у которого нет спасения» В 6-х, чтобы он умел ценить великое благо, оказываемое Богом человеку, зная, что благо, получаемое им, не есть что-нибудь должное ему или что Бог нуждается в нем, а что оно есть только подаяние, благодеяние, милость, как сказано в Псалмах (40, 6): «Много сделал Ты, Превечный, Боже мой: о чудесах и помышлениях Твоих о нас,— кто уподобится Тебе,— хотел бы проповедовать и говорить; но они превышают число». В 7-х, чтобы человек ясно понимал, что всему существующему в мире сем положены известные, не переступаемые пределы относительно количества, качества, времени и места: ни что не может быть ни короче, ни длиннее, ни больше, ни меньше, ни позже, ни раньше, чем то заранее определено Верховным Промыслом. Но сие предопределение требует для своего осуществления целого ряда действующих причин, которые в свою очередь зависят от других предшествовавших причин. А кто не понимает этого мирового порядка, тот приписывает происхождение замечаемой нами какой либо перемены или превращения какого-нибудь предмета какой-нибудь видимой причине, между тем как последняя сама по себе слаба, ничтожна и бессильна произвести какую-нибудь существенную перемену или переворот. Старание же наше ускорить то, чему Бог определил быть раньше, увеличить то, что Он умалил или умалить то, что Он увеличил, — если это только не относится к занятию св. писанием   или   к   исполнению заповедей Божиих, — свидетельствует только о слабости нашего понимания Превечного и о неведении нами разумности устроенного Им порядка, как сказано: (Екклез. 3, 1): «На все есть время и всякой вещи под небом своя пора» и (там же 5. 7) «Ибо за высоким смотрит высший, а над ними еще высший». Пути же Провидения слишком сокрыты, глубоки и высоки, чтобы мы могли возвыситься до уразумения части их, а тем паче всех их в совокупности, как сказано (Исаия 55, 9): «Как небо выше земли — так пути Мои выше путей ваших и мыслей ваших».
3)
Второе условие состоит в том, чтобы человек ясно сознавал, что Превечный следит за ним и ничто от Него не сокрыто, видимая и невидимая его сторона, внутреннее и наружное—все пред Богом раскрыто; Ему также известно, искренне ли упование человека на Него или нет, как написано (Пс. 94, 11): «Превечный ведает мысли человека, ведает, что они суетны» и (Притчи 24. 12) «А испытующий сердца разве не знает?» и (1. Цар. 8, 39) «Ты один знаешь сердце всех сынов человеческих».
4)
Третье условие, чтобы человек, уповая на Бога, уповал на Него одного, не приобщая к нему другого; ибо, если он, кроме Бога, будет уповать еще на кого-нибудь из земных тварей, упование его на Бога будет неполное. Известно, что если кто одно и тоже поручение дает двоим или многим лицам, поручение это остается не исполненным; тоже самое бывает с человеком, уповающим на Бога и в тоже время еще на кого-нибудь. Это может служить причиною тому, что желания его не исполнятся, как написано (Иерем. 17. 5.): «Проклят тот, кто уповает на смертного, считая плоть своею опорою, а от Превечного отклоняет сердце свое».
5)   Четвертое   условие:   иметь   бдительный   надзор и   большое старание   относительно   служения   Богу,   исполнения  Его  заповедей и избежания запрещенного Им, если человек хочет, чтобы  Бог удовлетворил его желанию, относительно того, в чем он на Него полагается, как гласит изречение наших ученых: (Абот 2,4) «Делай Его волю своею, дабы Он сделал твою волю Своею. Укроти свое желание ради исполнения Его   желания,   дабы Он  уничтожил желания других ради исполнения   твоего  желания».   Но   как   глуп, слабоумен и невежествен тот, который, уповая на   Бога, в тоже время поступает вопреки Его воле!... Тот   недостоин именоваться уповающим   на   Бога и о нем сказано (Иов 27. 8):   «Ибо какая надежда лицемеру, когда пресечет,  когда   исторгнет Бог душу Его?   Услышит ли   Бог вопль его,   когда  придет на него беда?» И сказано: (Иер. 7, 9—10) «Крадете, убиваете, прелюбодействуете и клянетесь во лжи, и приходите и становитесь пред лицом Моим   в доме сем,   который именуется   именем Моим».

6)
Пятое условие — ясно сознавать, что совершенствование вещей уже существующих зависит: 1) от намерения, которое имел Творец при сотворении вещи, и 2) от посредствующих причин, из которых одни близкие, другие отдаленные, одни явные, другие скрытые, но которые все стремятся к выполнению лежащего в их основе закона Господня. Пример близких причин представляет добывание воды из глубины земли посредством известного сосуда, почерпающего воду из колодезя. Далекую причину этого действия составляет человек, привязывающий лошадь к колесу, приводящий последнее в движение и, таким образом, поднимающий воду со дна колодца на поверхность земли. Лошадь, колесо и веревка, приводящие друг друга в движение, служат посредниками между человеком и сосудом, черпающим воду. Но если один из этих посредников поврежден, то невозможно действие, которое хотел бы человек произвести при их помощи. Итак, все действия, происходящие в пределах вещественного мира, производятся человеком не иначе, как по определению Всевышнего, по мере назначения Им причин, содействующих выполнению действий, как сказано (1. Сам. 2, 3): «Действия у Него взвешены,» и (Иерем. 32, 19) „Великий в советах и славный в действиях, а и (1. Цар. 12, 15) «Ибо эта причина устроена была Богом». При полном же отсутствии посредствующих причин, никакое физическое действие немыслимо.

7)
Убедившись в неизбежной зависимости человеческих действий от известных причин, мы должны теперь объяснить, что не каждому человеку следует пускаться в поиски за всеми возможными способами существования, ибо способов много: одни из них легкие, не утомляющие, а другие трудные, требующие напряжения, как напр. выделка кож, добывание железа и меди из рудников, очистка серебра в горнилах, переноска тяжестей, землепашество и постоянные разъезды по дальним странам и т. д. Человеку крепкого сложения, но малоразвитому, подобает заниматься этими работами, так как они ему по силам; но кто физически слаб, а умственно развит не должен прибегать к таким способам существования, которые изнуряют его тело, а только к таким, которые доступны его физической природе, и которыми он мог бы заниматься постоянно. Каждый человек имеет врожденную преобладающую склонность к тому или другому ремеслу, к тому или другому промыслу, преимущественно пред  всеми прочими. Такая склонность внушена его природе самим Богом. По этому, кто чувствует в себе склонность к какому-нибудь занятию, соответствующему его телосложению, должен взяться за него, как за способ своего существования, решаясь вкушать как сладость, так и горечь этого занятия и не унывая, когда оно некоторое время не удовлетворяет его потребностям: он должен уповать на Бога, что Он доставит ему пропитание во всю жизнь.

8)
При всех своих телесных трудах и душевных заботах о способах к существованию, человек должен сверх всего иметь в виду, что он этим исполняет заповедь Творца, Который повелел ему добывать себе пропитание посредством труда, заниматься хлебопашеством, приручать животных для употребления их к работе и в пищу, строить жилища и города; ибо сказано (Бытие 2,15): «И взял Превечный, Бог, человека и поселил его в саду Едемском, чтобы возделывать его и хранить его», и (Пс. 128, 2): «Если вкушаешь труд рук своих, тогда ты счастлив и благо тебе». Но при всяком предприятии, все равно, удается ли оно ему или нет, человек должен иметь в мыслях Бога. Ученые говорили: «При всех действиях твоих помни о Боге». И если упование человека на Бога совершенное, — тогда не случится с ним никакой беды при добывании себе пропитания. Он не должен думать, что пропитание его обусловлено одним только способом, с прекращением которого иссякнет источник его существования и не представится ему более других средств   к жизни:   он должен уповать на Бога, зная, что все способы одинаково возможны для Творца, и Он может продовольствовать человека чем и когда Ему угодно, как сказано (I Сам. 14, 6): «Ибо Превечному ничто не препятствует помочь посредством многого или малого», и (Второз. 8. 18) «Ибо Он дал тебе силу приобрести достояние», также сказано (Зах. 4. 6):   «Не   силою,   не крепостью,    но духом Моим, говорит Бог Саваоф».











   (Там же, гл. 3).
9)
Предметы же, относительно которых верующий обязан уповать на Бога, разделяются на 7 разрядов. 1-й составляют предметы, относящиеся только к телу человека; 2-й касается его имущества и средств к существованию; 3-й — его жены, детей, родных, друзей и врагов; 4-й —обязанностей сердца и телесных действий, польза или вред которых касаются его одного; 5-й —обязанностей и действий телесных в отношении к другим; 6-й — воздаяния в будущем мире, которое будет соответственно его образу  действия в сем мире; 7-й — вознаграждения сверх заслуг, даруемого Богом Его угодникам в загробной жизни, в виде милости.

10)
Относительно первого разряда, обнимающего тело человека, его жизнь и смерть, пропитанье одежду, жилище, здоровье или болезнь, человек должен иметь полное упование на Бога, предаваясь определениям Его Промысла. Он должен быть уверен, что по всем этим предметам совершится для него только то, что предопределено Превечным и что признано им пригодным для него в мире сем и в будущем, и что Провидение Божие одинаково сильно во всех этих предметах. Никто из земных тварей не имеет на них влияния, ни словом, ни делом, без Его соизволения и приговора, и подобно тому, как жизнь и смерть, здоровье и болезнь, не во власти земных тварей, пропитание, одежда и все другие физические потребности также не находятся в руках этих тварей, а только во власти одного Бога. Из убеждения же, что и выбор способа к существованию зависит от Бога, следует, что избранный человеком способ есть самый лучший; но он обязан выбирать то, что кажется ему лучшим по его усмотрению, а Бог уже сделает, что заранее Им предопределено было.

11)
Относительно же 2-го разряда, т. е. относительно имущественных интересов человека, упование на Бога заключается в том, чтобы человек занимался тем, что Бог указал ему, как на способ к приобретению земных благ в достаточной мере. И если Бог определил прибавку к его состоянию, то она достанется ему без труда, при одном только уповании на Бога, и ему не нужно будет отыскивать средств и рассчитывать на них. Если же ему суждено иметь только хлеб насущный, то никакие небесные и земные радетели не в состоянии прибавить что-нибудь к его состоянию. Уповая же на Бога, он будет душевно спокоен и сердечно доволен, зная, что то, что назначено ему, не будет предвосхищено другим, и он получит в известное время, не позже и не раньше. В случае же задержки на некоторое время получения человеком его содержания, он должен думать, что Тот самый, который произвел его на свет в известное время, ни раньше, ни позже назначенного срока, замедлил его содержание на известное время, потому что это для него полезно. —Точно также, когда его содержание очень скудное, едва достающее на ею прокормление, он должен думать, что Тот, кто приготовил для него пищу в материнской груди согласно его тогдашней нужде и потребности, до замены этой пищи лучшею, и таковая скудная пища нисколько не навредила ему, — не намерен вредить ему доставлением ему умеренного содержания, согласного с его потребностями по день кончины его, и он еще выиграет в том отношении, что поступит, как сказано: (Исход 16. 4): «И пусть народ выходит и собирает ежедневно, сколько нужно на день». Точно также, когда он получает содержание особым способом, в одном известном месте, чрез известного человека, он должен соображать, что Тот, Который сотворил его по известной форме, по известному сложению и размеру, исключая все другие возможные формы, сложения и размеры, назначил ему приобретать себе содержание именно этим, а не другим способом, и что Тот, Который произвел его в свет в известном месте посредством двух людей, исключал все другие места и людей, определил ему получать содержание в известном месте чрез известного лица, для его же блага, как сказано (Пс. 145, 17): «Превечный справедлив во всех путях своих».

12)
Относительно предметов 3-го разряда, относительно жены, детей, домочадцев, родных друзей, врагов, знакомых и людей разного состояния, стоящих выше и ниже его, условия упования человека на Бога суть следующие: Человек неминуемо живет или на чужбине, или среди своего семейства и родных. Если он на чужбине, то в своем одиночестве он должен чаще обращаться к Богу и уповать на него в своем странничестве, припоминая себе странничество души нашей в сем мире и что люди тоже лишь странники на земле. — Если же уповающий женат и имеет детей, друзей и врагов, то он должен уповать, что Бог спасет его от последних; сам же он, со своей стороны должен в отношении к ним исполнять долг свой, удовлетворять их желанию, не изменяя одним и не вредя другим. Тем, что он будет к ним добр и верен им во всех отношениях, он пробудит в них религиозное и нравственное чувство и они обратятся к служению Богу, как сказано (Левит 19, 18): «Люби ближнего твоего, как себя самого», (Там же 17) «Не враждуй на брата твоего в сердце твоем». Он не должен ожидать от них ни вознаграждения, ни предупредительности, ни чести, ни славы, но не должен также замышлять подчинять их себе: он должен действовать единственно в исполнение заповедей и предписаний Божиих. Ибо кто любит своего ближнего из вышеупомянутых видов, тот не достигнет своей цели в сем мире и лишится награды в будущем мире. Но когда человек старается быть полезным своим ближним, единственно по долгу служения Богу, тогда Бог доставляет им возможность отплатить ему в сем же мире,   внушая им хвалить его и увеличивая   его достоинство в их глазах, и он, кроме того, удостоится великой награды в будущем мире.

13)
Относительно же упования на Бога по делам человека со своими согражданами, стоящими выше или ниже его на общественной лестнице, следует заметить следующее: когда человеку встречается надобность просить о чем-нибудь у того, кто выше или ниже его, он должен, уповая на Бога, смотреть на этого человека, как на средство к достижению желаемого, подобно тому, как он смотрит на обрабатывание земли, как на средство к своему пропитанию: когда Богу угодно, то посев оплодотворяется и произрастает, и благодарить за это следует не землю, а только Бога; когда же Богу не угодно, тогда земля ничего не производит, а если и производит, то произведение подвергается порче, и земля в том нисколько не виновата. Точно также, когда человек просит у кого-нибудь о чем-нибудь, то для него должно быть все равно, силен ли этот человек или слаб для оказания ему помощи: он должен иметь исключительно надежду на Бога. И если желание его исполняется через чье либо посредство, то он, прежде всего, должен благодарить Бога за это исполнение своего желания,   а потом уже   того, чрез кого оно было исполнено.

14)
Относительно же 4-го разряда, обнимающего религиозные обязанности, относящиеся к душе и телу, исполнением или на рушением которых человек отличается от всех других тварей, как напр.: молитву, пост, соблюдение субботы и праздников, и все те нравственные обязанности, польза или вред которых простирается на одну его личность, упование на Бога представляется в следующем виде: Исполнение или нарушение законов веры возможны только при стечении следующих 3-х обстоятельств: 1) при свободном произволении души; 2) при сознательном стремлении и решимости привести в исполнение задуманное; 3) при усилии совершить задуманное своими телесными органами. И так как предоставлено свободному выбору человека служить Богу или нет, так что намерение и решимость его действовать в этом отношении решительно в его власти: то упование на Бога в деле исполнения религиозных обязанностей есть заблуждение и глупость. Ибо Бог предоставил нам свободный выбор между служением Ему и сопротивлением Его воле, как сказано (Втор. 30. 19): «Жизнь и смерть предлагаю Я тебе... избери жизнь». Он ограничил нашу свободу только в отношении самого совершения действия. подчиняя последнее не зависящим от нас обстоятельствам. которые иногда представляются, а иногда не представляются. Если же человек будет ожидать   от   Бога выбора средств для богоугодных дел, и скажет: не буду выбирать, ничего не буду предпринимать, пока сам Бог не сделает для меня самого лучшего выбора, то такой человек уже свернул с прямого пути, ибо Бог предоставил нам самим делать выбор но делу служения Ему и со всем усердием, со всею решимостью и от всего сердца стремиться к этому, ради великого имени Его, объявив нам, что этот способ самый подходящий для нас в сем и в том мире. Если обстоятельства сложатся так, что мы какое-нибудь богоугодное дело задумаем и выполним, то мы получим большую награду как за наш свободный выбор, так равно и за намерение наше совершить богоугодное, и за личное совершение нами этого дела. Если же что-нибудь воспрепятствовало нам лично совершить это дело, то мы все-таки получим награду за одно уже благое намерение и готовность нашу делать угодное Богу. Тоже самое нужно сказать и о наказании за нарушение религиозных заповедей.

15)
Относительно 5-го разряда, т. е. обязанностей, польза или вред от которых распространяется на других, как напр. милостыня, десятина, обучение, возвращение доверяемого в целости, хранение чужой тайны, почитание родителей, обращение грешников на путь добродетели, сострадание к несчастным: то человек должен по возможности держать эти дела втайне от тех, до который они не касаются, ибо за скрытое благодеяние определена гораздо большая награда, чем за гласное. Если же ему не удается держать дела эти втайне, то он должен припомнить себе то, что нами сказано было выше, что польза или вред не зависят от человека, находясь исключительно в воле Создателя. Если какая-нибудь Божья заповедь будет исполнена через его посредство, то он должен смотреть на это обстоятельство, как на милость, оказанную ему Создателем, которому угодно было облагодетельствовать его, а потому он не должен радоваться расточаемым ему похвалам, а еще меньше домогаться их,— ибо это может повести его к высокомерию, к охлаждению в нем веры и к потере вознаграждения за учиненное им богоугодное дело.

16)
Относительно же 6-го разряда, т. е. относительно возмездия в сем и том мире, которого человек удостаивается за свои добрые дела, то упование его на Бога в этом отношении должно быть венцом его веры в Бога, как сказано (Бытие 15, 6.): «И он (Авраам) уверовал в Бога и Он вменил это ему в заслугу». При том, человеку не следует, основываясь на своих добрых делах, рассчитывать на возмездие за оные в сем и будущем мире; он должен постоянно быть признательным Богу за беспрерывные блага, получаемые   им от Него, а не надеяться на будущую награду, как на следующее ему за его добрые дела, а как советовали учители наши: Не будьте как рабы, служащие господину своему из за получения возмездия, и т. д. Один же из благочестивых говаривал: «Человек никогда не мог бы достигнуть небесного блаженства своими делами, если бы строго считались с ним в том, что он должен Богу за блага Его: одна Божественная милость доставляет ему оное, а потому не полагайтесь на свои дела», как сказано: (Пс. 62, 13): «И это милость Твоя, Боже, если воздаешь каждому по делам его».

17)
В объяснение же 7-го разряда, — относящегося к неизреченной милости Божией, сохраняемой для Его избранников и любимцев в будущем мире, мы должны сказать, что настоящее упование на Бога в этом отношении состоит в том, чтобы человек занимался теми религиозными обязанностями, которые могут поднять его на степень благочестивых, удостаиваемых милости Божией, т. е. он должен вести себя как отшельник, презирающий дела мира сего, устраняя из сердца своего светскую любовь и склонность к ней, заменяя ее любовью к Богу, предаваясь ему всецело, отчуждаясь от мира и его обитателей, и, следуя примеру пророков и благочестивых, он должен уповать, что Бог доставит ему те блага, которых Он удостоил своих угодников в будущем мире. Но тот, который надеется, что Бог сподобит его блаженства без всякого старания с его стороны, глуп и легковерен и к нему применима пословица: «Творят дела Зимры, и требуют вознаграждения, как Финеас
 ».
18)
Отличительными же признаками этих высоконравственных людей служит то, что они наставляют рабов Божиих в службе Божией, перенося безропотно искушения и бедствия и считая всякий труд легким, если он только ведет к исполнению заповедей Божиих, как рассказывается в св. писании об искушениях патриарха Авраама, об угодниках Мисаиле, Анане и Азарии, вышедших невредимыми из пламени горнила, о Данииле, брошенном в львиную яму и о десяти замученных Римлянами за веру. Тот, который предпочитает смерть в службе Божией — жизни в отступничестве, бедность—богатству, болезнь—здоровью, бедствие—благополучию, поручая себя суду Божьему и подчиняясь Его решениям, достоин милости Господней и блаженства в будущей жизни, о чем сказано: (Притчи 8. 21): «У Меня станет, чем наделить любящих Меня, и сокровищницы их Я наполню» и (Исаия 64. 4): «Никакое око не видало, о Боже, кроме Тебя, что Он делает   для надеющихся на Него», и (Пс. 31:20): «Как велико благо Твое, которое Ты хранишь для боящихся Тебя!»












   (Там же, гл. 4).

19)
Изложив условия, способствующие упованию на Бога, объясним теперь те обстоятельства, которые вредят этому упованию. Они суть: очень скудное понятие о Боге и Его свойствах; ибо кто не понимает милосердия Божия к Его созданиям, Его руководительства, провидения и власти, от которой все зависит, тот плохо будет уповать на Него. Другой род невежества состоит в неведении заповедей Божиих, которыми велено нам уповать на Него, как сказано: (Малахия 3. 10.) «Принесите всю десятину в хранилище, чтобы в доме Моем был хлеб и тем испытайте Меня, говорит Бог Саваофе, не открою ли Я вам окна небесные и не пролью ли на вас благословений до преизбытка», и  (Исаия 26. 4.): «Уповайте на Бога вовеки», а также в глупости — приписывать все действию близких причин, которые человеку известны, не зная, что чем причины ближе к производимому ими действию, тем слабее их сила споспешествовать или повредить оному, и чем они далее, тем сильнее их действие в пользу или во вред. Например: когда какой-нибудь владетель хочет наказать кого-нибудь из рабов своих, он поручает это своему управляющему, а тот поручает приказчику, а этот препоручает палачам, которые и приводят в исполнение приказ назначенными для этого орудиями. Таким образом, самая ближайшая причина боли от наказания — орудия пытки имеют самое ничтожное значение во всем этом деле, так как они не имеют воли. Палачи же влиятельнее орудий, приказчик влиятельнее палачей, управляющий влиятельнее приказчика, но самое большее влияние имеет сам владетель, который, если пожелает, может совсем простить рабу. Стало быть, сила и слабость причин измеряется большим или меньшим их расстоянием от производимого ими действия, И так как Всевышний есть конечная причина всех причин, то как же не уповать на Него, как на самую высшую Силу, способную влиять в нашу пользу или нам во вред?...












    (Там же. гл. 5).
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ГЛАВА VI

БОГОСЛУЖЕНИЕ И ЖЕРТВОПРИНОШЕНИЯ.

1)
Как при жертве всесожжения, приносимой из скота, так и при жертве из птиц и при хлебном даре, св. писание говорит: (Левит 1) «Это жертва благоухания Превечному». Тожество выражений показывает, что Бог одинаково благоволит как к крупной жертве, так и к мелкой, лишь бы сердце жертвующего было обращено ко Всевышнему.








            (Менахот 110а,  Берахот 17б, Ялкут 149а).

2)
С неплатящих (священных) шекелей берут залоги для обеспечения аккуратного отбывания общественных жертв. Это подобно тому, как человеку, имеющему раны на ногах, врач насильно производит разные операции, чтобы вылечить его. Всесвятой так сказал: «Берите с Израильтян залоги в случае невзноса ими шекелей, дабы жертвы могли быть приносимы исправно, так как общественные жертвы посредничествуют между Израилем и его небесным Отцом».











  (Тосифта Шекалим 1, 2).

3)
Рабби Исаак сказал: Почему при хлебном приношении употреблено св. писанием слово «душа» (Левит 2, 1) «Если какая-нибудь душа хочет принести Превечному приношение хлебное», чего не встречаем при жертвоприношениях всех других родов? Ответ: Всесвятой так сказал: кому свойственно приносить хлебное приношение? — бедняку; да будет это ему вменено, как бы он душу свою принес Мне в жертву.












   (Менахот 104б).

4)
Р. Иуда, сын Симона, от имени р. Иоханана, сказал: Три вещи приводили Моисея в трепет и недоумение. Когда Всесвятой сказал ему (Исх. 30,11): «Каждый да даст выкуп за душу свою Превечному», то Моисей спросил: разве в состоянии человек дать выкуп за свою душу? На это ответил ему Всесвятой: «Я требую от них только, что в их силах (Там же 13 ст.). Всякий поступающий в перепись должен дать половину шекеля». Опять, когда Всесвятой сказал ему (Чис. 28, 2): «Прикажи сынам Израилевым и скажи им: Наблюдайте, чтобы жертву Мою, и т. д. приносили Мне в свое время», то Моисей сказал: разве в состоянии кто приносить Тебе достаточное количество жертв? Если даже мы принесем в жертву всех зверей полевых и употребим для этого все деревья Ливанские, то ведь и этого будет мало! На это ответил ему Всесвятой: Я требую с них не по Моим, а по их силам (Исх. 29, 39). Одного ягненка приготовишь утром, а другого вечером». Наконец, когда Господь сказал: (Там же 25,8) «И сделают Мне святилище, и буду жить среди них». Моисей сказал: Кто в состоянии сделать для Него святилище, в котором Он мог бы обитать (II Цар. 8, 27): , «Ведь небо и небо небес не вмещают Тебя»? Но Бог успокоил его, сказав: Я требую не по Моим, а по вашим силам (Исх. 26): «20 локтей на северной, 20 на южной и 8 на западной стороне».











       (Бамидбар рабба,  12).
5)
В одном месте говорится (Иов, 37,23): «Мы Вседержителя не замечаем великим силою», а в другом месте гласит стих (Там же 26, 22): «Бог является величественным в силе Своей». Как согласовать противоречие этих двух стихов?—Они показывают, что Бог являет силы Свои во всем том, что Он вам дает; в Своих же требованиях от нас Он соразмеряется с нашими силами. Так, относительно устройства скинии мы находим в св. писании (Исход 26. 1): «Скинию сделай из десяти покрывал», между тем, как со Своей стороны Господь для каждого праведного устраивает балдахин из облаков славы. Далее (Там же 27, 20) «Вели сынам Израилевым, чтобы они приносили тебе елей, чтобы горел светильник беспрерывно». Об освещении же Господом Израилю пути в пустыне мы читаем (Там же 13, 21): «И шел Превечный пред ними днем в столпе облачном,   показывая им путь, а ночью в столпе огненном».











          (Там же 21).

6)
Царь Агриппа намерен был однажды принести в один день тысячу жертв всесожжения. Посылает он сказать первосвященнику, чтобы в этот день никто, кроме него, не жертвовал. Приходит к первосвященнику один бедный человек, подает ему двух голубей и говорит: принеси их в жертву!

—
Царь приказал мне ни от кого не принимать в этот день жертвоприношений, — ответил ему первосвященник.

—      Государь мой, первосвященник,  возразил бедняк, я ловлю ежедневно четырех голубей: двух из них я приношу Господу в жертву, а остальные составляют мое дневное пропитание. И так, если ты отказываешь мне в моей просьбе, то подрываешь источники моего   пропитания.

Жертва была принята. Ночью приснилось царю Агриппе, что жертва бедняка опередила его жертвы. Утром посылает он за первосвященником и говорит ему: ведь я приказал тебе ни от кого в сей день не принимать жертвоприношений, за исключением меня.

—     Царь-государь,  сказал ему  первосвященник, один бедняк пришел ко мне и подал мне двух голубей, прося, чтоб я жертвовал их. Я начал было отговариваться:   царь-де приказал…..


И рассказал царю все до слова.

—
Ты прекрасно поступил, — одобрил царь.

(Ваикра рабба, 3).

7)
Раз случилось, что одна женщина принесла к священнику в хлебный дар горсть пшеничной муки. Священник с презрением отнесся к ней, говоря: что ты тут принесла? Из чего тут жертвовать? Ночью приснилось ему: не презирай эту женщину! Это все равно, как бы она жертвовала свою душу, как гласит св. писание (Лев. 2:1): «Если какая-нибудь душа хочет принести Превечному приношение хлебное».   (см. выше § 3)












(Шохер Тов 17, 2).

8)
В св. писании сказано: «Когда человек
 хочет принести Превечному жертву» (Левит 1, 2). Р. Берахиа говорит: Этим стихом Всесвятой как бы намекнул: да будет твоя жертва подобна той, которую приносил человек первый (Адам); точно так как его жертва была ни краденная, ни похищенная насильно у другого (так как все было его собственностью), так пусть и жертва,   приносимая тобою,  будет чиста от всякого насилия.










         (Ялкут 115, Ваикра рабба, 2).

9)
Раз случилось, что один бык, которого хотели принести в жертву, уперся и не хотел идти дальше. Подошел один бедняк с полной горстью зелени и, давая быку есть из нее, заставил его следовать за собою и, таким образом, заманил его на место жертвоприношения. Ночью приснилось владельцу быка: горсть зелени, которою бедняк накормил быка, пользуется гораздо большим благоволением у Господа, чем твоя жертва.











            (Шохер тов,  17, 2).

10)
Когда Господь объявил Моисею о построении скинии, последний спросил: Владыка вселенной! Будут ли Израильтяне в состоянии выстроить ее?

—
«Каждый   Израильтянин  в отдельности  в состоянии  выстроить скинию», ответил   Господь,  —  как гласит: (Ис. 25, 2) «От всякого человека, у которого будет усердие, принимайте приношения».











            (Шемот рабба, 37).

11)
Р. Асси сказал: если б не Маамодот
, то не могли бы существовать небо и земля, ибо в св. писании сказано (Бытие 15, 8): «И сказал Авраам: почему мне узнать, что я буду владеть ею». Авраам так сказал: Владыка вселенной! Случиться может, что Израиль согрешит пред Тобою, тогда Ты ведь поступишь с ним, как во времена потопа и столпотворения?

—
Нет, ответил Господь.

Тогда Авраам спросил: Господи, объяви — же нам, чем умилостивить Тебя, чтобы могли мы владеть ею (землею)? В ответ на это Господь сказал: (Там же) «Возьми мне трехлетнюю телицу и трехлетнюю козу». Этим Он намекнул ему на жертвоприношения.

—
Все это удобоисполнимо при существовании храма, возразил Авраам, но как им поступать по его разрушении? И ответил Господь: Я изложил в св. писании порядок и обряды приношения жертв. Одно чтение этих глав (Маамодот) Я им вменю за самое приношение жертв и прощу им все их грехи.












       (Таанит 27б).

12)
Так как, живя в Египте, в стране идолопоклонников, Израильтяне приносили жертвы идолам на воспрещенных возвышенностях, вследствие чего их постигали разные бедствия и кары небесные, то Господь сказал: пусть они приносят свои жертвы Мне в скинии собрания; это отвлечет их от идолопоклонства и, таким образом, они будут спасены
.  Вот почему говорит св. писание: «Если кто из дома Израилева  заколет тельца  или овцу   и не приведет ее к дверям   скинии   собрания,
   то человеку тому   вменена будет кровь, он кровь пролил» и т. д.

(Ваикра рабба 22).

13)
Есть много людей, утверждающих, что исключительным занятием человека в сей жизни должно быть служение Богу, т. е. поститься днем и бодрствовать ночью для чтения молитвословий и хвалений Всевышнему, оставляя все мирские занятия и возлагая заботу о своем пропитании и других потребностях на Бога. В Служении Богу, говорят они, мы находим все: и великое наслаждение, как сказано (Пс. 147, 1): «Хвалите Превечного, ибо приятно петь Бога нашего», и радость, как сказано (Там же 100, 2): «Служите Превечному с весельем», и залог блаженства в будущем, как сказано (Малахия З, 17): «И Я буду беречь их, как человек бережет сына своего, который служит ему».


Все сказанное ими здесь о служении Богу само по себе справедливо и ясно: совершенства Господа так велики, что нет возможности определить и передать их словами, как говорит псалмопевец (Пс. 145, 3): «Велик Превечный и достославен, и величие Его не исследуемо». Но в этом изолировании себя от всяких, кроме богослужения, занятий заключается важная ошибка. Если человек не будет заботиться о добывании пищи; то под конец ослабнут его физические силы. Если человек откажется от продолжения рода, тогда он окажется даже противодействующим делу служения Богу. Ибо сойдись все с ним в этом, — род человеческий прекратится, а с ним и служение Богу, которое должно быть передаваемо родителями своим сыновьям, внукам и дальнейшему потомству, как говорит св. писание (Второз. 6, 2): «Дабы все постановления Его и заповеди Его, которые заповедую тебе, соблюдал ты, и сын твой, и сын сына твоего во все дни жизни твоей».

Но сказанное ими об уповании на Бога, относительно поддержки тела и добывания нищи, имеет основание. Ошибаются они только вот в чем. Всему на свете Бог положил причину и порядок. С этой точки и следует смотреть на дело. Если допустить предположение, выдаваемое ими за аксиому, что упование — все, то пусть и ограничиваются, в видах получения возмездия, одним упованием, не прибегая к богослужению.   Очевидно, что это нелепость, потому что не будь причины, богослужения, не будет и возмездия, следствия. Тоже самое применимо и к вопросу о необходимости труда, брака и прочего, поставленного Богом условием существования человеческого общества. Если же Бог иногда и допускает отступление от этого условия, то это должно быть принимаемо, как чудо и знамение, являющееся независимо от воли человека, как бы в подтверждение, что Богу на этот раз угодно было отступить от установленного Им порядка вещей,

(Гаэмунот ве-гадеот гл.  «О богослужении» §   12).

14)
Известно, что мы должны быть признательны нашему благодетелю по мере его желания быть нам полезным, так что если ему почему-либо и не удалось оказать нам услугу, обязанность быть ему благодарным все-таки лежит на нас, так как мы знаем, что он желает нам добра и готов был помочь нам. И наоборот, если получаем услугу от того, который и не думал оказывать нам ее, мы тому не обязаны никакою благодарностью, так как он собственно ничем не обязал нас. Всматриваясь в услуги, оказываемые людьми взаимно друг другу, мы можем разделить их на пять категорий: 1) благодетельствование родителей своим детям; 2) благодетельствование господина своему слуге; 3) благодетельствование богача неимущему из расчета на возмездие свыше; 4) благодетельствование из за славы и чести. 5) благодетельствование сильного бессильному из чувства жалости и сострадания.


Не подлежит сомнению, что при благодетельствовании каждой из исчисленных пяти категорий разница между благодетельствующим и благодетельствуемым, а вместе с тем превосходство первого над последним есть не более, как игра случая. Что же касается телесных и душевных их принадлежностей, их организма, природы и разных случайных, вредных или полезных для их существования, влияний, — то во всем этом они совершенно равны между собою. Не смотря, однако, на все это, на том, на долю которого выпало быть благодетельствуемым, лежит долг быть благодарным своему благотворителю. Если же мы теперь представим себе, что благодетельствуемый стоит в отношении своего физического и нравственного существа несравненно ниже, чем его благодетель, то, само собою понятно, что признательность его к последнему должна быть тем большая. Наконец, если представим себе, что благодетель выше и совершеннее всего существующего, а благодетельствуемый ниже и слабее всех созданий, то поймем,   что признательность   последнего   к первому  не должна иметь границ. Последний случай всего вернее применяется к отношению между Богом, Существом недосягаемым и недоступным нашему разуму, и человеком, имеющим больше недостатков и слабостей, чем даже бессловесные твари.


После всего сказанного может ли быть сомнение в том, что служение Богу обязательно для людей. Хотя найдутся тупоумные, которые, благодаря поверхностности и узости своих взглядов. будут спорить с нами в этом; но они непременно откажутся от своей философии, если вникнут поглубже в этот предмет и подвергнут строгой критике свои отношения к Богу. Никто из нас не в праве отказаться от этого анализа. Об уклоняющихся же справедливо говорит пророк: 
(Второз. 32, 6) «Так ли вы поступаете с   Богом, народ   глупый и бессмысленный»?!








     (Ховот Галевавот, из главы   «Богослужение»).

15)
У нас обыкновенно, тот, который посвящает себя служению Богу, не отрешается вместе с тем совершенно от света; иначе, он стал бы самому себе в тягость и ему опротивела бы жизнь, составляющая один из даров Божиих, о чем Бог сам заявляет: (Исх. 23, 26) «Число дней твоих сделаю полным», и (Второз. 22, 7) «И ты будешь долгоденствовать». Такой человек у нас, наоборот, дорожит светом и старается о долговечности, потому что, чем длиннее жизнь, тем больше возможности к совершению богоугодных дел и, следовательно, к достижению в большей мере загробных благ. Отказаться от света и жизни для него было бы желательно лишь тогда, если б он мог достигнуть степени Эноха, о котором говорится: (Бытие 5, 22) «И ходил Энох пред Богом», или степени Илии пророка, или мог бы экзальтироваться до того, что присоединился бы в обществе духов к сонму ангелов. Тогда он не тяготился бы уединенностью и изолированностью, имея лучшее общество. Тогда, наоборот, шум человеческой толпы стал бы для него действительно несносным, так как мирская жизнь потеряла бы для него всякий интерес, и в нем усилилась бы способность созерцать Главу небесного царства и обойтись без еды и без питья. Для таких людей необходима полнейшая уединенность и такие люди действительно могут стать равнодушными к жизни и желать смерти, потому что, по достижении такой высокой степени совершенства, им больше нечего достигать и нечего делать на сем свете.












         (Козари 3, 1). 

16)
Благочестивым царем называем такого, который благоразумно управляет вверенною ему областью, удовлетворяет всякого из своих подданных по его нуждам,   знает   всему меру   и во всем соблюдает правду и правосудие.   Взамен   всего этого,   он всегда может рассчитывать на всеобщую преданность,   покорность, готовность поголовного   ополчения   в случае нужды,   словом,   его воззвания всегда встретят себе сочувствие, а повеления — полное повиновение.













 (Там же).

17)
Благочестивым называется тот, кто умеет властвовать над своими телесными и душевными силами и страстями. Так говорит и Соломон: (Притчи Сол. 16, 32) «Владеющий духом своим лучше завоевателя городов». Такому человеку подобает быть правителем целой страны. Занимай он этот пост, он не хуже управлял бы отдельными единицами, чем составными частями своего тела и души. Такой человек умеет ограничивать свои потребности, не давая ни одной из них развиться в большей степени, чем того требует его физическая природа. Он во всем соблюдает пропорциональность, пополняет убыль тела лишь соответственным принятием пищи, питья и т. д. Он знает, какое направление следует давать свойственному ему, как человеку, влечению к борьбе, — применяя его к тому только, что может доставлять пользу обществу или лично ему. Таковы: напряжение всех своих сил к приобретению познаний и искусств, постоянное стремление выйти победителем из борьбы с природою, насильственное устранение пороков и война со злом. Он неограниченно господствует над своими чувствами: зрением, слухом и т. д. и их органами, строго подчиняя их власти ума, рассудка и здравой логики. Ни одна из его страстей не берет над ним верх. Удовлетворяя каждой из них по мере надобности и отдавая каждой из своих сил, как физических, так и духовных, ее законную долю, — словом, приводя все свои органы, силы и страсти в стройное целое, он может твердо полагаться на их верность и неизменчивость, подобно полководцу, взывающему к своему войску и находящему в нем отклик.













 (Там же).

18)
Так предписывает св. писание, ведущее человека к совершенству, (о чем свидетельствует отличный знаток оного, царь Давид: (Пс. 19) «Учение Превечного совершенно, услаждает душу; свидетельство Превечного верно, умудряет неразумного»): человек должен оставаться верен своей природе; во всем должен держаться середины, избегая крайностей, как в пище и питье,   так равно и в удовлетворении   прочих   своих  потребностей.  Он должен жить в обществе людей и вести честную гражданскую жизнь, а не удаляться в пустыни и горы, не кутаться во вретища,  предаваясь аскетизму и истязая свое тело.   Это  прямо   запрещается   св.   учением.   Так  об   осквернившемся  назорее   св. писание   говорит: (Числа 6,11) «Пусть священник примет от него жертву и простит ему грех, которым он осквернил свою душу». Из этого стиха наши   мудрецы  выводят   запрещение   отшельничества и истязания тела,   основываясь  на следующем рассуждении: Чем собственно назорей осквернил свою душу? — Тем, что отказался от употребления вина. Таким образом,  если тот, кто отказался от одного вина, считается грешником и должен   принести   жертву,   то  что говорить  о  том,   который  отказывается   от   всего?   (Трактаты: Таанит 11а; Недарим 10а; Назир 19а; Сота 15а; Баба-Кама 91б; Шебуот 8а и др.). И пророки и позднейшие ученые во всем соблюдали равномерность и постоянно радели о сохранении  как телесных,  так   и душевных   своих  сил и способностей, выводя обязательность этого из св. писания.  Так, на вопрос,  сделанный Богу народом   Израильским   через   пророка  Захарию:   «Плакать ли   мне   в   пятом   месяце   (9-го   Ава,   день разрушения   храма) и отказаться ли от всякого чувственного удовольствия, так как я делал уже столько лет?» Господь отвечал: «Когда вы постились и сетовали в пятый и седьмой месяцы (3-го Тишре, день убиения Годолии) сии семьдесят лет, то для Меня ли вы постились? И когда вы ели, и когда вы пили, то не вы ли ели, и не вы ли пили?» (Захария, 7, 3—7). За этим Он увещевает их только о водворении справедливости и благочестия,   а не   о  соблюдении  постов. Так, Захария говорит: (Там же,ст. 9 и 10) «Так говорил Бог воинств: производите праведный суд и оказывайте милость   и   сострадание   друг   другу. И вдовы и сироты, пришельца и бедного не обижайте,   и друг на друга не умышляйте зла  в  сердце вашем». Наконец, (Там же 8, 19). «Так сказал Бог воинств: пост  четвертого месяца, и пост пятого, и пост седьмого месяца, и пост десятого будут для дома Иудина радостью и весельем и светлым праздником; любите только истину и мир».

(Из «Осьми глав» Маймонида, 4 гл.).

19) 
Так как всякий поступок человека совершается в три приема: помышлением о нем, разговором о нем и, наконец, приведением его в исполнение: то установлены были для жертвоприношений такие формальности, которые соответствовали - бы совершенному человеком греху. Так, грешник, принося жертву, прежде всего возлагает на нее свои руки: это соответствует самому совершению проступка. Исповедование соответствует тому моменту, когда проступок был пока предметом его разговора. Сжигание на огне внутренностей и почек, органов мышления и похотей, напоминает период помышления. Голени животного намекают на руки и ноги человека, как орудия для совершения проступка. Окропление кровью жертвенника напоминает собою кровь, текущую в его жилах. Все эти обряды имеют целью напоминать человеку, приносящему жертву, что он согрешил пред Богом и душою, и всеми частями своего тела. Все члены жертвы должны ему напоминать о всех его членах.







        

    (Нахманид, цитирован в «Хинух» 4, 11).

20)
Следует приучать себя к постам, но только в связи с добрыми делами и благостыней. Тому же, кто говеет и в тоже время полон коварства, говенье ничего не приносит, кроме разве неприятного ощущения голода и жажды. Человек не бывает услышан свыше, если не соединяет поста с добрыми делами, потому что последние суть душа, а первый—тело,   а что тело без души?










         (Сефер Гаиашар р. Тама, 35).

21)
Подобно тому, как Богу угодно было посылать людям пророков, дабы последние указывали путь, по которому люди должны идти, точно так Ему угодно было, по великой милости Своей, определить одно известное место (храм), из которого, как из центра благословений и святости, распространялись бы на людей Его щедрые блага и милость. Чем добродетельнее будут люди, тем обильнее будут литься на них струи из неиссякаемого источника благ и счастья. Причина учреждения храма может быть отнесена и к установлению всех обрядов жертвоприношений. Главный мотив, лежащий в основании учреждения как храма, так и жертвоприношений, заключается в той истине, что помыслы человека находятся в зависимости от его действий. Поэтому, когда человек совершает преступление, то сердце его не может быть совершенно очищено словом, сказанным в четырех стенах: «,Я согрешил, вперед я этого не сделаю!» Нет, за соделанный грех он доложен поплатиться делом, а именно, он должен выбрать из своего стада овцу или быка, помучиться, пока приведет его в храм к священнику и исполнить все, что предписано св. писанием относительно принесения жертвы. Благодаря всем этим хлопотам, он убедится в невыгодности греха и будет впредь избегать его.












       (Хинух 4,  15).

22)
Атигон Сохоский говаривал: Не будьте как рабы, служащие господину своему в видах получения награды, но будьте как рабы, служащие господину своему без расчета на получение награды (Пирке абот 1, 4). Этим изречением великий человек предостерегает людей от служения Господу из-за платы, т. е. из-за получения вещественного возмездия в сем мире, подобно поденщику, получающему свою условленную заработную плату по исходе дня или недели. Вещественное возмездие, о котором упоминается в св. писании, не есть еще прямая награда за исполнение заповедей Господних. Оно есть не что иное, как плоды или прибыль от настоящего наградного фонда, который сберегается в неприкосновенности для грядущей жизни. Так говорят и наши ученые: «,Есть добродетели, коих плоды человек вкушает в мире сем, но коих фонд остается для мира грядущего».

Так как добродетель есть, по истине, проявление деятельности души, источника жизни, то все ученые того убеждения, что награда за нее не может быть вещественною. Так, они в трактате «Хулин» ясно говорят: «В сем мире не существует награды за исполнение заповедей». Это потому, что законным владетелем этого возмездия должна быть признана душа: она же и получает его в мире духов. И Маймонид в своем комментарии на главу «Хелек» в трактате «Сингедрин» говорит, что получаемые человеком вещественные блага суть не что иное, как устранители причин, которые могли бы служить ему помехою на пути к совершенству, но никак не самое возмездие за добрые дела. А как человеку не подобает продать свое право первородства за похлебку из чечевицы, то и говорит великий Антигон: «Не будьте как рабы, служащие господину своему из-за награды, т. е. чтобы служащие Богу не поступали наравне с чернорабочими, которые, по своей грубости и невежеству, стремятся не к чему другому, как только к заработной плате. Но вы не так должны поступать, ибо ваше возмездие сберегается для души вашей горе. Вот чего добивайтесь службою вашей, а не преходящих вещественных благ».

И так как возмездие и наказание не получаются в сем мире в определенный срок, как условленная плата ибо бывает, что они или слишком пересрочиваются, или же иногда, по разным обстоятельствам, и вовсе не получаются, по поводу чего и говорили отцы синагоги: (Пирке абот 4, 19) «Не нам постигать причину благоденствия нечестивых и страданий праведных:» то понятно, что даже тот, кто всецело предался исполнению предписаний    религии,   не  должен   с   уверенностью   ожидать   возмездия и стремиться к нему, как к конечной цели, подобно слуге, нетерпеливо ожидающему ночной тени, или наемщику, ожидающему своей платы. Сообразно с этим рассуждением следует понимать слова р. Элиазара (Абода-Зара 19): «Блажен любящий заповеди, а не вознаграждение за них», т. е. вознаграждение вещественное, преходящее, которого не следует, сделать конечною целью нашего благочестия. Известное же изречение: (Пирке абот 4, 2) «Возмездие за исполнение заповеди есть заповедь» следует понимать в том смысле, что Бог в заповедях и их исполнении нисколько не нуждается, как сказано: (Иов 35, 6) «Если ты праведен, то что ты Ему дашь и что Он у тебя возьмет?» Но они в качестве великой милости и благоволения даны людям для наставления их на путь добродетели, дабы они сделались достойными двух жизней: телесной и душевной; но на них никак не следует смотреть, как на предмет, даваемый Всевышним взамен выгод, получаемых Им из служения  Ему. 

Ибо служение Богу есть такое действие, которое приносит пользу только тому, кто им занимается, так что по отношению к Тому, к Кому это действие направлено, оно даже несправедливо названо служением, так как оно есть милость, которой Господу угодно было удостоить Израильтян. Названо же оно служением только по отношению к тому, кем оно отправляется. Подобно тому, как любящий отец вменяет своему сыну в заслугу и дает ему подарки, если тот слушается его наставлений и не сбивается с прямого пути к его же благу, так точно и Всевышний поступает с людьми. Вот почему говорится: возмездие за исполнение заповеди есть заповедь же, т. е., если кто исполняет одну из заповедей, то Господь открывает ему возможность исполнить и другую, что составляет  немаловажную  награду,   ибо это ведет к его же пользе.

(Абраванель, Нахлат абот, гл. 1).

23)
В «Сифри» говорится: человек не должен говорить: «я буду учиться, чтобы разбогатеть, или для того, чтобы удостоиться будущей жизни». Первая половина этого изречения имеет в виду чернь, которая ставит целью наук и познаний — богатство и славу. Она, таким образом, обменивает высшее, науку, на низшее и презренное, на воображаемую славу. Вторая же половина этого изречения имеет в виду тех философов, которые утверждают, что бессмертной остается только интеллектуальная сторона души, совершенно отрицая важность ее этической стороны, выражающейся в исполнении заповедей и угождении воле Всевышнего. Потому и сказано: не говори, что я буду учится, дабы удостоиться будущей жизни, как будто один только процесс учения ведет к бессмертию. Ты должен изучать Закон из любви к Богу, т. е. дабы исполнять Его заповеди и приобрести Его благоволение, ибо только это ведет к возмездию в будущем мире, а не процесс учения сам по себе.

Кроме сего, любовь к Богу и служение Ему становятся, очевидно, обязательными для нас, если примем в соображение милости, которые мы получили от Него. Ему мы обязаны бытием и существованием нашим и тем, что мы по возможности ограждены от естественных и случайных, враждебных бытию нашему, влияний. Он же вывел нас из Египта, из дома рабства, и дал нам Учение. Ему же мы обязаны прочими милостями, которые Он оказал предкам нашим и нам, неоднократно изменяя для нас вечные законы природы. За все эти оказанные нам милости мы и должны любить Его и служить Ему. Это, бесспорно, долг наш. Но то же самое должно сказать и о благоговении и страхе пред Ним. Ибо как не благоговеть, как не бояться разгневать, как грешить пред Тем, Который оказал нам столько милостей и благодеяний?

Такая   именно   любовь к Богу и такое   именно   благоговение пред Ним и служение Ему, которые суть результат размышления, и   есть,   по  моему,  любовь,   благоговение   и   служение  в   полном смысле этих слов. Чем больше ваши отношения к Богу будут походить на отношения раба к своему господину, тем неисчислимее будут блага и милости Господа к вам. Так   и Моисей сказал: (Второз. 10, 20)   «Превечного,   Бога твоего,   бойся, Ему служи и к Нему прилепись и Его именем клянись». В объяснение же слов своих,   он говорит   дальше: «Он   хвала твоя   и Он Бог твой, Который сделал   с тобою   столько   великих и страшных дел, какие видели глаза твои. В числе семидесяти душ   пришли отцы твои в Египет, а ныне Превечный, Бог твой, сделал тебя многочисленным, как звезды небесные. Итак, люби Превечного, Бога твоего, и храни, что повелено Им хранить и постановления Его, и законы Его и заповеди Его во все дни». Объяснив первую, самую существенную причину, вызывающую обязанность служения и благоговения пред Богом, Моисей приводит и вторую, т. е. страх пред наказанием и   упование на возмездие. Так,   в следующем стихе он   продолжает:   «Вы  знаете  ныне (ибо я говорю не с   сынами вашими, которые   не знают   и не видели наказания Превечного, Бога вашего,» и т. д. В заключение он говорить: «Храните все заповеди, которые я заповедую    вам сегодня, чтобы вы укрепились и пошли и взяли в наследие ту землю, в которую вы переходите, чтобы наследовать ее, и дабы вы жили много времени» и т. д., что составляет прямое следствие соблюдения заповедей, хотя бы бескорыстно служащие и не имели этого в виду.













 (Там же).

24)
Намеревающийся поститься должен принять в соображение следующее: если он уверен, что от поста сердце его смирится и направится всецело к Богу, чего не произошло бы без поста, тогда пусть он приводит в исполнение свое благое намерение. Если же он усматривает, что пост, наоборот, может ему служить помехою к исправному служению Богу тем, что ему нужно будет прогулкою, сном, или отдыхом заглушить в себе ощущение голода, — в таком случае, пусть лучше ест и пьет, а вместо предполагавшегося поста, пусть отказывается от своих обычных удовольствий и займется усиленным служением Богу. Также должен поступать и слабосильный, который постом, наверное, причинит ущерб своему здоровью. Так мы находим и у пророка Исаии: (58, 5) «Таков ли должен быть пост, который я люблю, день, в который томит человек душу свою, когда гнет голову свою, как тростник, и подстилает себе власяницу и пепел»? Это ли называешь постом и днем благоугодным Превечному»? За тем объясняет Исаия, что пост угодный Богу составляет: удаление себя от зла и творение добра. Так, дальше он говорит: «А вот пост, который Я люблю: сними оковы неправосудия, разреши узы ярма и измученных отпусти на волю» и т. д. Этот стих, как видно, говорит об удалении от зла. В следующем стихе подводится под понятие поста совершение добрых дел: «Когда голодному будешь преломлять хлеб твой» и т.  д.











(Ште-иадот 123).

25)
Хотя независимость и свобода приличны и даже необходимы всякому разумному существу, однако подчинение себя тому, кому подобает властвовать, и покорность тому, кому мы обязаны покорствовать, не менее для нас приятны, чем свобода. Да и самую свободу не следует иначе понимать, как покорствование тому, к кому нас ставит в это отношение наш инстинкт и рассудок. Только тем и может похвалиться разумное существо, что оно, исполняя повеления своего Господина, Властителя мира, отрешается от суетных дел и тлетворных страстей. Всякое же другое воззрение, несогласное с этим, есть отрицание верховного господства Неба и ведет к гибели, как к заслуженному наказанию. А потому человек должен   всегда помнить,  что   Господу принадлежит земля и все, что на ней находится, что мы все получаем от Него, что пути Его — милость и правда и что мы, поэтому, должны служить Ему и смиряться пред Ним сердцем и душою.






       (Марпе Ланефеш, р. Рафаила из Корци, Венеция 1579).

26)
Царь Соломон говорил: (Екклез. 9, 7) «Иди, ешь хлеб твой в веселье и пей вино твое в радости сердца, когда Бог уже благоволит к делам твоим». Известно, что в своих воззрениях на служение Богу люди делятся на два разряда. Одни истязают себя и отказывают себе во всех мирских наслаждениях; но такое поведение не может быть одобрено, потому что оно расходится с волею Творца, Который «создал мир не пустыней, а для общежития». Другие же, напротив, отлагая в сторону служение Богу, всецело предаются чувственным наслаждениям, — но эта крайность еще хуже первой. Священное же писание и наши ученые советуют держаться средины, и так как Господь сочетал возвышенную душу с презренным телом, дабы они составляли одно целое, то человеку следует уделять каждой части из этого целого ее долю, предоставляя душе служение Богу, молитву, учение и исполнение заповедей, а телу — его физические потребности и дозволенные наслаждения.

Всякий же, кто уклоняется от этого пути, противоречит идее миротворения. Об этом-то и говорит стих, приведенный выше: «Иди, ешь хлеб твой в веселье и пей вино твое в радости сердца», т. е. не отказывайся от пользования пищею, но не запрещенною, и вином, т. е. питьем также не запрещенным. Последнее условие вытекает из слов: твой хлеб, твое вино, т. е. составляющие твою законную собственность, но не доставшиеся тебе посредством насилия и грабежа. Но и твоим пользуйся умеренно и в веселье, в особенности во время праздников, когда и св. писание обязывает нас радоваться и веселиться за трапезою.










           (Шало тр. «Кущи»).

27)
Есть люди, которые служением Богу желают очистить свою душу от грехов, дабы ей достались все блага грядущей жизни и дабы она имела доступ к престолу Всевышнего, в среду благочестивых душ, наслаждающихся лицезрением Господа. Хотя нельзя сказать, чтобы такое стремление было достойно порицания, но нельзя сказать также, чтобы оно было особенно похвально, ибо таким образом служение Богу получает оттенок своекорыстия. Настоящее благочестие требует, чтобы человек служил Богу только из того побуждения,   чтобы   лично  содействовать   увеличению и распространению Его славы; и это возможно, когда человек проникается искренней любовью к Творцу. Тогда он внутренне скорбит о всяком человеческом поступке, убавляющем славу Всевышнего; тем более он недоволен собою, если сам, по своей слабой природе, сознательно или бессознательно, не уступает искушению, и запятнает себя грехом, от которого иногда очень трудно уберечься, как говорит премудрый Соломон: (Екклез. 7, 20) «Поскольку нет на земле человека праведного, который бы делал одно доброе, и не грешил».








    (М. X. Луцатто, Месилат Иешарим 38).
28)
Чем больше человек вникает в блага, которые он получает от Бога во всякое время со дня своего рождения, тем сильнее утверждается в нем сознание своего долга пред Богом. Это сознание служит наилучшим побуждением к усердному служению Богу, ибо, сознавая свою несостоятельность и неспособность уплачивать Богу за все Его благодеяния, он, по крайней мере, проникается чувством признательности к Нему и налагает на себя обязанность исполнять Его заповеди. Благодеяния же Господа распространяются на всех без исключения: бедный ли, богатый ли, здравый и больной, — словом, никто не бывает обойден милостями Всемогущего. Обязательность богатого и здорового пред Господом — первого за свое материальное, второго за физическое благосостояние — очевидна. Но даже бедный, а равно и больной не должны сомневаться в благости Промысла: первый умер бы с голоду и холоду, а второй не преодолевал бы своей мучительной боли, если б их не поддерживала рука Всевышнего.












          (Там же 15).
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ГЛАВА VII.

О   М 0 Л И Т В Е
.

1)
Симеон праведный, один   из  последних мужей Великого собора, говаривал: «На трех вещах держится мир:   на законе, богослужении и благотворительности».












          (Абот, 1, 2).

2)
Сказано: (Второз. 11, 13) «Дабы любить Превечного, Бога вашего, и служить Ему всем сердцем вашим». Что означает: «служение сердцем»? Это означает молитву.









     (Таанит 2а. Ср. Иер. Берахот, гл. 4, 1).

3)
„И служить Ему" (Второз. 11, 13) значит молиться. Так и царь Давид сказал: (Псал. 141, 2) „Да направится молитва моя, как фимиам, пред лице Твое; воздеяние рук моих, как жертва вечерняя". Сказано также: (Даниил 6,11) „И, Даниил, хотя знал, что указ подписан, пошел в дом свой (а окна в его комнате открыты были к Иерусалиму), и три раза в день, преклоняя колена, молился". Далее сказано: (Там, же 17) „И приближаясь к яме, (царь) кликнул Даниила жалобным голосом и сказал: Бог твой, Которому ты служишь постоянно, спас ли тебя"?— Спрашивается, разве возможна была божественная служба в Вавилонии? Отсюда можно заключить, что молитва, наравне с жертвоприношением, называется службою.












         (Ялкут 271).

4)
Р. Елеазар сказал: Молитва важнее жертвоприношений, ибо сказано: (Ис. 1, 11) «К чему Мне множество жертв ваших.... И когда вы простираете руки ваши, Я отвращаю от вас очи Мои».













 (Там же).

5)
«Внемлющий молитве! к Тебе прибегает всякая плоть» (Псал. 65, 3). По поводу этого стиха, р. Иегуда, сын Шалома, от имени р, Елеазара, сказал: «Когда к человеку обращается с просьбою бедный, то его и не выслушивают; а если с просьбою обращается богатый, то ее выслушивают и исполняют; но Господь не так поступает; перед ним все равны: женщины, рабы, бедные, богатые и др., а потому знай, что в отношении молитвы все равны пред Вездесущим.











             (Шемот рабба 21).

6)
Когда Соломон выстроил храм, он так сказал в молитве своей ко Всесвятому: «Владыка мира! Если кто-нибудь будет молить Тебя о богатстве, а Ты знаешь, что оно послужит ему во вред, то Ты не удовлетворяй его просьбе. Если же Тебя будет молить человек, которому богатство подобает, то удовлетвори его просьбе», как сказано: (1 Цар. 8, 39) «Соделай и воздай каждому по путям его».












         (Там же, 31).

7)
Р. Иосей, сын Ханины, от имени р. Елеазара, сына Иакова, объяснял слова: (Левит 19, 26) «Не ешьте с кровью» таким образом: не ешьте, не помолившись предварительно о крови вашей.












      (Берахот 10б).

8)
Как только наступило время вечерень (Минхи), не следует человеку отведать что нибудь, не совершив предварительно вечерней молитвы.












       (Шаббат, 9б).

9)
Р. Иде, сын Абина, именем р. Исаака: воспрещается человеку взяться за дело, не помолившись прежде, ибо сказано: (Псал. 85, 14) «Правда будет ему предшествовать, а (потом) направит он в путь стопы свои».












      (Берахот 10а).

10)
Кто ест и пьет, а потом совершает молитву, к тому применим стих: (I Цар. 14, 3) «Меня же ты отбросил за тело свое».












         (Там же 10б).

11)
Р. Елеазар говорит: Сперва должен человек выяснить себе о чем ему молиться, а потом пусть молится.












    (Рош. гаш. 32б).

12)
Р. Симлаи проповедовал: Сперва следует произнести хвалу Всесвятого, а потом приступить к молитве. Так сделал и Моисей, ибо сказано: (Вторзак. 3, 23—26) «И молился я Превечному в то время, говоря: «Владыка Превечный! Ты начал показывать рабу Твоему величие Твое и крепкую руку Твою; ибо какой Бог есть на небе, или на земле, который мог бы делать такие дела, как Твои, и с таким могуществом, как Твое?» а за тем следует: «О, дай мне перейти и увидеть эту добрую землю».












     (Берахот 32»).

13)
Откуда мы знаем, что следует молиться три раза в день? Р. Самуил, сын Нахмени, отвечал: «из трех перемен дня». Утром человек должен сказать: Благодарю Тебя, Боже мой и Бог отцов моих, что Ты вывел меня из тьмы к свету. По полудни он должен сказать: Благодарю Тебя, Боже мой и Бог отцов моих! Так как Ты сподобил меня видеть солнце в его восходе, так сподобь меня видеть его и в заходе. Вечером же должен он произнести: Да благоугодно будет Тебе, Превечный, Боже мой и Бог отцов моих, и впредь выводить меня из тьмы к свету, точно так, как Ты сегодня это сделал.











   (Иер. Берахот гл. 4, 12).

14)
Со дня разрушения храма, врата молитвы затворились, ибо сказано: (Пл. Иерем. 5, 8) «Вопию и умоляю — но Он затворил (врата) пред молитвою моею». И хотя врата молитвы закрыты, но врата слез не закрыты, ибо сказано: (Псал.39, 13) «Услышь, Превечный, молитву мою и внемли воплю моему; на слезы мои не молчи».











      (Дебарим-рабба. гл. 2).

15)
Ханина, сын Папы, спросил р. Самуила, сына Нахмени: Что означает стих: (Псал. 69, 14) «А я с молитвою моею к Тебе, Превечный, в час благоволения?». Тот отвечал ему: врата молитвы бывают иногда открыты, а иногда закрыты; врата же покаяния всегда открыты, ибо написано: (Втор. 4, 7) «Как близок к нам Превечный, Бог наш, всякий раз, когда ни взываем к Нему».











     (Мидраш Шохер-Тов,5).

16)
Р. Хама сын Ханина говорит: Если человек, помолившись, видит, что просьба его не исполняется, то он должен вторично творить  молитву,   ибо сказано:   (Псал. 27, 14)   «Уповай на Бога, мужайся, крепись сердцем и уповай на Бога».












       (Берахот 32).

17)
«И молился я Превечному» (Второзак. 3,23) — Выше же сказано: (ст. 12) «А города роздал я...» Этим Моисей хотел показать людям, что человек не должен отчаиваться и говорить: «так как болезнь моя опасна, и я уже сделал завещание, и разделил мое достояние, то мне более нечего молиться», — но пусть молится, ибо Господь не отвергает ни чьей молитвы. Так и он сам, хотя и сделал завещание, как сказано: «И города роздал я... и вам заповедал я (ст. 18) и Иегошуа заповедал я... (ст. 23), однако все еще молился.












        (Ялкут, 262).

18)
Для всякого предмета Всесвятой определил время и час, исключая молитвы. Когда бы человек ни молился, он всегда будет услышан, как сказано: (Еккл. 8, 6) «Потому что для всякой вещи есть свое время и устав». Если бы человек знал, в какой именно время Господь услышит его молитву, он долго не молился бы, откладывая молитву на известный день. Поэтому, — сказал Всесвятой, — Я не даю тебе знать, когда именно ты будешь услышан, дабы ты воссылал Мне молитвы во всякое время. Об этом и сказано: (Пс. 63, 9) «Уповайте на Него во всякое время».











     (Агадат Берешит, 76).

19)
Р. Елиазар говорит: кто делает из молитвы своей привычку, того молитва не искренняя.










       (Берахот, гл. 4. Мишна, 3).

20)
Р. Симеон учил: будь внимателен при чтении «Шма»
 и в Тефилле
 , и когда ты совершаешь молитву, то да не будет она у тебя делом привычки, а искренним излиянием сердечных чувств пред Всесвятым, о Котором говорится: (Иона 4, 2) «Ибо Ты Бог милостивый и милосердый, долготерпеливый и снисходительный и жалеешь о совершенном зле».











           (Пирке Абот, 2, 13).

21)
Р. Измаил, сын Иосея, разсказывал: Так говорил отец мой: молящийся должен иметь глаза свои обращенными вниз, а сердце свое вверх, для согласования   следующих  двух  стихов: (I Цар. 9, 3)   «И будут очи Мои и сердце Мое там во все дни», и (Пл. Иерем. 3, 41) «Вознесем сердце наше к облакам».












   (Иевамот 105б).

22)
Приступать к молитве следует не иначе, как с поникшей головой.   Благочестивые  прежних   времен   ожидали   обыкновенно час пред молитвою, чтобы сердце предварительно настроилось к Вездесущему.











          (Берахот гл. 5 м. 1).

23)
Молящийся должен ждать час пред молитвою и час после нее. Пред молитвою, ибо сказано: (Псал. 84, 5) «Блаженны пребывающие в доме Твоем». После молитвы, ибо сказано: (Там же 140, 14) «Непорочные пребудут пред лицом Твоим».












      (Берахот 32а).

24)
Р. Хана сын Бизна, от имени р. Симеона благочестивого, сказал: Молящийся должен представлять себе, что дух Божий как бы витает пред ним, как сказано: (Псал. 16, 8) «Всегда воображаю я пред собою Превечного».









   (Синедрин 22а. Шеилтот р. Ахаи Гаон 8).

25)
Рассказывают про р. Ханину, сына Доса, что он, совершая однажды молитву, был ужален змеею и продолжал однако же молитву свою. Потом нашли эту змею околевшею у входа ее логовища. Когда же ученики спросили его: «Рабби, неужели ты не чувствовал никакой боли»? он им ответил: «Право, будучи погружен в молитву, я ничего не чувствовал».











           (Иер. Берахот 5, 3).

26)
Случилось однажды с одним благочестивым мужем, что когда он стоял и совершал молитву на дороге, к нему подошел какой-то сановник и поздоровался с ним, но не получил от него ответа. Дождавшись конца молитвы, сановник начал: «Невежа! Разве в вашем законе не сказано»: (Второз. 4, 9) «Только берегись и тщательно храни душу твою», и (Там же 4, 15) «Твердо берегите души ваши». Почему же ты не отвечал мне на мое приветствие? Если бы я отсек тебе голову мечем, то кто бы взыскал кровь твою из рук моих?» — На это благочестивый муж отвечал: «подожди и выслушай мое объяснение. Если бы ты стоял пред земным царем, и твой знакомый поздоровался бы с тобою, то ты отвечал бы ему?» — «Нет» отвечал сановник — «А что бы с тобою сделали, если бы ты ответил ему?» — «С меня сняли бы  голову  мечем». — «Теперь выводи сам заключение», — сказал благочестивый муж, — „если с таким благоговением следует стоять пред царем из крови и плоти, который сегодня здесь, а завтра в могиле, то не с сугубым ли благоговением я имел право стоять пред Царем царей, Пресвятым?». Тогда сановник простил его и отпустил его с миром домой.












      (Берахот 32б).
27)
Не следует приступать к молитве ни под влиянием грусти, ни под влиянием лени, смеха, болтовни, легкомыслия и праздного  разговора,   а только под  влиянием благочестивого восторга.












      (Берахот 31а).
28)
Рав сказал: кто не в хорошем расположении духа, должен воздержаться от молитвы.












            (Эрув. 65б).

29)
Р. Элеазар сказал: Человек должен испытать себя, может ли он в данную минуту молиться искренно? Если не может, то пусть лучше не молится.












      (Берахот 30б).

30)
Р. Самуил, сын Нахмени, сказал: Если ты молился искренно, то будь уверен,   что молитва твоя услышана,  потому что сказано: (Псал.   10,   17)   «Настраиваешь   сердце   их,   приклоняешь   слух Свой».











         (Иер. Берахот 5, 12).

31)
Р. Гамнуна сказал: Сколько важных заключений можно вывести из стиха св. писания об Анне! (1Сам.1,13) — «И Анна говорила в сердце своем» — оттуда видно, что для молитвы требуется искренность. «Только уста ее двигались» — стало быть, молящийся должен произносить слова устами. «А голоса ее не было слышно» — стало быть, запрещается возвышать голос в молитве. «И Илий счел ее пьяною» —стало быть, в пьяном виде молиться не следует.












     (Берахот, 31а).

32)
Р. Хама, сын Ханина, сказал: Откуда мы знаем, что у кого руки запятнаны грабежом, у того и молитва не чиста? — Из стиха: (Ис. 1, 15) «Когда будете простирать руки ваши... не послушаю вас». Почему? — «Потому что руки ваши обагрены кровью».











             (Шемот рабба 25).
33)
«Потому что нет насилия в руках моих, и молитва моя чиста» (Иов 16, 17). По поводу этого стиха священник р. Иошуа, сын Неемии, сказал следующее: разве молитва может быть нечистою? Нет; но у кого руки загрязнены грабежом, тот взывает к Господу и не бывает услышан. Почему? — Потому, что молитва его связана с преступлением. Молитва же Иова, в имуществе которого не было ничего награбленного, была чиста.

              









             (Шемот-рабба 22).
34)
Кто читает молитву вслух, принадлежит к маловерующим; кто читает ее очень громко, принадлежит к числу лжепророков; кто при молитве производит отрыжку или зевает, принадлежит к невежам, а кто плюет во время молитвы, то все равно, как бы плевал в присутствии царя.












      (Берахот 24б).

35)
Р. Иоханан от имени р. Симеона, сына Иохаи, сказал по поводу стиха: (Псал. 59. 14). «А я с молитвою моею к Тебе, Превечный, в час благоволения» следующее: когда именно час благоволения? — Тогда, когда молитва совершается соборно.












      (Берахот, 8а).

36)
Р. Симеон, сын Иохаи, говорил: Молитва оттого должна быть произносима втихомолку, чтобы грешнику не пришлось краснеть при исповеди.












          (Соте. 32б).

37)
Р. Абба сын Ханина, от имени р. Иоханана, говорит: Человек должен совершать молитву на определенном месте.











           (Иерус.   Берах. 32).

38)
Кто молится в синагоге, — все равно как бы приносил чистую жертву. Откуда мы это знаем? — Из стиха: (Ис. 66, 20) «Как приносимый сынами Израилевыми в чистом сосуде дар — дом Господень».












            (Там же 5).

39)
В синагоге не следует вести себя легкомысленно, а именно: есть, пить, отдыхать, прохаживаться, укрываться от солнечного жара или дождя и оплакивать неважного умершего. Позволяется же в них читать, учиться, оплакивать усопшего, которым интересуются многие, подметать полы и принимать меры к тому, чтобы они не зарастали травою. Р. Иегуда сказал, что последнее дозволяется тогда только, когда синагогальное здание не пришло еще в ветхость: в последнем случае дают траве расти и не вырывают ее, дабы тем разжалобить прохожих.












     (Мегилла  25б).

40)
Рав сказал: Город, в котором крыши домов выше синагоги, превратится со временем в развалины, ибо сказано: (Эздр. 9, 9) «Чтобы поднять дом Бога нашего, и воздвигнуть его развалины».











    (Шаббат,   11б).
41)
Человек не должен совершать молитву стоя на стуле или на скамейке или вообще на возвышенном месте. Он должен совершать ее на низменном месте, потому что высокомерие не уместно пред лицом Вездесущего, как сказано: (Пс. 130, 1) «Из глубины взываю к Тебе, Превечный».












      (Берахот 10б).

42)
Р. Хелбо приводит следующие слова р. Гунна: кто определяет себе место для молитвы, тому Бог Авраама будет в помощь, и по смерти его скажут о нем: «где смиренный, где благочестивый, ученик праотца нашего Авраама?» Откуда же видно, что Авраам имел определенное для молитвы место? — Из стиха: (Быт. 19, 27) «И встал Авраам рано утром и пошел на место, где стоял пред лицом Превечного». Стоять же пред лицом Превечного значит творить молитву; ибо написано: (Пс. 106,  30) «И встал Финеас, и молился».











          (Там же 6б).

43)
Аббая сказал: Человек должен молиться не только за себя, но и за все человеческое общество.












         (Берах. 30а).

44)
Так сказал Всесвятой: Когда ты молишься, молись в местной синагоге, а если ты не в состоянии пойти туда, — молись дома; если не можешь стоять, — то молись в постели; если тебе трудно говорить,   то молись   в сердце  твоем,   как сказано:  (Пс. 4, 5) «Размыслите в сердцах ваших, на ложах ваших и успокойтесь». Р. Иудан сказал: Главное,   размыслите о том проступке, — который вы совершили,   а если ты так сделаешь,   то смотри, что сказано далее: (Пс. 4, 6) «Приносите жертвы правды», т. е. Я вменю тебе это, как бы ты соорудил жертвенник и приносил на нем жертвы.












   (Шохер тов   5).

45)
В школе Илии учили: не следует становиться к молитве ни в долине, по обычаю язычников, ни в публичном месте, потому что шум толпы будет мешать, ни в обществе женщин, потому что присутствие женщин отвлечет его внимание, а нужно удалиться от всего этого на расстояние пяти локтей, и это место сделается освященным, как сказано: «Превечный, Бог твой, шествует среди стана твоего». А что лучше всего — становиться к молитве подле дерева, камня или стены, как явствует из стиха: (Ис. 38, 2) «Тогда Езекия отворотился лицом к стене».












         (Ялкут 295).

46)
Р. Иоханан говорит: Что к молитве следует переодеваться, видно из того, что сказано: (Лев. 6, 11) «И пусть снимет с себя одежды свои и наденет другие одежды». Этим стихом, —говорили в школе р. Измаиля, — св. писание обучает тебя приличию, что в той одежде, в которой ты стряпал для твоего господина, не следует тебе подносить бокал твоему господину.












    (Шаббат  114а).

47)
Учители наши учили:   воспрещается   человеку   пользоваться чем-нибудь из мира сего,   без   предварительного  молитвословия; всякий же пользующийся чем-нибудь   из мира   сего без молитвословия, совершает святотатство.












      (Берахот 35а).

48)
Р. Иегуда слышал из уст р. Самуила: кто вкушает что-нибудь из мира сего без молитвословия, все равно как бы вкушал из небесных святынь, ибо сказано: «Богу принадлежит земля и что наполняет ее».












      (Берахот 35а).

49)
Предметов, мешающих успеху молитвы — семь. Во 1-х если человек молится тогда, когда приговор уже произнесен над ним, как мы знаем из дела учителя нашего Моисея, который говорит: (Второз. 3,23) «И молился я Превечному», а Он ответил ему: (Там 26) «Полно тебе, не говори Мне более об этом». Во 2-х, отсутствие искренности в молитве, как сказано: (Пс. 78,36.37) «Они льстили Ему устами, а сердцем Ему преданы не были». В 3-х, когда человек не хочет слушать слов богоучения, как сказано: (Пр. Сол. 28, 9) «Кто отклоняет ухо свое от слушания Закона, того и молитва мерзость». В 4-х, когда человек равнодушен к стону бедных, как сказано: (Там же 21, 13) «Затыкающий ухо свое от вопля бедного, сам будет взывать и останется без ответа». В 5-х, если человек позволяет себе пользоваться деньгами, на которые не имеет никакого права, как говорит стих (Мих. 3, 3. 4) «И заедают тело народа Моего и кожу с них сдирают... Тогда воззовут они к Превечному, а Он не ответит им». В 6-х, когда человек молится, имея нечистые руки, как сказано: (Исайя 1, 14) «Хотя вы много будете

[пропущена страница 100]

чать от Создателя, мы даже, по слабости нашей, получили больше чем следовало, а Он еще продолжает благодеять нам продолжением нашей жизни и наслаждений. А потому мы должны благодарить Его, как за самую жизнь, так равно и за страдания в ней, произнося в последнем случае: „Бог дал, Бог же взял; да будет имя Превечного благословенно."











           (Козари, гл. 3, § 13).

53)
Где есть десять Израильтян, там должно устроить место, куда сходились бы для молитвы в молитвенную пору, и это место называется синагогой. Горожане могут принуждать друг друга принимать участие в постройке синагоги и покупке Пятикнижия и других книг св. писания.








   (Маймонид, Иад гахазака, о молитве, гл. 11, § 1).

54)
Публичная молитва всегда бывает услышана; хотя бы в публике находились люди грешные, Всесвятой не пренебрегает молитвой целого общества. Поэтому следует человеку присоединяться для молитвы к собранию, а не молиться одиноко, когда имеет возможность молиться вместе с другими. Утром и вечером следует находиться в синагоге. А у кого в городе есть синагога и он не ходит туда молиться,  тот называется дурным соседом.













 (Там же).

55)
Молитва короткая, но искренняя лучше молитвы длинной, не искренней. Лучше славословить Бога немного, но не торопясь, чем хвалить его много с поспешностью.











       (Сефер Хасидим 315).

56)
Хотя для Бога все возможно, тем не менее однако же человек не должен просить ничего сверхъестественного, ничего такого, для чего требовалось бы нарушение законов природы.












        (Там же 794).

57)
Начаток всего принадлежит Богу. Точно также должен ты посвящать ему начало дня и начало ночи..., молясь ему за то, что Он ниспосылает вечернюю темноту и созидает днёвной свет. Когда ты встаешь со сна и открываешь глаза, ты должен подумать о своих делах и потребностях, между которыми первая есть богобоязнь. Так освобожденный из плена должен вознести благодарность к Богу, а нет плена более сильного, чем сон.












        (Там же 155).

58) Все, что человек может сделать для изощрения своего внимания во время молитвы, он обязан делать, стараясь, впрочем, и о том, чтобы не возбуждать смеха. Так, например, если над ним смеются, когда он закрывает глаза, то пусть лучше не закрывает.












        (Там же 784).

59)
Лучше, чтобы человек молился, читал „Шма" и другие молитвенные формулы, на каком бы то ни было понятном ему языке, чем на иврите, если он его не понимает, как сказано: (Исаия 29,13) «И сказал Превечный: поскольку народ сей приближался языком своим и только устами своими он почитал Меня и сердце его далеко было от Меня;» то есть, он молится и читает, сам не понимая, что произносят его уста. По этой причине оба талмуда были написаны на языке арамейском, чтобы и простой народ понимал религиозные постановления, и имелся переводчик во время чтения Пятикнижия.












       (Там же, 130).

60)
Бывает, что человек в сущности не достоин, чтобы его молитва была уважена; но за постоянство, с которым он молится и проливает слезы, Бог внимает его молитве и исполняет его желания.













 (Там же).

61)
Когда человек дурного поведения или неуживчивого характера и склонный к интригам, но обладающий приятным голосом, хочет быть кантором, то благочестивые люди, если они только преобладают в общине, должны помешать ему в этом, потому что «обвинитель» плохой «защитник»
; и о подобном случае говорит стих: (Исаия 43, 27) «И защитники твои отступились от Меня».












        (Там же 759).

62)
Сущность молитвы — это искренняя радость о Боге, как сказано: (Пс. 104, 3) «Хвалитесь святым именем Его, да порадуется сердце ищущих Его», и поэтому Давид обыкновенно сопровождал свои молитвы игрой на арфе, дабы сердце проникнулось радостью и восторгом.












          (Там же 19).

63)
Кто умер грешником, о том не следует молиться, чтобы он удостоился участи праведных, потому что молитва эта напрасная, так как возмездие, получаемое благочестивыми на том свете, дается им за то, что они трудились и страдали при исполнении заповедей, воздерживаясь от их преступления. Мыслимо ли, чтобы человек, следовавший влечениям своих страстей, сделался участником благ будущего мира? А что некоторые из ученых упоминают о молитве за душу грешного, то это для того только, чтобы облегчить ему наказание. И если молящийся дорог Всевышнему, то очень возможно, что Он отпустит грешнику часть его грехов или даже все, смотря по важности просящего за него и степени виновности грешника; но вымолить ему награду невозможно.








             (Мегиллат Сетарим р. Нисима Гаона 604).

64)
Молитва иногда бывает услышана, а иногда нет. Последнее бывает тогда, когда молящийся не думает о своем огорченном и страдающем собрате, в положение которого он должен был бы входить согласно заповеди (Лев. 19, 18) «И люби ближнего своего, как самого себя». Не заботясь о другом, он не может быть услышан от Бога. По этой причине, все молитвы произносятся во множественном числе, как например (в 18 славосл.) «Исцели нас, Господи, и мы исцелимся, воззри на наши бедствия».











       (Сефер Хасидим 553).

65)
Человек должен постоянно молиться о том, чтобы он так или иначе не был причиной чужой беды, потому что выполнение добра поручается добрым, а выполнение зла — злым. Этому мы можем научиться у Давида. Хотя закон говорит: если кто-нибудь собирается убить тебя, то ты можешь предупредить его в этом, тем не менее Давид не хотел посягать на жизнь Саула, когда нашел его спящим среди стана, подумав про себя: «если я его убью, то куплю свое удовлетворение ценою бед для всего Израиля, который тогда не устоит против враждебных народов; лучше быть мне убитым, чем быть причиной бед».












            (Там же 5).

66)
Выговаривай каждое слово молитвы отчетливо и с расстановкой, чтобы не ошибиться,—точно ты деньги считаешь и внимательно следишь за счетом.












        (Рокеах  302).

67)
В молитве внимание есть главное. Но бывают различные степени внимания, одна другой важнее, смотря по степени развития молящегося, начиная от самого простого человека и кончая величайшими людьми, в роде учителя нашего Моисея. Первая степень внимания, доступная всем Израильтянам, это, — чтобы молящийся думал, что все знают и признают существование Бога за необходимость, что Он сотворил мир Своей волей, что Он дал нам на горе Синае закон правдивый и разумный, что мы принадлежим Ему, служим Ему и готовы жертвовать для Него жизнью своей, что к Нему одному мы возносим свои молитвы, потому что Он начало всего, смотрящий и наблюдающий за всем, чтобы отличать достойных награды от заслуживающих наказания. Этой мыслью может сопровождать свою молитву каждый молящийся, даже женщины и чернь; и все они в таком случае получают вознаграждение за свое служение Богу, даже те, которые не понимают значения слов. И отнюдь не следует отказываться от молитвы тем, кто не может возвыситься до тех понятий, о которых думают во время молитвы люди высокой учености, потому что, в таком случае, пришлось бы не молиться не только женщинам, детям и простому народу, но громадному большинству Израильтян, за исключением одного или двух в данное время.












         (Рашбо 127).

68)
Известно, что Всесвятой есть Создатель всего существующего, что Он сотворил человека и сделал его господином земли и всего, что есть на ней, и что он желает творить добро всем Своим созданиям и сделать их достойными этого добра. Зная же Его совершеннейшую щедрость и Его желание излить на нас Свои блага, мы должны сказать, что произносимые нами славословия суть не что иное, как напоминание, что все блага в руках Благословенного, что Он может даровать их по Своему желанию. За это настроение души нашей и мыслей наших, мы считаем себя достойными, чтобы Он распространял на нас Свое благословение, а потому мы просим о своих нуждах: о познании, прощении грехов, исцелении, богатстве и т. д. После этих просьб, мы опять возвращаемся к признанию, что всеми благами, какими пользуемся, мы обязаны исключительно Ему. Такое начало и такое заключение «Шемона-эсре»
 нужны для того, чтобы не показаться рабами, которые, получив плату от своего хозяина, поспешно уходят от него как бы украдкой.

69)
И так,   сущность молитвы   состоит в том,   чтобы признать Бога обладателем всех благ; произносимые же нами слова: «да будет Он благословен», которыми мы обыкновенно сопровождаем имя Всевышнего, имеет тот смысл, что мы просим Его, дабы Он благоволил внушить всем обитателям мира благословлять Его и считать Его началом всего существующего добра; вследствие чего они удостоятся получить это добро и тогда исполнится желание Бога —оказывать Свою бесконечную щедрость всем Своим творениям. В этом же смысле следует понимать изречение учителей наших: «Всесвятой жаждет молитвы праведных», т.е. Он желает, чтобы они посредством молитвы заслуживали Его милости и сподоблялись получения Его благ. И из этих видов человек должен делать добро своим ближним, потому что этим он исполняет волю Всевышнего, желающего благополучия своих созданий.












         (Хинух гл. 2).

70)
Путем молитвы человек может достигать только того, что Богу обыкновенно угодно делать, как сказано: (Исх. 33, 19) «И помилую, кого Я милую, и пожалею, кого Я жалею». Это значит, что Превечный не изменяет Своего решения и вся польза молитвы состоит лишь в том, что она делает человека достойным получения какого-нибудь блага или избавления от какой-нибудь беды, смотря по тому, о чем он просит. Словом, молитва может повлечь за собою перемену только относительно просителя, но не относительно Самого Создателя.












        (Ралбаг 112).

71)
Что такое внимание? — Об этом учили: молящийся должен настроить свое сердце к молитве, как сказано: (Пс. 10) «Направляешь их сердце, склоняешь Свой слух», т. е. он должен настроить свой ум к пониманию смысла слов, которые он произносит, воображая себе, что Вездесущий пред ним, как сказано: (Там же 16, 8) «Всегда воображаю я пред собою Превечного». Молящийся должен возбуждать свое внимание, устраняя от себя все посторонние мысли и посвящая себя исключительно совершаемой молитве. Он должен подумать, что если бы он стоял пред царем из плоти и крови, который сегодня здесь, а завтра в могиле, он сообщил бы известный порядок своим словам, чтобы не проговориться, то тем паче он должен так делать пред Царем царей, Всесвятым, пред Которым мысли также открыты, как слова. Поэтому благочестивые имели обыкновение уединяться для молитвы и углубляться в нее так, что приближались к степени пророчества. Когда же человеку во время молитвы приходит в голову какая-нибудь посторонняя мысль, то он должен прервать молитву, пока эта мысль не оставит его; поэтому не должно молиться ни в месте, развлекающем внимание или в неподходящее для этого время, как сказал р. Хиа, сын Абба: «Кто встревожен, тот в ту минуту не должен молиться».









     (Тур Орах-Хаим, гилхот тефилла § 98).

72)
«И ты, сын мой Соломон», говорил царь Давид, «знай Бога Отца своего и служи Ему от всего сердца и от всей души» (1 Парал. 28, 9). В другом же месте он говорит: «Если будете искать Его, Он будет найден вами; если же оставите Его, Он оставит Вас» (Там же 2, 15). Это значит, что недостаточно постигать Бога воображением, а надобно постичь Его умом, сознанием, так как постигать только воображением не значит еще знать Его, найти Его. А это постижение сознанием должно вести к тому, чтобы человек приближался и прилипнул к Нему всем своим умом, что возможно только при полнейшем отречении от своих будничных интересов и при частых искренних излияниях перед Богом, в назначенных для этого местах, заменяющих нам теперь храм Иерусалимский.











       (Цеда Ладдерех 4, 17).

73)
Если тебе нужно просить о чем-нибудь у земнаго царя, то ты, оставляя все другие мысли, думаешь только о том, как угодить ему, чего просить, как просить и каким титулом величать его; словом, ты занят только этим и, конечно. не стал бы отвечать, если бы кто-нибудь заговорил с тобою. Если же все это имеет место в отношении к земному царю, который, подобно тебе, создан из плоти и крови и который замечает только твое внешнее и видимое, нисколько не зная, что происходит в твоем сердце, то понятно, что в отношении к Царю царей, ко Всесвятому недостаточно стоять лицом к стене, и молиться одним движением уст, предаваясь в тоже время мыслям о торговле, или о каком-нибудь преступном наслаждении, о чем уже пророк говорил: (Иерем. 12, 2) «Близок Ты к устам и далек от их помыслов», а должно отречься от всего земного и всецело посвящать себя служению Ему. А так как человек постоянно погружен в суеты мира, то, чтобы приготовиться к внимательной молитве, постановили пред «Шемона-эсрэ» читать различные псалмы и «Шма». Таким образом, человек начинает молиться о своих потребностях, поразмыслив предварительно о славе Всевышнего, о подчинении себя власти небесной,  о бесконечной благости,  являемой Богом в свете, о Его всемогуществе,   о чудесном исходе из Египта и о всех милостях, оказанных  Им предкам нашим.













 (Там же).
74)
Хотя град наш Иерусалим и святой храм лежат в развалинах, тем не менее однако же все Израильтяне, где бы они ни жили в изгнании, согласились везде, где только есть десять человек мужского пола, назначать дома для молитвы. А человеку очень нужно иметь определенное место, где бы он мог уединиться от всех своих будничных интересов, от своего семейства и от своих забот и излить свою душу пред Господом, как Давид говорит: (Псал. 84, 5) «Блаженны пребывающие в доме Твоем, хвалящие Тебя беспрестанно». И если человек приходит в Божий дом с чистыми помыслами, то Превечный ниспошлет на него дух Свой, как Он обещал Соломону: (I Цар. 5, 6) «Вот ты строишь храм; если ты будешь ходить по уставам Моим и исполнять определения Мои и соблюдать все заповеди Мои, поступая по ним, то Я исполню на тебе слово Мое, которое Я сказал Давиду, отцу твоему, и буду жить среди сынов Израилевых» и т. д.

75)
Словом, все зависит от чувств, наполняющих сердце в святых местах, так как цель этих мест не их величие и благолепие, а благотворные чувства, которые они возбуждают в человеке, пробуждая его от невежественного сна и заставляя его делать добро, как сказал Соломон: (I Цар. 3,8) «Небо и небо небес не вмещают Тебя, тем менее сей храм, который я построил», т. е. не должно думать, что храм есть жилище Господа, потому что Сам Он есть вместилище всего существующего во веки веков. Он все создает и все заключает в Себе, и цель храма или святого места только придти на помощь человеку с чистым сердцем, желающему вознести свою молитву к Превечному и достигнуть желаемого.












          (Там же 22).

76)
Тщательно остерегайся говорить в молитвенное время о каком-нибудь предмете, не касающемся молитвы, потому что этот предмет как раз вспомнится тебе при молитве и отвлечет твое внимание. Не веди себя, как многие в наше время, которые пустословят во время молитвы. Многие же образованные люди впадают в грех, принося с собою научные книги, чтобы прослыть в народе за ученых.









   (Иггерет Мусар Р. Соломона Алеми, 10).

77)
Когда приходишь в синагогу или в другое собрание людей, не выбирай себе места, а сядь куда попало, хотя на невидное место, потому что это честь твоя. Не стой, где все сидят и не садись, когда все стоят, не клади ноги на ногу, потому что это признак высокомерия. Когда тебя приглашают к Торе, то иди к какому бы отделу тебя ни приглашали, и не обращай внимания на мнение суеверных людей, старающихся быть непременно в числе начинающих или заканчивающих чтение.












         (Там же, 15).

78)
Всякаго рода милости изливаются и проистекают от Бога, и нет другого существа, кроме Его, которое было бы в состоянии благодетельствовать какое бы то ни было создание. А потому невозможно ожидать милости от того, в ком нет следующих четырех условий. Во 1-х, чтоб благодетель не изменялся, потому что если он подлежит изменению, невозможно, чтобы его милость была полная, так как она не прочна; а нет существа неизменяющегося, кроме Превечнаго. Во 2-х, чтобы благодетель не нуждался в чужой помощи для совершения добра, потому что, если он зависим от посторонней помощи, то благодетельствуемый может рассчитывать на милость только, пока помощь эта будет существовать; а нет существа, не нуждающегося в чужой помощи, кроме Бога, как сказано: (Исаия 44, 24) «Я, Превечный, творящий все, простирающий небеса Я Сам, расстилающий землю от Себя». В 3-х, чтобы благодетель был властен в одно и тоже время над разными противоположностями, потому что иначе благодетельствуемый не может   постоянно   получать желаемое,   так   как  иногда он  нуждается в одном,   а иногда в противоположном: иногда, например, ему нужна война, а иногда мир; а нет на свете властного над всеми  противоположностями,    кроме  Всесвятого,  как сказано: (Исаия 45, 7) «Творящий свет и создающий мрак, делающий мир и творящий зло, Я, Превечный, делающий все это».    В 4-х,   чтобы никакое существо в мире не могло удержать его от исполнения   его   воли;    в противном  случае благодетельствуемый опять не уверен в возможности получения,  опасаясь задерживающей причины. А ясно, что всякое существо, кроме Бога, может быть задерживаемо Богом в своих действиях, между тем, как Самого Бога никто  не может   остановить  в исполнении Его воли,    как сказано:  (Иов, 9. 12) «Ведь  Он отнимает и кто отвратит Его, кто скажет Ему: что Ты делаешь»? И так, когда все эти условия соединяются   в   благодетеле,   тогда благодетельствуемый   может  быть уверен в получении желаемого добра,   в прочности  и   полноте этого добра. А так как все эти четыре условия не соединяются ни в каком существе, кроме Бога, то ясно, что не следует просить или ожидать милости ни от какого существа, кроме Его.









    (Р. Иосиф-Альбо, Иккарим, ст. 4, гл. 16).
79)
Для того, чтобы удостоиться быть услышанной, молитва нуждается в трех условиях. Во 1-х, чтобы она была выражена кратко и прилично, что свидетельствует об искреннем чувстве молящегося, который не должен быть многоречив, чтобы он не походил на того, о котором говорится: (Екклез. 5, 9) «Как является сон обилием бредней»... И должно стараться, чтобы эти немногие слова были приятны для слушателя и не утомляли его; по этой-то причине выбрали различные псалмы и составленные разными поэтами молитвы, в которых выражены все нужды, о каких должно молиться. Во 2-х, чтобы сердечные чувства молящегося соответствовали произносимому устами его, чтобы он не уподоблялся тем, о которых сказано: (Псал. 78, 36) «И льстили они Ему устами, раболепствовали пред Ним языком, а сердцем Ему преданы не были», но чтобы был из тех, которые согласуют сердце с устами, так сказано: (Там же 19, 15) «Да будут благоугодны слова уст моих и помышления сердца моего пред Тобою», т. е. если слова уст и помышления сердца будут согласны между собою, то они будут благоугодны Ему. В 3-х, чтобы молитва была произнесена тихим голосом, выражающим преданность, подобным голосу просящего слуги, о чем-нибудь своего господина, как сказал псалмопевец: (Псал. 64, 2) «Услышь, Боже, мой молящий голос»; чтобы молящийся не был из тех, о которых сказано:   (Иерем.   12,   8)  «Подняла она на Меня свой голос, за то Я ее ненавижу».










        (Там же ст. 4, гл. 27).

80)
Знай, что мы молимся Богу и повергаем пред Ним свои просьбы не потому, чтобы Его воля подлежала изменению, но потому, что, умоляя Его об удовлетворении наших потребностей, мы тем самым признаем, что Он создал мир, что Он заботится о всех, пропитывает всех и владычествует над всеми, что Он наблюдает за всеми делами, как хорошими, так и дурными; а, помышляя о славе Господней и сознавая Его могущество, душа наша между тем очищается и возвышается.











              (Шевиле Эмуна 1).

81)
Равным образом всякой молитвой,   которую мы возносим к Богу, мы уничтожаем одну из преград, находящихся между Ним и нами, очищая свою душу от разных пороков и недостатков. Так, например, если бы мы не сказали в 18 славословиях: «Прости нас, Отче наш, ибо мы грешили», то мы никогда не вспоминали бы о своих грехах и не почувствовали бы гнусности зла при совершении его; а теперь, когда мы постоянно краснеем за свои грехи и просим и умоляем об их отпущении, нам уже труднее возвращаться к ним. А если бы мы не просили в молитве с пропитании, тогда мы забывали бы милости Создателя, питающего нас, кормящего и содержащего все, что вне Его; теперь, когда мы постоянно молим Бога о содержании и пропитании, то душа наша все очищается и приближается к Нему, и с уничтожением преград между нами, Он удостаивает нас своего благоволения и изливает на нас Свое добро - Сам же Он не изменяется.













 (Там же).

82)
Хотя прощение грехов достигается только избежанием их, мы однако же в молитвах говорим: «прости нас, Отче наш», потому что «ученье Божье имеет обыкновение говорить языком смертных», и подобно тому, как смертный, согрешающий против своего ближнего, просит у него прощения, мы, грешные пред Богом, тоже должны просить прощения. Прошение же о прощении необходимо излагать близким и доступным простому народу языком, чтобы не затруднять его ума, для которого сущность вещей не понятна, и этим не лишить его возможности молиться. И таким же образом все молитвы и просьбы, которые мы возносим к Господу, Неизменяющемуся, служат к тому, чтобы душа наша, помышляя о Его славе, приближалась к Нему, чтобы мы удостоились Его внимания, вследствие чего желания наши были бы исполнены. Из всего, что я тут сказал, можно понять, что молитва есть опора света, что молящийся, просящий и восхваляющий Бога с искренним вниманием, связывает свои духовные силы с своим Благодетелем, Единым, Всемогущим.













 (Там же).

83)
Молитва, без сомнения, есть служение сердцем, как говорят ученые: «Молитва без участия сердца — тело без души» и (Таанит, 2б) «Что такое служение сердцем? — это молитва». К этому можно аллегорически применить слова стиха: (Лев. 6, 2) «И огонь жертвенника пусть горит в нем»: сердце молящегося есть жертвенник, а молитва — пылающий на нем священный огонь. Кто молится со вниманием, из уст того пышет пожирающее пламя и сыплются горячие уголья и сам жертвенник, т. е. сердце, воспламеняется и восходит с ними к Богу, как толкуется стих сей в Мидраше: (Ваикра рабба 87): «Не сказано «огонь жертвенника пусть горит на нем», но сказано: «в нем», т. е. сам жертвенник был объят пламенем».










             (Акедат  Ицхак, Исход 58).

84)
Относительно молитвы можно возбудить следующий вопрос: Так как молитвы суть просьбы о потребностях, и так как потребности эти суть дела временные, преходящие, которые могут быть только испрошены, в то время, как великие истины, составляющие предмет заповедей, ищутся и постигаются усилиями и учением, то почему считается молитва одной из положительных заповедей, (как говорит напр., Маймонид: (Тефилла, 1, 13) «Положительная заповедь — молиться каждый день?)» Заповедь эта могла только гласить отрицательно: что человек ничего не должен просить ни у кого, кроме Бога. Так относительно жертв запрещается положительным образом только приношение их чужим богам, как сказано: (Исход, 22, 19) «Приносящий жертву богам, кроме одного Господа, будет истреблен», в то время как жертвование Богу предоставляется воле человека, как сказано: (Лев. 1, 2, 3) «Если кто из вас хочет принести жертву Господу и т. д. пусть принесет ее по своей воле пред Господом». То же самое должно было быть с молитвой. Если человек хочет просить чего-нибудь, то не должен просить ни у кого, кроме Бога; но если совсем не хочет ни просить, ни молиться, то имеет ли на  это право?!

Но дело вот в чем. Должно знать, что хотя  молитва сама по себе и очень нужна и полезна, но цель ее не в ней самой, а в тех великих интересах, которые связаны с нею и составляют продолжение ее. Молиться — значит просить чего-нибудь в твердой надежде на возможность получения. А это — дерево, которое разветвляется   на многие и большие ветви,   приносящие   обильные плоды. Корень этого дерева распадается на три главные части, на которых держатся все религиозные верования. Потому что просить чего-нибудь  у Него, твердо надеясь на удовлетворение, значит,  в тоже время признавать, что Он существует, что Он всемогущ, что Он наблюдает   за всем   и  желает  творить   добро   всем просящим. Эти же корни,   каждый   по своей   сущности, выпускают из себя различные ветви, очень важные в деле усовершенствования   человека и возвышения его достоинств.  Так из корня признания существования Бога происходит ветвь — размышление о Нем и Его творениях; из корня сознания Его всемогущества происходит ветвь — страх Божий и служение Ему; из корня веры в Провидение и желание Его делать добро происходит ветвь — любовь к Богу, кротость.... Теперь опять, плод первой ветви — чистота и возвышенность жизни; плод второй ветви — отвращение от зла и покаяние; плод третьей ветви —искусство и энергичность в совершении добрых дел. А за тем уже следует самый лучший и совершеннейший плод, который, будучи вкушаем человеком, сообщает ему вечную жизнь — духовное общение с Богом. Итак, когда человек молится Богу, то  это чудное дерево, посаженное в его сердце, пускает глубокие корни, разветвляется и не перестает приносить плод — союз с Богом и любовь к Нему, и это есть стержень молитвы, которую человек должен возносить к Господу, и поэтому сказано, что древние благочестивцы имели обыкновение обождать с час пред молитвой, молиться с час, затем опять подождать с час, для того, чтобы молитва была достойной и целесообразной.













 (Там же).

85)
А теперь ты должен присоединить к сказанному, что предшествующие молитве деяния молящегося должны соответствовать смыслу и цели его молитвы, а если молитве не предшествовали никакие добрые дела, не говоря уже о том, если предшествовали недобрые, то молящемуся нужно прежде покаяться в своих грехах и очиститься от них, так как было бы большою дерзостью предстать пред Господа с просьбою о своих потребностях, в грязном одеянии. Точно также Соломон ставит покаяние необходимым условием успеха молитвы, говоря: (I Цар. 8, 32) «Когда народ Твой Израиль будет поражен неприятелем за то, что согрешил пред Тобою, и когда они обратятся к Тебе и исповедают имя Твое и будут просить и умолять Тебя в сем храме, тогда Ты услышь с неба и прости грех народа Твоего Израиля и т. д.» Дальше он говорит: «Когда заключится небо и не будет дождя за то, что они согрешат пред Тобою, и когда помолятся на месте сем, и исповедают имя Твое и обратятся от греха своего, ибо Ты смирил их, тогда услышь с неба и прости грех рабов Твоих и народа Твоего Израиля и т. д.» Это значит, что несчастия посещают человека только, как следствия его грехов, и потому он должен предварительно исповедаться в своих грехах и раскаяться в них, а за тем уже просить о своих нуждах, так что из этого можно заключить, что смысл постов и молитв, установленных по случаю разных несчастий, как раз противоположен тому, как понимает его простой народ: цель постов не в том, как   они  думают — чтобы Бог внимал нашим молитвам и просьбам, но чтобы мы сделались внимательны к Его повелениям и повиновались Ему.













 (Там же).

87)
Главное основание, на котором зиждется все человеческое счастье и его благополучие, состоит в том, чтобы человек был твердо уверен, что всякое счастье и блаженство, как самое обыкновенное, так и самое возвышенное и к какой бы категории оно ни принадлежало, есть только следствие самой первопричины, а не следствие случайности или изобретения человеческого ума или явлений, предопределенных тем или другим расположением звезд, которым Он Сам сообщает порядок. И эту мысль имели в виду наши ученые при установлении различных молитвенных формул для различных случаев, которые должно произносить не потому, чтобы Бог нуждался в этих формулах, а потому, чтобы припоминать имя Создателя и Благодетеля в виду того предмета, который служит выражением Его благодеяний.











       (Там же Бамидбар 74).

88)
Знай,   что   молитва есть служение,    назначенное для души, которым она признает существование Создателя,   в   виде изъявления покорности   и принадлежности Ему,   как своей   первопричине. Таким образом, молящийся представляет два понятия: во-первых — существо молящегося, а во-вторых, идею о Том, пред Кем молятся, Которому молитва принадлежит по Его существу, как знающему всех и благодетельствующему   всем.











          (Неве Шалом, гл. 3).

89)
Синагога есть   дом, определенный и посвященный богослужению, и называется домом Божьим, храмом, которого не должно употреблять для будничных дел, как напр.,   есть,   пить и спать в   нем.   И самая святость  этого   места  уже   внушает человеку страх Божий, как сказано: (Бытие 28, 17) «И убоялся и сказал: как  страшно   сие место!   Это   не иное что, как дом Божий». И дом  Божий   предрасполагает   молящегося   ко вниманию по двум причинам.  Во-первых,   потому,   что   там   молится   много    народу вместе,   а в натуре человека — при виде молящихся, расчувствоваться и излить также свое сердце; во-вторых, потому что там нет никаких препятствий, развлекающих   внимание,   как напр., различной   домашней  утвари,   женщин   и   детей,   их   болтовни. При том, обыкновенно синагога находится в отдалении от рынка и улицы и внимание молящегося не развлекается   шумом проходящих по улице.












(Ште Иадот 114).

90)
«Сущность молитвы состоит в том, чтобы она излагалась в виде просьбы, подобной просьбе нищего у дверей» — это слова блаженной памяти отца-наставника моего. И при произнесении 18 славословий человек должен представлять себе величие Божье и свое собственное ничтожество, отрекаясь в то время от всех земных удовольствий. Наши учители говорят: «человек не должен становиться на высокое место для молитвы, а молиться на низменном месте». Этим они хотели сказать, что человек прежде, чем молиться, должен представлять   себе   свое   ничтожество в сравнении с Богом, говоря   самому   себе:   «Что я?   беден   и ничтожен, сосуд полный стыда и срама, и я являюсь с просьбой   пред   Всесвятым!   Все высшие   существа боятся   и трепещут Его, и все окружающие Его дрожат пред Ним, а я, слепленный из глины, лишенный высокого ума, ничтожный в жизни и гадкий после смерти,   разве меня не  поощряет   к  молитве   только   Его  великая милость, которую Он являет Своим созданиям?».











 (Шало, Тефилла).
91)
Молитва есть подарок Царю царей, Всесвятому, а уста это футляр, в котором подарок хранится. Теперь подумай, если бы кто-нибудь преподнес царю из плоти и крови красивый подарок в грязном, запачканном футляре, то царь, конечно, осудил бы его за такую небрежность. Точно так, когда человек молится Богу устами, имеющими обыкновение говорить мерзости, клевету, ненужные присяги, клятвы и т. п., то это подарок Богу в нечистом футляре. Поэтому человек должен очистить свой язык и свои уста, и если согрешил ими, то должен стараться о полном раскаянии. И он должен также очистить свои дела от всякого пятна, прежде чем является во храм Царя царей, Всесвятаго, что бы сказать Ему: «Благословен Ты, Господь», и т. д., как сказано в Мидраше: Человек должен очистить свое сердце пред молитвой; тоже самое говорит Иов: (16, 17) «За отсутствие беззакония в руках моих и моя молитва чиста».









       (Там же, Дерех хаим  тохахат мусар).

92)
Я восстаю против недостатка внимания и пустословия, которые народ позволяет себе в синагогах, также против разных объявлений и воззваний, которые читают в синагогах, в особенности, когда они торгового содержания. Тем более, что объявления эти большей частью читаются в то время, когда кантор начинает читать псалом: «Блаженны пребывающие в доме Твоем», и народ, занятый содержанием объявления, читает весь этот псалом без внимания. И было бы желательно, чтобы вывели совершенно из обычая эти объявления в синагогах   или,   по крайней мере, постановили, чтобы читали их после окончания всей молитвы.












   (Амуде шеш 62).

93)
Грех  говорящего о   посторонних   вещах  во время молитвы непростителен.  И почему бы ему не подумать о том, что в суде он внимательно вслушивается в слова своего противника, чтобы   знать,   что отвечать на них; а стоя пред Всесвятым, в руках Которого все живущее, он отворачивается от Него, чтобы говорить   с   посторонним   человеком!   Может   ли быть   грех больше этого? Поэтому благоразумно было бы   назначить   человека, который предостерегал бы   и увещевал   тех,   которые  пустословят во время молитвы.











       (Шевет мусар 13, 33).

94)
Молись всегда в чистом платье, в одеянии, назначенном только для молитвы. Человек, наставляющий народ, должен ласковыми словами указывать народу, что ему делать, по какой дороге идти и стараться силою слова побеждать неверующих и отступников, которые хвастают: (Пс. 1, 25) «Мы крепки своим языком, с нами уста наши, кто же владыка над нами!?». Следует ему прибегать к благовониям, чтобы удалить от себя всякий противный запах, для того, чтобы не произвести отталкивающего впечатления и не помешать успеху своих наставлений.










        (Там же, гл. 3, 12 о чистоте).

95)
Учители наши говорят: «Возвышающий свой голос в молитве не заслуживает большого доверия». Причина состоит в том, что поступающий таким образом старается, чтобы другие, услышав его крик, принимали это за признак внимания, и почитали его человеком благочестивым, а так как он нуждается в средствах для внушения к себе доверия, то из этого следует по необходимости, что прежде он им не пользовался. А следует человеку молиться тихо, чтобы не заподозрили его в старании снискать себе доверие. Но когда человек молится наедине, не в присутствии людей, то он может молиться и громко.











    (Мелехет махшевет 3).

96)
Даже в синагоге сокращай молитву и уходи; но лучше всего молиться дома, потому что в синагоге невозможно избегнуть зависти, пустословия, клеветы, что влечет за собою наказание. Тем более, в субботу и праздники, когда собираются для разговоров, уж лучше совсем не молиться,

(Илья-Гаон, Алим-Литруфа, изд.  1846, 85).

97)
И гораздо лучше, чтобы дочь твоя не ходила в синагогу, где она   видит   красивые  наряды   и завидует им, а это ведет к злословию.













 (Там же).

98)
Многие философы нашего времени умудрились сказать, что выражение: служение Богу не имеет никакого смысла, так как Превечный вовсе не нуждается в услужении людей. А между тем сама Тора говорит при первом откровении Божьем: (Исход 3,12) «И вот тебе знамение, что Я послал тебя:... вы совершите служение Богу на этой горе»; в других местах также сказано: (Втор. 28, 47) «За то, что ты не служил Господу Богу твоему», (там же 6, 13) «И Ему вы служить будете» (Левит 25. 55), «Ибо сыны Израилевы Мои рабы». Но дело объясняется правдивым толкованием, данным последнему стиху нашими талмудистами: «Ибо сыны Израилевы... Мои рабы — а не рабы рабов». Этим они хотят сказать, что служение, которого Бог требует от нас, состоит собственно не в служении Ему, в чем Он вообще не нуждается, а главное в том, чтобы не служили другим помимо Его, чтобы не были рабами рабов, что может повести нас к вредным поступкам, как например, к лести и многим другим недостойным делам, противным Богу и Его учению, но которыми снискивают благоволение тех людей, у кого находятся на службе. И в этом смысле сказали ученые, что вся служба, которую Бог требует от людей, состоит в том, чтобы они не служили другим. 











  (Рамаг, Иесод гатора 6).

99)
Молитва для всякого честного человека есть выяснение его отношений к своему Создателю, творящему ему добро в каждую минуту: выяснение его связи с людьми, его обязанностей к ним, как к детям одного с ним Отца; сведение счетов с самим собою по всем своим действиям и обсуждение его темного прошлого, чтобы уберечься в будущем от тех ошибок и проступков, в которые впал в прошедшем.




            (Слова  Д. Фридлендера в предисл.   к комментарию на Псалтырь И. Бриля).
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� Текст   Мишны  одинаков   в  обоих   талмудах;   разница между   ними, только в Гемарe.


� Другие относят заключение  вавилонского Талмуда к 505 году.


� Все издания талмуда сохраняют одно и тоже количество и распределение листов, так как цитаты из талмуда делаются по листам и страницам. При таких цитатах у нас цифра означает лист, а литера—страницу.


� Подробное исчисление приводимых в нашем сборнике мидрашим см. в библиографическом списке.


� Этим титулом назывались главы талмудических академий в Вавилонии, во все время их существования по заключении Талмуда, до смерти последнего гаона р. Гаи в 1038 г.


� В нашем сборнике произведения той  и другой  эпохи отделены знаком трех звездочек.





� Раби Иошуа, как видно, хотел этим выразить ту мысль, что в самом зачатии человека уже сокрыто то умственное и нравственное развитие, которое он выкажет в будущем.


� Есть талмудическое сказание,   что на   Господней   печати   служит   девизом слово: правда.





� Еврейских жилищ. См. Исход гл. 12, ст. 7 и 13.


� Поелику, т.   е.,  им было больше соблазна, когда они стояли на страже.


� Т. е. жаль тех,   которые, не будучи проникнуты страхом Божиим, занимаются науками.


� Род соляной земли или песку,   предохраняющий хлеб от гниения.


�  Гомилетическая, юридическая и легендарная часть учения.





� Т. е. не делай из него ремесла.


� «Слушай Израиль» известная молитвенная формула.


� Трактуя о молитве  соборной (Тефилла-бе-циббур), которая требует числа молящихся не менее десяти.


� Под Ноахидами талмуд разумеет языческие племена, обитавшие в Палестине, для которых обязательны были только некоторые заповеди, без которых невозможно существование благоустроенного общества.





� Превечный (Иегова), Бог' (Элогим). По мнению талмудистов,  первое название обозначает Бога в Его всеблагости, а второе—в правосудии.


� Синедрин гл.6, мишна 6.


� Благословение, совершаемое вечером, в исходе субботы, когда уже начинаются будни.


� На иврите «и это».


� Раши так объясняет смысл этих слов: «если бы  свеча горела и если бы осел ржал и петух пел, разбойники заметили бы мое присутствие и ограбили бы меня тоже.»





� Языческое племя древнего Ханаана.





� Намекает на числа гл. XXV


� На иврите Адам


� Слово Маамодот, во времена существования храма, означало определенное число Израильтян, долженствовавших соприсутствовать обряду приношения жертв, кроме священников и левитов. По разрушении храма под этим выражением стали подразумевать известные главы, трактующие о жертвоприношениях и читаемые взамен последних.





� Этим объясняется установление культа жертвоприношений.


� Следует заметить, что в библейский период у евреев установленных молитв не было. Об обязанности молиться в Моисеевом законе нигде не говорится. Богослужение состояло в разного рода жертвоприношениях, которые совершались одними священниками. Народ присутствовал безучастно. Первые молитвенные формулы принадлежат Великому Собору, во время после Ездры. Раввины возвели молитву в заповедь, которую старались подкрепить выводами из слов св. писания.





� Молитва, в которой говорится о единстве Бога и любви к Нему.


� Молитва, заключающая в себе 18 славословий.


� Кантор или уставщик считается как бы защитником, адвокатом, депутатом от всей общины.





� «Шемона-эсрэ»-18 славословий,    составляющих  коренную часть ежедневных молитв.








