Если хочешь жить достойно
Рав Зелиг Плискин

Эта электронная книга была создана автоматически из цикла публикаций http://toldot.com/cycles/cycles_418.html на сайте toldot.com.
Учитель должен быть уверен, что ученики его понимают. Мишпатим
ВОТ ЗАКОНЫ, КОТОРЫЕ ПОЛОЖИШЬ ПЕРЕД НИМИ (Шмот, 21:1)


Мехилта, которую цитирует Раши, говорит, что Всемогущий сказал Моше: И не подумай сказать — поучу их законам два-три раза, пока не выучат, но не стану затрудняться, разъясняя им причины и основания. Тора говорит о законах, «которые положишь перед ними», как накрытый стол, готовый, чтобы человек начал есть.


Хотя Моше мог достичь больших высот, если бы не расходовал время на объяснения, Бог повелел ему посвятить этому его драгоценное время.


Главным для учителя должны быть интересы учеников (Ор ѓамусар).


Р. Исраэль Яаков Любчанский много месяцев пытался повлиять на одного ученика. И все его усилия не приносили успеха, ученик не поддавался. Наконец, как рассказывал р. Исраэль Яаков, я дошел до того, что стал совершенно безразличен к этому ученику, просто отказался от него. Но однажды мне пришла в голову мысль: «Бог не благословил меня детьми. Предположим, этот мальчик был бы моим сыном. Ведь тогда бы я не стал его игнорировать. Почему же сейчас отвергаю? Только потому, что он принадлежит кому-то еще?»


С этого момента его прежнее безразличие сменилось любовью. Р. Любчанский начал работать с ним снова, и, в конце концов, этот мальчик вырос в выдающегося лидера[bookmark: sdfootnote1anc]1.


Мы несем полную ответственность за все убытки людей из-за того, что мы вырыли яму


ЕСЛИ ОТКРОЕТ ИЛИ ВЫРОЕТ ЧЕЛОВЕК ЯМУ И НЕ ЗАКРОЕТ, И УПАДЕТ ТУДА БЫК ИЛИ ОСЕЛ, ТО ЗАПЛАТИТ ТОТ, КТО ОСТАВИЛ ЯМУ (Шмот, 21:33, 34)


Здесь Тора говорит о материальной ответственности. А р. Меир Симха аКоѓен (Хафец Хаим) пишет, что запрет оставлять открытую яму следует из стиха: «Перед слепым не клади преткновения»[bookmark: sdfootnote2anc]2.


Человек несет ответственность за все неподвижное, подобное яме, которое способно принести ущерб. Например, если пролили в общественном месте воду, и кто-то на ней поскользнулся (там же).


И если положили на общественную территорию камень или что-то другое, вы несете финансовую ответственность за ущерб, который от этого может возникнуть (там же).


Однажды р. Исраэль Салантер говорил с другим ученым, который держал зонт так, что тот торчал в сторону. Рав предупредил его, что зонт — как «яма на общественной территории», потому что кто-нибудь может за него зацепиться. И тот сразу стал держать зонт прямо. Но потом забылся, и зонт снова наклонился. Рав Исраэль резко упрекнул его и прервал беседу (Амеорот агдолим).


ЕСЛИ БЫК ЧЕЛОВЕКА НАНЕСЕТ УВЕЧЬЕ БЫКУ БЛИЖНЕГО (Шмот, 21:35)


Если животное принесло кому-то убыток, владелец обязан возместить. Имеются в виду все животные. Тора приводит пример быка, как наиболее частый случай (Хошен мишпат).


Если ваша комнатная собачка причинила ущерб чьей-то собственности, вы обязаны заплатить ее владельцу, даже если он ничего не заметил. Не думайте: «Потребует — заплачу», — вы должны взять инициативу в свои руки и сразу возместить ущерб (Имрей бина, Итро).


Вопрос, сколько, в принципе, должен платить человек, возмещая ущерб, разбирается в Хошен мишпат. А сколько вам лично надлежит платить в каждом конкретном случае, следует выяснить у ѓалахического авторитета, раввина, который специализируется в этой области закона Торы.


ЕСЛИ ВЫЙДЕТ ОГОНЬ, ПОПАДЕТ НА ТЕРНИИ И СГОРИТ СТОГ, СТОЯЩИЙ ХЛЕБ ИЛИ ПОЛЕ, ПУСТЬ ЗАПЛАТИТ СПОЛНА ТОТ, КТО ЗАЖЕГ ОГОНЬ, ЗА ТО, ЧТО СГОРЕЛО (Шмот, 22:5)


Тот, кто зажег огонь, должен нести полную ответственность за ущерб от него (Хошен мишпат).


Тот, кто кладет нож или камень так, что их может сбросить с места порыв ветра обычной силы, отвечает за это. Так и с огнем: вы обязаны уплатить за все убытки, которые произошли по вашей вине (там же).


ЕСЛИ ПОПРОСИТ ЧЕЛОВЕК В ДОЛГ У БЛИЖНЕГО СВОЕГО…(Шмот, 22:13)


Мы обязаны давать в долг, когда нас просят, а кто одалживает, обязан беречь то, что взял. Сначала обсудим обязанность давать в долг, а затем обязанности того, кто взял.


1. Давая в долг, вы исполняете мицву делать хесед, творить добро. Даже если даете совсем маленькие вещи, штопор или гребень — это хесед. Такую заповедь легко исполнить, даже если вы небогаты (Аѓават хесед).


Когда р. Элияѓу Давид Рабинович (Теумим, Ѓадерет), раввин Иерусалима, отправлялся в дальнюю дорогу, всегда брал с собой целый мешок разных вещей, которыми люди обычно пользуются в путешествии, чтобы одалживать попутчикам, если им понадобится (Бетув Йерушалаим).


2. Если предмет, который вы одолжили, нужен человеку, чтобы заработать на жизнь, награда за эту мицву еще больше (Аѓават хесед).


3. Одалживать богатому — мицва, но одолжить бедному, который не в состоянии купить то, что просит — еще большая мицва (там же).


4. Некоторые не любят ничего давать в долг, даже если сами этим не пользуются. Это очень плохая черта, от нее необходимо избавиться (там же).


5. Некоторые, в принципе, не против того, чтобы дать в долг, но не хотят себя затруднять. Например, это у них в кладовке, и им лень выходить и искать. Чтобы избавиться от этого недостатка, нужно понимать, как важна заповедь хесед. Надо радоваться, давая в долг свои вещи (там же). Как понимающий человек хочет пойти в синагогу, чтобы услышать звуки шофара, так должен стремиться делать хесед.


6. Очень большая мицва — давать в долг святые книги (книги по Торе). Тогда и вам будет принадлежать заслуга знания Торы, которое приобретут, их изучая[bookmark: sdfootnote3anc]3.


7. Надо быть очень любезными с тем, кто хочет взять в долг, чтобы мог попросить у вас и в следующий раз (там же).


8. Хотя тот, кто берет в долг, обязан возвращать по своей инициативе, нельзя перестать одалживать из-за того, что кому-то потом приходится об этом напоминать. Хорошая идея — завести блокнот с записями, кто и что у вас одолжил. Тогда будете помнить, у кого вещь, чтобы попросить вернуть, когда понадобится, и легче давать в долг. Кроме того, владельцу стоит написать свое имя на одалживаемом предмете, чтобы должник помнил, кто хозяин вещи.


Законы об обязательствах должников:


1. Тот, кто берет в долг, может пользоваться вещью только так, как договорился с владельцем (Аѓават хесед).


2. Не может передавать другим людям (Аѓават хесед, цит.) и обязан возвращать, как только перестал ею пользоваться, или когда пришел срок возврата.


3. Тот, кто взял вещь в долг, платит за все ее повреждения, даже случайные, если они произошли не в ходе обычной эксплуатации этой вещи. Беря в долг, держите эту вещь подальше от маленьких детей.


Однажды перед Йом Кипуром люди увидели, как р. Исраэль Салантер несет домой кошку. У него было много книг, которые он брал в долг, и он боялся, что пока все будут в Йом Кипур в синагоге, мыши могут погрызть книги, а если он не убережет их, будет виновен в нарушении законов о тех, кто берет в долг (Тнуат амусар).


НЕ ПРИЧИНЯЙТЕ СТРАДАНИЯ ГЕРУ И НЕ ПРИТЕСНЯЙТЕ ЕГО — ЧУЖЕЗЕМЦАМИ ВЫ БЫЛИ В ЕГИПТЕ (Шмот, 22:20)[bookmark: sdfootnote4anc]4


Здесь два запрета. Запрещено причинять страдание геру (тому, кто принял еврейскую веру) словами и притеснять его экономически. Хотя никого нельзя обижать и ущемлять в финансовом отношении, особенно это касается новообращенного. Легко обидеть беззащитного, поэтому Тора предупреждает быть к нему предельно внимательным (Хинух).


Запрещено напоминать геру о прошлом. Даже если вы сердиты, нельзя ему сказать: «Еще недавно ты был идолопоклонником и ел свинину, как ты смеешь это говорить мне?» (Мехилта).


Рамбам пишет, что, говоря с гером, нужно быть очень внимательным к его чувствам, чтобы не обидеть. Даже если он говорит что-то абсурдное, нельзя ему резко ответить, нужно мягко объяснить, почему неправ. Рамбам пишет о том, кто обидел гера: «Может, он был пьян в это время и забыл, что Тора 36 раз предупреждает почитать гера и не обижать»[bookmark: sdfootnote5anc]5.


ВДОВ И СИРОТ НЕ ОБИЖАЙТЕ (Шмот, 22:21)


Раши цитирует Мехилту, где сказано, что никого нельзя обижать, но Тора говорит именно о вдове и сироте, потому что они беззащитны, и это вызывает желание их обидеть.


С деньгами сироты или вдовы вы должны быть осторожнее, чем со своим имуществом (Гилхот деот).


Творец заключил договор: если обидят вдову или сироту, Он услышит их крик и воздаст обидчику по заслугам (см. стих 22 и 23).


Учителю разрешается упрекать сироту, чтобы научить Торе, ремеслу или правильному поведению. Но он обязан быть к нему особенно снисходительным и относиться с уважением (цит.).


Сиротой называют того, кто потерял отца или мать. Как долго он считается сиротой? Пока не станет достаточно независимым, чтобы не нуждаться в заботе старших (цит.).


Однажды р. Исраэль Салантер рассердился на жителей города: они не платили за изучение Торы одного сироты. Он увидел, что ребенок слоняется по улицам, и потребовал заплатить за него. Население города оправдывалось: общественные фонды истощились, а у них лично нет на это денег.


— Тогда продайте свитки Торы, чтобы заплатить за его обучение, — велел рав Исраэль (Амеорот агдолим).


ВДОВ И СИРОТ НЕ ОБИЖАЙТЕ (Шмот, 22:21)


Эта заповедь выражена во втором лице, чтобы научить нас: если мы видим, как обижают вдову или сироту, и не вмешиваемся, не препятствуем этому, то в глазах Всевышнего как будто сами их обижаем (Ибн Эзра).


Во время важной встречи раввинов в доме р. Хаима Озера Гродзенского к нему пришла с просьбой вдова. Один из известных раввинов подошел к ней и сказал: «Р. Гродзенский сейчас очень занят и не может с тобой говорить».


Но женщина настойчиво повторяла, что должна его видеть, так что раввину пришлось обратиться к ней в более резких тонах. Тогда р. Гродзенский воскликнул: «Нельзя так! Она — вдова»!


Р. Меир Карелиц говорит, что эти слова р. Хаим Озер прозвучали так, как: «Осторожнее с ножом! Он очень острый, легко порезаться!» (Работейну).


ЕСЛИ ДАЕШЬ ССУДУ НАРОДУ МОЕМУ, БЕДНОМУ, КОТОРЫЙ С ТОБОЙ, НЕ БУДЬ С НИМ КАК ТРЕБОВАТЕЛЬНЫЙ КРЕДИТОР (Шмот, 22:24)


Давая в долг, вы получаете от милосердия больше, чем должник. Для него эти деньги — помощь лишь в этом мире, а заслуга дающего достигает будущего мира[bookmark: sdfootnote6anc]6.


Но давать в долг следует при свидетелях, или берущий должен написать расписку на взятую сумму. Это надо делать всегда, даже если тот, кто берет, вне подозрений, потому что он может случайно забыть о долге (цит.).


Когда вас просят дать ссуду и говорят, что будут возвращать понемногу, то, по букве закона, вы не обязаны давать. Но из любви к ближнему лучше это сделать (Аѓават хесед).


Если вы сказали, что дадите кому-то взаймы, ваши слова рассматриваются, как решение исполнить мицву и являются обязательством, подобным клятве.


Когда несколько людей просят у вас небольшие ссуды, а один — значительную сумму, лучше помочь нескольким, чем одному, потому что каждый раз, давая ссуду, вы выполняете отдельную мицву. Но если большая сумма спасет его от финансового краха, предпочтительно одолжить ему (там же).


Жена может давать в долг, не спросив мужа, только очень маленькие суммы. А большие суммы — если знает, что он не будет возражать. Это касается только денег. Одалживая домашние предметы, она может мужу не сообщать. С другой стороны, жена совершает нарушение, препятствуя мужу исполнять мицву давать в долг; и исполняет ее, побуждая его делать хесед (там же).


Даже занятые изучением Торы, вы обязаны прерваться, чтобы дать в долг, если больше никто не может или не хочет это сделать (там же).


Вы обязаны дать в долг даже тому, кого не любите. Более того, если нелюбовь к нему неоправданна (это человек неплохой), давая в долг, надо предпочесть его тому, кто вам нравится (там же).


Есть старая еврейская традиция создавать гмах — фонд беспроцентных ссуд. Люди жертвуют деньги в этот гмах, откуда всякий нуждающийся может получить заем. Сегодня в Иерусалиме есть сотни гмахов, и самые большие из них подобны банкам. Только в отличие от банков это неприбыльные организации, и работники там не получают зарплату. Они ссужают деньги на разные сроки, обычно до года. Тот, кто берет в долг, дает двенадцать чеков на двенадцать месяцев вперед и получает определенную сумму. Такие общества спасают множество людей, помогая им в час острой нужды. В каждой из общин должен быть, по крайней мере, один гмах.


[bookmark: sdfootnote1sym]1 Р. Хаим Шапиро в Джуиш обзервер.


[bookmark: sdfootnote2sym]2Мешех хохма к Ваикра.


[bookmark: sdfootnote3sym]3 Там же; также Сефер хасидим.


[bookmark: sdfootnote4sym]4 Р. Ш.Р. Ѓирш комментирует, что этот стих тесно связан с предыдущим («Приносящий жертвы богам, кроме единого Бога, пусть будет уничтожен»). В нем говорится, что даже чистокровный еврей самого высокого происхождения, отклонившийся от основного принципа еврейской веры, теряет право на существование в еврейской общине. С другой стороны, язычник, варвар, принимая еврейскую веру, становится полноправным евреем. Сопоставляя эти два стиха, Тора раскрывает свою основу. Расу и происхождение, родство и страну, собственность и богатство — ничто внешнее Творец не учитывает. А только искренность и чистоту, духовное и нравственное достоинство человека.


[bookmark: sdfootnote5sym]5Бава меция; Игерет Рамбам, цит. в Меам лоез.


[bookmark: sdfootnote6sym]6Кли якар, к этому стиху.
Всегда старайтесь облегчить чужую ношу. Трума
И ПОКРОЙ ЕГО [ковчег] ЧИСТЫМ ЗОЛОТОМ, СНАРУЖИ И ИЗНУТРИ ПОКРОЙТЕ ЕГО (Шмот, 25:11)


Хизкуни пишет, что арон кодеш(Ковчег, ящик, где хранились Скрижали, с начертанными на них Десятью заповедями,и другие святые предметы) следовало бы изготовить из чистого золота. Но Всевышний повелел сделать его деревянным, покрыв изнутри и снаружи листовым золотом,потому что во время странствий по пустыне его носили на плечах левиты, и, будь он целиком золотым, нести было бы гораздо тяжелее.


Даже такой святой предмет был сделан менее тяжелым, чтобы облегчить ношу евреев, поэтому и мы всегда должны стремиться облегчить ношу ближних.


В КОЛЬЦАХ КОВЧЕГА БУДУТ ШЕСТЫ, И НЕЛЬЗЯ ИХ ВЫНИМАТЬ (Шмот, 25:15)


Хизкуни пишет, что шесты медного жертвенника вынимали из колец, потому что во дворе Храма, где он стоял, ходили люди, и торчащие шесты им бы мешали. А Ковчег находился в Святая святых, куда лишь в Йом Кипур — раз в году входил только первосвященник, поэтому там шесты не могли никому помешать.


Мидраш (Авот дераби Натан)рассказывает, что в доме Иова были двери с каждой стороны дома, чтобы бедным не приходилось обходить вокруг.


СДЕЛАЙТЕ ВЫСТУПЫ НА ЧЕТЫРЕХ ЕГО УГЛАХ, ЧТОБЫ БЫЛИ С НИМ ЕДИНЫМ ЦЕЛЫМ, И ПОКРОЙТЕ ИХ МЕДЬЮ (Шмот, 27:2)


Раши комментирует, что жертвенник для животных во дворе Храма был облицован медью во искупление греха высокомерия и наглости (букв. «меднолобости»), как сказано у пророка Йешаяѓу: «И лоб твой из меди».


Хуцпа — наглость, высокомерие — очень плохая черта, нужно прилагать все силы, чтобы ее искоренять.


Ученик Хафец Хаима в Радине,который столовался в доме одного местного жителя, свысока относился к хозяину.Хафец Хаим попросил его оставить ешиву, хотя он блестяще учился.


Есть люди, склонные обижать других, когда те задают вопросы. Нужно всегда быть вежливыми, когда нас о чем-нибудь спрашивают.


Однажды раби Гилель-старший встретил по дороге людей, которые везли на рынок пшеницу.


— Почем сеа (мера) пшеницы? — спросил раби Гилель.


— Два динара, — ответили они.


Раби Гилель поехал дальше,встретил других торговцев пшеницей и спросил, за сколько они хотят ее продать.


— Три динара, —ответили они.


— Но я только что встретил по дороге людей, которые продают пшеницу по два динара, почему вы берете больше? — спросил Гилель.


— Глупый вавилонянин, — сказали они. — Разве ты не знаешь, что цена пропорциональна трудам? (Раби Гилель приехал из Вавилона).


— Я задал обычный вопрос, а вы ответили оскорбительно, — упрекнул Гилель. И говорил с ними, пока не приняли на себя обет отныне быть вежливыми (Авот де раби Натан).


 


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Будьте внимательны: не ссорьтесь и не сердитесь, особенно в субботу и накануне ее. Ваякель
НЕ ЗАЖИГАЙ ОГОНЬ В СВОЕМ ЖИЛИЩЕ В СУББОТНИЙ ДЕНЬ (Шмот, 35:3)


Шла пишет, что этот стих говорит и об огне гнева и ссоры. В шабат надо особенно следить за тем, чтобы не раздражаться, сохранять мир и покой (Шней лухот ѓабрит).


К раву Яакову Исраэлю Каневскому (Стайплеру) в Бней — Браке пришел человек и пожаловался, что жена никогда заблаговременно не заканчивает приготовления к субботе. Он ее постоянно за это упрекает, но ничего не помогает.


 — Что же делать? — спросил он.


 — Возьми веник и помоги жене, — ответил Стайплер[bookmark: _ftnref1][1].


Двое поспорили: если одному удастся вывести из себя раби Гилеля, то другой заплатит ему четыреста зуз. Была пятница после полудня, раби Гилель мылся перед субботой, а тот человек стал перед дверью его дома и принялся кричать:


 — Где тут Гилель? Кто тут Гилель?


Накинув рубаху, Гилель выбежал к двери, чтобы его приветствовать и сказал:


 — Сын мой, что ты ищешь?


 — У меня есть вопрос, — ответил тот.


 — Пожалуйста, спрашивай, что хочешь, — сказал Гилель.


 — Хочу узнать, почему у вавилонян круглые головы?


 — Ты задал очень важный вопрос, — вежливо ответил Гилель. — Потому, что акушерки там не очень искусны.


Человек ушел, дождался, когда он снова начнет купаться, и опять стал кричать:


 — Где Гилель?


Гилель снова набросил рубашку, выскочил к двери, ответил на его нелепый вопрос, и тот ушел.


Потом все повторилось в третий раз. Получив ответ на бессмысленный вопрос, человек сказал, что у него еще много подобных вопросов, но он боится рассердить раби.


Но Гилель ответил:


 — Чувствуй себя свободно, спрашивай, что хочешь.


 — Хоть бы не было среди вас, евреев, много таких, как ты, — не выдержал тот. — Из-за тебя я потерял четыреста зуз, поспорив, что выведу тебя из терпения.


 — Лучше, тебе потерять четыреста и еще четыреста зуз, чем выйдет из себя Гилель, — ответил раби (трактат Шабат).


Когда человек для нас что-то делает, мы должны быть внимательными к его чувствам


И ПОВЕЛЕЛ МОШЕ, И ПРОВОЗГЛАСИЛИ ПО ВСЕМУ СТАНУ, ЧТОБЫ НИ МУЖЧИНЫ, НИ ЖЕНЩИНЫ НЕ ДЕЛАЛИ БОЛЬШЕ НИКАКОЙ РАБОТЫ ДЛЯ СВЯЩЕННОГО ПРИНОШЕНИЯ (Шмот, 36:6).


Народ попросили собрать необходимые материалы для строительства Мишкана (переносного Святилища), и все с великой охотой стали приносить то, что у них было. Когда те, кто следил за строительством, увидели, что есть уже больше, чем нужно, они сообщили Моше, и он велел остановиться. Сфорно отмечает, что он не сказал, чтобы люди ничего больше не приносили, только велел прекратить вспомогательные работы. Некоторые люди потратили много сил для приготовления материалов, и если бы теперь им сказали не приносить то, что они сделали, их бы это очень огорчило. Поэтому Моше так сформулировал решение, чтобы оно никого не расстроило (Шаар бат рабим, к этому стиху).


Один человек пришел в дом рава Ицхака Эльханана Спектора сообщить ему хорошие новости. Рав Спектор поблагодарил его. Через несколько минут с тем же вошел другой человек, рав Спектор поблагодарил и его. Вслед за ним пришло еще несколько человек. Рав Спектор выслушивал каждого и благодарил за хорошие вести, не говоря, что слышал это от других.


Тот, кто был в это время с равом, спросил, почему он не говорит им, что уже слышал эти новости.


 — Люди, которые приносили эти новости, были рады их передать, — сказал рав Спектор, — и я не хотел лишать их этой радости.








 


 





 


[bookmark: _ftn1][1] Слышал от рава Мордехая Гифтера, главы ешивы Тельшяй.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Совершая мицву, не делай ее за чужой счет. Ваикра
ВАИКРА


И ПРИЗВАЛ [Бог] МОШЕ, И ГОВОРИЛ БОГ ЕМУ ИЗ ШАТРА СОБРАНИЯ, И СКАЗАЛ…(Ваикра, 1:1)


Талмуд (Йома) указывает, что слова«и сказал» учат, что человек не имеет права рассказывать то, что слышал от другого,пока не получит от него особое разрешение.


Вот основные законы хранения секретов:


1. Когда человек рассказывает с глазу на глаз что-то личное о делах или своей жизни, запрещено это передавать.Даже если не предупреждал, чтобы хранили втайне, нельзя сообщать об этом другим.


А если в присутствии трех или более человек, и он не требовал секретности, можно это рассказать. Но если говорил о своих проступках, запрещено это передавать, чтобы не унизить его, даже еслислушали трое или больше людей.


2. Хафец Хаим учит, что хорошая привычка — никогда не повторять без разрешения то, что вам говорили, тогда вы никогда не причините вреда.


3. Мужья и жены тоже не имеют право рассказывать друг другу то, что им передали по секрету (Пеле йоэц).


4. Если вы слышали, что кто-то сплетничает, никогда не доверяйте ему секреты. Кто не может удержаться и передает то, что один говорит о другом, безусловно, не в состоянии хранить тайны (Рабейну Йона к Мишлей).


Кто-то раскрыл однажды секрет мудрецу, а потом спросил: «Ну, понял?» «Да, — ответил мудрец, — понял. Но уже забыл» (Менорат ѓамеор).


Один мудрый человек сказал: «Еслия расскажу кому-нибудь секрет, а тот его раскроет, не его прокляну, а себя.Если я не мог удержать свой секрет, как мне ждать этого от другого?» (там же).


Рав Элияѓу Генкин, который возглавлял «Эзрат Тора» (организацию по распределению помощи нуждающимся мудрецам Торы), нес на своих плечах ответственность за многие семьи во всем мире. От его заботы зависело их повседневное существование, но при этом кроме финансового контролера он никогда не раскрывал, кому фонд помогает[bookmark: 13cf496de1c863bb__ftnref1][1].


Совершая мицву, не делай ее за чужой счет


ГОВОРИ СЫНАМ ИЗРАИЛЯ И СКАЖИ: КОГДА БУДЕТ ПРИНОСИТЬ [любой] ЧЕЛОВЕК [адам]ЖЕРТВУ БОГУ, ИЗ БЫКОВ, ОВЕЦ ИЛИ КОЗ ДОЛЖНО БЫТЬ ВАШЕ ПРИНОШЕНИЕ (Ваикра,1:2)


Раши цитирует к этому стиху мидраш, который объясняет, почему здесь сказано адам, а не более употребительное слово иш. Как первый человек — Адам — не приносил никаких жертв из украденного, потому что все принадлежало ему, так и мы не должны приносить из украденного (Ваикра раба).


Бывший ученик рава Исраэля Салантера однажды пригласил его к себе домой на шабат. Зная, что рав очень строг в ѓалахических вопросах, он описал в деталях, как внимателен ко всем частностям соблюдения и добавил, что в его доме после каждой смены блюд обсуждают Тору, изучают законы и поют субботние песни. Короче, его субботние трапезы — действительно праздничные события.


Рав Салантер сказал, что примет его приглашение, если трапеза будет короче, чем обычно.Ученик удивился, но согласился, и трапеза прошла быстро. После еды ученик спросил рава, какую ошибку он нашел в его обычном субботнем распорядке.


— Смотри, — ответил рав Салантер.Он подозвал служанку-вдову и извинился перед ней за то, что заставил сегодня работать быстрее, чем всегда.


— О, напротив, — улыбаясь,сказала служанка, — я вам очень благодарна. Обычно трапеза в пятницу заканчивается очень поздно, а я итак измучена недельной работой. А сегодня ночью, наконец,смогу отоспаться.


Когда она ушла,рав Салантер сказал хозяину, что его обычная субботняя трапеза может быть прекрасна, только если не заставляет чрезмерно уставать несчастную вдову (Тнуат амусар).


Рав Натан Цви Финкель говорил: еслидвое обсуждают Тору так громко, что мешают кому-то заниматься делами, они виновны в воровстве.


Один человек начал с ним спорить:


— Но они же исполняют заповедь,говорят о Торе!


— Брильянты — драгоценности, —ответил рав Финкель. — Но это не дает никому права бросать их другому в голову(Тнуат ѓамусар).


ОН [священник] УДАЛИТ ЗОБ [птицы] ВМЕСТЕ С ПРИЛЕЖАЩИМИ ПЕРЬЯМИ И БРОСИТ К ВОСТОЧНОЙ ЧАСТИ ЖЕРТВЕННИКА, ТУДА, ГДЕ ПЕПЕЛ (Ваикра, 1:16)


О всесожжении быка, который ест только то, что дает ему хозяин, сказано: «Внутренности и ноги пусть помоет водой…и сожжет на жертвеннике» (стих 13). А о птицах, которые едят краденое (летая на поля разных людей), сказано, что священник не должен сжигать их орган пищеварения на жертвеннике, а лишь бросить его, потому что в нем краденая еда (Раши,ссылаясь на Ваикра раба).


Даже самые бедные не имеют права красть, а, если не в состоянии заработать на жизнь, должны просить цдаку (подаяние), но не брать чужого без разрешения.





[bookmark: 13cf496de1c863bb__ftn1][1] Рав Нафтали Риф в Джуиш обзервер.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Стремиться к миру. Цав
ЭТО ЖЕРТВА ААРОНА И ЕГО ПОТОМКОВ, КОТОРУЮ ДОЛЖНЫ В ДЕНЬ ЕГО ПОМАЗАНИЯ ПРИНОСИТЬ БОГУ (Ваикра, 6:13)


Талмуд объясняет: написано «В день его помазания» — значит, что помазывают только одного первосвященника, но не больше. Почему? Отвечает раби Йоханан: чтобы предотвратить враждебность (Йерушалми, Йома).


Задача первосвященника и сущность его — миролюбие и миротворчество. Аѓарон, первый первосвященник, был известен любовью к людям и стремлением к миру. Первосвященник должен объединять весь народ. В его отношении к людям не должно быть враждебности, это было бы искажением идеи первосвященника. Поэтому нельзя делать ничего, что создавало бы враждебность (Ялкут Йеѓуда, к этому стиху).


БОГ ГОВОРИЛ МОШЕ И СКАЗАЛ: ГОВОРИ АЃАРОНУ И ЕГО СЫНОВЬЯМ И СКАЖИ: ВОТ ЗАКОН О ПРИНОШЕНИИ ЗА ГРЕХ — В ТОМ МЕСТЕ, ГДЕ РЕЖУТ ЖЕРТВУ ВСЕСОЖЖЕНИЯ, ЗАРЕЖЬ ПРЕД БОГОМ И ЖЕРТВУ ЗА ГРЕХ, ОНА СВЯТАЯ СВЯТЫХ (Ваикра, 6:17, 18)


Талмуд (Йерушалми, Йевамот) объясняет, что обе жертвы резали в Святилище в одном и том же месте, чтобы спасти грешников от стыда. Пусть тот, кто видит приносящего жертву за грех, подумает, что это его добровольный дар всесожжения. Опираясь на это, мудрецы постановили, что основную еврейскую молитву «Шмоне эсре» надо произносить тихо, чтобы не смущать людей, которые во время молитвы исповедуются в грехах (Сота).


Р. Аѓарон Бакст, ученик р. Ицхака Блаузера, рассказывает, что тот однажды пригласил его к себе позавтракать. Поскольку жена рава была больна и лежала в постели, еду подавала бедная служанка. Они услышали, как жена раввина подозвала служанку и спросила: «А рыбу и мясо ты подала?».


Служанка ответила утвердительно, но, на самом деле, подала им только суп и хлеб, а рыбу и мясо взяла себе. Хотя рав Блаузер услышал, что служанка солгала, он ничего не сказал жене, чтобы не позорить служанку (Кохвей ор).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Не быть жестокосердным. Шмини
А ЭТИХ СТОРОНИТЕСЬ СРЕДИ ПТИЦ, ИХ НЕ ЕШЬТЕ, ОНИ НЕСЪЕДОБНЫЕ…И АИСТА (Ваикра, 11:13—19)


Талмуд (Хулин) объясняет, что белый аист на иврите называется «хасида», потому что делает добро, хесед, для своих друзей.


А Рамбан пишет, что птиц, перечисленных в этом разделе, запрещено есть из-за их жестокости. Но если так, почему нельзя есть аиста?


Хидушей аРим отвечает: аист делает добро только своим друзьям. И поскольку не делает его посторонним, считается нечистым. Хесед надо делать всем, не только друзьям.


Р. Бен Цион Ядлер пишет, что группа людей в Иерусалиме создала клуб друзей. Члены клуба обещали помогать друг другу всевозможными способами. На рава Ядлера это произвело впечатление, и он пошел узнать мнение рава Йеѓошуа Лейб Дискина, а тот спросил, что он сам думает по этому поводу.


Рав Ядлер ответил, что высоко ценит начинание, ведь группа основана на любви к ближнему.


Но рав Дискин с ним не согласился и объяснил, что в основе создания этого клуба такая идея вообще не лежала. «Это не воплощение принципа любить ближнего как себя, — сказал он, — а проявление любви к себе. Они готовы помогать друг другу, только чтобы в свою очередь получить помощь, когда им понадобится, что противоречит заповеди Торы любить всех, включая тех, кто не входит в твою группу. Более того, если кто-то сделал тебе зло, ты обязан помочь ему, потому что запрещается мстить».


Р. Дискин закончил предупреждением раву Ядлеру: «Держись подальше от такой группы — это против Торы» (Бетув Йерушалаим).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Следить за своим языком. Тазриа
БОГ ГОВОРИЛ С МОШЕ И ААРОНОМ, И СКАЗАЛ: КОГДА ВОЗНИКНЕТ У ЧЕЛОВЕКА НА КОЖЕ ТЕЛА ОПУХОЛЬ, ЛИШАЙ ИЛИ ПЯТНО И БУДЕТ [выглядеть] КАК ЯЗВА ПРОКАЗЫ [цараат], ПУСТЬ ПРИВЕДУТ ЕГО К ААРОНУ СВЯЩЕННИКУ ИЛИ К ОДНОМУ ИЗ ЕГО СЫНОВЕЙ СВЯЩЕННИКОВ (Ваикра, 13:1, 2)


Весь раздел Тазриа учит, как следить за своим языком. Рамбам пишет, что болезнь цараат была сверхъестественной болезнью, посылаемой свыше, в наказание за лашон ара. Многие комментаторы указывают, что цараат не являлась «проказой» — как обычно переводят это слово.


ПУСТЬ ПРИВЕДEТ ЕГО К ААРОНУ СВЯЩЕННИКУ ИЛИ К ОДНОМУ ИЗ ЕГО СЫНОВЕЙ СВЯЩЕННИКОВ (Ваикра, 13:2)


Магид из Дубно объяснял, что многие говорят лашонара, не сознавая силу слов. И часто заявляют: «Я же ему ничего не сделал, только сказал несколько слов».


Слова могут разрушать и уничтожать. Погубить репутацию, поссорить друзей, подорвать процветающий бизнес. Поэтому мы должны пользоваться словами осторожно, как опасным веществом.


Мецора, пораженный цараат за то, что говорил лашон ара, получает урок о том, как важно даже одно слово. Он должен пойти к священнику, чтобы тот сказал ему мецора он или нет. Одно слово священника: мецора — «Не чист!», и его изолируют от общества. И не будет больше мецора недооценивать разрушительную силу слов (Оѓель Яаков, Мецора).


ПРОКАЖЕННЫЙ, У КОТОРОГО НЕГА [проказа], — ПУСТЬ ОДЕЖДА ЕГО БУДЕТ РАЗОРВАНА, ВОЛОСЫ НА ГОЛОВЕ НЕОСТРИЖЕНЫ, ПОКРОЕТ ГОЛОВУ ДО ГУБ И КРИЧИТ: НЕЧИСТ! НЕЧИСТ! (Ваикра, 13:45)


Хафец Хаим объясняет, что он должен разорвать на себе одежду и не стричься, чтобы научиться скромности. Цараат — наказание за лашон ара. Когда человек считает себя лучше, выше других, он позволяет себе говорить о других плохо. А если сознает свои слабости и плохие поступки, не станет осуждать других. Его несчастье, посланная ему болезнь, научит его не смотреть на других свысока (Шмират алашон).


И БУДЕТ КРИЧАТЬ: «НЕЧИСТ! НЕЧИСТ!» (Ваикра 13:45)


Талмуд говорит, что прокаженный кричит «Нечист, нечист!», чтобы окружающие знали о его болезни и могли помолиться о его выздоровлении. Талмуд добавляет, что это относится ко всем, кто страдает. Они должны оповестить о своей беде, и люди будут молиться, чтобы Бог его простил (Сота).


Услышав, что кто-то страдает, мы должны молиться о нем, даже если нас не просили.


Хафец Хаим пишет, что этот принцип специфически упомянут в отношении мецоры. Зоѓар разъясняет, что молитвы того, кто говорит лашон ара, не принимаются. Поскольку мецора злословил, его молитвы не помогут. Он нуждается в других людях, чтобы они за него молились (Шмират алашон).


ВСЕ ДНИ, ЧТО ПРОКАЗА ОСКВЕРНЯЕТ ЕГО, …БУДЕТ ОДИН — ВНЕ СТАНА МЕСТО ЕМУ (Ваикра, 13:46)


Изоляция прокаженного дает ему время подумать и заглянуть в себя. Теперь он должен вспомнить всех, кто из-за него разошлись, счастье которых он разрушил. Удаленный от общества, он теперь испытывает одиночество и горечь, которые когда-то они пережили из-за него.


Рав Исраэль Салантер сказал: «Если человек говорит, что рав не может петь, а хазан не талмид хахам, он виновен в лашон ара. Но если говорит, что рав не талмид хахам и хазан не может петь, — это равносильно убийству» (Тнуат ѓамусар).
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МЕЦОРА


БОГ СКАЗАЛ МОШЕ: ЭТО БУДЕТ ЗАКОНОМ О ПРОКАЖЕННОМ [мецора] В ДЕНЬ ЕГО ОЧИЩЕНИЯ: ЕГО ПРИВЕДУТ К СВЯЩЕННИКУ (Ваикра, 14:1, 2)


Мидраш (Ваикра раба) говорит, что слово мецора (человек, пораженный цараат) состоит из начальных букв выражения моци шем ра (создает плохое имя — сплетничает, наговаривает, клевещет). В наказание он заболевает цараат. Мидраш к стиху иллюстрирует связь этой болезни и лашон ара:


Один торговец ходил из деревни в деревню в окрестностях Ципори (Галилея) и кричал: «Кто хочет купить эликсир жизни?»


Раби Янай услышал и позвал к себе, сказав, что хочет купить. Но разносчик ответил: «Тебе и подобным тебе такой товар не нужен».


Но раби Янай настоял, чтобы разносчик продал ему. Тогда, вынув книгу Теилим, разносчик показал ему стих: «Кто человек, который хочет жить и любит долгие дни, чтобы видеть добро? Береги язык свой от зла и уста свои ото лжи» (Теѓилим).


И воскликнул раби Янай: «Всю жизнь я читал этот стих и никогда по-настоящему не понимал, пока не пришел этот разносчик и не сказал мне: Кто человек, который хочет жить…»


Комментаторы отмечают, что разносчик выбрал деревни близ Ципори (около Тверии), чтобы нести там послание о необходимости беречь от зла язык. В это место приезжали подышать целебным воздухом многие больные (см. Ктубот), и разносчик учил их искать исцеления не только для своих тел, но и для душ, оберегая свой язык (Диврей Нафтали).


ЭТО БУДЕТ ЗАКОН О ПРОКАЖЕННОМ В ДЕНЬ ОЧИЩЕНИЯ: ЕГО СЛЕДУЕТ ПРИВЕСТИ К СВЯЩЕННИКУ, А СВЯЩЕННИК ВЫВЕДЕТ ЕГО ИЗ СТАНА И ОСМОТРИТ, ИСЦЕЛИЛАСЬ ЛИ ОТМЕТИНА ПРОКАЗЫ (Ваикра, 14:2,3)


Какие же средства требуются, по Торе, чтобы очистить мецору, когда он уже очистился физически: «Тогда повелит священник взять для проходящего очищение двух живых чистых птиц, кедрового дерева, красную нить и эзова (травы)» (стих 4). Тора продолжает еще долго описывать все средства и процедуру, необходимые для духовного очищения. Это учит нас тому, сколь тяжким грехом является лашон ара и как следует удаляться от этого греха (Хохма умусар).


ПУСТЬ ВОЗЬМЕТ СВЯЩЕННИК ОДНОГО БАРАНА, ПРИНЕСЕТ В ПОВИННУЮ ЖЕРТВУ С ЛОГОМ [мера жидкости] МАСЛА И ВЗМАХИВАЕТ ЭТИМ КАК ПРИНОШЕНИЕМ ВЗМАХИВАНИЯ ПРЕД БОГОМ (Ваикра, 14:12)


Сфорно объясняет, почему мецора должен был принести повинную жертву. Тот, кто говорит лашон ара, обычно делает это тайно, не сознавая до конца Божественное всеведение Вездесущего. Он, как и тот, кто неправильно использовал священную собственность (меила), должны принести повинную жертву Богу.


Эту идею разбирает и Йереим, объясняя талмудическое высказывание, которое приравнивает лашон ара к атеизму (Арахин). Злословящий принимает меры, чтобы его не услышал тот, о ком он говорит, но забывает, что Всевышний слышит каждое слово.








С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Святость достигается жизнью среди других людей. Кдошим
БОГ ГОВОРИЛ МОШЕ И СКАЗАЛ: ГОВОРИ ВСЕЙ ОБЩИНЕ СЫНОВ ИЗРАИЛЯ И СКАЖИ: СВЯТЫ БУДЬТЕ, ИБО СВЯТ Я, ГОСПОДЬ ВАШ БОГ (Ваикра, 19:1,2)


Бог повелел Моше сказать эти слова «перед всей общиной» — на собрании всего народа, потому что эти слова — суть всей Торы (Сифра, цитируемая Раши).


Хатам Софер поясняет: если человек хочет достичь святости, ему нельзя изолироваться. Конечно, проще быть святым вне коллектива — но попробуй быть им среди людей!


Однажды кто-то спросил Хазон Иша, советует ли он ему уединиться, чтобы учить Тору без помех. Он ответил: «Не верит мое сердце, что в уединении, в отрыве от всех, ты сможешь обрести правильное понимание Торы. Ясно, что общество и друзья помогут тебе» (Биография Хазон Иша).


Истины, которые, увы, забывают достаточно часто.


НЕ КРАДИТЕ (Ваикра, 19:11)


Слово ганав, о котором говорится в этом стихе, относится к тому, кто тайно крадет деньги или что бы то ни было (Хошен мишпат). Добавим: отвратителен вор откровенный, промышляющий по карманам и магазинам, но куда противнее «несун», считающий себя порядочным человеком и уверовавший: «Все тащат, а я что, хуже?!»


Тора запрещает без разрешения пользоваться чужими вещами: ни тем, что принадлежит нанимателю, вплоть до карандашей и конвертов, ни тем, что дано вам на хранение.


Когда рав Аарон Бакст, рош ешива в Шадове (Литва), готовился к лекциям, он пользовался свечами ешивы. А когда заканчивал подготовку и начинал учиться сам, вынимал свечи ешивы и зажигал свои. Более того, никогда не пользовался бумагой и конвертами ешивы для своих целей (Тнуат амусар).


Ученики спросили раби Йоханана бен Закая: «Почему Тора строже судит ганава (который крадет тайно и обязан, по закону, платить двойную стоимость вещи), чем газлана (он угрожает, грабит открыто и обязан просто вернуть вещь, которую забрал)?».


Ответил раби Йоханан: «Потому что грабитель одинаково относится к Богу и к человеку. А вор, крадущий тайно, показывает, что боится, как бы его не увидели люди. Но не боится всевидящего Бога».


Запрещено красть даже самую маленькую вещь и у еврея, и у нееврея (Хошен мишпат).


Однажды Хафец Хаим увидел в бане, как человек вытирается чужими вещами. Он подошел к нему и шепнул: «Кто пользуется тем, что ему не принадлежит, закончит мытье грязнее, чем был» (Тнуат амусар).


Можно использовать чужой талит или тфилин без особого разрешения (Орах хаим), потому что, скорее всего, их владелец согласился бы, чтобы другой исполнил заповеди с их помощью. Но нельзя так делать постоянно. Более того, можно помолиться в чужом талите или тфилине только там, где их нашли. И сложить потом так, как лежали. А если знаете, что кто-то не хочет, чтобы пользовались его талитом и тфилином, запрещено это делать, даже однократно (Мишна брура).


Нельзя брать чужую вещь ради шутки или чтобы помучить владельца, даже если вы потом собираетесь эту вещь отдать (Хошен мишпат и Кцот ахошен; Маханэ Исраэль).


Запрещено что-либо красть, даже если вы намерены вернуть вдвойне, как подарок, который ранее человек отказывался принимать. И запрещено покупать краденое. — Если вор будет знать, что не может продать украденное, он не станет больше красть (Хошен мишпат).


Запрещено перепечатывать книгу без разрешения автора, его наследников и издателя, если на ней проставлен «копирайт» — запрет на копирование. А если нелегально перепечатали эту книгу, нельзя ее покупать[bookmark: _ftnref1][1].


А распространять чью-то идею, не указывая имени автора, похоже на воровство, как две капли воды[bookmark: _ftnref2][2].


Однажды летом рав Шимон Шкоп, посещая врача в одном городе далеко от дома, встретил двух своих учеников. Они хотели помочь старому и больному учителю, чтобы ему не пришлось трястись в автобусе, и предложили разделить с ними плату за такси. Но рав Шимон отказался, сказав: «Я еду за счет ешивы, и не хочу, чтобы ешиве пришлось платить больше за то, что я еду на такси» (рав Шимон Веторозо).


Ребенку запрещено брать деньги у родителей без разрешения (Бейт Шломо).


Если человек находится в смертельной опасности и может спасти жизнь, только взяв чужое без разрешения, он имеет право это сделать при условии, что собирается потом за это заплатить (Хошен мишпат).


Побудить кого-то без необходимости потратить деньги рассматривается как воровство (Рабейну Йона к Пиркей Авот).


Однажды рав Симха Зисель Зив и другой известный ученый пришли на постоялый двор. Хозяйка была очень взволнована, что принимает таких гостей, сама им подавала и, пока они ели, подробно рассказывала о своих коровах и курах. Рав Зив внимательно слушал, казалось очень заинтересованный ее рассказом, а другой ученый при этом углубился в чтение.


Когда они закончили еду и попросили счет, хозяйка отказалась от платы, сказав, что для нее большая честь служить таким мудрецам. Потом раби Симха Зисель заметил своему спутнику:


 — Вероятно, ты виноват в воровстве, потому что не заплатил за еду.


 — Что ты имеешь в виду, — ответил тот, — она же прямо сказала, что для нее радость принимать таких гостей?


 — Разве ты не видел, как она радовалась моим замечаниям о ее коровах и курах? Поэтому и не захотела брать плату, — сказал рав Симха Зисель. — Но ты ее не слушал, поэтому, возможно, не дал ей ничего взамен еды (Тнуат ѓамусар).


Тора говорит: «Не крадите». А почему во втором лице множественного числа? Потому что тот, кто видит, как другой ворует, и молчит, считается его пособником (Ибн Эзра).


Как запрещается красть чужие вещи и деньги, так и чужое мнение или чувство. К этому относятся любые действия или слова, которые побуждают кого-то иметь о нас более высокое мнение или проникнуться к нам чувством благодарности, чего мы не заслуживаем. Вот несколько примеров:


а) Не предлагайте никому поесть, заранее зная, что он откажется — это способ получить незаслуженную благодарность (Хошен мишпат). Однако предлагать кому-то поесть из вежливости раз или два — разрешается (Сефер меор эйнаим);


б) Нельзя предлагать подарки, зная, что их не примут (Хошен мишпат);


в) Нельзя говорить никому, что вы для него очень старались, если этого не было. Но если человек сам решил, что вы специально для него старались, и говорит об этом, не следует указывать на его ошибку.


НЕ УДЕРЖИВАЙ [неправедно] ТО, ЧТО ДОЛЖЕН БЛИЖНЕМУ (Ваикра, 19:13)


Так может поступать и хозяин, не отдавая работнику его заработок. Удержание части долга или зарплаты тоже подпадает под этот запрет (Рамбам, Ѓилхот гзела веаведа).


Чтобы не оказаться виноватым в этом, Тора рекомендует точно договориться об оплате до начала работы. Отказ установить оплату заранее всегда ведет к спорам, в результате обе стороны чувствуют себя обманутыми.


Сын Хафец Хаима писал, что его отец никогда не просил кого-то начать работу, пока не договаривался обо всех деталях, включая оплату. А если почему-либо Хафец Хаим не мог оговорить всего заранее, он платил то, что просил рабочий (Михтевей Хафец Хаим, Дугма мидаркей ави).


И НЕ ГРАБЬ (Ваикра, 19:13)


Запрещение грабить означает, что запрещено забирать что-нибудь силой. К примеру, выхватить вещь из руки или войти в дом хозяина против его воли и забрать его имущество, или пойти на его поле и собрать себе его урожай (Рамбам, Ѓилхот гзела веаведа).


Вот основные законы, следующие из этого запрета:




    	1. Запрет грабить относится к любой вещи, принадлежащей еврею или нееврею (Хошен мишпат).


    	2. Запрет грабить распространяется даже на предметы с очень низкой стоимостью.


    	3. Нельзя никого заставлять купить что-то против воли:





Хафец Хаим никогда никому персонально не предлагал купить свои книги, чтобы их не купили из-за чувства неловкости перед раввином, что считалось бы грабежом. Вместо этого он выступал и рассказывал в разных синагогах, о чем написано в его книгах. И люди сами подходили к нему, чтобы их купить. Если же Хафец Хаим замечал, что кто-то из его друзей уговаривает купить его книги, он всегда их прерывал (Рав Плискин в Дер Хафец Хаим).




    	4. Если один еврей вызывает другого на суд, решения которого основаны не на законе Торы, считается грабежом получать с еврея какую-либо оплату, не соответствующую ѓалахе. А решение такого суда о том, что одной из сторон тяжбы причитается некая сумма, не обязывает другую сторону заплатить ее (Хафец Хаим в Сфат томим).


    	5. Если вам предлагают что-то из смущения, но, на деле, не хотят давать, не следует это принимать — это похоже на грабеж (Сефер хасидим и Пеле йоэц).





Однажды Хафец Хаим для встречи остановился в Санкт-Петербурге, и обнаружилось, что ему нужно несколько листов бумаги, а магазины уже закрыты. Другой человек, тоже приглашенный на встречу, был рад предложить раву бумагу и очень удивился, когда он стал настаивать, что заплатит. Хотя тот охотно предложил ему бумагу, все-таки рав боялся, что он сделал это от смущения.




    	6. Особенно серьезный грех — грабить нищего. Как сказано: «Не грабь слабого, потому что слаб, и не притесняй нищего у ворот. Ибо будет вести их тяжбу Господь и отберет жизнь у тех, кто их обирает» (Мишлей; Шаарей тшува).


    	7. Рав Хаим из Бриска говаривал, что лишать человека сна — тоже нарушение этого запрета[bookmark: _ftnref3][3].





Хафец Хаим комментировал, что лишать людей сна — хуже, чем отнять деньги. Деньги можно вернуть, а сон нельзя.


Рав Элияѓу Лупьян призывал учеников быть особенно осторожными и не будить спящих. Говорил, чтобы вели себя очень тихо и не тревожили чужой сон (Лев Элияѓу). Конечно, разбудить кого-то для утренней молитвы не только разрешается, но это мицва. Раби Элияѓу Лупьян надевал талит и тфилин и шел из комнаты в комнату своей ешивы, чтобы поднять учеников на утреннюю молитву.


а) Будьте внимательны, не говорите громко, когда кто-нибудь спит;


б) Если кто-то повесил на дверь знак «Прошу не тревожить», можно стучать в дверь только по важному и неотложному делу, иначе есть опасность кого-то разбудить;


в) По вечерам нельзя громко включать радио, чтобы не помешать соседям.


Однажды у Хазон Иша гостил молодой человек. Кровать его стояла в комнате, где Хазон Иш учился, и, хотя гость клялся, что его и десять ламп не потревожат, все-таки Хазон Иш выключил лампу и пошел спать раньше обычного, чтобы дать гостю хорошо отдохнуть. Всякий, кто знает рвение Хазон Иша к изучению Торы, поймет, какая это была для него жертва (Биография Хазон Иша).


Услышав, как кто-нибудь с большим шумом делает утром омовение рук, рав Исраэль Салантер указывал ему: «Обязанность совершать утреннее омовение рук — постановление раввинов; а лишать человека сна — нарушение закона Торы» (Тнуат ѓамусар).


Кто-то однажды спросил рава Йосефа Хаима Зонненфельда, можно ли пить что-то горячее перед утренней молитвой. Р. Зонненфельд ответил утвердительно. Его знакомый, который слышал ответ, спросил:


 — Но, рав, вы сами ничего горячего не пьете перед утренней молитвой?


 — Вы правы, — ответил р. Йосеф Хаим, — но у меня для этого есть особая причина. Я боюсь, что если начну по утрам пить горячее, жена станет вставать, чтобы согреть для меня воду (Морэ дерех Исраэль).


Когда рав Элияѓу Душницер шел ночью вверх или вниз по лестнице ешивы мимо комнат, где спали ученики, он всегда снимал обувь и объяснял: «Я могу разбудить кого-нибудь из учеников шумом шагов, а это будет кража сна» (Нахалат Элияѓу).


Если рав Исраэль Салантер видел сломанный ставень окна, он всегда его чинил, даже не зная, чье это окно. Он не хотел, чтобы ночью этот ставень стучал и будил людей (цит.).




    	8. Когда человека нанимают на службу (и платят за час, неделю или месяц), его время принадлежит нанимателю. Любая трата времени на посторонние цели рассматривается как грабеж, и он должен просить за это прощения у работодателя. Более того, если наемный работник в рабочее время выполнял мицву, он, на самом деле, нарушил закон. В Талмуде (Таанит) приведен случай, как Аба Хилкия не отвечал на приветствие великих мудрецов Торы, потому что в это время работал по найму (Месилат йешарим).





Однажды Хафец Хаим пришел на станцию отправить поездом книги, но запоздал, и посылку уже нельзя было передать. Почтовый служащий, который глубоко уважал рава, с улыбкой предложил, что отправит книги бесплатно на идущем следом товарняке. Но Хафец Хаим отказался:


 — Только владелец железнодорожной компании может давать разрешение на бесплатный провоз какого-либо груза, — сказал он. — Поскольку ты наемный служащий, отмена оплаты за провоз явилась бы грабежом (Тнуат амусар).


НЕ ПРОКЛИНАЙ ГЛУХОГО (Ваикра, 19:14)


Запрещено проклинать даже глухого, который не может услышать проклятие. Тем более тех, кто способен услышать (Сифра).


Раву Исраэлю Салантеру сказали, что один человек проклял несколько людей, которые причинили ему страдания, и всё, до последней детали его проклятий, исполнилось. Рав Салантер никак не прокомментировал этот случай, но сказал: «Если чьи-то проклятия исполняются, он должен быть очень внимателен к словам. Не имеет значения: наносят человеку ущерб руками или языком» (Ор Исраэль).


Вот основные законы, вытекающие из этой заповеди:




    	1. Запрещено проклинать человека, пользуясь именами Всевышнего (Хошен мишпат). Сказать кому-то: «Бог тебя накажет», — нарушение этой заповеди (Урим ветумим).


    	2. Этот запрет действителен, и когда Имя произносят не на иврите (Хошен мишпат).


    	3. Запрещено человеку проклинать и себя (цит.). Запрещено говорить о ложном свидетельстве: «Это истинное свидетельство, так что помоги мне Бог». Это называется проклятием себе, потому что из положительного происходит отрицательное (Шаарей тшува).


    	4. Особо тяжелые прегрешения — проклинать мудреца Торы, талмид хахама (Хошен мишпат) или группу людей (Рамбам, Ѓилхот тшува).


    	5. Хотя проклятие с одним из имен Бога — более тяжелое нарушение, но запрещено проклинать и без Имени. Например, сказать: «Чтоб ты сдох»!


    	6. Запрещено даже подразумеваемое проклятие, происходящее в результате того, что говорится, например: «Да не будет тебе благословения от Бога» (цит.).


    	7. Запрещено проклинать мертвого.


    	8. Если кто-то называет для проклятия имя Бога, мицва — прервать его, чтобы не совершил нарушения (Сефер хасидим).


    	9. Гаон из Вильно посоветовал жене бить их детей, если услышит, что они кого-то проклинают (Игерет аГра). Нам запрещено давать советы, которые нанесут человеку урон.





Запрещено побуждать людей к греху


НЕ КЛАДИ ПЕРЕД СЛЕПЫМ ПРЕТКНОВЕНИЯ И БОЙСЯ БОГА, Я ГОСПОДЬ (Ваикра, 19:14)


Сефер ахинух пишет о двух основных аспектах запрета:


а) Запрещено давать совет, который нанесет ущерб. Ведь, тот, кто просит совета, не видит решения своего вопроса. Пример такого греха — совет человеку продать его дом, только потому, что вы его хотите для себя;


б) Запрещено толкать кого-нибудь на грех. Например, если еврей просит дать ему некашерную еду, запрещено это делать. Слепота в данном случае относится к тому, кто духовно или морально слеп из-за страсти или по невежеству.


А. Законы о советах:




    	1. Раби Моше Хаим Луцатто писал: Когда у вас спрашивают совета, нужно ответить ясной и чистой правдой. Тора говорит об этом в стихе: «Бойся Бога твоего», потому что это относится к тем, кто искусен во зле. Внешне может показаться, что дают совет в интересах другого человека, но на самом деле их совет причиняет ему вред, и пользу советчику. О таких людях говорит Тора: «Проклят тот, кто сбивает слепого с пути» (Дварим).





Если кто-то просит у вас совета, скажите, как бы вы поступили на его месте. Если вы пострадали от такого совета, сообщите об этом тому, кто советуется с вами. А если не можете так сделать, извинитесь и откажитесь давать совет.


Единственное исключение — если человек пришел спросить совета, чтобы сделать зло. Тогда, действительно, мицва ввести его в заблуждение, как сказано: «А с нечестным будь хитрым» (Теилим; Месилат йешарим).




    	2. Рекомендуя шидух (сватовство), подумайте, действительно ли это хорошо для обеих сторон. То же касается капиталовложений, покупок или найма. Дав плохой совет, вы нарушаете запрет (Хафец Хаим, Законы злословия).


    	3. Если вас спрашивают, как поступить, а вы сомневаетесь — так и скажите. И если спрашивают, куда идти, а вы не уверены, скажите просто: «Не знаю». Ведь если посоветуете повернуть налево, когда нужно направо, тот потеряет на этом время и силы. Но иным трудно признаваться, что они чего-то не знают, и они предпочитают дать первый попавшийся ответ, а в результате посылают не туда, нарушая этот запрет.


    	4. Если ваш совет не причиняет ущерба спросившему, но принесет, как вы того и хотели, вред кому-то другому, вы нарушили этот запрет (Шулхан арух, Ле-мидот). Например, чтобы причинить ущерб нанимателю, вы советуете его работникам исполнять не ту работу.


    	5. Рабейну Йона пишет, что запрещено давать неверные советы, но следует приложить все усилия, чтобы дать другим хороший совет. Он добавляет, что это один из существенных аспектов добродетелей, хеседа, как сказано: «Умащение и благовония радуют сердце, а сладость от друга — в душевном совете» (Мишлей; Шаарей тшува).





Рав Йерахмиэль Исраэль Данцигер, автор Исмах Исраэль, не раз говорил: «Чтобы дать кому-нибудь добрый совет, не нужно особого таланта. Все, что нужно, это искренне любить этого человека. Если его страдания вас действительно трогают, вы сможете ему помочь здравым советом» (Йехидей сгула).


У рава Элияѓу Клецкина из Иерусалима была феноменальная память — он читал страницу один раз и сразу запоминал. Этот дар он использовал, помогая людям ориентироваться в расписаниях поездов и кораблей по всему миру. Например, никогда не собирался в США, но знал расписание движения сабвея по Нью-Йорку, и мог дать совет, как ехать, тем, кто окажется в этом городе (Мегдолей Йерушалаим).


Б. Законы о тех, кто толкает других на грех:




    	1. Если человек старается получить то, что ему запрещено, помогать ему в этом — нарушение закона из Торы.


    	2. Если кто-то из родителей ударит взрослого сына, он нарушает этот запрет, потому что провоцирует сына ударить в ответ (Моэд катан).


    	3. Одалживая кому-то деньги без свидетелей (или долговой расписки), вы нарушаете этот запрет, потому что провоцируете должника отрицать, что он брал. И даже если он честный человек, он может просто забыть, что брал деньги в долг (Хошен мишпат; При Ицхак). Даже если в итоге он заплатит, все равно вы нарушили этот запрет, поставив на его пути духовный соблазн (Хатам Софер).


    	4. Говоря или слушая лашон ара, вы нарушаете этот запрет, потому что побуждаете к этому других (Хафец Хаим).


    	5. Запрещено продавать оружие тому, кто выглядит как преступник (Авода зара).


    	6. Тот, кто грубо себя ведет, нарушает этот запрет, побуждая не любить его, а это нарушение заповеди «Не ненавидь брата в сердце своем» (Ваикра; Экев анава).


    	7. Побуждая кого-то нарушить раввинское постановление, вы тем самым нарушаете заповедь Торы (Хатам Софер).


    	8. Запрещено мешать исполнять заповедь Торы. К примеру, если продаете кому-то негодный тфилин, он из-за вас не в состоянии выполнить эту мицву (Хатам Софер).


    	9. Эта заповедь запрещает демонстрировать свое богатство, поскольку это может вызвать зависть (Орхот цадиким).





СУДИТЕ О ЛЮДЯХ СПРАВЕДЛИВО (Ваикра, 19:15)


Старайтесь смотреть на сомнительные поступки, по возможности, благосклонно (Рамбам, Сефер амицвот; Сефер ахинух).


Рамбам приводит пять нарушений, совершая которые люди обычно не раскаиваются. Одно из них — напрасное подозрение невиновного человека. В таких случаях обычно оправдываются: «Ничего плохого я не делал. Не причинил ему никакого вреда». Люди не понимают, что согрешили, заподозрив его в грехе (Ѓилхот тшува).


Вот основные законы, относящиеся к этой заповеди:




    	1. Заподозрив невинного в каком-то проступке, вы обязаны утешить его и благословить (Брахот).


    	2. Если возможно, мы должны в сомнительных случаях считать, что благочестивый, богобоязненный человек поступает правильно. И не только если шансы благосклонного и неблагосклонного суждения равны, но и когда более вероятно, что совершен проступок («Хафец Хаим»).





Поскольку обычно этот человек точно соблюдает законы, мы предполагаем, что и тут вел себя правильно.




    	3. А о среднем или незнакомом человеке надо думать хорошо, если шансы равновероятны (там же).





Даже если позволено считать, что кто-то совершил нарушение, рассказывать об этом запрещено (если нет необходимости — конструктивной цели), потому что это лашон ара — злословие[bookmark: _ftnref4][4].




    	4. Даже когда вероятно, что проступок был, похвально судить человека с лучшей стороны, предполагая хорошее (там же).


    	5. Статус человека, которого называют раша, не просто определить. Так называют того, кто, несмотря на предупреждения и наказания, упорствует в злодеяниях. Но немногие способны эффективно упрекать и наказывать, поэтому, хотя наше суждение о раше может быть неблагоприятным, мы редко встречаем подлинного «злодея»[bookmark: _ftnref5][5].





Однако раше (грешнику и злодею) мы не должны давать привилегии сомнения (Хафец Хаим). Поскольку он намеренно нарушает серьезные запреты, мы можем предполагать, что, пока не раскаялся, он будет продолжать делать зло.




    	6. Если речь идет о незнакомце, и вы не знаете, что он за человек, то, по букве закона, не обязаны судить о нем с лучшей стороны, но это достойно хвалы (Хафец Хаим, Позитивная заповедь 3, Беер маим хаим).


    	7. Мы должны думать о человеке хорошо — судить о нем с лучшей стороны, но нужно быть на страже, чтобы уберечь себя и других людей от возможного ущерба (Сефер абрит; Кунтрас мишпат цедек).


    	8. Если нарушают заповедь все в общине и никак нельзя исправить ситуацию, вы должны найти в этих людях какое-нибудь достоинство. Но если можно как-то исправить положение, вы обязаны действовать (Марганиса това).


    	9. В молитвах Богу нужно всегда находить какую-то заслугу у всего еврейского народа в целом (Марганиса това).





Рав Исраэль Салантер сказал: «Когда я только начал учить мусар (движение еврейской этики), я сердился на весь мир, но только не на себя. Потом стал сердиться и на себя. И в итоге стал сердиться только на себя, а весь мир судить лекаф зхут (благосклонно, с лучшей стороны)» (Ор амусар).


Рав Арье Левин был известен мягкостью суждений. Однажды он рассказал, как этого достиг: «Это произошло на похоронах известного казначея благотворительных фондов в Иерусалиме. У покойного был близкий друг, рав Шмуэль Кук, с которым они вместе работали тридцать лет. Когда двинулась похоронная процессия, я увидел, что рав Кук вошел в цветочный магазин и купил цветочный горшок.


Я был шокирован и подошел к нему: Разве так поступают на похоронах друга, с которым прошел всю жизнь? — порицал я. — Неужели не могли найти более подходящего времени, чтобы купить горшок?


Он объяснил. У него был друг, которого госпитализировали с очень заразной болезнью, и вчера он умер. Врач нееврей велел все вещи больного сжечь. Когда рав Шмуэль узнал об этом, он упросил врача не сжигать, а захоронить тфилин[bookmark: _ftnref6][6]. Тот согласился, чтобы его захоронили в цветочном горшке из прочной обожженной глины, но предупредил принести его до двенадцати. И раву Куку пришлось покинуть похоронную процессию лучшего друга, чтобы успеть к сроку.


В этот момент я решил судить обо всех с лучшей стороны» (Иш цадик ѓая).


В Иерусалиме есть группа, которая регулярно обсуждает, как судить людей благосклонно. По очереди рассказывают близкую к жизни ситуацию, а потом все предлагают объяснения, как представить человека в лучшем свете. К примеру:




    	1. Вы стоите на автобусной остановке с тяжелой ношей, а мимо едет сосед в пустой машине и не предлагает подвезти:





а) Может быть, едет совсем недалеко;


б) Может быть, наметил подвезти нескольких человек;


в) Может быть, о чем-то мучительно размышлял и больше ни о чем был не в состоянии думать.




    	2. Вы ожидали, что некто пригласит вас к себе домой, а он не позвал.





а) Может быть, кто-нибудь в семье болен;


б) Может быть, должен куда-то уйти из дома;


в) Может быть, в доме не было еды.


Если вы судите с лучшей стороны и предположение ваше неверно — все равно вы так выполняете мицву из Торы.


НЕ ХОДИ СПЛЕТНИКОМ В ТВОЕМ НАРОДЕ (Ваикра, 19:16)


Это специфический запрет о лашон ара и сплетне[bookmark: _ftnref7][7]. Лашон ара — злословие. Как мы говорили, так называют высказывание, которое причиняет ущерб. Рехилут — сплетня о том, как плохо говорил о слушателе другой человек.


Тот, кто не изучал специально законы лашон ара, несомненно, будет их постоянно нарушать. Поэтому единственный способ не говорить лашон ара — детально изучить эти законы и периодически к ним возвращаться (Эца ветошия).


Поскольку законы лашон ара касаются нас ежечасно, некоторые люди мудро взяли за правило ежедневно учить по два закона лашон ара. В Англии даже напечатали специальный календарь с двумя законами на каждый день. Вновь возвращаться к ним чрезвычайно важно. Об этом говорил рав Исер Залман Мельцер: «Даже тот, кто изучил законы лашон ара с начала до конца, не сможет их полностью соблюдать, если не будет к ним постоянно возвращаться».


Когда вся семья собирается в шабат за столом, кто-нибудь обязательно начинает рассказывать новости, а в новостях может быть лашон ара. Поэтому обычай изучать за столом в шабат законы лашон ара может спасти все семейство от осквернения этого святого дня. Группа в США, которая называется Ваад летикун амидот (Общество исправления характера), создала свой устав, и тот, кто записывается в это общество, должен особенно следить за тем, чтобы не говорить лашон ара в шабат.


Законы, связанные с этой заповедью, обсуждаются во всей полноте в книге «Хафец Хаим» и в ее адаптации «Законы достойной речи, Ежедневный урок». Ниже приводятся выдержки из самых основных законов:




    	1. Запрещено говорить то, что приносит другим ущерб, даже если это правда («Но это правда; я сам это видел») (Хафец Хаим).


    	2. Даже замечание, которое не подрывает репутацию, но может, в конце концов, привести к финансовой потере, физической боли, душевной муке или любому другому урону, считается лашон ара (Рамбам, Ѓилхот деот; Беер маим хаим).


    	3. Всякий способ испортить репутацию запрещен, будь то письмо, жестикуляция или выражение лица (Хафец Хаим).


    	4. Запрещено передавать такую информацию, даже в виде шутки («Но я просто пошутил») (Хафец Хаим).


    	5. Даже если замечание, подрывающее репутацию, не наносит никакого ущерба, все равно так нельзя говорить («Но он об этом никогда не узнает») (Хафец Хаим).


    	6. Что такое лашон ара? Сказать, что другой человек:





а) сделал что-то нехорошее («Он не оказывает своим родителям должного уважения»);


б) имеет отрицательные черты характера («Скряга», «Она упрямая»);


в) невысоких достоинств («Он звезд с неба не хватает») (Хафец Хаим).




    	7. Также запрещено нехорошо говорить о незнакомых и близких людях («Мы же с ним близкие друзья — он на меня не обидится») (там же).


    	8. Никому нельзя говорить лашон ара, даже близким родственникам, родителям и супругам (там же).


    	9. Запрещено говорить, что кто-то поступил нехорошо, даже не сообщая, что именно он сделал («Не будем об этом говорить; Не хочу рассказывать, что случилось») (там же).


    	10. Можно говорить что-то плохое для выяснения деталей о человеке, который намеренно и последовательно нарушает серьезные запреты (Хафец Хаим).


    	11. Когда для конструктивных целей необходимо получить о ком-то негативную информацию, вы обязаны ее предоставить. Например, предупредить человека, что его собираются обмануть или принести ему ущерб. Но это разрешается при следующих условиях:





а) Передавая эту информацию, вы должны думать о благе человека;


б) Должны быть абсолютно уверены в правдивости информации: либо вы сами видели, что произошло, либо проверили так, что не осталось сомнений;


в) Запрещено преувеличивать;


г) Прежде, чем передавать информацию, попробуйте увещевать того, кто плохо поступил;


д) Нельзя поспешно свидетельствовать о том, что запрещено законом Торы. Во многих случаях обстоятельства могли сложиться так, что это действие разрешалось выполнить;


е) Если благоприятного результата можно достичь как-то иначе, вы обязаны прибегнуть к другому способу;


ж) Рассказ не должен причинить человеку, о котором вы говорите, больший ущерб, чем ему полагается по закону Торы (Хафец Хаим и Законы достойной речи, Ежедневный урок).




    	12. Помните главное правило: пока вы полностью не убедились, что ваше сообщение не является лашон ара, считайте, что это именно так (Шмират алашон, Шаар атвуна).





Почему люди говорят лашон ара? Хафец Хаим считает, что единственный способ найти нужное лечение для больного — выяснить причину его болезни. Если удается устранить корень, можно справиться и с последствиями. Так и с лашон ара. Если человек часто плохо говорит о других, он должен выяснить, почему так делает.


Хафец Хаим (Шмират алашон) приводит семь основных причин, которые побуждают людей говорить лашон ара[bookmark: _ftnref8][8]:




    	1. ГНЕВ. У некоторых людей плохой характер. Когда они начинают сердиться, они не могут следить за тем, что говорят.





Единственное лечение для таких людей — избавиться от этой вредной черты (см. книгу «Эрех апаим», в которой подробно разбираются раздражительность и гнев). Мудрецы подчеркивают, что гнев — очень плохая черта, и даже уподобляют ярость, в которой человек начинает что-нибудь рвать и крушить, идолопоклонству. Когда человек научится быть спокойным, он сможет следить за своим языком.




    	2. ШУТОВСТВО. Есть люди, которые постоянно шутят, это побуждает их входить в такие компании, в которых принято высмеивать других.





В этом случае, прежде всего, нужно выйти из таких компаний.




    	3. ВЫСОКОМЕРИЕ. Некоторые считают себя выше других людей, поэтому их унижают.





Им следует внимательнее присмотреться к себе. Даже если человек и в самом деле хорош, наверняка, он не полностью реализует свой потенциал. И когда осознает свои недостатки и просчеты, ему меньше захочется говорить о чужих ошибках.




    	4. ПОТЕРЯ НАДЕЖДЫ. Есть люди, которые считают, что от лашон ара может избавиться только отшельник, поэтому даже не пытаются перестать злословить.





Но тот, кто действительно хочет избавиться от лашон ара, достигает успеха. Бог не дает нам заповеди, исполнение которых превышает наши силы. Тот, кто решился больше не говорить лашон ара, может этого избежать. Поначалу это, конечно, трудно, но, когда входит в привычку, особых усилий уже не требуется.




    	5. БЕЗЗАБОТНОСТЬ ОКРУЖАЮЩИХ. Есть люди, которые видят, что вокруг них люди не думают, что говорят, и поэтому не считают, что должны от них отличаться.





Но если весь город поражен смертельной болезнью, разве на этом основании станут больные отказываться от излечения? Царь Давид дал рецепт вечной жизни: «Береги язык от зла и уста свои ото лжи» (Теѓилим). Нет оправданий тому, кто не следует этому.




    	6. ЖАЛОБЫ НА ДРУГИХ. Есть люди, которые все время жалуются на других и находят в них недостатки. Они считают, что те все время про них сплетничают. Несчастный обладатель такого характера плохо отзывается о других, потому что чувствует, что его не любят.





Надо выработать привычку всегда говорить о людях хорошо. Нам заповедано любить их, и запрещено ненавидеть.




    	7. НЕВЕЖЕСТВО. Большинство людей злословят по незнанию законов лашон ара, не ведая, что разрешено и что запрещено.





Единственное лекарство от незнания — учение. Даже если вы привыкли говорить о других плохо, постоянное учение поможет вам стать чувствительным к словам и научит избегать лашон ара.


Рав Исер Залман Мельцер сообщает, что во многих случаях рав Исраэль Салантер вдруг прекращал говорить и консультировался с книгой Хафец Хаима о лашон ара, чтобы выяснить, можно ли ему продолжать (Эца ветошиа).


Отказ изучать законы лашон ара может привести к тому, что человек будет очень часто говорить запрещенные вещи, не сознавая этого. Вот подлинный анекдотический случай, который может служить ярким примером:


Один человек спросил у женщины, хочет ли она экземпляр книги «Береги свой язык». Она ответила: «Мне это не нужно. Я никогда не говорю лашон ара. Но вот кому это действительно необходимо, так это моему мужу — он это постоянно делает».


Раввины отмечают, что основной причиной несерьезного отношения к этому запрету является привычка к лашон ара, приобретенная с самого детства. Поэтому с малых лет следует заложить в сознание ребенка, что категорически запрещается говорить лашон ара, и научить его соответствующим законам.


Ученые Торы нашего времени подчеркивают, что мудрецы считали лашон ара одним из самых тяжких грехов, и Рамбам (Ѓилхот тшува) пишет, что тот, кто привык говорить лашон ара, лишается удела в будущем мире.


Поэтому они призывают:




    	1. Каждый человек должен выделить время для изучения законов лашон ара.


    	2. Каждый директор школы должен включить в программу изучение законов лашон ара для мальчиков и девочек.





Под этим воззванием стоят подписи: р. Яаков Каневский (Стайплер); р. Хаим Шмулевич, глава ешивы «Мир»; р. Хаим П. Шайнберг, глава ешивы «Тора ор»; хахам Абухацира; хахам Шараби; р. Меир Ходош, духовный наставник ешивы Хеврон; р. Йехиэль Михель Файнштейн; р. Шмуэль Вознер; и незадолго до их кончины успели подписать это воззвание еще рав Исраэль Алтер (рав хасидов Гур) и рав Йехезкель Абрамский.


Возвышенные люди говорят об идеях, средние — о вещах, а низкие — о других людях. Если человек не направляет себя на нечто полезное, это приводит к тому, что он начинает говорить лашон ара (см. Диврей Нафтали). А запрет говорить лашон ара побуждает человека подняться на другой уровень общения.


Когда к р. Рафаэлю Ѓамбургеру, автору «Марпе лашон», приходили посетители, он вслед за сердечным приветствием говорил: «Только, пожалуйста, не обсуждайте других людей» (Хафец Хаим в «Зхор лемирьям»).


Рав Исраэль Меир Каган, автор «Хафец Хаим» неоднократно говорил, что некоторые люди имеют ошибочное мнение насчет его книги о лашон ара.


 — Это не книга, которая запрещает разговаривать, — указывал Хафец Хаим, — напротив, она дает возможность говорить. Пока вы не знаете законов, как вы можете это делать? Вы же будете нарушать запреты Торы! А когда изучили законы, вы знаете, что можно сказать (Рав Плискин в Дер Хафец Хаим).


Многие расстраиваются, видя, что другие поступают неправильно, и рассказывают об этом всем на свете, кроме тех, кто нуждаются в исправлении. Это и есть лашон ара, а пытаться исправить тех, кто поступает неправильно — это мицва.


«Думай, прежде чем говоришь». Этот совет дал Рамбам сыну в знаменитом Игерет Рамбам (Послании Рамбама). Очень часто, если человек на несколько секунд задумается о том, что собирается сказать, он придет к выводу, что лучше ему этого не говорить.


Хафец Хаим однажды сказал тому, кто говорил лашон ара: «Посмотри, как люди выверяют, взвешивают каждое слово, готовясь отправить телеграмму. Так ты должен относиться к своей речи» (Хаей амусар).


Стоит закончить этот раздел словами Маѓарала из Праги: «Даже если бы все люди на земле стали писателями, они не смогли бы описать, как предосудительно злословие» (Нетивот олам, Нетив ѓалашон).


НЕ ХОДИ СПЛЕТНИКОМ СРЕДИ НАРОДА ТВОЕГО; НЕ СТОЙ НА КРОВИ БЛИЖНЕГО, Я БОГ (Ваикра, 19:16)


Рав Хаим из Воложина сказал, что Тора привела тут два запрета, чтобы дать нам урок. Когда необходимо рассказать что-то плохое об одном человеке, чтобы спасти другого от ущерба, который первый может ему причинить, мы обязаны это сделать.


Некоторые остерегаются сообщать конкретную информацию, когда, например, речь идет о шидухе (сватовстве) или партнерстве в бизнесе. Но именно в этих случаях отказ дать необходимую информацию может причинить другому человеку большой вред. Поэтому очень важно изучать законы лашон ара. Человек должен точно знать, когда обязан молчать, а когда обязан сообщить все, что ему известно (Зе ѓашулхан, примечания к книге Хафец Хаим).


НЕ СТОЙ НА КРОВИ БЛИЖНЕГО (Ваикра, 19:16)


Когда мы видим, что жизнь человека в опасности, запрещено равнодушно оставаться в стороне, если мы можем его спасти (Сефер ахинух). Ниже приводятся основные законы, вытекающие из этой заповеди:




    	1. Если вы видите кого-то в опасности (например, человек тонет или на него напали бандиты), вы обязаны его спасти. А если сами не в состоянии это сделать, должны позвать на помощь (например, полицию). Отказ прийти на помощь — нарушение запрета Торы (Хошен мишпат).





Рахель Брендель Фридман, дочь рава Йосефа Хаима Зонненфельда, рассказала. Когда она была маленькая, папа однажды задержался в синагоге, и мать послала ее посмотреть, все ли в порядке. Возле их дома был большой водоем, и, выйдя из дома, она увидела, что отец наполняет ведра двум маленьким детям.


 — Папа, ты что, водоносом стал у соседей? — спросила она своего знаменитого отца.


 — По дороге из синагоги я увидел двух маленьких мальчиков, которые стояли в опасной близости к краю водоема, пытаясь начерпать воды, — рассказал рав Зонненфельд.


 — Но что скажут люди?! — спросила она у отца. — Это ниже твоего достоинства.


 — Да, но что скажут Небеса, если я не помогу этим детям? — ответил рав Йосеф Хаим. — Разве я могу пойти домой и спокойно есть завтрак, когда эти несчастные дети подвергают опасности свою жизнь, чтобы принести воду беспомощным родителям? (Иш аль ѓахома).


Когда кончилась первая мировая война, рав Борух Бер Лейбович возвращался с семьей на поезде в Польшу из Кременчуга на Украине, где во время войны основал ешиву. Тогда на дорогах и в поездах было много солдат, и на одной из станций старая женщина с дочерью пытались сесть на поезд, но солдаты в поезде не дали им войти. Увидев это, рав сказал: «Мы не можем оставить старую женщину одну с дочерью среди убийц». Он вышел с семьей из поезда и оставался с этими женщинами до прихода следующего поезда (Рав Борух Дов Лейбович, Хаяв упеулотав).




    	2. Есть мнение Йерушалми (цитируемое Бейт Йосеф, Хошен мишпат), что, если жизнь одного человека может подвергнуться угрозе, а жизнь другого уже в непосредственной опасности, то первый должен рискнуть и попытаться спасти второго. Он, возможно, подвергает жизнь опасности, но другой уже в опасности, а спасти одну душу — равноценно спасению всего мира. Однако Шулхан арух, Рамбам, Тур, РИФ и РОШ не считают это мнение законом (Сефер меирот эйнаим, Хошен мишпат). Хафец Хаим пишет, что человек не обязан рисковать жизнью для спасения. Но обязан хорошо взвесить, действительно ли его жизнь, если он придет на помощь, окажется в опасности (Мишна брура).Арух ѓашулхан (Орах хаим) добавляет, что в таких случаях все зависит от конкретных обстоятельств.





Когда рав Хаим Соловейчик из Бриска был главой ешивы в Воложине, там случился большой пожар. Пока полыхал огонь, рош ешива сам возглавил спасение людей. Бегал с улицы на улицу в поисках детей, потерявших родителей, сажал напуганных детей на плечи и относил в безопасное место. Оставив одних, тут же бросался за другими.


Вдруг он исчез, и люди стали беспокоиться, не случилась ли с ним беда. И тут увидели, как рав Хаим выскакивает из пламени с двумя детьми на руках. Он услышал крики из горящего дома и спас их, рискуя жизнью (Дмуёт ѓод).




    	3. Услышав, что кто-то собирается причинить вред человеку, вы обязаны его предупредить. А если можете убедить того, кто собирается совершить преступление, отказаться от него, должны это сделать (Хошен мишпат).


    	4. Врач, который отказывается лечить или не старается вылечить, нарушает этот запрет (Эвед амелех).


    	5. Если вы можете кого-то исправить и не делаете это, вы нарушаете этот запрет. Мы обязаны спасать тело другого человека, тем более его душу (Минхат хинух).





В 1848-м году в Вильно вспыхнула эпидемия холеры. Рав Исраэль Салантер собрал 60-70 человек для помощи больным. Сам занимался сбором средств на лечение и убеждал врачей лечить бесплатно. Особенно беспокоило его, что люди будут поститься в Йом Кипур и этим ослабят организм, когда нужно противостоять болезни во время эпидемии. Поэтому он освободил всех от поста, и, чтобы все ели, сам в синагоге сделал в этот день перед всеми Кидуш и ел (Тнуат ѓамусар).


Рекомендуется, чтобы в каждом городе были добровольцы, готовые оказывать помощь тем, кто в депрессии (Шаарей тшува).




    	6. Узнав, что человек собирается совершить что-то опасное для жизни, вы должны постараться отговорить его (Пеле йоэц). Например, не садиться за руль в нетрезвом состоянии.





НЕ НЕНАВИДЬ БРАТА В СЕРДЦЕ СВОЕМ (Ваикра, 19:17)


Талмуд и Сифра утверждают, что сказанное относится только к скрытой ненависти — она наиболее опасна. А кто открыто говорит другому человеку, что ненавидит его, не нарушает этот запрет, но нарушает заповедь «Люби ближнего как себя» (Сефер ахинух)!


И не нужно думать, что запрещена только лютая ненависть, а легкая неприязнь разрешена. Тора называет ненавистью, сина всякое чувство, отличное от братской любви (Ор ахаим, к этому стиху)!


Хафец Хаим пишет, что даже тот, кто ничего плохого не делает и не говорит, а только отказывается разговаривать, уже нарушает запрет ненавидеть. Более того, каждую секунду, когда один человек испытывает к другому ненависть, он нарушает эту заповедь (Аѓават Исраэль).


Единственный способ раскаяния в этом случае — полностью вырвать из сердца чувство ненависти (Аѓават Исраэль).


В Орхот цадиким перечислены разные причины, по которым один человек ненавидит другого. Среди них:




    	1. Ненавидят того, кто причинил финансовый ущерб, физическую боль, пристыдил или оклеветал вас.





В этих случаях не следует ненавидеть тайно, а нужно найти этого человека и спросить, почему он так делает. Если он раскается и попросит прощения, нельзя его ненавидеть. Наоборот, вы должны проявить к нему любовь, и тогда, возможно, он захочет исправить свои плохие поступки.




    	2. Ненавидят человека, завидуя его знаниям, богатству, славе, авторитету…





Нужно искоренить это чувство, осознав, что Бог, в Его бесконечной мудрости, дарует каждому знания, богатство и славу по воле Своей (Орхот цадиким).




    	3. Бывает ненависть из-за того, что человек вам не оказывают уважения. Но доверьтесь Богу. Вы должны осознать: все, что делает Бог — к лучшему. Этот кардинальный принцип Торы поможет вам избавиться от ненависти (там же).


    	4. Человек иногда испытывает ненависть к конкуренту в своей сфере деятельности. Тогда следует осознать, что никто не может лишить его способности и возможности заработать, которой наделил его Творец (Орхот цадиким).


    	5. Бывает ненависть без причины («Я его просто не люблю»). Тогда нужно вспомнить, что именно это было причиной разрушения второго Храма. И если даже не пытаются как-то оправдать такое отношение к другому человеку, это особенно серьезное преступление (там же).


    	6. Неприемлема и вредна ненависть к тем, кто пытается вас исправить. Как сказал пророк Амос: «Ненавидят они обличителя во вратах и гнушаются того, кто говорит правду». Человек должен ценить возможность исправиться и быть от всего сердца благодарным тому, кто его упрекает и наставляет (там же).


    	7. Еще разрушительнее ненависть к тем, кто делает добро и стремится быть праведным. Она аналогична ненависти к Творцу, ибо люди ненавидят тех, кто любит Его и исполняет Его заповеди (там же).





Но есть одна форма ненависти, которая является мицвой: мы должны ненавидеть грешника, который не желает исправляться. Как говорит царь Давид в Теилим: «Разве, Боже, не ненавижу я тех, кто побуждает других Тебя ненавидеть? Разве не враждую с теми, кто поднялся против Тебя? Ненавижу их глубочайшей ненавистью и считаю их своими врагами» (Орхот цадиким).


Но прежде, чем кого-то ненавидеть, нужно разобраться в своих чувствах — нередко личную ненависть мы скрываем за всякими высокими словами. Нет ли у вас предвзятого отношения к человеку? (Рав Носон Цви Финкель)?


Хафец Хаим пишет: если вас кто-то смутил или унизил, нельзя его ненавидеть.


Если кто-то вас ненавидит, а вы к нему относитесь с уважением, как к праведнику, скоро он начнет вас любить (Рав Хаим из Воложина, Кетер рош).


УВЕЩЕВАЙ БЛИЖНЕГО ТВОЕГО И НЕ ПОНЕСЕШЬ ЗА НЕГО ГРЕХА (Ваикра, 19:17)


Нам заповедано исправлять тех, кто неправильно себя ведет по отношению к Богу или к человеку (Сефер ахинух).


Прежде чем исправлять неправильные поступки других, человек должен исправить свои проступки (Бава батра).


У р. Яная на его земле росло дерево, ветви которого простирались над общественной территорией. Как-то пришли к нему и пожаловались на человека, у которого тоже было дерево с ветвями над общественной землей, и, как говорили, это мешало ею пользоваться. Владелец дерева спросил раби Яная, законна ли их жалоба.


 — Зайди ко мне, пожалуйста, завтра, — сказал раби Янай и в тот же вечер срубил свое дерево. А на следующий день, когда владелец дерева пришел получить ответ, велел срубить дерево и ему.


 — Но ведь и у твоего дерева ветви над общественной землей, — возразил тот.


 — Иди, проверь, — сказал раби Янай. — Если мое дерево срублено, сруби и ты свое. А если мое дерево на месте, так и ты не руби.


Талмуд спрашивает: почему раби Янай допустил, чтобы ветви его дерева выходили за пределы его участка? Он думал, что люди будут рады тени от его дерева. Но потом услышал жалобы на чужое дерево и понял свою ошибку (Бава батра).


Следует иметь в виду, что цель порицания — исправить того, кто поступает неправильно. Поэтому человек должен взвесить все обстоятельства, чтобы выбрать наиболее эффективный путь достижения этой цели. Особенно важно делать это тонко и деликатно, если упрекаете не соблюдающего традицию еврея, чтобы привести к соблюдению. В этом случае неловкая, резкая критика и лобовая атака могут привести к тому, что вы оттолкнете человека не только от себя, но и от всех религиозных людей и вообще от религии, и тогда на него уже невозможно будет повлиять положительно. Очень часто не следует сразу поправлять, а надо дождаться подходящего момента, когда он сможет воспринять упрек так, чтобы помог ему. Конструктивное порицание требует искусства и терпения. Всегда стоит посоветоваться с опытными людьми, чтобы определить оптимальный для данного случая способ воздействия. Как правило, порицание в грубой форме, которое сопровождается репликами типа «Зачем ты это сделал?» или «Что это с тобой?», может привести только к отрицательным результатам (см. комментарий Гаона из Вильно к Мишлей).


Главное в порицании, чтобы оно было высказано с любовью и, насколько возможно, не задевало самолюбия. Люди готовы принять порицание, только чувствуя, что их любят.


Когда рав Исраэль Салантер приехал в город Мемель в Германии, он увидел грузчиков-евреев, которые в шабат работали в порту. Он понимал, что если предложит им совершенно прекратить работать в шабат, они, скорее всего, не послушают его. Поэтому посоветовал не писать в этот день. Они согласились. Через несколько недель посоветовал не делать что-то еще из запрещенной в субботу работы, согласились и на это. Так, каждый раз побуждая понемногу отказываться, он привел их к полному соблюдению субботы (Тнуат ѓамусар).


Однажды к раву Вайнбергу подошел человек, и в ходе разговора выяснилось, что он интересуется еврейской традицией, но не соблюдает субботу.


 — Почему? — спросил рав Вайнберг.


 — Я хотел бы, раби, — ответил он. — Но приходится работать в шабат, иначе уволят.


Понимая, что, если посоветует ему уйти с этой работы, тот не послушается, рав Вайнберг сказал:


 — Даже если тебе приходится работать в шабат, старайся не нарушать в этот день другие вещи, не связанные со службой.


Этот человек решил попробовать: прекратил курить в шабат и стал ходить на работу пешком. И так три субботы подряд. На четвертую неделю он стал так ценить шабат, что решил отказаться от этой работы и стал соблюдать шабат в полном объеме[bookmark: _ftnref9][9].


Некоторые ошибочно считают, что обязанность порицать других лежит только на раввинах и учителях. На самом деле, каждый человек, даже неученый, если видит, как другой поступает неправильно, обязан его упрекнуть[bookmark: _ftnref10][10]. Часто порицание друга может быть эффективнее порицания рава. Некоторые люди не внимают словам рава: «Был бы я раввин, тоже бы так делал или не делал, но я обычный человек». А если их порицает друг, это действует.


Хафец Хаим пишет, что некоторые люди сами внимательно относятся к исполнению мицвот, а других к этому не побуждают. По сути, они думают: «Я не буду страдать в геѓиноме[bookmark: _ftnref11][11], неважно, что случится с другими». Они эгоисты. Думают только о себе, своем воздаянии и демонстрируют отсутствие подлинного почитания Бога, не заботясь о духовном благополучии ближнего (Давар беито).


Насколько серьезным нарушением является отказ исправлять других, указывает Талмуд (Шабат), где говорится, что Иерусалим был разрушен, потому что жители города отказывались порицать друг друга.


Порицая кого-то, вы должны делать это с глазу на глаз, чтобы не позорить. Это касается проступков по отношению к другим людям и по отношению к Богу (Рамбам, Ѓилхот деот).


Но иногда того, кто нарушает законы Торы публично, следует порицать сразу (Мишна брура). Например, если говорит лашон ара, следует прервать, даже если присутствуют другие люди, и указать на нарушение. Конечно, это надо делать максимально тактично (Рав Йосеф Шалом Эльяшув).


Даже порицая кого-то без свидетелей, вы должны быть сдержанны и не позорить (Рамбам, Ѓилхот деот).


Однажды кто-то рассказал раву Носону Цви Финкелю, как резко порицал человека, который нехорошо поступал. «Заставить его измениться, — сказал он, — я, правда, не смог, но, по крайней мере, он покраснел как рак».


Это очень рассердило рава Финкеля, и он сказал: «Наши мудрецы (Арахин) объясняют, что стих “Увещевай (порицай) твоего ближнего” следует за стихом “И не понеси за него греха”, чтобы научить нас, порицая людей, стараться их не смущать. А ты еще и гордишься тем, что унизил другого!» (Тнуат амусар).


Рав Давид Кронглас, духовный наставник ешивы Нер Исраэль, всегда очень заботился о том, чтобы не оттолкнуть учащихся порицанием. Однажды один ученик вырядился в очень яркий свитер, совершенно не подходящий для ешивы. Не желая обидеть его, рав Давид выразил восхищение расцветкой наряда. Намек был воспринят без неприятного осадка (Рав Гершон Вайс в Джуиш обзервер).


Если нарушение совершает тот, кого легко смутить, не нужно сразу порицать его. Лучше начать издалека и, между прочим, указать на тяжесть нарушения, которое он совершил. И только если намек не подействовал, упрекнуть напрямую (Меор атохаха).


Рав Элияѓу Десслер писал, что неискреннее порицание не только не эффективно, но причиняет боль и страдание. И если делается ради личных интересов, то это серьезное преступление (Михтав меэлияѓу).


Один человек пришел к Хафец Хаиму и рассказал, что недавно провел службу в синагоге, но никто в общине не обратил внимания на его слова, более того, к нему отнеслись враждебно.


Тогда Хафец Хаим попросил его рассказать, как он вел беседу с общиной. Тот ответил, что кричал, взывал, но все было напрасно.


 — В том-то и дело, — ответил Хафец Хаим. — Когда ты накладываешь тфилин, чтобы исполнить мицву, ты же не кричишь. Не нужно повышать голос. Если ты искренен в делах и в словах, твое послание проникнет в самое упрямое сердце (Хафец Хаим).


Старайтесь, упрекая, не сердиться (Марганита това). Порицание с гневом не будет принято (Эрех апаим). Даже детей и домашних нужно порицать доброжелательным голосом (Пеле йоэц, разделы Гаава и Зилзуль).


Рав Хаим из Воложина сказал, что, если человек не в состоянии укорять доброжелательно, он освобождается от этой обязанности (Кетер рош; Минхат Шмуэль).


Упрекая, не говорите человеку, что он плохой или злой. Возвышайте его и объясните, что он, как человек достойный, в его положении должен вести себя иначе. Тогда ваше порицание достигнет успеха.


Если вы можете кого-то исправить и отказываетесь это делать, вы виноваты во всем плохом, что он сделает (Рамбам, Ѓилхот деот).


Конечно, есть люди, призывающие к всеобщей снисходительности, терпимости, принятию любых мнений. Но, как говорит древнее речение, кто призывает к полной терпимости, приютил в себе лис, которые пожирают всякого, кто с ним не согласен. Терпимость, не основанная на Божественной заповеди, это доктрина, которая рушится, как только задевают, даже самой малой малостью, личные интересы ее адепта.


Когда один грешит, а вся община знает и ничего не делает, она считается виноватой. Чтобы не понести вины, в общине должны выбрать подходящих людей, которые сумеют увещевать нарушителей (Шаарей тшува).


Если тот, кого вы укоряете, не послушал вас с первого раза, вы должны возвращаться к этому, пока он не исправит поведение (Рамбам, Ѓилхот деот). Талмуд говорит: «Даже сто раз» (Бава меция).


Хафец Хаим сравнивает это с продавцом яблок. Целый день он стоит у лотка и кричит: «Яблоки, яблоки, продаются яблоки!» Если хоть один из ста откликнется на его призывы, уже хорошо. Это его жизнь, и он не может молчать.


Когда вы не в силах подействовать на человека, обратитесь за помощью к тому, кто может (Меор атохаха). В таких случаях для успеха надо детально рассказать все, что имеет к нему отношение. Но если вы передаете информацию о человеке не для его блага — это лашон ара. (Важно обратить внимание на условия, упомянутые в главе десятой Хафец Хаим и в книге Законы достойной речи, Ежедневный урок).


Того, кто делает вам зло, вы не должны тайно ненавидеть. Спросите прямо: «Почему ты мне сделал это и это?», — и, если попросит прощения, не будьте жестокими, примите его извинения (Рамбам, Ѓилхот деот). Но если человек промолчал, когда ему делают зло, это ведет к ненависти. А порицая того, кто плохо поступил по отношению к вам, вы даете выход негодованию и чувству обиды. И более того, можете выяснить, что ошибались, или тот человек может перед вами извиниться (Яд актана, Деот).


Если кто-то делает вам зло, а вы не считаете, что увещевание в данном случае может помочь, и вместо того, чтобы упрекать, полностью его прощаете, ваше поведение достойно хвалы (Рамбам, Ѓилхот деот).


Даже ученик обязан поправлять учителя (Бава меция). Рав Хаим из Бриска поясняет: «Но сначала вы должны спросить учителя, нуждается ли это в порицании» (Хаей амусар).


Когда вы видите, что кто-то ненамеренно совершает нарушение, о котором прямо в Торе не сказано, и вы абсолютно уверены, что этот человек не обратит внимания на ваше увещевание, не следует его и порицать. Лучше ему грешить, не зная об этом, чем нарушать запрет, зная, что грешит. Но это касается только раввинских постановлений и законов, о которых явно в Торе не сказано.


Если группа людей привыкла публично нарушать какой-то закон, это можно считать знаком того, что они не послушают нас, если мы обратимся к ним с порицанием. И если Тора их действия явно не запрещает, то и мы их не должны порицать (Хафец Хаим в Биур ѓалаха, Орах хаим).


Рав Шмуэль Салантер однажды сказал, что всегда был уверен: люди из его общины выполнят его слова. Его спросили, откуда у него была такая уверенность. Он ответил: «Потому что я никогда не просил их сделать то, с чем они будут не согласны» (Толдот гдолей Йерушалаим).


А если видите, что кто-то нарушает запрет, явно выраженный в Торе, вы обязаны увещевать его, даже если он грешит ненамеренно или вы уверены, что он не примет ваши упреки (Орах хаим). К примеру, если слышите, что кто-то говорит лашон ара, обязаны сказать, чтобы прекратил, даже если уверены, что все равно будет продолжать (Хафец Хаим, Введение). Если вы промолчите, это будет выглядеть так, будто вы терпимо относитесь к этому нарушению.


Если порицание сопряжено для вас с опасностью, вы свободны от этой обязанности (Мишна брура). Более того, есть мнение раввинов, согласно которому вы не обязаны обращаться с упреками к тому, кто возненавидит вас, если будете его порицать[bookmark: _ftnref12][12].


Р. Йоханан бен Нури сказал: Небо и земля могут быть свидетелями, что много раз был наказан р. Акива, потому что я жаловался на него раббану Гамлиэлю. Но это вызывало у него только еще большую любовь ко мне, во исполнение стиха: «Не исправляй насмешника — возненавидит тебя; исправляй мудрого — и будет тебя любить» (Мишлей).


Многие обижаются, когда их пытаются исправить, и отвечают, например, так: «А ты что, полицейский?», или «Ты ведь тоже не святой», или «Кто ты, чтобы поправлять меня?»


Если тот, кто обижается и выдвигает такие возражения, отнесется к делу серьезно, он поймет, что должен принять правду, от кого бы ни услышал. Тот, кто порицает, может быть ниже по статусу, но какое это имеет значение в свете истины?


Если в исправлении нуждается группа людей, вы добьетесь несравненно большего, обращаясь к ним и упрекая индивидуально. Обращение ко всей группе в целом никогда не дает того же эффекта (Пеле йоэц, раздел Ахдут — единство).


Мудрецы (Бава меция) говорили, что начинать нужно с себя и только потом исправлять других. Но это относится только к тому, кто критикует — чтобы исправлял себя, прежде чем обращается к другим. Но когда вас порицают, неразумно не слушать человека, даже если он виноват в том же, в чем обвиняет вас (Ноам атохаха).


Рав Моше Файнштейн постановил, что многие из тех, кто далек от жизни по Торе, относятся к категории тинокот шенишба (украденных детей), «людей, не помнящих и не знающих родства» — отторгнутых от корней, выросших среди чужих людей в духовном плену. Поэтому большая мицва — привести этих людей обратно к Торе и соблюдению еврейской традиции (Джуиш обзервер).


Порицая других за неправильный поступок, человек оберегает себя от аналогичного нарушения. Когда столкнется с тем же искушением, скажет себе: «Я ведь за это порицал других, как же это сделаю?» (Йеарот дваш, в Оцер хаим).





[bookmark: _ftn1][1] Р. Моше Файнштейн, р. Яаков Исраэль Каневский, р. Шмуэль Эренфельд и р. Шмуэль Вознер в отзывах на издание Рамбама Шабтая Френкеля.


[bookmark: _ftn2][2] Мидраш Танхума, Бемидбар; Нода беЙеѓуда, Орах хаим.


[bookmark: _ftn3][3] Слышал от его внука рава Йосефа Дов Соловейчика, главы ешивы «Бриск» в Иерусалиме.


[bookmark: _ftn4][4] См. Законы достойной речи, Ежедневный урок.


[bookmark: _ftn5][5] См. Марганиса това и Джуиш обзервер, февр. 1977.


[bookmark: _ftn6][6] Предметы святости, которые обветшали и уже не нужны, запрещено выбрасывать, их надо хоронить.


[bookmark: _ftn7][7] Хафец Хаим пишет, что есть 31 заповедь из Торы — 17 запретов и 14 требующих действия, которые прямо или опосредованно связаны с лашон ара (Законы достойной речи, Ежедневный урок). Сам этот факт так повлиял на многих людей, что они перестали говорить лашон ара (р. Шмуэль Ѓуминер).


[bookmark: _ftn8][8] Можно добавить еще одну частую причину — чувство неполноценности, для коменсации которой, человек пытается злословием опустить других и за счет этого подняться. Но каким бы он ни был, это опускает его самого. — Г.С.


[bookmark: _ftn9][9] Слышал от рава Ноаха Вайнберга, сына рава Матитьяѓу Вайнберга.


[bookmark: _ftn10][10] Рав Хаим из Воложина, цитируемый в Меор атохаха.


[bookmark: _ftn11][11] «Место», где душа в муках проходит очищение от земных грехов.


[bookmark: _ftn12][12]Сефер хасидим, цит. в Маген Авраѓам, Орах хаим и Биур ѓалаха.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Нельзя портить чужое имущество. Эмор
НЕ ПРОФАНИРУЙТЕ МОЕ СВЯТОЕ ИМЯ, И Я БУДУ ОСВЯЩЕН СРЕДИ СЫНОВ ИЗРАИЛЯ. Я — БОГ, КОТОРЫЙ ДЕЛАЕТ ВАС СВЯТЫМИ (Ваикра, 22:32)


Рамбам пишет: Есть вещи, которые являются профанацией, осквернением имени Бога. Когда талмид хахам поступает так, что люди начинают о нем плохо говорить, то даже если его действия не являются нарушением закона, все же он профанирует имя Бога. Если такой человек покупает и не платит, как полагается, хотя может это сделать, так что его спрашивают об оплате, или невежливо разговаривает с людьми и нехорошо к ним относится, а легко гневается и ссорится, это тоже является осквернением имени Бога. Чем выше, значительнее человек, тем внимательнее он должен относиться к своему поведению. Такой человек обязан делать для других больше, чем требует буква закона.


Если человек постоянно занят Торой и внимателен к своему поведению, вежливо и дружелюбно говорит с людьми, а когда ему доставляют неприятности, не отвечает тем же и относится с уважением даже к проявляющим к нему пренебрежение; если он честен в делах, всегда делает для других больше, чем требует закон, и избегает крайностей — то его будут хвалить и любить и захотят ему подражать. Такой человек делает кидуш АШем, он освятил имя Бога. О нем написано у пророка Йешаяѓу: «И Он сказал мне: ты мой слуга Израиль, в котором Я буду прославлен» (Ѓилхот йесодей аТора).


КОГДА БУДЕШЬ СОБИРАТЬ УРОЖАЙ С ТВОЕЙ ЗЕМЛИ, НЕ ЖНИ МЕЖИ ТВОЕГО ПОЛЯ И ОПАВШИХ КОЛОСЬЕВ НЕ ПОДБИРАЙ, НИЩЕМУ И ПРИШЕЛЬЦУ ОСТАВЬ ИХ; Я БОГ, ВАШ ГОСПОДЬ (Ваикра, 23:22)


В этом стихе две заповеди для хозяина поля. Он должен оставлять пеа — несжатую полоску поля, то есть не собирать с части поля урожай, оставляя его бедным; и кроме того, оставлять им лекет — один-два колоска, которые падают из руки жнеца. Лучшую иллюстрацию исполнения этого закона мы находим в книге Рут.


Раши комментирует слово «оставляй»: ты должен оставлять для них, чтобы они собирали, но не обязан им помогать. Раши говорит хозяину поля, что он не обязан давать урожай бедному, а только позволить ему собирать его. Рав Хаим Зайчик объясняет: благодаря этому бедный не будет испытывать унижения, получая помощь из чьих-либо рук, а будет чувствовать, что берет лишь то, что ему полагается по закону Торы. Рав Зайчик учит на примере этого стиха, что подобным образом должен вести себя и хозяин по отношению к гостю. Не должен впихивать в гостя еду, а дать ему чувствовать себя свободным, чтобы брал, сколько хочет.


ТОТ, КТО ЗАБЬЕТ ЖИВОТНОЕ, ДОЛЖЕН ЗА ЭТО ЗАПЛАТИТЬ (Ваикра, 24:18)




    	1. Нельзя портить чужое имущество (Хошен мишпат).


    	2. Вы несете ответственность и за случайное повреждение — например, когда задели чужую вещь (там же). Но если это нельзя предусмотреть, ответственность за ущерб снимается (например, поднимался по крепкой лестнице, она поехала, упал и разбил чужое имущество). В таком случае следует проконсультироваться с ѓалахическим авторитетом.


    	3. Человек отвечает за ущерб, независимо от того, чем его вызвал: рукой, ногой, телом, бросив камень, пустив стрелу или пролив воду (там же).


    	4. Если вы ударили молотком, отлетел осколок и повредил что-то, вы несете за это ответственность (там же).


    	5. У Рувена есть долговая расписка Шимона. Если вы уничтожили ее, Рувен не сможет востребовать долг, и вы должны уплатить ему сумму, на которую была выдана расписка. Хотя вы просто сожгли кусок бумаги, но должны возместить ущерб, который понес владелец документа (там же).





С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Тора запрещает обманывать при продаже. Беар
ПРОДАЕТЕ ВЫ ИЛИ ПОКУПАЕТЕ У БЛИЖНЕГО, НЕ ОБМАНЫВАЙТЕ ДРУГ ДРУГА (Ваикра, 25:14)


Тора запрещает обманывать при продаже (Хинух).




    	1. Вы обязаны предупредить покупателя обо всех дефектах вещи, которую продаете, даже если ее цена вполне ей соответствует (Хошен мишпат). Мудрецы говорят: «Кто украл даже самую мелкую монету, будто забрал у другого человека душу» (Бава кама).





Вы спросите, как же повлиять на людей, чтобы купили ваш товар? Надо понимать, что есть огромная разница в методах. Если вы стараетесь раскрыть покупателю истинную красоту и ценность товара — это хорошо и правильно. А если пытаетесь скрыть изъяны, это мерзко и запрещено. Это основной принцип в торговых отношениях.


«Кто совершенствует себя в том, что связано с желанием приобрести, достигает очень высокого уровня. Многие поднимаются в иных отношениях, но не обретают совершенства в отказе от нечестного обретения» (Месилат йешарим).




    	2. Запрещено незаслуженно хвалить свой товар (Сфат томим).


    	3. И подкрашивать старое, чтобы придать ему вид нового (Хошен мишпат). Но разрешается чистить новые вещи и придавать им блеск, чтобы выглядели привлекательнее (Арух ѓашулхан, Хошен мишпат).


    	4. Запрещено смешивать плохие и хорошие плоды, чтобы выдать за плоды более высокого качества (Хошен мишпат).





Раввину города Э. Х. Майзелю сообщили, что продавцы разбавляют молоко водой. Он вызвал к себе владельцев молочных и сказал: «Мне задали очень сложный ѓалахический вопрос о смеси молока и мяса. Дело касается значительной потери денег, но если молоко не цельное, можно найти облегчение».


Владельцы молочных без колебания ответили, что все разбавляют молоко водой. Услышав это признание, рав Майзель стал резко порицать их за обман покупателей и предупредил: «Если с этого момента я обнаружу, что кто-то из вас разбавляет молоко, наложу на его товар запрет» (Йехидей сгула).




    	5. Владельцу магазина разрешается давать сладости и орешки детям, чтобы они и их родители ходили к нему в магазин. И он имеет право продавать товары дешевле рыночной цены, чтобы люди у него покупали (Хошен мишпат).


    	6. Запрещено говорить неправду о цене вещи. Этот запрет нарушает продавец, продавая дороже рыночной цены, и покупатель, когда платит дешевле рыночной цены — если продавец не знает эту цену (там же).


    	7. При обмане на сумму менее одной шестой стоимости, сделка считается действительной, но шестую часть суммы следует вернуть.


    	8. Если обман больше одной шестой, пострадавший имеет право аннулировать сделку (Хошен мишпат).


    	9. Какое время с момента заключения сделку можно расторгнуть, если обман превысил одну шестую, или потребовать возврата денег, если обман на одну шестую?





Лимит времени есть только у покупателя, который должен показать вещь, находящуюся в его владении, эксперту для консультации. Но если обманут продавец, время для его заявления не ограничено, когда речь идет о нестандартных вещах. А когда о стандартных вещах, то время, нужное, чтобы справиться о рыночной цене (там же).




    	10. Если продавец открыто предупреждает покупателя, что рыночная цена вещи десять долларов, а он ее продает за пятнадцать — сделка действительна. То же касается покупателя, если предупреждает продавца, что рыночная цена вещи пятнадцать долларов, а он готов купить только за десять, и чтобы потом на него не было никаких нареканий. Тогда продажа действительна. Это не обман (там же).





А если покупатель или продавец просто говорят, что не хотят потом никаких споров, но не называют рыночную цену вещи, то это обман, и сделка недействительна (там же).




    	11. Если продавец прямо говорит покупателю: «Я купил вещь за такую цену, а это моя прибыль», то потом покупатель не может иметь к нему претензий о цене вещи (там же).


    	12. Бейт дин (раввинский суд) обязан назначить человека проверять, чтобы хозяева магазинов не брали слишком много за основные продукты питания — такие как масло и мука — не более одной шестой того, что заплатили сами. Речь идет только об оптовых продавцах, которые покупают много и сразу продают. Но владелец магазина, продающий товары постепенно, может подсчитать все расходы и денежную стоимость труда и продавать товар на одну шестую дороже общей суммы расходов. А при росте цен на рынке, имеет право соответственно поднимать и свою цену.





Это относится только к случаям, когда бейт дин может обязать абсолютно всех местных владельцев магазинов продавать товары по определенной цене. Но если в некоторых магазинах будут продавать товары по более высокой цене, то и в других магазинах не обязаны продавать за меньшую цену (там же; Сефер меирот эйнаим).


Короче, запрет выигрывать при продаже больше одной шестой стоимости товара, чем при его покупке (если с покупателя брали не больше рыночной цены), требует исполнения далеко не всегда.


Согласно Талмуду, в День Суда человеку зададут шесть вопросов. И первый — был ли он честен в делах (Шабат).


НЕ ОБИЖАЙТЕ ДРУГ ДРУГА; И БОЙСЯ БОГА ТВОЕГО, ИБО Я ГОСПОДЬ, БОГ ВАШ (Ваикра, 25:17)


Этот стих запрещает говорить то, что причиняет людям боль (Бава мециа), даже если эти слова, казалось бы, не вызывают смущения или стыда (Хафец Хаим, Введение; Беер маим Хаим). Тора пишет: «Бойтесь вашего Бога», потому что иногда люди намеренно отпускают как бы невинные замечания, полные яда (Раши).




    	1. Запрещено говорить все, что причиняет боль. Все, что вы бы не хотели услышать, не говорите другим. Помните об этом постоянно, случайные слова могут вызвать большие страдания (Пеле йоэц, раздел Ѓанаа).





Расстроить кого-то — хуже, чем причинить материальный ущерб. Деньги можно вернуть, а страдания… Обман бьет по карману, а обидные слова по человеку (Хошен мишпат).


Раби Шимон бен Гамлиэль сказал своему слуге Тави: «Пойди на рынок, купи самой хорошей еды». Пошел и принес язык. Снова послал его и велел купить самой плохой еды. Тот опять принес язык.


 — Что это, — спросил раби Шимон, — я тебе сказал принести самой хорошей еды — ты принес язык, а когда велел принести самую плохую еду, опять принес язык?


Тави ответил:


 — С языка может сойти что-то хорошее и плохое. Когда язык хорош, нет ничего лучше. А когда плох — нет ничего хуже (Ваикра раба).




    	2. Запрещено причинять словами страдания, даже если вы с человеком наедине. Но когда кто-то при этом присутствует, это преступление еще тяжелее (Хафец Хаим).


    	3. Особенно внимательно муж должен относиться к жене. Женщины чувствительнее мужчин и легко могут расплакаться (Хошен мишпат).


    	4. Запрещено спрашивать у продавца, сколько стоит товар, если вы не думаете его купить, это порождает у него напрасные надежды (там же). Если вы входите в лавку и интересуетесь ценой, не собираясь покупать, вы должны прямо сказать продавцу, что вам просто любопытно узнать.


    	5. Если кто-то интересуется, где купить какую-то вещь, не говорите, чтобы пошел туда, где ее не продают (там же). Например, если спрашивают, где купить молоток, нельзя послать человека в булочную. Подобные шутки — нарушение запрета из Торы.





Даже если слова сразу не вызывают стыда и смущения, но вызовут потом, их нельзя говорить.




    	6. Запрещено напоминать человеку о проступках его или его семьи, это вызывает неприятные чувства (там же). Никогда никому не говорите: «Помню, как ты…».


    	7. Запрещено называть кого-то позорной кличкой. Даже если он сам употребляет это прозвище, вам нельзя им пользоваться, чтобы его пристыдить (там же). Тем более запрещено оскорбительно называть целую группу людей.





Хазон Иш советовал не давать детям странных имен, которые могут вызвать их страдания, когда они вырастут (Работейну).




    	8. Запрещено обижать кого-то даже жестом или знаком (Шулхан арух арав).


    	9. Даже если вы огорчили кого-то ненамеренно, например, шуткой, вы все равно нарушили этот запрет (Ховат ашмира). Поэтому серьезность нарушения не уменьшается, если сначала сказать человеку что-то неприятное, а потом добавить: «Ну, я просто шучу».


    	10. Никогда никого не называйте некрасивым и уродом. Вы не только делаете человеку больно, но еще порицаете этим его Творца (Таанит).


    	11. Будьте внимательны, не вызывайте у детей душевных страданий — только если необходимо их поправить. Это относится и к своим детям (Хинух).





Многие пугают детей жестами, хотя не станут так поступать с взрослыми. Надо относиться к чувствам ребенка так же внимательно, как к чувствам взрослого.


Услышав, как кто-то пугает ребенка: «Я про тебя все расскажу твоему учителю», Хазон Иш сказал ему, что он нарушает запрет Торы расстраивать кого-нибудь, поскольку сказал это не в конструктивных целях (Работейну).


Сына р. Плискина в первый день в первом классе дети начали дразнить «рыжим», и ребенок пришел домой в слезах. «Завтра внимательно считай, сколько раз тебя будут дразнить, — сказал отец, — за каждый раз получишь деньги на сладости». На другой день при слове «рыжий» мальчик начинал улыбаться, что вызвало недоумение. Стоило ему обмолвиться в классе о словах отца, как его тут же перестали дразнить[bookmark: _ftnref1][1].


Родителям важно научиться подобным приемам, описанным в традиционной и современной литературе.




    	12. Родители и учителя должны приучать детей не делать больно ни друзьям, ни одноклассникам, ни родственникам.


    	13. Недостойно кричать на других. Есть мнение, что как тот, кто поднимает на человека руку, называется раша (злодей), так и тот, кто поднимает голос (Ашламат амидот).





«Всегда говори с людьми тихо». Это один из советов, который дал сыну Рамбам в знаменитом Игерет аРамбам (Послании Рамбама к сыну). Он добавляет, что это остановит его гнев. Когда чувство гнева поднимается в человеке, следует заговорить пониженным тоном, шепотом — и гнев пройдет.




    	14. Если выражение вашего лица кому-то неприятно, то, делая такое лицо, вы нарушаете этот запрет (Мицвот ашалом).


    	15. Когда кто-то показывает свою покупку, следует ее похвалить (если, указав на недостатки покупки, вы не принесете человеку практическую пользу). Тем более, когда человек женится, следует хвалить его выбор (Ктубот). Никогда не говорите никому после брака: «Мог бы выбрать и лучше». Такие слова вызывают большую сердечную боль.





Не следует говорить, что купили такую же вещь, но дешевле (если пользы от этих слов не будет), потому что человеку неприятно это слышать (Пеле йоэц, раздел Дерех эрец).




    	16. Если слова хоть на секунду вызывают неприятное чувство, вы нарушили запрет Торы (Ковец игрот Хазон Иш).


    	17. Но вы не нарушаете эту заповедь, отвечая, когда с вами плохо обращаются. Тора не требует, чтобы человек был нечувствителен, как камень. Но обычно — кто не обижает других, того не обижают. И хотя ответ на обиду не нарушение запрета, лучше все-таки промолчать (Хинух).


    	18. Запрещено оскорблять человека, в том числе высказыванием о недостатке интеллекта, и так далее.


    	19. Негативные отзывы о человеке, связанные с его прежним местом жительства, запрещены.


    	20. Запрещено напоминать человеку о прошлых ошибках, за которые он уже просил прощения.





Например, если завтра повторит ошибку, нельзя говорить, что он так сделал и вчера, если конфликт был улажен.




    	21. Запрещено унижать во время похвалы и под видом «помощи».


    	22. Также запрещены, поскольку причиняют боль, циничные высказывания, насмешки, пошлости и передразнивание. А также методы и тактика, вызывающие повышенное чувство вины; утрирование и подчеркивание; намеки; ярлыки; сравнение взрослых и детей с другими людьми; пессимистические высказывания, приносящие только боль, и молчание, причиняющее боль.





Человеку на грани бедности мы обязаны помочь найти средства к существованию


ЕСЛИ ОБЕДНЕЕТ ТВОЙ БРАТ И ПРИДЕТ У ТЕБЯ В УПАДОК, ПОДДЕРЖИ ЕГО (Ваикра, 25:35)


Рамбам пишет, что здесь речь идет о высшем уровне благотворительности: бедному дают ссуду или подарок, берут его в деловые партнеры или находят ему работу — не дожидаясь, когда обратится за помощью (Ѓилхот матанот аниим).


Сифре сравнивает это с тяжелой ношей осла. Пока стоит под ней, ему легко помочь. А когда упал, его трудно поднять даже пятерым.




    	1. Если у кого-то нет работы, большая мицва — найти ее для него. Если не можете нанять его сами, поговорите о нем с другими людьми (Аѓават хесед).


    	2. Когда кто-то нуждается в деньгах, чтобы начать дело, большая мицва — дать ему возможность возвращать деньги малыми частями, а если потребовать возврата сразу всей суммы, он может оказаться на том же месте, откуда начал (Аѓават хесед, там же).


    	3. Если чьи-то средства ограничены, а вы дали подарок, который позволил ему начать бизнес, вы исполнили эту мицву. Например, при пожаре сгорела чья-то лавка, и владельцу нужны деньги, чтобы открыть новую лавку; или у женщины умер муж, и нужны средства, чтобы открыть дело. Мидраш говорит, что тому, кто помогает людям в таких обстоятельствах, даруется долгая жизнь (там же).


    	4. Если вы говорите лашон ара, и в результате кто-то теряет средства к существованию, вы нарушаете эту заповедь (Хафец Хаим, Введение, позитивная заповедь 4).





Во время показательного выступления нового кантора в синагоге сосед р. Шмуэля Ѓуминера из Иерусалима начал вставать с места, потому что его позвали из коридора, чтобы поговорить. Рав Ѓуминер сказал ему: «Пожалуйста, подожди, пока кантор закончит. Если сейчас выйдешь, экзаменаторы могут подумать, что ты им недоволен» (Мориа).




    	5. К исполнению этой заповеди относится и ситуация, когда человек в стесненных обстоятельствах не хочет просить помощи и продает то, что вам не нужно, но вы покупаете, чтобы дать ему свести концы с концами (Йосеф омец).


    	6. Магид из Дубно говорит, что давать в долг тому, кто нуждается, чтобы мог прожить — это хесед, делающий благо многим людям.





Хафец Хаим был хозяином маленькой бакалейной лавки, которой занималась его жена. Все покупатели очень высоко ценили его честность и отменное качество торговли. Например, то, что могло испортиться, никогда не выставляли на продажу, все гири были точными, а цены соответствовали ѓалахе. Поэтому жители Радина толпами шли в его лавку. Но Хафец Хаим не радовался успеху, он боялся отбить покупателей у других бакалейщиков и решил закрывать лавку после обеда, чтобы и другие могли заработать (Рав Шмуэль Плискин, Дер Хафец Хаим).


НАД БРАТЬЯМИ ВАШИМИ, СЫНАМИ ИЗРАИЛЯ, НАД БРАТОМ СВОИМ НЕ ВЛАСТВУЙ ЧРЕЗМЕРНО (Ваикра, 25:46)


Этот стих об эвед иври (рабе-еврее)[bookmark: _ftnref2][2]. Запрещено было давать ему работу без ограничения. Хозяин не имел права сказать: «Работай, пока я не приду», потому что это работа без конкретного срока. Он должен был установить границу, например: «Работай до двух часов». Кроме того, запрещалось нагружать его ненужной работой, только чтобы занять, даже легкой работой. И сегодня, когда нет эвед иври, эта заповедь имеет практические приложения. Если так следует относиться к рабу, тем более — к своим служащим (Хинух).


Рабейну Йона пишет об этой заповеди: «Человек не должен тиранить ближних. Если его боятся или смущаются, когда он говорит, ему запрещено давать людям даже малейшие поручения, а предлагать только то, что соответствует их желанию и делается для их блага» (Шаарей тшува).





[bookmark: _ftn1][1] Редактор книги слышал от рава Плискина.


[bookmark: _ftn2][2] Статус эвед иври (еврея, раба еврея) сохранялся только в период, когда в стране отмечали юбилейные годы. Тогда еврей должен был выйти на свободу, независимо от его желания. А юбилейный год (йовель, каждый пятидесятый год) соблюдался только, когда на Земле Израиля проживали все двенадцать колен. После прекращения действия правил юбилейного года (когда Санхериб увел в изгнание колена, населявшие северное царство Израиль) перестал функционировать и институт продажи евреев в рабство (Арахин). До этого еврей, который так обеднел, что был не в состоянии уплатить долги и прокормить семью, мог продать себя в рабство на срок до шести лет. Или раввинский суд мог присудить к продаже в рабство еврея, который украл и потратил деньги, так что не мог вернуть стоимость украденного. В этом случае уплаченные за него деньги возвращали в качестве компенсации потерпевшему. На седьмой год эвед иври мог по своему желанию выйти на свободу не обязанный ничем хозяину.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Кто учит Торе сына ближнего, как бы дает ему рождение. Насо
ВОТ РОДОСЛОВНАЯ АЃАРОНА И МОШЕ В ДЕНЬ, КОГДА БОГ ГОВОРИЛ С МОШЕ НА ГОРЕ СИНАЙ. И ВОТ ИМЕНА СЫНОВЕЙ АЃАРОНА: ПЕРВЕНЕЦ — НАДАВ, АВИЃУ, ЭЛЬАЗАР И ИТАМАР (Бемидбар, 3:1,2)


Раши цитирует Талмуд (Санѓедрин), который поясняет, почему написано «Вот родословная Аѓарона и Моше», а упомянуты только сыновья Аѓарона. — Отсюда следует: кто учит Торе сына ближнего, как Моше (см. Эрувин), как бы дает ему рождение.


«Нет обнаженней человека, чем тот, у кого нет Торы и заслуги исполнения заповедей».


Мы обязаны одевать тех, кто наг. Тем более, обеспечивать духовной одеждой тех, кто ее лишен (Аѓават хесед).


Школа Ѓилеля учит: «Человек обязан учить Торе всех. Потому что многие были грешниками, а их дети стали праведными и благочестивыми». То есть благодаря учению изменились не только они, но и их дети и дети детей стали праведниками (Авот дераби Натан и Биньян Йеѓошуа).


НАСО


И НАПИШЕТ СВЯЩЕННИК ЭТО ПРОКЛЯТИЕ НА ПЕРГАМЕНТЕ, И СОТРЕТ ЕГО В ВОДУ ГОРЕЧИ (Бемидбар, 5:23)


Пока был Храм, женщина, которую муж заподозрил в неверности, могла доказать свою чистоту. Коэн давал ей выпить воду, в которую стирал надпись с именем Бога. Если была виновна, в муках умирала. А если невиновна, вода не приносила ей вреда. Более того, в положенный срок у нее рождался ребенок, даже если прежде была бесплодна, а муж после этого испытания не мог с ней развестись. Хотя в обычных обстоятельствах имя Бога запрещено стирать, ради восстановления мира между мужем и женой Он разрешает пойти и на это.


Пеле йоэц пишет, что родители мужа и жены должны всеми силами избегать споров и ссор. Если видят неправильное поведение молодых, не должны рассказывать сыну или дочери, что невестка или зять неправильно поступили. Передача такой порочащей информации может причинить большие страдания.


ОЗАРИТ ТЕБЯ БОГ ЛИЦОМ СВОИМ И ПОМИЛУЕТ ТЕБЯ (Бемидбар, 6:25)


Мы должны уподобляться Богу, а как это возможно, исходя из этого стиха?


Шамай сказал: «Принимай каждого с приветливым выражением лица» (Пиркей авот). Это можно разделить на три части:




    	1) Минимум, что надо делать, — повернуться лицом к человеку, смотреть ему в лицо, а не приветствовать профилем. Когда близкие люди (отец или жена) входят в комнату, повернитесь к ним, покажите им свое лицо.


    	2) Мало обратиться к человеку с ничего не выражающим каменным лицом, покажите интерес к нему. Если у вас плохое настроение, не показывайте этого.


    	3) Лицо должно быть приветливым и приятным.





Бог воздает человеку мера за меру (Сота), поэтому озарит Своим лицом того, чье лицо сияет для друга (Рав Авигдор Миллер, Пойте праведники).


Рав Матия, сын Хараша, говорил: «Первым приветствуй каждого человека» (Пиркей авот).


По разным причинам человек может колебаться, приветствовать ли первым. Одни считают, что это недостойно их положения. Другие боятся из-за чувства неуверенности, опасаясь, что ответом на их дружелюбие будет ледяное молчание. Но независимо от причин так поступать не следует. Всегда надо приветствовать первым. Талмуд (Брахот) говорит, что никому не удавалось поздороваться с раби Йохананом бен Закаем первым, даже язычнику на базаре.


Это правило особенно важно при встрече с тем, кто враждебно настроен или просто не в лучших с вами отношениях. Сердечное приветствие может смягчить его враждебность, разрушить стену непонимания и горечи, которая вас разделяет. Нет силы, которая сравнилась бы с улыбкой по способности разрушать ледяную стену ненависти (Этика с Синая).


Аѓарон, первосвященник, дружескими приветствиями побуждал людей раскаиваться. Он тепло приветствовал того, кто согрешил, и в следующий раз, собираясь сделать грех, тот думал: «Аѓарон всегда так приветливо меня встречает, как же я на него посмотрю, если согрешу?» Так он отвращал людей от греха (Авот дераби Натан).


Если вы встречаете двух людей, один из которых одет богато, а другой — бедно, и первого приветствуете с большим энтузиазмом, чем второго, вы виновны в фальши. Выходит, вы приветствуете не человека, а его одежду (Ор йохэйл).


Есть обязанность отвечать на приветствие. И когда вы этого не делаете, вы виноваты в воровстве (Брахот).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Даже если вы сделали человеку много хорошего, это не дает вам права говорить о нем плохо. Беаалотха
А МИРЬЯМ И АЃАРОН СТАЛИ ГОВОРИТЬ ПРОТИВ МОШЕ ИЗ-ЗА ЖЕНЩИНЫ КУШИТКИ, КОТОРУЮ ВЗЯЛ, ПОТОМУ ЧТО ЖЕНИЛСЯ НА КУШИТКЕ. И СКАЗАЛИ: РАЗВЕ ТОЛЬКО С МОШЕ ГОВОРИЛ БОГ, РАЗВЕ С НАМИ НЕ ГОВОРИЛ? И УСЛЫШАЛ БОГ. А МОШЕ БЫЛ САМЫЙ СКРОМНЫЙ ИЗ ВСЕХ ЛЮДЕЙ НА ЗЕМЛЕ (Бемидбар, 12:1,2,3)


Мирьям, сестра Моше, услышав от его жены Ципоры (смотри Раши, почему она назвала ее кушиткой), что он от нее отделился, решила, что он повел себя неправильно, и передала это брату.


Хафец Хаим (Шмират ѓалашон) пишет, что из этих стихов мы учим несколько принципов о лашон ара:


1. Лашон ара запрещен, даже если тот, о ком говорят, очень скромен и не возражает, когда о нем плохо говорят. Поэтому сразу после этого случая Тора указывает, что Моше был очень скромен.




    	2. Даже если вы сделали человеку много хорошего, это не дает вам права говорить о нем плохо. Хотя Мирьям спасла Моше жизнь, когда он был младенцем, она была наказана за свои слова.


    	3. Злословие запрещено даже, если вы передаете слова близкому родственнику, который потом об этом никому не расскажет, как Мирьям сказала брату, а тот бы дальше не стал передавать.


    	4. Если вы говорите о действительно великом человеке: «Будь его духовный уровень выше, он бы вел себя достойнее» — это лашон ара. Мирьям считала, что Моше поступил неправильно, перестав жить с женой. Но была неправа. У него был такой высокий уровень пророчества, что Бог мог обратиться к нему в любой момент, поэтому он должен был жить отдельно.





И МОШЕ ВОЗЗВАЛ К БОГУ, И СКАЗАЛ: О, БОЖЕ, УМОЛЯЮ, ИСЦЕЛИ ЕЕ! (Бемидбар, 12:13)


Мирьям была поражена болезнью цараат за плохие слова о Моше. А он не только не рассердился, но молил Бога об ее исцелении. Отсюда следует: Если кто-то плохо поступал по отношению к нам и был за это наказан, мы должны сделать все, чтобы ему помочь (Ральбаг).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Находить хорошее и не выискивать плохое. Шлах
БОГ ГОВОРИЛ МОШЕ И СКАЗАЛ: ПОШЛИ СЕБЕ ЛЮДЕЙ, ЧТОБЫ РАЗВЕДАЛИ СТРАНУ КНААН, КОТОРУЮ Я ДАЮ СЫНАМ ИЗРАИЛЯ. ПО ОДНОМУ ЧЕЛОВЕКУ ОТ КАЖДОГО ОТЦОВСКОГО КОЛЕНА ПОШЛИТЕ, ВСЕХ ГЛАВ (Бемидбар, 13:1,2)


Раши цитирует мидраш Танхума, который объясняет, почему Тора рассказывает о разведчиках, посланных в страну Кнаан, сразу после истории о том, как Мирьям сказала лашон ара. Хотя она была за это публично наказана, грешники ничему не научились на ее примере.


Возникает вопрос, как они могли научиться, ведь она сказала о человеке, а они — о стране? Рав Исраэль Ордман из ешивы Тельшяй в Литве предложил объяснение: Человек должен научиться во всем видеть хорошее. Кто во всем видит плохое (в еде, работе и т.д.), неизбежно будет видеть плохое и в людях, а кто во всем видит хорошее, тот и в ближних будет видеть хорошее. Этот урок должны были извлечь разведчики — находить хорошее, а не выискивать плохое.


В конце второй Мировой войны Шимон Визенталь (впоследствии известный розыском нацистских преступников) сидел в концлагере. Туда привезли заключенного, которому удалось тайно пронести Сидур (еврейский молитвенник). И Визенталь изумился его мужеству — его могли за это убить. Но его отношение к отважному заключенному изменилось, когда он увидел, что тот дает другим на четверть часа Сидур в обмен на четверть их крайне скудного дневного рациона. Заключенные были совершенно истощены, но охотно соглашались. Однако владелец Сидура умер прежде них, не выдержав чудовищного количества поглощаемой пищи.


После войны рав Элиэзер Сильвер посещал лагеря перемещенных лиц от имени Ваад ацала (комитета по спасению). Он организовал молитвы и ободрял оставшихся в живых евреев. Заметив, что Визенталь не пошел в синагогу, рав решил его навестить. Вот как об этом рассказал Шимон Визенталь:


В тот вечер рав Сильвер пришел навестить меня. Это был человек маленького роста, одетый в армейскую форму без знаков отличия. У него была маленькая белая борода, а глаза светились добротой. Ему было, наверное, лет 75, но ум его был остр, а голос юн.


Он положил мне руку на плечо:


 — Итак, говорят, ты сердит на Бога, — сказал он на идиш и улыбнулся мне.


 — Не на Бога, — ответил я, — а на одного из Его слуг.


И рассказал о владельце Сидура.


Он продолжал улыбаться.


 — Это все, что ты хочешь мне сказать?


 — Но, раби, разве этого мало? — спросил я.


 — Ду думмер (ты глупый), — сказал он. — Ты смотришь только на того, кто что-то взял. Почему не посмотреть на людей, которые отдавали? Он тронул меня протянутой рукой и вышел.


На следующий день я пошел в синагогу. С тех пор я всегда старался помнить, что на каждую вещь можно смотреть по-разному[bookmark: _ftnref1][1].


Как заметил один праведник: «Нам даны два глаза: один, очень острый — чтобы вглядываться в себя и замечать малейшие недостатки, а второй — слабый глаз, чтобы смотреть на других. К сожалению, мы очень часто путаем, каким глазом на что смотреть».


Рав Сильвер не сосредоточил внимание на одном оступившемся человеке, а обратил внимание на духовную высоту голодающих людей, которые отдавали еду, чтобы почувствовать себя ближе к Богу.


И УМЕРЛИ ОТ МОРА ТЕ ЛЮДИ, ЧТО ПЛОХО ГОВОРИЛИ О ЗЕМЛЕ, ПО ВОЛЕ БОГА (Бемидбар, 14:37).


Талмуд говорит, что мы учим, насколько серьезное преступление лашон ара, читая о наказании разведчиков за плохой отзыв о земле Израиля, из-за чего народ не вошел в свою страну и был вынужден еще сорок лет скитаться в пустыне. Если те, кто плохо говорили о камнях и песке, были так сурово наказаны, насколько тяжелее наказание тем, кто плохо говорит о своем ближнем! (Арахин)





[bookmark: _ftn1][1] «Убийцы среди нас».


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Не поступай как Корах и его община. Корах
ВЗЯЛ КОРАХ, СЫН ИЦЃАРА, СЫН КЕЃАТА, СЫН ЛЕВИ, И ДАТАН И АВИРАМ, СЫНОВЬЯ ЭЛИАВА, И ОН, СЫН ПЕЛЕТА, СЫНОВЬЯ РЕУВЕНА…И СОБРАЛИСЬ НА МОШЕ И НА АЃАРОНА (Бемидбар, 16:1,3)


Корах пытался поднять бунт. Выступил против того, что Моше и Аѓарон сосредоточили в своих руках славу и власть с лозунгом «Вся община — святая, и Бог среди них», пытаясь представить дело так, будто борется за справедливость и равноправие на благо всего народа. Но Раши цитирует мидраш Танхума, где объясняется, что он восстал против Моше из-за зависти к Элицафану, сыну Узиэля, которого Моше, по воле Всевышнего, назначил князем, главой семейства Кеѓата.


Это типичная ситуация, не редко возникающая в спорах. Часто те, кто затевают спор, преследуют личные цели, но для привлечения сторонников провозглашают, что действуют в их интересах. Надо помнить, что такая тенденция существует, и быть начеку, чтобы зачинщики ссоры не увлекли вас за собою обманом (Хаей адам).


[bookmark: _Toc334385403][bookmark: _Toc334385566]НЕ ПОСТУПАЙ КАК КОРАХ И ЕГО ОБЩИНА (Бемидбар, 17:5)


Это запрет устраивать подобные споры (Санѓедрин; Мишна брура).




    	1. Мы должны уклоняться от споров в корыстных целях. Это нарушение не только серьезно само по себе, но еще порождает многие другие: неоправданную ненависть, злословие, сплетни, гнев, оскорбления, унижающие слова, месть, зависть, проклятия и хилуль АШем (осквернение святого Имени) (Шмират алашон).





Привычка ссориться и спорить может стать страстью. О чем бы ни говорили, человек тут же вмешивается, начинает спорить. Ему нравится чувствовать себя правым, он хочет, чтобы последнее слово осталось за ним и спорит ради спора. Надо сознавать, что есть такое явление (Рав Шимшон Рафаэль Ѓирш, Из мудрости Мишлей).




    	2. Когда вы обнаружили, что ввязались в спор, сразу прекращайте. Некоторые стесняются вдруг прервать спор, но следует помнить слова мудрецов: «Лучше человеку, чтобы другой всю жизнь считал его дураком, чем хоть миг он бы выглядел плохо в глазах Бога» (Шмират алашон).


    	3. Не следует принимать участие и в наследственной вражде. Сыновья Кораха не последовали за отцом в его споре с Моше, поэтому были спасены, а их отец погиб (там же).


    	4. Большая мицва — остановить застарелую вражду. Не унывайте, если усилия не увенчались успехом. Всегда есть надежда, что следующая попытка будет удачнее (там же).


    	5. Если люди поссорились и помирились, они не должны потом говорить: «Я поссорился с тобой, потому что ты сделал мне так-то и так-то». Даже если при этом не имеют в виду ничего плохого, такие слова вполне могут привести к возобновлению ссоры, потому что второй в ответ захочет сказать: «Нет, это была твоя вина» (Орхот цадиким)


    	6. Если человек говорит лашон ара, он нарушает этот запрет, что приводит к продолжению ссоры (Хафец Хаим).


    	7. Когда человека оскорбляют или не проявляют к нему уважения, он не должен рассказывать об этом жене (Авот дераби Натан). Такой рассказ может быть рехилут (сплетней) и привести к спору и ссоре (Хафец Хаим).


    	8. Следует приучать детей с малых лет, чтобы избегали споров и ссор. Маленькие дети часто сердятся и спорят из-за пустяков, и если родители не будут их поправлять, эта привычка может остаться у них на всю жизнь (Маане рах).


    	9. Когда члены семьи отдаляются друг от друга из-за взаимных оскорблений и обид, примирение бывает очень трудно достичь. Мишлей сравнивает это с «входом в укрепленный город». Разногласия в семье подобны засовам замка, которые так трудно открыть (Из мудрости Мишлей).


    	10. Очень часто споры и ссоры начинаются из-за совершеннейшей ерунды, и если вы обнаружите, что уже начали спорить, спросите себя (и другую сторону): «А это действительно имеет значение»?


    	11. Хотя мы должны стараться избегать участия в спорах, но, если человек или группа людей пытаются установить некий порядок, который противоречит Торе, мы должны этому противостоять (Хафец Хаим, Биур ѓалаха к Орах хаим).


    	12. Достойно спорить о ѓалахических проблемах, о том, что говорит Тора, но при этом участники спора должны друг друга любить (Кидушин). Рав Йонатан Эйбишюц дает определение спора ле-шем шамаим — «во Имя Небес» — с чистыми намерениями, который преследует только высокие цели, связанные с пониманием и соблюдением воли Всевышнего, спора, который разрешается и рекомендуется вести. «В таком споре обе стороны расходятся только в пункте спора, но при этом относятся друг к другу с глубоким уважением. Такие споры вели Ѓилель и Шамай, они вели ѓалахические диспуты, но при этом были близкими друзьями» (Йевамот).





С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Тяжкий грех — говорить плохо обо всем еврейском народе. Хукат
Тяжкий грех — говорить плохо обо всем еврейском народе


МОШЕ И АЃАРОН СОБРАЛИ ОБЩЕСТВО У ГОРЫ, И ОН [Моше] СКАЗАЛ ИМ: СЛУШАЙТЕ ТЕПЕРЬ, ВЫ, БУНТОВЩИКИ (Бемидбар, 20:10)


Мидраш утверждает, что глава еврейского народа должен быть очень внимателен, выбирая слова, обращенные к народу. Согласно одному из мнений, Моше назвал собравшихся «бунтовщиками», и тогда ему было сказано: «За это ты не введешь это собрание в землю, которую Я дал им» (стих 12).


И ОТПРАВИЛ МОШЕ ПОСЛАННИКОВ ИЗ КАДЕША К ЦАРЮ ЭДОМА [со словами]: ТАК СКАЗАЛ ТВОЙ БРАТ ИЗРАИЛЬ — ТЫ ЗНАЕШЬ ВСЕ ТРУДНОСТИ, С КОТОРЫМИ МЫ ВСТРЕТИЛИСЬ (Бемидбар 20:14)


Мидраш указывает на величие Моше: «Когда в деловых отношениях одна сторона сердится на другую и ей недовольна, то и вторая не хочет продолжать отношения. А Моше, наказанный из-за сынов Израиля (когда требовали от него воды, а он из-за этого сделал ошибку, и ему было запрещено войти в Эрец Исраэль), все же не перестал их вести дальше и помогать им. Продолжал делать все, что в его силах, чтобы они смогли войти в Землю Израиля: И отправил Моше посланников…» (Бемидбар раба).


И ИЗ ПУСТЫНИ В МАТАНА (Бемидбар, 21:18)


Талмуд (Недарим) говорит: кто сделает себя открытым и свободным как пустыня, Тора будет дана как дар. (Матана здесь название места, но все названия в Торе имеют и символическое значение, а это слово означает «дар».) Этот стих, как говорят последующие комментаторы (Тосафот и Рош), обращен к тому, кто открывает для всех свою Тору — делится со всеми знаниями Торы.


Есть люди, которые не хотят тратить время на обучение других, считая, что в результате замедлится их прогресс в изучении Торы. Но из Талмуда мы знаем, что это как бы логичное мнение неоправданно, все как раз наоборот. Обучая других, человек овладевает Торой за меньшее время.


И ПОСЛАЛ ИСРАЭЛЬ ГОНЦОВ К СИХОНУ, ЦАРЮ ЭМОРЕЕВ, ГОВОРЯ… (Бемидбар, 21:21)


Мидраш говорит, что есть много заповедей, которые Тора обязывает нас исполнять, когда представится случай, но от нас не требуется специально искать такого случая: «Если окажется перед тобою гнездо…» (Дварим); «Если встретится тебе бык твоего врага…» (Шмот); «Если увидишь осла твоег врага…» (Шмот); «Когда будешь сбивать маслины с твоего дерева…» (Дварим); «Когда собираешь виноград со своего виноградника…» (там же).


Во всех приведенных примерах из Торы мы должны исполнять эти заповеди, когда сложатся обстоятельства, но не нужно создавать или искать ситуации, чтобы исполнить эту мицву. Не так с мицвой об установлении мира, о ней сказано: «Ищи мира и преследуй его» (Теилим). Поэтому Исраэль отправил послов к Сихону искать мира (Бемидбар раба).


Ѓилель сказал: «Будь учеником Аѓарона: люби мир и преследуй мир, люби людей и приводи их к Торе» (Пиркей авот).


Рав Хаим Паладжи организовал в Измире общество по установлению мира и гармонии в городе. Когда между людьми или разными группами возникал конфликт, одного из членов общества сразу посылали его улаживать. Все, кто присоединялся к обществу, принимали на себя обязательство, что не будут говорить резко и сердиться, даже если кто-нибудь станет их ругать или ударит (Рав Хаим Паладжи усварав).


Два грубьяна поссорились, и рав Хаим из Воложина пытался их помирить. Кто-то заметил, что раву Хаиму не стоит унижаться, имея дело с такими людьми и их ссорами, но он ответил: «В Талмуде (Йома) сказано, что, завершая молчаливую молитву (Шмоне эсре), мы делаем три шага назад и произносим благословение о мире (шаломе). Иными словами, ради мира человек должен отступить» (Иудаизм: мысль и легенда).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Проходя мимо чужого окна, нужно сдерживать естественное желание заглянуть в него. Балак
Народ Израиля остановился в степях Моава. Моавитяне испугались нападения, и их царь Балак направил послов к знаменитому нееврейскому пророку злодею Биламу с просьбой проклясть евреев, чтобы он смог их уничтожить:


А ТЕПЕРЬ ПРИДИ, ПОЖАЛУЙСТА, ПРОКЛЯНИ ЭТОТ НАРОД, ПОТОМУ ЧТО ОН СИЛЬНЕЕ МЕНЯ. МОЖЕТ БЫТЬ, СМОГУ ЕГО ПОРАЗИТЬ И ИЗГНАТЬ ИЗ ЭТОЙ ЗЕМЛИ, ИБО ЗНАЮ: КОГО БЛАГОСЛОВИШЬ — ТОТ БЛАГОСЛОВЕН, А КОГО ПРОКЛЯНЕШЬ — ПРОКЛЯТ (Бемидбар, 22:6)


Хафец Хаим говорит, что эти слова свидетельствуют о злодействе Балака. Он верил, что Билам обладает силой благословлять. Зачем же было проклинать евреев? Ведь Балак мог попросить благословить свой народ, чтобы ему не причинили никакого вреда (Хафец Хаим аль Тора, к этому стиху).


Неевреи в городе Тельшяй очень уважали р. Элиэзера Гордона, раввина города и основателя ешивы, и многие просили его молиться о них. Однажды крестьянин нееврей пришел к нему и попросил помолиться, чтобы умер его враг. Но рав объяснил, что надо молиться не о смерти врага, а о том, чтобы тот стал его другом (Тнуат амусар).


И СКАЗАЛ ЕМУ [Биламу] АНГЕЛ БОГА: ЗАЧЕМ ТЫ БИЛ ТРИ РАЗА СВОЮ ОСЛИЦУ? ВОТ, Я ВЫШЕЛ ПОМЕШАТЬ ТЕБЕ, ИБО ПУТЬ ТВОЙ ПРОТИВ МЕНЯ. УВИДЕЛА МЕНЯ ТВОЯ ОСЛИЦА И ТРИ РАЗА СВЕРНУЛА, А ЕСЛИ БЫ НЕ СВЕРНУЛА ПЕРЕДО МНОЙ, Я УБИЛ БЫ ТЕБЯ, А ЕЕ ОСТАВИЛ В ЖИВЫХ (Бемидбар, 22:32,33)


Мидраш добавляет, что из этих слов следует, что потом она была убита, и ангел сказал: «Если бы я не убил ее после того, как она заговорила и упрекала тебя, а ты не мог устоять перед ее порицанием (стих 30), люди сказали бы: эта ослица порицала Билама, а ему нечего было ответить. И Творец принял это во внимание и вынес ей приговор ради уважения к человечеству».


Билам дошел до предела в грехе, пожелав уничтожить весь еврейский народ. И чудо, когда ослица заговорила с ним, не остановило его. Но Бог решил, что честь даже такого человека нужно принять во внимание и не захотел его чрезмерного унижения. Тем более, мы должны следить, чтобы не позорить наших друзей и ближних (Рав Хаим Шмулевич).


После субботы, когда рав Йеѓошуа Лейб Дискин обычно читал лекцию по недельному разделу Торы, один человек приносил ему чай. Однажды он случайно положил в чашку вместо сахара соль, а поскольку всегда клал много сахара, в этот раз там оказалось много соли.


Но рав Дискин выпил чай как всегда. Через несколько минут его жена обнаружила ошибку и бросилась, чтобы предупредить рава, пока он не начал пить, но чашка уже была почти пуста. После этого несколько учеников попробовали этот чай и не могли понять, как учитель мог его выпить. Когда большинство учеников вышло из его дома, жена спросила рава, почему он ничего не сказал, ведь такое количество соли могло повредить его здоровью.


 — Как я мог смутить человека только за то, что он ошибся? — ответил рав Йеѓошуа Лейб (Амуд эш).


КАК ХОРОШИ ШАТРЫ ТВОИ, ЯАКОВ, ХРАМЫ ТВОИ, ИЗРАИЛЬ (Бемидбар, 24:5)


Билам, сказал это, увидев, что входы в шатры еврейского народа расположены не напротив друг друга (Раши).


Люди от природы любопытны и хотят знать, что делается у соседей, кто вошел и кто вышел. Поэтому наши праотцы во время сорокалетнего странствия по пустыне ставили шатры так, чтобы максимально оградить частную жизнь. Мы должны у них учиться уважению к тайне личной жизни. Проходя мимо чужого окна, сдерживать естественное желание заглянуть в него (Хошен мишпат о законах, касающихся прав ближнего на неприкосновенность личной жизни).


Рабейну Гершом, Светоч изгнания, исходил из обязанности уважать частную жизнь людей, поэтому наложил херем на чтение чужих писем без разрешения (запрет, за нарушение которого человека могли отлучить от общины) (Беер агола, Йоре деа). Даже родителям нельзя читать без разрешения переписку детей (Рав Хаим Паладжи).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Как избежать ссор и раздоров. Пинхас
ТЕСНИ МИДЬЯНИТЯН И РАЗИ, ИБО НАВЛЕКЛИ НА ВАС БЕДУ, КОГДА СОБЛАЗНИЛИ ВАС ПЕОРОМ И КОЗБИ, ДОЧЕРЬЮ КНЯЗЯ МИДЬЯНА (Бемидбар, 25:17, 18)


Мидраш отмечает: заповедь предписывает наказать мидьянитян, которые ввели в грех еврейский народ, но запрещено ненавидеть египтян — хотя те пытались уничтожить народ Израиля. Отсюда мудрецы делают вывод: побудить кого-то согрешить — хуже, чем его убить.


Реб Йона Эммануэль из Иерусалима рассказывает: «В Тиша б»ав тысяча девятьсот сорок четвертого года в концлагере Берген-Бельзен никому не дали еды, ни маленьким детям, ни больным, ни престарелым. Несмотря на жестокий указ, моя мать готовила кашу для моей маленькой сестры Батьи трех с половиной лет. Двое капо (евреев, лагерных надзирателей) поймали ее и привели на суд. Суд устроили в пятницу вечером, в шабат Нехама («шабат утешения» — после Тиша б»ав). В Берген-Бельзене капо устраивали суды, где обвиняемый являлся своим адвокатом и выступал в свою защиту.


Суд был очень коротким, и наказанием было лишение еды на два дня. Моя мать отказалась от права выступать и ничего не стала говорить. Я спросил ее, почему она не спорила и не сказала, что в тот день не было еды, и она не могла заставить голодать маленького ребенка, ведь скажи она об этих обстоятельствах, они могли бы дать ей более легкое наказание.


 — Уже был шабат, — ответила мать, — а каждое слово записывал еврей. Поэтому я молчала. Лучше ходить голодной, чем заставить другого еврея нарушать шабат (Ликвод шабат).


В ешиве, синагоге и других религиозных организациях важно, чтобы все чувствовали себя хорошо. Создав кому-нибудь неудобство, вы можете побудить человека покинуть место, которое способствует его духовному подъему.


И МОШЕ ОБРАТИЛСЯ К БОГУ И СКАЗАЛ: ПУСТЬ БОГ, БОГ ДУХОВ ВСЯКОЙ ПЛОТИ, НАЗНАЧИТ ЧЕЛОВЕКА НАД ОБЩИНОЙ (Бемидбар, 27:15,16)


Когда пришла пора умирать, Моше попросил Бога назначить нового лидера. Раши цитирует Сифре, объясняя, что Тора хочет подчеркнуть достоинство Моше. Он собирался покидать этот мир, но думал при этом о благе общины.


ПУСТЬ БОГ, БОГ ДУХОВ ВСЯКОЙ ПЛОТИ, НАЗНАЧИТ ЧЕЛОВЕКА НАД ОБЩИНОЙ (Бемидбар, 27:16)


Перед смертью Моше сказал Богу: «Ты знаешь, что ум одного — не ум другого. Назначь руководителя общины, который мог бы говорить с каждым, согласно его пониманию» (Раши, ссылаясь на Бемидбар раба).


Хотя искусный оратор может играть существенную роль, воздействуя на массы, — он не истинный лидер. Настоящий лидер понимает особенности каждого человека и ведет себя с ним соответственно (Рав Хаим Шмулевич).


К р. Шмуэлю Салантеру пришла женщина выяснить закон. Вопрос был нелепый, но рав Шмуэль взял несколько толстых книг и стал в них смотреть, как делают, когда вопрос требует изучения. После этого он с серьезным видом дал ей ответ, чтобы у нее возникло впечатление, что она спросила нечто существенное.


Когда она вышла, рав Салантер сразу ответил своим ученикам, которые едва удерживались от смеха: «Когда будете раввинами, и вам зададут ѓалахический вопрос, никогда не смейтесь. Если посмеетесь один раз над глупым вопросом, человек постесняется обратиться к вам, когда дело будет действительно серьезное» (Шивим шана бирушалаим).


Споры и ссоры возникают из-за различий во мнениях и нетерпимости к чужим взглядам. Ребе из Коцка, комментируя мидраш, предложил способ, как их избежать. Мы не обижаемся на то, что наше лицо и лицо другого человека не похожи. Разнообразие имеет много преимуществ. Точно так следует воспринимать разные мнения (Эмет микоцк тицмах).


НАЗНАЧЬ НАД ОБЩИНОЙ ЧЕЛОВЕКА, КОТОРЫЙ БУДЕТ ВЫХОДИТЬ И ВХОДИТЬ ПЕРЕД НИМИ, ВЫВОДИТЬ ИХ И ПРИВОДИТЬ — ЧТОБЫ НЕ БЫЛА ОБЩИНА БОЖЬЯ, КАК СКОТ БЕЗ ПАСТУХА (Бемидбар, 27:16,17)


Раши цитирует Сифре, где говорится, что еврейский лидер должен походить не на царя, который сидит дома, посылая армии в битву, а на Моше, который сам вел народ против Сихона и Ога. Сифре отмечает, что Йеѓошуа бин Нун и царь Давид тоже сами вели народ на войну.


Человек не должен стремиться стать лидером, чтобы добиться от народа славы и почета. Руководство — это обязанность и ограничения. Это относится и к духовным сражениям еврейского народа. Настоящий еврейский лидер должен бороться с незнанием Торы, которое приводит, в том числе, к смешанным бракам и ассимиляции.


БОГ СКАЗАЛ МОШЕ: ВОЗЬМИ СЕБЕ ЙЕЃОШУА, СЫНА НУНА, ЧЕЛОВЕКА, В КОТОРОМ ЕСТЬ ДУХ, И ВОЗЛОЖИ НА НЕГО ТВОЮ РУКУ (Бемидбар, 27:18)


Раши комментирует: назначь метургемана (человека, который будет громко возглашать и разъяснять законы) для Йеѓошуа, и будет всю жизнь распространять Закон — чтобы не сказал народ: «В дни Моше он не смог бы и головы поднять».


Отсюда мы видим: надо стараться делать все, чтобы усилить власть руководителей Торы. Если есть среди прихожан те, кто посвятили себя изучению Торы, и они ходят на лекции раввина своей синагоги, это научит и людей с другими интересами, что посещение его лекций может многое дать им.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Не сердитесь, делая замечание за плохое поведение. Матот
МАТОТ


БОГ СКАЗАЛ МОШЕ: ОТОМСТИ НЕПРЕМЕННО МИДЬЯНИТЯНАМ ЗА СЫНОВЕЙ ИЗРАИЛЯ (Бемидбар, 31:1,2)


Бог сказал, чтобы Моше отомстил за гибель 24 000 Сынов Израиля, пораженных мором за грех с мидьянитянками. Отсюда вывод: кто толкнул другого человека на грех, понесет ответственность за его наказание (Ор йохэйл).


МОШЕ ПОСЛАЛ В ВОЙСКО ПО ТЫСЯЧЕ ОТ КАЖДОГО КОЛЕНА И ПИНХАСА, СЫНА ЭЛЬАЗАРАСВЯЩЕННИКА, И ДАЛ ЕМУ В РУКУ СВЯЩЕННЫЕ ПРЕДМЕТЫ И ПРИЗЫВНЫЕ ТРУБЫ (Бемидбар, 31:6)


Но в сражении с мидьянитянами Моше не участвовал. В стихе первом и втором мы читали, что Всевышний повелел ему отомстить им, почему же он не вышел, чтобы с ними сразиться? Мидраш объясняет, что после бегства из Египта он жил среди этого народа у своего тестя Итро, пока не явился ему Бог в горящем кусте и не повелел снова вернуться в Египет. Поэтому он был обязан испытывать к ним благодарность (Даат зкеним).


Пока Моше жил среди них, жители Мидии ничего не делали, чтобы ему помочь, и теперь Творец решил их наказать. Тем не менее, он из благодарности не присоединился к сражению против них.


Не сердитесь, делая замечание за плохое поведение


СЫНЫ ГАДА И РЕУВЕНА ПРИШЛИ И ГОВОРИЛИ МОШЕ, ЭЛЬАЗАРУ-СВЯЩЕННИКУ И КНЯЗЬЯМ ОБЩИНЫ И СКАЗАЛИ… (Бемидбар, 32:2)


Колена Реувена и Гада просили у Моше разрешения поселиться на восточном берегу Иордана. Он долго возражал, считая их просьбу проявлением бунта (там, 6—15). Говорил, что Бог повелел сынам Израиля войти в Эрец Исраэль, и когда остальные увидят, что эти колена туда не идут, то и они не захотят идти ради обретения там своего наследия. Терпеливо выслушав порицание Моше, люди колена Реувена и Гада сказали (там, 16—19), что не собираются отказываться от обязанности завоевывать Землю Израиля, пойдут во главе народа и не вернутся в Заиорданье, пока не завоюют землю для всего народа. Хотя их намерения были достойны уважения, пока их ругал Моше, они не отвечали. Человек должен ценить возможность выслушать порицание.


МАСЭЙ


НАЗНАЧЬТЕ ДЛЯ СЕБЯ ГОРОДА, ГОРОДАМИ УБЕЖИЩА ОНИ БУДУТ ДЛЯ ВАС; И УБЕЖИТ ТУДА УБИЙЦА, КОТОРЫЙ СЛУЧАЙНО УБИЛ ЧЕЛОВЕКА (Бемидбар, 35:11)


Тора говорит, что тот, кто убил неумышленно, должен скрыться от кровной мести в одном из шести городов-убежищ в Эрец Исраэль, выделенных для этой цели. Книга Хинух объясняет, что это наказание — поскольку жизнь в изгнании подобна смерти. Хотя он совершил убийство случайно, он должен расплатиться за небрежность, которая стоила человеку жизни. Надо быть очень осторожными, чтобы не вызвать чьей-либо смерти. Сегодня, например, это касается каждого, кто ведет машину. Нужно полностью сосредоточиться — малейшая ошибка может привести к гибели людей. Если вы расстроены или устали, лучше не садитесь за руль.


НЕ ОСКВЕРНЯЙТЕ ЗЕМЛЮ, В КОТОРУЮ ВХОДИТЕ (Бемидбар, 35:33)


Согласно Сифре, этот стих запрещает льстить негодяям — ханифут. Такая лесть — серьезное преступление. Рабейну Йона подробно рассматривает это в книге Шаарей тшува. Вот некоторые важные моменты из его сочинения:




    	1. Самая плохая форма лести, когда человек видит, как другой делает преступление, и говорит: «Ты не сделал ничего плохого». Это поощряет нарушителя повторять злодеяния.


    	2. Говорить, что тот, кто плохо поступает — хороший человек, считается лестью. Хотя вы не называете плохие поступки хорошими, прославлять негодяев запрещено. Праведный человек презирает грешника, как написано: «Неправедный ненавистен праведному» (Мишлей).


    	3. Если его положение обязывает указывать людям, что они неправильно поступают, а он это не делает — это ханифут. Наши мудрецы учат: «Кто может протестовать против плохого поведения в доме и отказывается это делать, считается ответственным за него. И кто не протестует против плохого поведения жителей своего города, тоже отвечает за это. Если человек может протестовать против плохого поведения во всем мире и не делает этого, он несет ответственность за преступления всего мира» (Шабат).





Запрещено льстить, чтобы извлечь из этого пользу (Орхот цадиким). Плохо неискренне льстить, но необходимо хвалить людей ради их блага. Последний рош ешива «Тельшяй», раби Хаим Мордехай Кац, говорил, что похвала дает возможность ощутить человеку его скрытые достоинства и помогает реализовать лучшие качества. В Талмуде (Эрувин) сказано, что в присутствии человека следует говорить только часть похвалы. Излишняя похвала создает впечатление неискренней лести (Раши), а искренний комплимент — большой хесед.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
И люби Господа, Бога твоего, всем твоим сердцем и всей душой. Ваэтханан
И ЛЮБИ ГОСПОДА, БОГА ТВОЕГО, ВСЕМ ТВОИМ СЕРДЦЕМ И ВСЕЙ ДУШОЙ, ИЗО ВСЕХ СИЛ (Дварим, 6:5)


Талмуд, ссылаясь на этот стих, говорит, что мы должны вести себя так, чтобы вызвать любовь к Имени Бога. Следует изучать Тору и помогать талмидей хахамим, быть честным в делах и вежливым. Тогда будут о вас говорить: «Счастлив его отец, который учил его Торе. Счастлив его учитель, который учил его Торе. Горе тому, кто не учил Тору. Смотрите, как достойно и приятно поведение человека, изучающего Тору».


А о том, кто учит Тору и прислуживает ее мудрецам, но нечестен в делах и невежлив с другими, будут говорить: «Горе этому человеку, который учил Тору. Горе его отцу, который учил его Торе. Горе учителю, который учил его Торе. Смотрите, как корыстны дела и как злы поступки человека, который учит Тору» (Йома).


Сефер хасидим пишет, что заповедь любить Бога включает заповедь любить мудрецов Торы, которые изучают слово Бога. Талмуд утверждает: кто любит мудрецов Торы, удостоится того, что его дети станут мудрецами Торы (Шабат).


И ПОВТОРЯЙ СВОИМ ДЕТЯМ (Дварим, 6:7)


Раши цитирует здесь Сифре, где говорится, что в этом стихе «детям» значит «ученикам», потому что тут и во многих местах ученики называются детьми. То есть между учителем Торы и его учениками должны быть такие отношения, как между отцом и детьми. Родители дают ребенку физическую жизнь, а учителя Торы — духовную жизнь (Пиркей эмуна).


ПОСТУПАЙТЕ ПРЯМО И ХОРОШО В ГЛАЗАХ БОГА (Дварим, 6:18)


Рамбан цитирует мудрецов, объясняющих, что стих повелевает выходить за рамки предписаний закона в отношениях с людьми. И добавляет, что это очень важный принцип, потому что Тора не может перечислить все мельчайшие детали.


Талмуд (Бава мециа) утверждает, что Иерусалим был разрушен, потому что его жители не хотели делать больше требуемого законом. Рав Залман из Воложина объясняет: это было не единственной причиной — они совершали и иные грехи, но если бы ради людей выходили за пределы буквы закона, то и Бог ради них вышел бы за пределы буквы закона, и Иерусалим был бы спасен (Толдот Адам).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Любите пришельца, ибо пришельцами вы были в стране Египетской. Экев
И БУДЕТ ГОСПОДЬ, ТВОЙ БОГ, ХРАНИТЬ СОЮЗ И ДОБРО, О ЧЕМ КЛЯЛСЯ ТВОИМ ОТЦАМ (Дварим, 7:12)


Гемара (Йевамот) говорит, что три качества отличают еврейский народ: милосердие, стеснительность и добродетель. Талмуд (Йерушалми, Кидушин) учит, что о доброте еврейского народа говорится в этой фразе из Торы.


Но здесь сказано, что даровать добро будет Бог, а где мы видим, что добродетель — качество еврейского народа? Рав Барух Эпштейн объясняет: «Бог поступает с человеком так, как тот поступает с другими (Сота 9б) — если Бог делает добро еврейскому народу, значит, еврейский народ делает добро другим» (Тора тмима, к этому стиху).


ЛЮБИТЕ ПРИШЕЛЬЦА, ИБО ПРИШЕЛЬЦАМИ ВЫ БЫЛИ В СТРАНЕ ЕГИПЕТСКОЙ (Дварим 10:19).


Это заповедь, требующая действия. Хотя мы обязаны любить всех евреев, особая заповедь повелевает любить пришельцев, геров — тех, кто принял еврейство. Расширенное понимание этой заповеди обязывает нас проявлять дружелюбие и ко всем, кто приехал в наш город (Хинух).


Если увидите в городе незнакомца, подойдите и приветствуйте его. Очень часто вы способны дать ему неоценимый совет. Даже если не в силах помочь ему делом, доброе слово для пришельца может очень многое значить. Мало просто пожать руку и пойти дальше, будто исполнив некий ритуал. Вы должны искренне позаботиться о нем и постараться помочь.


Как-то Хазон Иш (выдающийся законоучитель двадцатого века, «рав раввинов») по дороге домой в праздник Симхат Тора встретил гера, который пожаловался, что жители города не проявляют дружеских чувств, несмотря на повеление Торы. Хазон Иш ответил, что почтит его песней, сразу стал петь и танцевать перед ним на улице, и не останавливался, пока не увидел, что гер удовлетворен (Пеэр адор).


БОЙСЯ БОГА, ГОСПОДА ТВОЕГО, ЕМУ СЛУЖИ, ПРИЛЕПИСЬ К НЕМУ И КЛЯНИСЬ ЕГО ИМЕНЕМ (Дварим, 10:20)


Этот стих повелевает «прилепиться» к ученым Торы — быть им преданными, чтобы учиться у них заповедям Торы и ее соблюдению. Кто может быть с мудрецом Торы и помогать ему, но не делает этого, нарушает эту заповедь. А кто остается среди ученых Торы, не будет близок к греху (Хинух).


Рамбам пишет: на человека влияют мнение и поведение друзей и окружающих, и он начинает вести себя, как они. Поэтому надо быть близкими к праведникам и сидеть подле мудрецов, чтобы на нас влияли их дела. И сторониться грешников и испорченных людей, чтобы не перенимать их поведение. Если вы живете среди тех, кто поступает неправильно, уезжайте туда, где люди праведные. А не можете, живите одни (Ѓилхот деот).


БЕРЕГИТЕСЬ, ЧТОБЫ НЕ ОБОЛЬСТИЛИСЬ ВАШИ СЕРДЦА, И ВЫ НЕ ОТВЕРНУЛИСЬ И НЕ СТАЛИ СЛУЖИТЬ ДРУГИМ БОГАМ И ПОКЛОНЯТЬСЯ ИМ (Дварим, 11:16)


Хафец Хаим цитирует Рамбама, который говорит, что из этого стиха следует, что нельзя вырывать слова из контекста. Если посмотреть только на середину этой фразы, там написано «служить другим богам» — а это противоположно тому, чему нас учит Тора. Так же следует реагировать, если мы слышим, что о нас плохо сказали или сделали нам что-то плохое. Очень часто, если бы мы выслушали все, что о нас сказали, это не показалось бы нам плохим и злонамеренным. Поэтому дайте место здоровому сомнению и судите людей с лучшей стороны (Беер маим хаим, позитивная заповедь 3).


ЕСЛИ БУДЕТЕ СОБЛЮДАТЬ ВСЕ ЗАПОВЕДИ, КОТОРЫЕ Я ЗАПОВЕДУЮ ВАМ, ЧТОБЫ ВЫ ИХ ИСПОЛНЯЛИ, ЛЮБИТЬ БОГА, ГОСПОДА ВАШЕГО, ХОДИТЬ ПО ВСЕМ ЕГО ПУТЯМ И ПРИЛЕПИТЕСЬ К НЕМУ, ТО… (Дварим, 11:22)


Тора говорит, что даже тот, кто соблюдает все заповеди и достиг «любви к Богу», должен подражать Ему («ходить по Его путям»), чтобы прилепиться к Нему, быть Ему всецело преданным, неотделимым от Него. Подражать Богу, уподобляться Ему — значит быть сострадательным, сочувствовать людям и делать им добро (Раши). Чтобы действительно быть с Богом, надо заботиться о ближнем (Введение к Аѓават хесед).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Отделяйте десятину. Реэ
…И ДАЛ ТЕБЕ МИЛОСЕРДИЕ (Дварим, 13:18)


Согласно Талмуду, этот стих показывает, что одно из главных качеств еврейского народа — доброта, милосердие (Йевамот). Основой его является сочувствие, сострадание — способность представить себя на месте другого, в его ситуации. Это смягчает сердце и делает человека чувствительным к боли других (Эли шур).


ОТДЕЛЯЙТЕ ДЕСЯТИНУ… (Дварим, 14:22)


Талмуд комментирует (Таанит):  «Отделяй десятину, чтобы стать богатым». Рав Шимон Шкоп писал, что мы должны осознать: одна из главных целей на земле — помогать другим. Если Бог видит, что человек отделяет десятину от всех доходов, распределяет эти деньги среди бедных и нуждающихся и направляет только на высокие цели, Ему ясно, что он — достойный хранитель, и Он обогатит его.


То же касается знания Торы. Талмуд (Макот) говорит, что человек может научиться у своих учеников больше, чем у учителей или коллег.


Рав Моше Файнштейн сказал об учении: «Нет сомнения, прежде всего, человек обязан сам изучать Тору (Йоре деа). Но также тратить десятую часть времени на обучение других, приближая их к Торе. А если ему даровано больше сил, должен, соответственно, тратить на обучение большую долю времени» (Джуиш обзервер).


ЕСЛИ БУДЕТ СРЕДИ ТЕБЯ ЧЕЛОВЕК В НУЖДЕ, ОДИН ИЗ БРАТЬЕВ ТВОИХ, В ОДНИХ ИЗ ВРАТ ТВОИХ НА ЗЕМЛЕ, КОТОРУЮ ДАЕТ ТЕБЕ ГОСПОДЬ, БОГ ТВОЙ, НЕ СЖИМАЙ СЕРДЦЕ ТВОЕ И НЕ ЗАКРЫВАЙ РУКУ ДЛЯ БРАТА ТВОЕГО В НУЖДЕ (Дварим, 15:7)


Если можете помочь бедному и отказываетесь, вы нарушаете эту заповедь (Хинух)


Кто закрывает глаза, притворяясь, что не видит просящего, как будто совершает идолопоклонство (Ктубот).


Надо быть внимательными к бедным, давать им цдаку и оказывать помощь. А отказ может вызвать мгновенное наказание, как было с Нахумом, Иш гам зу (Йоре деа).


Нахум, по прозвищу Иш гам зу («человек гам зу» — прозвище, которое получил, потому что на любое, даже самое печальное событие, отвечал гам зу ле това — «и это к лучшему») был слеп, потерял обе руки и ноги, и все его тело было покрыто язвами. Его дом обветшал и мог в любую минуту обрушиться, поэтому ученики хотели вынести его на кровати, а потом остальные вещи. Но Нахум сказал: Сначала вынесите все вещи, а потом меня — пока я в доме, он не обрушится.


Так и сделали — вынесли из дома вещи, а потом кровать. И дом сразу обрушился. Ученики спросили:


 — Учитель, если ты праведник, почему так страдаешь?


Нахум ответил:


 — Дети мои, я сам во всем виноват. Однажды я направлялся в дом тестя с тремя ослами: один был нагружен едой, другой — питьем, а третий — деликатесами. Ко мне подошел бедняк и попросил поесть. Я ответил: подожди, пока разгружу осла. Но не успел развьючить осла, как бедняк умер. Я пал лицом на землю и сказал: «Пусть ослепнут мои глаза, которые не посочувствовали твоим глазам. Пусть отсохнут руки, которые не сочувствовали твоим рукам. Пусть лишусь ног, которые не сочувствовали твоим ногам». И не мог успокоиться, пока не сказал — чтобы все тело мое покрылось язвами.


 — Горе нам, что мы видим тебя в таком положении — ответили ученики.


 — Горе мне, если бы вы не увидели меня в таком положении, — ответил Нахум, Иш гам зу (Таанит).


НЕПРЕМЕННО ОТКРОЙ ЕМУ РУКУ И ДАЙ ВЗАЙМЫ ПО МЕРЕ НУЖДЫ — ЧЕГО ЕМУ НЕ ХВАТАЕТ (Дварим, 15:8).


Нужно давать бедным цдаку. А если не хотят принимать деньги в подарок, дайте взаймы (Раши).


Есть заповедь — давать нуждающимся с радостью и добросердечием.


Мудрецы называют благотворительность цдака, что буквально означает «справедливость» или «праведность». Тора рассматривает благотворительность, помощь тем, кто нуждается [не как акт милосердия и доблести, а] как обязанность каждого — элементарную справедливость. [Все, что у нас есть, дано нам Богом, какое же мы имеем право не уделить часть другим, когда этот требует тот, Кто все нам дал] (Яд актана, Ѓилхот деот). Рамбам (Ѓилхот матнот аниим) пишет, что никогда не слышал о городе, где было хотя бы десять евреев, и у них не было гмаха (благотворительного фонда) (Хинух).


Рамбам (Ѓилхот матнот аниим) перечисляет восемь уровней благотворительности:


Высший уровень: сделать человеку подарок, ссудить денег, взять в дело партнером или найти ему работу прежде, чем обратится за помощью.


Второй уровень: давать деньги так, чтобы ни дающий, ни принимающий помощь не узнали друг о друге. В Храме была особая комната, куда праведные клали деньги, а бедные оттуда брали. И сегодня можно так поступать, жертвуя деньги в благотворительный фонд. Но прежде нужно удостовериться, что распределитель помощи — человек мудрый и праведный.


Третий уровень: дающий знает, кому дает, а берущий не знает, от кого получает. Так поступали мудрецы, оставляя деньги в домах бедных. Это хороший способ, если вы знаете фонд, распорядителем которого является человек, отвечающий вышеуказанным критериям, или передаете деньги через кого-то, прося не оглашать вашего имени.


Продавец фруктов и овощей Йехезкель Лилиенталь, который обычно приносил плоды к дому рава Йеѓошуа Лейб Дискина, был хронически болен, но слишком беден, чтобы заботиться о здоровье. К всеобщему удивлению, продавец козьего молока вдруг стал давать ему это дорогое молоко и отказался принимать плату. Однако с того дня, как умер рав Дискин, перестал давать ему молоко. Так стало известно, что платил за него рав Дискин и просил сохранить это в тайне (Амуд эш).


Четвертый уровень: получатель помощи знает, от кого, а дающий, не знает, кому он дает. Так поступали мудрецы: клали деньги в суму, что несли за плечами, и, пока шли, люди могли подойти и незаметно их взять, не испытывая смущения.


Пятый уровень: деньги дают прежде, чем попросят.


Шестой уровень: дают деньги, когда попросят.


Седьмой уровень: человек дает меньше, чем должен, но с приятной улыбкой.


Восьмой уровень: человек дает, но неохотно. Шах (Йоре деа) пишет, что речь о том, кто не хочет давать, но этого не показывает. Если же явно демонстрирует нежелание давать, теряет всю заслугу доброго дела (Йоре деа), и его цдака вообще не относится к восьми уровням благотворительности.


Ниже перечислены основные законы, имеющие отношение к этой заповеди:




    	1. Не оскудеет рука дающего и не потерпит от этого никакого ущерба (Йоре деа).





Иногда человек не дает цдаку, думая, что обеднеет. Но пусть считает это не потерей, а деньгами, данными в долг. Бог вернет ему то, что он раздал бедным (Ор ахаим к Дварим).


Бог милосерден к тому, кто милосерден к бедным. Как мы хотим, чтобы Он помогал нам в наших нуждах и дал больший доход, так должны помогать бедным и заботиться об их нуждах (Йоре деа).




    	2. Даже бедный, живущий на цдаку, обязан ее давать (Йоре деа). Но эта обязанность относится только к тому, кто уже обеспечил свои нужды (Шах).





Рав Хаим из Цанза все деньги раздавал бедным. Один из его сыновей сказал, что следует оставлять деньги хотя бы для покупки книг.


 — Ты ошибаешься, — ответил рав Хаим. — Когда мне нужна книга, я всегда могу ее одолжить. Но мицву давать цдаку не могу выполнить, одалживая (Мегдолей ахасидут — Ѓаадмор миЦанз).




    	3. Все обязаны отдавать десятину дохода на благотворительность. Но похвально давать пятую часть (Йоре деа).


    	4. Если человек просит денег (или сделать другое одолжение), а вы не можете — не говорите с ним повышенным тоном или грубо. Отнеситесь к нему тепло, покажите, что хотите помочь, но не можете в данный момент. И все-таки постарайтесь дать хоть немного (там же).





Рав Элияѓу Генкин возглавлял благотворительную организацию и никогда не отпускал просителя без какой-то суммы. А если тот считал, что получил недостаточно, никогда не говорил с ним подобно многим другим распределителям фондов, отвечающим, что проситель у них не один и они должны думать о сотнях нуждающихся. Нет, он со слезами на глазах отпускал людей, говоря, что понимает, как им тяжело, в какой они нужде, и надеется, что у него будут еще средства, чтобы им помочь (Рав Нафтали Риф, Джуиш обзервер).




    	5. Велико воздаяние тем, кто побуждает других давать цдаку (Йоре деа).





Рав Элияѓу Лупьян однажды сопровождал сборщика пожертвований на благотворительные нужды. По дороге он напомнил ему слова мудрецов (Бава батра), которые учили, что побуждать давать цдаку — заслуга больше, чем давать самому.


 — Знаешь почему? — спросил рав Лупьян и стал перечислять причины:


А. Тот, кто дает цдаку, делает что-то для себя, а кто влияет на других, делает что-то для них.


Б. Тот, кто дает цдаку, получает уважение, а кто пытается влиять на других, получает унижение.


В. Тот, кто дает цдаку, отдает деньги, а кто пытается оказать влияние, отдает свое время, а время — это жизнь (Лев Элияѓу).


Следует принимать во внимание не только материальные, но и психологические нужды человека.




    	6. Распределители фондов должны в первую очередь обеспечивать бедных невест, чтобы те могли выйти замуж, а потом давать другим (Йоре деа; Хохмат адам).





Хафец Хаим пишет: кто помогает выйти замуж бедной невесте, делает большой хесед и ее родителям. И добавляет, что во многих местах есть фонды ѓахнасат кала (выдачи замуж невест) (Аѓават хесед).




    	7. Есть древний обычай давать милостыню, когда читают поминальные молитвы (Изкор и Кэль малэ рахамим). Милосердие дающего засчитывается в заслугу душам умерших родственников (Рамо, Йоре деа, ссылаясь на Рокеах).


    	8. Прежде чем одевать нуждающихся, следует накормить голодных (там же).


    	9. Если приходит незнакомец и говорит: «Пожалуйста, дай мне еды», надо не проверять, честен он или нет, а сразу дать поесть. Но если говорит: «Дай, пожалуйста, одежду», следует проверить, действительно ли он нуждается. И если да, тут же выполнить его просьбу (там же).


    	10. Прежде всего, мы обязаны выкупать пленников. Даже если собраны деньги на другой вид благотворительности, их можно потратить на выкуп узника.


    	11. Если нуждающийся не хочет принимать цдаку, следует все же дать ее, предоставив деньги как подарок или ссуду (Йоре деа).





Раби Йона сказал: «Не написано: “Счастлив тот, кто дает бедному”, написано: “Счастлив тот, кто понимает бедного” (Теѓилим), — кто понимает, как исполнять заповедь помогать бедному».


А когда человек брал деньги, раби Йона говорил: «Это подарок» (Йерушалми, Пеа).


Богатый дубильщик кож, реб Шрага Франк (тесть рава Моше Мордехая Эпштейна и рава Исера Залмана Мельцера), очень дружил с равом Исраэлем Салантером. Когда слышал о бедных ученых Торы, которые стеснялись принимать цдаку, наполнял мешки едой и среди ночи оставлял у домов этих людей.




    	12. Человек должен по мере сил стараться не принимать благотворительность. Но если не может без нее прожить, например, если стар или болен, его отказ принимать помощь расценивается как отказ от жизни. Однако если не хочет принимать благотворительность и очень страдает из-за этого, но может прожить, будет за это вознагражден (Йоре деа).





Когда р. Исраэлю Салантеру говорили, что кто-то умер от голода, он всегда поправлял: «Нет — от гордости» (Хаей амусар).




    	13. Если не можете изучать Тору без поддержки других, стоит принять ее (Хафец Хаим, Биур алаха).


    	14. Если говорите, что дадите некую сумму на благотворительность, обещание имеет силу клятвы, и вы обязаны сразу дать эти деньги (Йоре деа).


    	15. Предпочтительно не давать обещаний о пожертвованиях: может быть, не сумеете их выполнить. Если говорите, что дадите деньги, прибавьте к этому «бли недер» (без обета) (Йоре деа). Благодаря этому, слова не становятся обещанием, а означают лишь намерение. [Иначе можете оказаться виновными в нарушении обещания, что влечет очень серьезные последствия.]


    	16. Если сборщика пожертвований ругают или проклинают, он не должен расстраиваться — это только увеличивает его заслугу (Йоре деа).


    	17. Будьте внимательны, чтобы, давая милостыню, не обидеть бедных (Орех мейшарим).





Когда р. Янай видел, что кто-то публично дает деньги бедному (который не просил их), он говорил ему: «Лучше бы не давал, чем давать и стыдить» (Хагига).




    	18. Хорошо, если еврей дает милостыню и нищим неевреям (Йоре деа).


    	19. Если вам сказали, что получатель помощи не нуждается, вы обязаны продолжать помогать, пока это точно не выяснится (Хафец Хаим).





В Ковно (Каунас) пришел однажды нищий и набрал у жителей города значительную сумму. Вскоре люди узнали, что это был богатый обманщик, и совет города решил запретить нищим приходить в Ковно и собирать деньги.


Услышав об этом, рав города Ицхак Эльханан Спектор пришел в совет и попросил разрешения выступить. Он сказал, что всем сочувствует, но у него есть возражение.


 — Кто обманул вас, нищий или богатый? — спросил рав Ицхак. — Богатый, который притворился бедным. Если вы хотите издать запрет, он должен запрещать богатым собирать милостыню. Но почему вы издаете указ против бедных нищих? (Этика с Синая).




    	20. Если даете бедному милостыню, а он возвращает с возмущением, требуя больше, и вы дадите вдвое больше, награда ваша будет очень велика. Это против природы человека — за то и награда (Р. Нахман из Косово, Эсер цихцахус).


    	21. Человек не должен хвастаться пожертвованиями. Однако разрешается ставить имя на пожертвованиях в благотворительные организации или общественные учреждения (Рамо, Йоре деа).





***


Одного из глав банкирского дома Ротшильда однажды спросили, сколько у него вообще денег. Он вынул из конторки книгу расходов на благотворительность, посчитал сумму и сказал. Думая, что он ошибся, секретарь передал ему книгу с записями всех доходов, но Ротшильд мягко ответил: «Не сомневайся, я знаю все мои доходы и владения, и деловые начинания, и накопления в ценных бумагах. Но акции падают, собственность конфисковывают, а война уничтожает все имущество. Только расходы на благотворительность — это действительно мое. Этого богатства меня никто не лишит» (Этика с Синая).


Р. Меир Шалом из Порисова говорил, как важно давать деньги бедным на следующий день после Пурима: «Есть особая заповедь давать подарки бедным в Пурим, но люди пренебрегают этой обязанностью на следующий день. Поэтому так важно не забывать исполнять эту заповедь сразу после этого праздника» (Дерех цадиким).


БЕРЕГИСЬ, ЧТОБЫ НЕ ЗАКРАЛАСЬ В СЕРДЦЕ ПОДЛАЯ МЫСЛЬ: А ТО ОЗЛИТСЯ ТВОЙ ГЛАЗ НА БЕДНОГО БРАТА, И НЕ ДАШЬ ЕМУ, И ВОЗЗОВЕТ ОН НА ТЕБЯ К ГОСПОДУ, И БУДЕТ НА ТЕБЕ ГРЕХ (Дварим, 15:9)


Эта фраза учит двум вещам: надо давать бедному и нельзя зло на него смотреть. Магид из Дубно объясняет: по определению мудрецов (Пиркей авот), кто сам не дает цдаку и другим не советует — раша (злодей). Однако люди очень редко прямо говорят, что не нужно давать. И мудрецы объясняют: бывают жадины, которые не хотят ничего давать и признают, что не желают делиться. А другие стесняются признаться и, чтобы это скрыть, ругают бедняков, доказывая, что те не заслуживают помощи.


Рав Шмелка из Никольсбурга сказал: «Когда бедный просит о помощи, не говорите, что он сам виноват, чтобы отказать. Иначе Бог посмотрит на ваши провинности, и, конечно, многое найдет. Имейте в виду, за свои прегрешения нищий расплачивается бедностью, а ваша вина остается с вами» (Фун унзер альтер оцер).


РАДУЙСЯ ПЕРЕД БОГОМ ТВОИМ ГОСПОДОМ ТЫ И ТВОЙ СЫН, И ТВОЯ ДОЧЬ, И ТВОЙ РАБ, И ТВОЯ РАБЫНЯ, И ЛЕВИ ВО ВРАТАХ ТВОИХ, И ПРИШЕЛЕЦ, И СИРОТА, И ВДОВА, КОТОРЫЕ В ТВОЕЙ СРЕДЕ (Дварим, 16:11).


Раши цитирует Сифре — здесь речь идет о четырех домочадцах: сыне, дочери, слуге и служанке, и о четырех нуждающихся: левите, новообращенном, сироте и вдове. Говорит Всемогущий: «Если позаботишься о Моих четырех — Я позабочусь о твоих четырех».


Когда ребе из Жидичева устраивал свадьбу своим детям и внукам, он всегда при этом помогал устроить свадьбу сирот. И тратил ту же сумму, что на свадьбу своих родных (Сифтей цадиким акадош).


Однажды группа раввинов собирала деньги на ешиву и хотела зайти также к Б.. Подходя к его дому, услышали, что посылает сына купить дешевых овощей на ужин. Раввины подумали, что у такого скупца, наверное, много не получишь, и решили зайти к нему после всех возможных благотворителей. Когда, наконец, добрались, он сказал: «Пойдите к моей жене, скажите, пусть даст вам меру золота».


А жена спросила их: «Муж сказал дать ровно или с верхом»? Ответили, что не уточнил, тогда сказала, что насыплет с верхом, а, если муж возразит, может снять эти деньги с того, что ей полагается по их ктубе (брачному контракту). Потом Б. подтвердил, что жена поступила правильно — он имел в виду отсыпать меру с верхом. Тогда раввины рассказали ему, что колебались, заходить ли к нему, потому что услышали, как он посылает сына купить на ужин дешевые овощи, и поняли, что он скупится при покупке еды.


 — Я всегда экономлю на личных нуждах, — ответил Б., — но не на исполнении воли Творца (Эстер раба).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Надо быть внимательным, чтобы тебя не обманули. Шофтим
ДОВЕРЬСЯ БОГУ, ТВОЕМУ ГОСПОДУ (Дварим, 18:13)


Хафец Хаим говорил: «Тора обязывает нас всецело доверять Богу, но не людям. Надо быть внимательным, чтобы тебя не обманули» (Хафец Хаим аль аТора, к этому стиху).


Он посвятил жизнь распространению братской любви, запрету плохо говорить о других и заповеди судить людей благосклонно. Любил людей, но не был наивным, хорошо знал мир и человеческие недостатки.


Много раз предупреждал учеников, что, вступая в деловые отношения, следует зафиксировать все до мельчайших деталей. Самый честный человек может что-то забыть. Публикуя свои книги, Хафец Хаим записывал все указания типографии, прежде чем начиналась работа: качество бумаги, тип печати и т.д. Именно из любви к людям все отмечал, чтобы потом не возникло никаких споров. Мы должны учиться этому. Тот, кто не делает это, пожалеет[bookmark: _ftnref1][1].


ЛЮБИ ГОСПОДА, БОГА ТВОЕГО, И ХОДИ ПО ЕГО ПУТЯМ ВСЕ ДНИ (Дварим, 19:9)


Хафец Хаим отмечает, что Тора подчеркивает: мы должны ходить по путям Бога все дни. Мудрецы объясняют: это значит, что мы должны постоянно подражать Ему, делая добрые дела и сочувствуя другим людям. Тора обязывает делать хесед ежедневно. Каждый день мы должны искать возможность сделать кому-нибудь добро (Аѓават хесед).


И ПУСТЬ ЕЩЕ ГОВОРЯТ ИСПОЛНИТЕЛИ С НАРОДОМ И СКАЖУТ: КТО БОЯЗЛИВ И РОБОК СЕРДЦЕМ, ЧТОБЫ ВЕРНУЛСЯ ДОМОЙ И НЕ СДЕЛАЛ СЕРДЦА БРАТЬЕВ РОБКИМИ, КАК ЕГО СЕРДЦЕ (Дварим, 20:8).


Тора рассказывает, что до выхода евреев на войну (милхемет ршут) некоторые возвращались домой: те, кто построил новый дом, но еще не жил в нем; кто посадил виноградник, но не вкусил его плодов; кто обручился, но еще не начал жить с женой. В стихе 8 упомянута и четвертая категория людей: тем, кто боится и робок сердцем, следует вернуться домой.


Раби Йоси аГлили (Раши, ссылаясь на Сота) объясняет, что ради них и отсылают домой первые три категории. Кто покинет ряды из-за своих грехов[bookmark: _ftnref2][2], будет полон стыда. Но если вернутся домой и другие, люди не будут знать, почему возвращается каждый из них.


Это поразительно. Большое число воинов отправляют во время войны домой только, чтобы спасти грешников от стыда. Отсюда следует: мы обязаны делать все, что в наших силах, чтобы избавить людей от стыда.





[bookmark: _ftn1][1] Слышал от рава Йосефа Дов Соловейчика, главы ешивы «Бриск» в Иерусалиме.


[bookmark: _ftn2][2] Боится смерти тот, кто чувствует за собой вину и ожидает наказания свыше.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Если кто-то несет тяжесть, помогите ему. Ки теце
ЕСЛИ УВИДИШЬ ОСЛА ИЛИ БЫКА ТВОЕГО БРАТА, КОТОРЫЕ УПАЛИ [под ношей] НА ДОРОГУ, НЕ ОТВОРАЧИВАЙСЯ, ПОДНИМИ ИХ С НИМ (Дварим, 22:4)




    	1. Вы обязаны помочь нагрузить или разгрузить животное, если увидели того, кто нуждается в помощи. Не делать это — нарушение запрета Торы (Хошен мишпат).


    	2. Хинух добавляет: то же относится к человеку с непосильной ношей. Если кто-то несет тяжесть, помогите ему.


    	3. Если одному нужно помочь нагрузить животное, а другому — разгрузить, сначала надо разгрузить, ведь пока это не сделали, животное страдает. Но Талмуд (Бава мециа) учит: если другу нужно помочь разгружать, а тому, кого вы не любите — нагружать, сначала помогите врагу, чтобы преодолеть свои злые чувства (Хошен мишпат). Когда вы помогаете тому, кого не любите, действие влияет на чувство, и вы начинаете любить этого человека (Михтав меЭлияѓу).





Минхат хинух объясняет: это допустимо, хотя не сокращает страдания животного, поскольку можно использовать животных для своих физических нужд, даже если они при этом страдают. Но запрещено их мучить без необходимости. Тем более можно допустить страдание животного ради духовной необходимости, чтобы преодолеть ненависть к ближним.




    	4. Вы обязаны помогать человеку столько раз, сколько ему требуется.


    	5. Арух ашулхан (Хошен мишпат) пишет: эта заповедь обязывает помогать тому, у кого сломалась телега, а сам не может справиться. Эта помощь еще актуальнее сегодня — когда у человека в пути встала машина, и он не может ее завести.





КОГДА ПОСТРОИШЬ НОВЫЙ ДОМ, СДЕЛАЙ ОГРАДУ ВОКРУГ КРЫШИ, ЧТОБЫ НИКТО НЕ УПАЛ, И ТЫ НЕ НАВЛЕК КРОВИ НА СВОЙ ДОМ (Дварим 22:8)


Тора обязывает убрать из наших владений все, что представляет опасность, чтобы не причинить страдания людям. Вот основные законы, раскрывающие эту заповедь:




    	1. Если крыша вашего дома плоская, ее надо окружить оградой высотой не менее десяти ладоней (около метра), достаточно прочной, чтобы на нее можно было опереться и не упасть (Хошен мишпат и Арух ашулхан).


    	2. Делая ограду вокруг крыши, произносят благословение: «… ашер кидшану бемицвотав вецивану лаасот маакэ» — «который освятил нас Своими заповедями и повелел делать ограду» (Хаей адам; см. Арух ашулхан, Хошен мишпат).


    	3. Лестница, начиная с десяти ладоней, тоже требует перил (Хаей адам).


    	4. Кто не делает ограды на плоской крыше, не выполняет заповедь, требующую действия, и нарушает запрет (Хошен мишпат). Но крыша, которой не пользуются, не нуждается в ограде (Хазон Иш, Хошен мишпат, Ликутим).


    	5. Кто берет дом на съем, обязан сделать ограду на крыше (Хошен мишпат).


    	6. Кто роет в своем владении колодец или яму, обязан обнести их оградой или закрывать, чтобы никто в них не упал (Хошен мишпат). Но при этом не требуется особого благословения (как при установке ограды на крыше) (Хаей адам).


    	7. Надо убирать из владений все, что представляет смертельную опасность (Хошен мишпат) (в наше время это, например, обнаженный провод под током). Поэтому нельзя держать дома злую собаку или сломанную лестницу (Шаарей тшува).





НЕ ПАШИ ВМЕСТЕ НА БЫКЕ И ОСЛЕ (Дварим, 22:10)


Тора запрещает пахать на двух животных разного вида вместе. Хинух объясняет, что это мучит их обоих. Каждому требуется пара того же вида. Хинух добавляет, что это относится и к людям. Не следует поручать выполнять одно дело двум людям, которые не могут работать вместе.


НЕ ВОЙДУТ АММОНИТЯНИН И МОАВИТЯНИН В ОБЩИНУ ГОСПОДА. ДАЖЕ ДЕСЯТОЕ ПОКОЛЕНИЕ НЕ ВОЙДЕТ К ВАМ ВОВЕКИ В ОБЩИНУ ГОСПОДА, ИБО НЕ ВСТРЕТИЛИ ВАС ХЛЕБОМ И ВОДОЙ ПО ДОРОГЕ, КОГДА ВЫ ВЫХОДИЛИ ИЗ ЕГИПТА (Дварим, 23:4,5)


Раби Шимон сказал от имени раби Элиэзера, что из этого текста мы узнаем о наказании тем, кто не делает добро. Сорок лет странствий по пустыне у евреев были ман, падающий с неба, перепела и вода из колодца, который передвигался вместе с ними. Облака защищали их от солнца, а огненный столп указывал им дорогу — короче, было все необходимое для жизни. Но правила гостеприимства требуют, чтобы человека с дороги встретили едой и питьем. За отказ проявить гостеприимство к евреям аммонитяне и моавитяне были наказаны тем, что их мужчинам (даже если они принимали еврейство) было запрещено жениться на еврейках — входить в общину Господа (Йевамот). Это наказание тем, кто отказался сделать доброе дело, даже когда оно не было необходимо. Насколько же больше наказание тем, кто недобр к людям, которые нуждаются в доброте (Ваикра раба).


ПОМНИ, ЧТО СДЕЛАЛ ГОСПОДЬ, БОГ ТВОЙ, МИРЬЯМ ПО ПУТИ, КОГДА ВЫ ВЫХОДИЛИ ИЗ ЕГИПТА (Дварим, 24:9)


В письме к общественности Хафец Хаим цитирует Рамбана, который объясняет, что этот стих обязывает нас говорить детям и будущим поколениям, как предосудительно злословие (лашон ара). Мы должны сделать общеизвестным, как плохо говорить о других. Людям надо осознать, что прекратить злословить не просто похвально — это наша первейшая обязанность! К несчастью, слишком много евреев, соблюдающих другие мицвот, ведут себя так, будто к ним это не относится. Даже те, кто внимательно исполняет эту заповедь, похоже, гораздо меньше расстраиваются, когда услышат или скажут лашон ара, чем когда случайно съедят свинину. Поэтому мы должны учить людей тяжести греха лашон ара. Более того, приучая их не говорить это, вам самим будет легче следить за словами (Михтевей Хафец Хаим).


Если этот стих учит нас не говорить лашон ара, возникает вопрос, почему Тора плохо говорит о Мирьям? Рав Симха Зисель Зив пишет, что этим она учит нас важному принципу: разрешается сообщить о ком-то негативную информацию, если единственная цель этого — научить других праведному поведению. На примере ее незначительной ошибки (лишь поделилась чувствами о Моше с их братом) мы узнаем, как внимательно нужно следить за языком, чтобы не сказать лашон ара.


Хафец Хаим пишет: если человек видит у кого-то плохие черты (например, самонадеянность и тщеславие, раздражительность, отсутствие упорства в занятиях Торой) и боится, что его дети или ученики могут подражать ему, разрешается предупредить их о его недостатках. Запрещено плохо говорить о людях, если цель — унизить и лишить уважения. А если цель — побудить людей не поступать так, то не только разрешается сообщить о его плохом поведении, но это мицва. Надо прямо сказать, зачем вы упоминаете о его плохих поступках, чтобы не было недопонимания.


Даже если вся община ведет себя неправильно, чтобы не дать ей влиять на кого-то, можно рассказать о ее недостатках.


Если вы были свидетелем неправильного поведения какого-то человека, можно сказать об этом в своем предупреждении, как о факте. Но если не видели, а только слышали об этом, так и надо сказать, предупреждая людей не поступать так: «Я слышал от других, что…».


ЕСЛИ ДАЕШЬ БЛИЖНЕМУ В ДОЛГ, НЕ ВХОДИ В ЕГО ДОМ, ЧТОБЫ ЗАБРАТЬ ЗАЛОГ. ПОСТОЙ СНАРУЖИ, ЧТОБЫ ВЫНЕС ЗАЛОГ ЧЕЛОВЕК, КОТОРОМУ ТЫ ДАЛ В ДОЛГ. А ЕСЛИ БЕДЕН ЭТОТ ЧЕЛОВЕК, НЕ ЛОЖИСЬ СПАТЬ С ЕГО ЗАЛОГОМ, НЕПРЕМЕННО ВОЗВРАТИ ЕМУ ЗАЛОГ, ЧТОБЫ, КОГДА ЗАЙДЕТ СОЛНЦЕ, ЛЕГ ОН [спать] В СВОЕЙ ОДЕЖДЕ И БЛАГОСЛОВИЛ ТЕБЯ. И БУДЕТ ЭТО ТЕБЕ ПРАВЕДНОСТЬЮ ПЕРЕД ГОСПОДОМ, БОГОМ ТВОИМ (Дварим, 24:10–13).


Вот основные законы, ограничивающие право кредитора брать у должника вещь в залог:




    	1. Когда ссуда дана, кредитору запрещено входить в дом должника, чтобы взять что-то в залог (Хошен мишпат).


    	2. Кредитор не может силой брать вещь в залог и вне дома должника (Хинух; Сефер меирот эйнаим; Хошен мишпат).


    	3. Если кредитор хочет взять что-то в залог, он должен обратиться в раввинский суд, и суд назначит того, кто возьмет залог. Но и судебный исполнитель не имеет права входить в дом должника, а должен стоять снаружи и ждать, пока вынесет ему что-то (Хошен мишпат).


    	4. Судебный исполнитель не может брать утварь, которая нужна для приготовления еды. Но если должник сам дает ему или кредитору, разрешается ее принять (там же).


    	5. Запрещено брать залог у вдовы, когда ссуда дана, независимо от того, бедна она или богата (там же).


    	6. Если должник беден, и ему надо пользоваться вещью, данной в залог, кредитор обязан ее вернуть (там же).,


    	7. Ограничения в параграфах 1, 4 и 5 действуют только, если залог хотят взять, когда ссуда уже дана. Но если залог и ссуду дают одновременно, кредитор может войти в дом должника, чтобы получить залог, даже если вещью, которую дают в залог, пользуются для приготовления еды, а берет в долг вдова (Аѓават хесед).


    	8. Кредитору запрещено пользоваться вещью, данной в залог, даже если должник дал ее по своей воле (там же).





В ТОТ ЖЕ ДЕНЬ ДАЙ ЕМУ ПЛАТУ ДО ЗАХОДА СОЛНЦА, ПОТОМУ ЧТО ОН БЕДЕН И ДУША ЕГО ЖДЕТ ЕЕ, ЧТОБЫ НЕ ВОЗЗВАЛ ОН НА ТЕБЯ К ГОСПОДУ, И НЕ БЫЛО НА ТЕБЕ ГРЕХА (Дварим, 24:15)


Тора обязывает нас платить наемным работникам вовремя (Хинух). Отказ платить вовремя — нарушение позитивной и запрещающей заповедей (Ваикра, Хинух). Вот основные законы этой заповеди, как они изложены Хафец Хаимом:




    	1. Если вы наняли кого-то выполнить работу (например, портного, кузнеца или плотника), и он заканчивает ее днем, надо заплатить до захода солнца, а если заканчивает ночью — то до утра (Аѓават хесед).


    	2. Если работника наняли на неделю или месяц, нужно уплатить до наступления ночи последнего дня срока работы: недели или месяца (там же).


    	3. Обязанность платить вовремя лежит и на том, кто берет что-то внаем, например, квартиру (там же).


    	4. Даже ребенку, которого наняли выполнить поручение, например, посидеть с детьми или передать письмо, надо заплатить в день, когда кончил работу. Если речь идет о маленькой сумме, если не заплатить ее вовремя, может совсем об этом забыть. Это называется задержкой зарплаты, даже если сумма копеечная (Аѓават хесед; Нетив ѓахесед).


    	5. Однако наниматель совершает нарушение только, если может, но не платит. И если он способен занять деньги и заплатить, обязан это сделать (Аѓават хесед).


    	6. Отдавая вещь в починку, вы обязаны заплатить в день, когда ее вернут (там же).


    	7. Если у нанимателя к моменту оплаты есть только часть денег, пусть заплатит ее сразу и в том случае, если остальное сможет дать с опозданием (Аѓават хесед).


    	8. Наниматель нарушает эту заповедь, только если работник просит заплатить, а он вовремя не платит. Но если даже не просит, по ѓалахическому мнению, он все равно должен платить вовремя — делая это, он выполняет позитивную заповедь.


    	9. Если вы заранее знаете, что не сумеете вовремя заплатить, можно нанимать работника только, если вы заранее его об этом предупредили (там же).


    	10. Оплата отсроченным чеком не считается оплатой вовремя. Так разрешается платить только, если работник не возражает (Мицвот ѓайом).





Хафец Хаим говорил, что есть два вида торговцев. Одни столь неискусны, что портят даже лучшие товары, а другие могут заработать даже на том, что те выкидывают.


То же с мицвот. Одни пользуются каждой возможностью исполнить заповедь, а другие дают пройти мимо них сотням возможностей. Исполняйте мицву платить работникам вовремя. Многие всегда так делают, не сознавая, что это мицва. Делайте это, имея в виду, что исполняете мицву (Амуд ахесед).


Печатники варшавской типографии, где выпустили несколько книг Хафец Хаима, рассказывали его сыну, что его отец всегда платил вовремя. Был случай, когда кто-то увидел перед самым началом субботы, что Хафец Хаим бежит по переулку. Приближалось время зажигать свечи, и он удивился, почему рав так поздно вне дома. Оказалось, один из рабочих уже покинул типографию, когда Хафец Хаим пришел заплатить. Поэтому он взял адрес этого работника и побежал к нему домой, чтобы отдать деньги до наступления субботы и не нарушить запрет (Михтевей Хафец Хаим).


ЕСЛИ ЗАСЛУЖИТ ПОБОИ ВИНОВНЫЙ, ПУСТЬ ПРИКАЖЕТ СУДЬЯ ПОЛОЖИТЬ ЕГО И БИТЬ ПЕРЕД НИМ, СОГЛАСНО ЕГО ВИНЕ, ОПРЕДЕЛЕННОЕ ЧИСЛО РАЗ. СОРОК УДАРОВ МОЖНО ДАТЬ, НЕ БОЛЬШЕ, ПОТОМУ ЧТО ЕСЛИ ПРИБАВЯТ УДАРОВ, БУДЕТ ТВОЙ БРАТ УНИЖЕН ПЕРЕД ТВОИМИ ГЛАЗАМИ (Дварим, 25:2,3).


Когда суд постановил наказать определенным числом ударов розгами, нельзя давать больше ударов. Тем более, если не было суда.




    	1. Запрещено ударить даже того, кто начинает вас ругать и проклинать. Но если тот начнет вас бить первым, разрешается ответить, чтобы себя спасти. Но нельзя продолжать, когда он прекратит, если только он не начал драку опять. Даже если вам приходится бить кого-то, защищаясь, нельзя бить больше, чем необходимо (Шулхан арух арав).


    	2. Если кто-то пытается вас обокрасть, разрешается бить его, чтобы помешать ему (там же).


    	3. Запрещено бить человека, даже если он вам позволяет так делать (там же).


    	4. Родителям разрешается бить детей, но только чтобы научить их правильно себя вести (там же).





Однажды устраивая свадьбу, рав Йехезкель Шрага Альберштам, раввин Шиновера, отстранил одного свидетеля, потому что за день до этого видел, как тот сердился на маленького мальчика и бил его по лицу. Поскольку бить — нарушение запрета Торы, за которое по суду наказывают розгами, тот не годился в свидетели, пока не сделал тшуву (не раскаялся). Запрещается бить даже маленьких детей, если только это не требуется для улучшения их поведения (Рав Хаим Ури Фрейнд).


ОТСЕКИ ЕЙ РУКУ, ПУСТЬ НЕ ПОЖАЛЕЮТ ТВОИ ГЛАЗА (Дварим, 25:12)


Нам заповедано спасать жизнь преследуемого даже ценой жизни преследователя. Если можно остановить убийство, только ранив преследователя, мы обязаны это сделать. А если и это не может предотвратить убийство, должны убить того, кто пытается совершить убийство (Хинух).


НЕ ДЕРЖИ В СУМКЕ ДВУХ ВИДОВ ВЕСОВ, БОЛЬШИХ И МЕНЬШИХ. ПУСТЬ НЕ БУДЕТ В ТВОЕМ ДОМЕ ДВУХ ВИДОВ МЕР, БОЛЬШЕЙ И МЕНЬШЕЙ. СОВЕРШЕННЫМ И СПРАВЕДЛИВЫМ ПУСТЬ БУДЕТ У ТЕБЯ ВЕС. ПУСТЬ У ТЕБЯ БУДЕТ СОВЕРШЕННАЯ И СПРАВЕДЛИВАЯ МЕРА, ЧТОБЫ ПРОДЛИЛИСЬ ДНИ ТВОИ НА ЗЕМЛЕ, КОТОРУЮ ДАЛ ТЕБЕ ГОСПОДЬ, ТВОЙ БОГ. ПОТОМУ ЧТО ПРОТИВНЫ БОГУ ВСЕ, КТО ТАК ДЕЛАЮТ, КТО ПОСТУПАЮТ НЕПРАВЕДНО (Дварим, 25:13–16).


Эти фразы запрещают нам держать у себя неточные гири и меры. Даже если мы ими не пользуемся, ими может воспользоваться кто-то другой, не зная, что они нестандартные (Хинух; Хошен мишпат).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Проклят тот, кто бесчестит отца или мать. Ки таво
ПРОКЛЯТ ТОТ, КТО БЕСЧЕСТИТ ОТЦА ИЛИ МАТЬ (Дварим, 27:16)


Кто дерзит родителям или повышает на них голос, попадает в эту категорию (Пеле йоэц, раздел дибур), как и те, кто говорит о них лашон ара (Хафец Хаим, Введение).


Когда рав Ицхак Зеев Соловейчик, Брискер рав, был молод, люди несколько раз видели, что он залезает в свой дом через окно. Когда его спросили о странном поведении, он ответил, что его отец, рав Хаим из Бриска, сидел в комнате у входной двери и всегда вставал, когда он входил в дом, из уважения к ученому Торы.


 — Я много раз просил отца не беспокоиться из-за меня и не вставать, — сказал рав Ицхак Зеев, но он настаивал. Пришлось влезать в дом через окно, чтобы его не тревожить (Работейну).


ПРОКЛЯТ ТАЙНО ПОРАЖАЮЩИЙ БЛИЖНЕГО (Дварим, 27:24)


Если вы злонамеренно говорите о ком-то лашон ара и не хотите, чтобы жертва это узнала, кроме нарушения запрета лашон ара, вы навлекаете на себя это проклятие (Хафец Хаим).


ХОДИ ПО ЕГО ПУТЯМ (Дварим, 28:9)


Эта заповедь обязывает нас подражать Богу, то есть быть с людьми добрыми и сострадательными, потому что это Его путь. Как сказали наши мудрецы: «Как Бог милосерден и сострадателен, так и мы должны быть милосердными и сострадательными» (Хинух).


Тора не только запрещает жестокость и ненависть в действиях. Испытывать негативные чувства — уже плохо. Наши качества должны быть подобны Его качествам. Для исполнения обязанности уподобляться Творцу, помогая людям, мало стремления исполнить заповедь «Люби ближнего». Подражание Ему требует, чтобы стремление помогать вошло в нашу природу (Алей шур).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Помогая другим, вы обретаете подобие Б-гу. Берешит
Общаясь с людьми, помните: все мы созданы по образу Бога


БОГ СОТВОРИЛ ЧЕЛОВЕКА ПО ОБРАЗУ СВОЕМУ; ПО ОБРАЗУ БОГА СОТВОРИЛ ЕГО (Берешит, 1:27)


Сказал р. Акива: «Люби ближнего, как себя (Ваикра 19:18) — это великий принцип Торы».


Сказал Бен Азай: «Когда Бог создал человека, создал по образу Своему (Берешит 1:26) — этот принцип еще важнее»[bookmark: _ftnref2][2].


Бен Азай имел в виду: раз человек создан по образу Бога — значит, соответственно его надо уважать.


Помогая другим, вы обретаете подобие Богу


И СОТВОРИЛ БОГ ЧЕЛОВЕКА ПО ОБРАЗУ СВОЕМУ (Берешит, 1:27)


Хафец Хаим комментирует: «По образу Бога» означает способность человека уподобляться Творцу, который оказывает милость людям. Всякий, кто совершает добрый поступок, по-новому отражает Его деяния. А кто думает: «С какой стати я должен помогать другим?» — отчуждает себя от Бога.


Выживание человечества зависит от добрых дел. В радости или печали, все нуждаются в сочувствии и помощи. Это ясно всякому, кто об этом задумается.


Хесед (добрые дела) — такая важная заповедь, что Тора возвращается к ней снова и снова (Аѓават хесед — «Любовь делать добро»[bookmark: _ftnref3][3]).


Любите делать добро


Сказал пророк: «»Все, что от тебя требует Бог — поступать справедливо и любить хесед» (Миха). — «Надо искать возможность делать добро. Кто любит хесед, и в других пробуждает желание делать добро» (Аѓават хесед).


Хотя мы должны любить хесед, изучение Торы — важнее. Его не следует прерывать. Но если никто другой не может или не хочет совершить добрый поступок, это следует сделать нам, а потом вернуться к занятиям (Йоре деа).


Однажды, изучая Тору в синагоге Ковно (Каунас), р. Исраэль Салантер услышал разговор двух нищих, которые расположились в боковой комнатке. Один попросил другого проводить его к колодцу, потому что боится выходить ночью. А другой пробормотал, что не пойдет. Тогда р. Исраэль прервал занятия и пошел к колодцу, чтобы набрать воды для нищего (Хаей мусар).


Даже самое малое доброе дело — уже «мицва» — исполнение заповеди, и человек должен стараться ее выполнить. Например, разменять кому-то деньги — мицва (Хесед леАвраѓам). Фактически, каждый раз, передавая что-нибудь человеку, вы выполняете заповедь делать хесед (Пеле йоэц).


Но не надо все время просить других сделать для вас одолжение. Не беспокоить и не затруднять никого — тоже форма хесед (Ноам Элимелех).


 


 





 


[bookmark: _ftn1][1] По традиции, за год Тору по частям прочитывают из свитка вслух по субботам в синагогах всего мира и начинают снова. Главы этой книги — развернутый комментарий к законам об отношениях между людьми в этих разделах.


[bookmark: _ftn2][2] Иерусалимский Талмуд, Недарим, 9:4.


[bookmark: _ftn3][3] Сейчас в моем переводе на русский язык вышла книга с ежедневными уроками по классической книге Хафец Хаима «Аѓават хесед» — «Любите делать добро» — ежедневные уроки. —  Г.С.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Кто выступает в защиту еврейского народа, возвышается. Везот абраха
ВОТ БЛАГОСЛОВЕНИЕ, КОТОРЫМ МОШЕ, ЧЕЛОВЕК БОЖИЙ, БЛАГОСЛОВИЛ ПЕРЕД СМЕРТЬЮ СЫНОВ ИЗРАИЛЯ (Дварим, 33:1)


Мидраш комментирует: «Кто выступает в защиту еврейского народа, возвышается. Доказательство — Моше. Не называли его “человек Божий”, пока не стал выступать в защиту еврейского народа».


МОШЕ, ЧЕЛОВЕК БОЖИЙ (Дварим, 33:1)


Мидраш рассказывает: верхняя часть Моше была Божественной, а нижняя часть — человеческой (Дварим раба). Рав Исраэль Салантер объяснял, что, Моше был духовным существом, но когда шел к людям — был человеком. Талмуд (Ктубот) говорит, что человек должен быть связан с другими, понимать их нужды.


А БИНЬЯМИНУ СКАЗАЛ: ЛЮБИМЫЙ БОГОМ БУДЕТ С НИМ В БЕЗОПАСНОСТИ; ОКРУЖИТ ЕГО ЗАБОТОЙ И БУДЕТ ПРЕБЫВАТЬ МЕЖ ЕГО ПЛЕЧ (Дварим, 33:12)


Тора намекает здесь на святой Храм в уделе (на территории колена) Биньямина, на горе Мориа, Храмовой горе в Иерусалиме (Раши).


Мидраш говорит, что Храм находился в уделе Биньямина, а не других сыновей Яакова, потому что только он не участвовал в продаже Йосефа и не нес за это вины. Поскольку Храм должен был служить местом молитв к Богу о милосердии, Он не хотел пребывать в уделе тех, кто не проявил милосердия (Ялкут Шимони).


И МОШЕ ВЗОШЕЛ ИЗ ДОЛИНЫ МОАВА НА ГОРУ НЕВО, НА ВЕРШИНУ ПИСГИ, КОТОРАЯ ПЕРЕД ЙЕРИХОНОМ, И ПОКАЗАЛ ЕМУ БОГ ВСЮ ЗЕМЛЮ, ОТ ГИЛАДА ДО ДАНА (Дварим, 34:1)


Рамбан пишет: Моше увидел всю страну, которую впоследствии приобретет еврейский народ. Поскольку Бог сознавал великую любовь Моше к еврейскому народу, Он хотел, чтобы Моше порадовался судьбе своего народа, и для этого дал ему увидеть всю эту землю.


Слова Рамбана раскрывают одно из замечательных свойств Моше рабейну. Он очень хотел войти в обетованную землю, но Бог ему запретил. Как естественно было бы позавидовать тем, кто получил такую возможность! Но Моше действительно любил свой народ и радовался за него.


И ПОХОРОНИЛ [Бог] ЕГО [Моше] В ДОЛИНЕ, НА ЗЕМЛЕ МОАВ, НАПРОТИВ БААЛЬ ПЕОРА…(Дварим, 34:6)


Раби Симлай сказал: «Начинается Тора с хеседа и заканчивает хеседом. В начале Торы сказано, что Бог одевает нагих (Брейшит, 3:21), а в конце говорит, что Бог хоронит мертвого» (Сота, 14).


Талмуд продолжает: «Как Бог хоронит мертвого, так и мы должны подражать ему и хоронить мертвых» (там же).


Однажды рав Исраэль Салантер, читая утренние молитвы, услышал шумный спор глав двух похоронных обществ. Умерла бедная женщина, и оба говорили, что хоронить ее — обязанность другого. Прервав молитвы, рав Исраэль снял талит и тфилин, собрал несколько учеников и позвал присоединиться к нему для похорон этой женщины. Поскольку ни одно общество не хотело ее хоронить, то, в соответствии с прямым указанием заповеди (когда никто другой не может ее исполнить), каждый должен прервать занятия, чтобы оказать последний хесед умершему (Тнуат амусар).


Один знакомый рава Арье Левина встретил его по дороге на похороны. «Кого хоронят?» — спросил знакомый. «Не знаю», — ответил рав Левин. Увидев изумленный взгляд, он объяснил: «На объявлении о похоронах было написано, что тот пережил большие страдания, а страдания возвышают. Так что я совершаю последний хесед для возвышенного человека» (Иш цадик ѓайя).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Дружеская улыбка, доброе слово — это хесед. Берешит
Старайтесь почувствовать, что нужно людям


Дружеская улыбка, доброе слово — это хесед. Старайтесь помочь людям, прежде чем они попросят. Это не просто — им может не хватать именно того, что вам совсем ни к чему. Но когда вы начинаете сознавать, что людям надо помогать, возникают бесчисленные возможности делать добро (Алей шур).


Один человек часто приходил к р. Дов Баришу Вайденфельду, ребе из Чабина, чтобы поговорить и поделиться мыслями о Торе. Хотя тот говорил очень пространно, и в речах его было немного смысла, ребе всегда терпеливо его слушал. Кто-то спросил у ребе, зачем он тратит на этого человека столько драгоценного времени. Он улыбнулся и ответил: «А разве это не хесед?» (Работейну)


Один раввин вместе с женой посетил Хафец Хаима. Жена пожаловалась, что люди пользуются добротой мужа и обманывают его. «Верно — сказал Хафец Хаим — если человек всегда и всем делает добро, иногда может и пострадать. Но если бы не сочувствовал нуждам других, тогда бы они от него страдали. Придет день, когда на одну чашу весов положат все добрые дела человека, а на другую — все плохое, что сделал, и тогда он поймет, что лучше ему было страдать от своей доброты, чем вызывать чужие страдания (Амуд ахесед).


БОГ СОЗДАЛ ЧЕЛОВЕКА ИЗ ПРАХА ЗЕМНОГО И ВДОХНУЛ ЕМУ В НОЗДРИ ДЫХАНИЕ ЖИЗНИ, И СТАЛ ЧЕЛОВЕК ЖИВОЙ ДУШОЙ (Берешит, 2:7)


Автор классического комментирующего перевода Торы на арамейский язык Онкелос (римлянин, принявший еврейскую веру) определяет выражение “живой душой” (нефеш хая): душа, которая может говорить. Человек возвышается над всеми творениями тем, что Бог наградил его даром речи. Но этот дар следует применять по назначению — ради достойной цели. А кто пользуется им, чтобы плохо говорить о людях, считается ниже зверя. Зверь не может причинить вреда словом, а человек словом может убить[bookmark: 140c67f1fec23d0a__ftnref1][1].


Кто наговаривает на других — ниже животных


В дом р. Моше Пизичера вошла кошка и стащила со стола еду. Одна из внучек прогнала кошку из дома, ругая вдогонку. Р. Моше отчитал внучку за нехорошие слова. «Но, дедушка, это же только кошка!» — оправдывалась она. — «Верно, но ты осквернила свой рот» — ответил ей раби.


Вот как Тора описывает создание первой женщины:


И ГОСПОДЬ БОГ НАВЕЛ ГЛУБОКИЙ СОН НА ЧЕЛОВЕКА, И ТОТ ЗАСНУЛ. И ВЗЯЛ [Бог] ОДНО ИЗ РЕБЕР [человека], И ЗАКРЫЛ ЭТО МЕСТО ПЛОТЬЮ. И ПЕРЕСТРОИЛ ГОСПОДЬ БОГ ЭТО РЕБРО, ВЗЯТОЕ ОТ ЧЕЛОВЕКА, В ЖЕНЩИНУ, И ПРИВЕЛ ЕЕ К ЧЕЛОВЕКУ (Берешит, 2:21,22)


Сон Адама во время сотворения Хавы (Евы) — пример того, как муж должен относиться к жене. Временами разумнее вести себя так, будто он спит, и не обращать внимания на недостатки жены. Даже если жена пренебрегает желаниями мужа, он не должен сердиться и кричать. Не обращайте внимания на незначительные промахи, чтобы в доме не было ссор (Толдот Ицхак).


Р. Яаков Ицхак, Хозе (провидец) из Люблина, однажды попросил жену приготовить еду пораньше, чтобы осталось время выполнить одну мицву. Но еда оказалась готовой даже позже, чем обычно.


Естественно было бы рассердиться на жену, — сказал р. Ицхак, — ведь я хотел поесть пораньше, чтобы у меня осталось время выполнить волю Всемогущего. Но если так вышло, — неужели я должен пойти против Его воли и рассердиться?»[bookmark: 140c67f1fec23d0a__ftnref2][2]


 





[bookmark: 140c67f1fec23d0a__ftn1][1] Хафец Хаим, Шмират алашон — см. изложение на русском языке вместе с Сефер Хафец Хаим в книге «Законы достойной речи. Ежедневный урок» — Г.С.


[bookmark: 140c67f1fec23d0a__ftn2][2]Нифлаот ахозе миЛюблин.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Муж и жена должны уважать и почитать друг друга. Берешит
Истинная проверка на гневливость


Р. Элияѓу Лупьян однажды сказал: кто думает, что избавился от гневливости, обманывает себя. На деле, он сохраняет спокойствие лишь потому, что никто не действует ему на нервы. Истинное испытание способности человека не сердиться — поведение в кругу семьи, где всегда хватает поводов для раздражения (Лев Элияѓу).


Муж и жена должны уважать и почитать друг друга


ПОЭТОМУ ОСТАВИТ МУЖ ОТЦА И МАТЬ И ПРИЛЕПИТСЯ К ЖЕНЕ, И СТАНУТ ОДНОЙ ПЛОТЬЮ (Берешит, 2:24)


Рамбан объясняет: идея одной плоти уникальна для человека. Животные обычно соединяются на недолгое время и только физически — для создания потомства, следуя инстинкту продолжения рода. А святость брака делает людей близкими родственниками.


«Мудрецы заповедали, чтобы муж уважал жену больше себя и любил, как себя. И увеличивал расходы на ее нужды по мере роста благополучия. Он не должен нагонять на нее излишний страх и быть скорым на гнев» (Рамбам).


Р. Хаим Шмулевич, глава ешивы «Мир» в Иерусалиме, объяснял: «Если муж будет стараться исполнять свои обязанности, а жена — свои, они будут жить в любви и спокойствии. Проблемы начинаются, когда муж считает, что обязанности должна выполнять жена, а жена считает — что муж».


Менорат ѓамаор цитирует мидраш, где мудрая женщина наставляет дочь: «Служи мужу, будто он царь. Если будешь прислуживать ему, как служанка, он тебе будет служить, как слуга, и уважать тебя, как царицу. А попытаешься взять над ним верх — он станет твоим господином, и будешь в его глазах, как простая служанка».


Р. Элияѓу Десслер обычно говорил молодоженам, что секрет счастливой жизни заключается в том, чтобы каждый из супругов старался сделать свою пару счастливой. Но если один постоянно требует что-нибудь от другого, счастья им не видать (Михтав меЭлияѓу).


Р. Нафтали Амстердам вспоминал, что вскоре после того, как он женился, р. Исраэль Салантер спросил его:


— Реб Нафтали, ты делаешь хесед?


— Учитель, — ответил р. Нафтали, — у меня нет денег, чтобы кому-то одалживать.


— Я не это имел в виду, а помощь жене по дому, — сказал Р. Салантер. — Ты должен знать, что взял в дом не служанку, а жену, о которой сказали мудрецы: жена мужчины — это он сам (Бетув Йерушалаим).


Ученик р. Натана Цви Финкеля рассказывал, что однажды р. Натан спросил его, помогает ли он жене по дому перед субботой. Он сказал, что помогает. И добавил, что понимает, как важно оказывать уважение субботе — ведь Талмуд рассказывает, что делали по дому крупнейшие из мудрецов, готовясь к встрече субботы. Но вместо похвалы р. Финкель отчитал его: «Помогать тому, кто нуждается в помощи, — сказал он, — заповедь из Торы. Она распространяется даже на чужеземцев, тем более на жену. В пятницу к вечеру женщины обычно устают, и помогать им — большой хесед» (Тнуат ѓамусар).


Сначала Бог поместил мужчину и женщину в Ган Эден (райский сад) и разрешил есть все фрукты, кроме плодов с Древа познания добра и зла. А змей соблазнил жену отведать запретных плодов:


И УВИДЕЛА ЖЕНЩИНА, ЧТО ХОРОШО ЭТО ДЕРЕВО ДЛЯ ЕДЫ И ВОЖДЕЛЕННО ДЛЯ ГЛАЗ, И ЖЕЛАННО, ЧТОБЫ СТАТЬ РАССУДИТЕЛЬНЕЕ. ВЗЯЛА ЕГО ПЛОДОВ И ЕЛА; И ДАЛА ТАКЖЕ СВОЕМУ МУЖУ, И ОН ПОЕЛ (Берешит, 3:6)


Почему здесь не сказано, о каком дереве идет речь? Бог не хочет порицать ни одно из Своих созданий. Если бы Тора назвала его вид, люди могли бы сказать: «Из-за этого дерева был проклят весь мир» (Мидраш Танхума).


Если Бог спасает от стыда даже неодушевленные создания, тем более нужно ограждать от стыда людей.


Однажды р. Н.Ц. Финкель вел молитву перед общиной и вдруг запнулся. Все удивились, — он всегда говорил четко и без запинки, — а потом поняли, зачем он так сделал. В синагогу кто-то вошел сказать во время траура Кадиш. Ему было трудно читать на иврите, и, пока он выговаривал слова, кое-кто стал улыбаться. Чтобы уменьшить смущение скорбящего человека, запнулся и рав Финкель, будто и ему трудно читать (Хаей мусар).


Р. Арье Левина однажды вызвали в суд подтвердить, что он является для кого-то гарантом ссуды. Р. Арье не подписывал никаких гарантий. Более того, увидел, что его подпись на документе подделана. Но человек стоял там, опустив от стыда глаза, ожидая, что сейчас р. Левин раскроет его обман. Не желая его публичного позора, р. Арье предпочел признать «свою» подпись (Иш цадик ѓая).


Когда Адам и Хава съели запретный плод, они были изгнаны из Ган Эдена, но прежде чем их наказать,


БОГ СДЕЛАЛ ОДЕЖДЫ ИЗ КОЖИ АДАМУ И ЕГО ЖЕНЕ И ОДЕЛ ИХ (Берешит, 3:21)


Подражай Богу. Как Он одевал нагих, так и мы должны одевать (Сота). В идеале, бедному следует давать одежду хорошего качества (Рамбам). Но прежде чем выбрасывать вещь, представьте, может быть, для бедного старая одежда лучше, чем вообще никакой (Пеле йоэц). Но нужно подумать и о том, как при этом не поставить их в неловкое положение. Во многих общинах есть добровольцы, которые ходят из дома в дом, собирая ненужную одежду. Также принято, чтобы в общине был человек, который бы узнавал, какие организации и люди нуждаются в этой одежде.


Однажды, когда р. Элияѓу Лупьян был духовным наставником в ешиве «Кфар Хасидим», к нему зашел молодой человек и сказал, что думал побыть в ешиве несколько дней и уехать в четверг, но ему здесь так понравилось, что он просит разрешить ему остаться и на шабат. Р. Лупьян отнесся к нему сердечно: «Ты ведь планировал быть только до четверга, а теперь, когда остался с нами немного дольше, у тебя, наверное, нечего надеть на шабат, так возьми, пожалуйста, что-нибудь из моей субботней одежды» (Лев Элияѓу).


Р. Арье Левин однажды заметил у одного из учеников рваные ботинки. Конечно, мальчику срочно нужны были новые ботинки, но рав знал: если их просто ему купить, отец ученика будет недоволен. Поэтому на переменке, когда все выбежали во двор играть, р. Арье позвал этого мальчика к себе в кабинет и сказал, что хочет проверить его знания. Достал Талмуд и стал задавать вопросы, на которые тот должен был знать ответ, и он, разумеется, на все ответил.


— Прекрасно, — сказал рав, — за такой ответ полагается награда, — и вручил мальчику записку к местному сапожнику.


Там было написано, чтобы сапожник дал мальчику пару ботинок за счет р. Левина. А, кроме того, рав Арье дал мальчику записку к его отцу, где говорилось, что мальчик получил ботинки за отличную учебу (Симха Раз, «Цадик нашего времени»).


Одевая детей или пеленая младенца, родителям стоит думать, что они при этом исполняют мицву, уподобляясь Богу.


Р. Симлай сказал: «Велик хесед — им начинается Тора и им заканчивается. В начале говорится: И Он одел их (Берешит), — а в конце сказано: И Он (Бог) похоронил его (Моше)» (Сота).


Мудрецы учили, что добрые дела и слова больше, чем денежная помощь.


«Кто отрицает хесед, как будто отрицает Бога» (Коѓелет раба).


У Адама и Хавы была два сына, Каин и Авель. Оба принесли жертвы Богу. Жертва Авеля была принята Богом, а жертва Каина отвергнута, и за это Каин убил своего брата.


И СКАЗАЛ [Бог Каину]: ЧТО ТЫ СДЕЛАЛ? ГОЛОС КРОВИ ТВОЕГО БРАТА ВЗЫВАЕТ КО МНЕ ИЗ ЗЕМЛИ (Берешит, 4:10)


Когда Каин убил брата, Творец сказал, что на него ложится вина и за кровь всех потомков Авеля, которые могли от него произойти (Раши). Хафец Хаим объясняет: не только злодеяние и вред — но и любое доброе дело отзовется в потомках. Если вы учили ребенка Торе, и он стал богобоязненным человеком. А потом воспитал своих детей, которые продолжили его путь, вы получите награду за их добрые дела[bookmark: 140c68053d93ca61__ftnref1][1]. Рабейну Бахья ибн Пакуда пишет (в Ховот алевовот), что даже у человека, достигшего вершины преданности Богу, заслуга не так велика, как у того, кто способствует раскаянию грешников.


Кто хорошо влияет на других, ему добавляются их заслуги


Совершенствующий только себя, возможно, достигнет гораздо большего, чем тот, кто тратит время на воспитание других, но у второго заслуги воспитанников прибавляются к его заслугам (Ховот алевовот).


Ремесленник должен изо всех сил стараться делать самые лучшие вещи


А ХАНОХ ХОДИЛ С БОГОМ (Берешит, 5:24)


Мидраш рассказывает, что Ханох был сапожником и, работая, все время думал о возвышенном. Р. Салантер объясняет, что «возвышенное» здесь вовсе не означает нечто мистическое. Ханох думал, как лучше сделать каждый стежок, не обмануть заказчиков. Старался, чтобы обувь была удобной, люди ходили в ней и радовались. Главной его целью было помочь другим, а не просто продать обувь и заработать на жизнь (Михтав меЭлияѓу).


Р. Ицхак из Ворки однажды похвалил гостеприимство хозяина постоялого двора, который с большим уважением относился ко всем посетителям.


— Но он, же, берет с них деньги, — возразил кто-то.


— Конечно, — ответил р. Ицхак, — но для того, чтобы продолжать столь достойное дело. Тепло его приема и забота о людях доказывают, что он действительно любит гостей. Не бери он денег, он больше не мог бы оказывать гостеприимство» (Дерех цадиким).





[bookmark: 140c68053d93ca61__ftn1][1]Торат ѓабайт — Элбэна шель Тора.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Поколение Потопа нарушало все, но решение об их конце не было подписано, пока не провинились в воровстве. Ноах
БОГ СКАЗАЛ НОАХУ: КОНЕЦ ВСЯКОЙ ПЛОТИ НАСТУПИЛ ПРЕДО МНОЙ, ИБО НАПОЛНИЛАСЬ ЗЕМЛЯ ГРАБЕЖОМ (Берешит, 6:13)


Р. Йоханан сказал: «Приди и увидишь силу грабежа. Поколение Потопа нарушало все, но решение об их конце не было подписано, пока не провинились в воровстве» (Санѓедрин).


Мыдолжны осознать, как серьезно преступление украсть даже самую малую сумму, и удалиться от этого греха[bookmark: 140c68150d358c69__ftnref1][1]


В поколении Ноаха, когда кто-нибудь выставлял для продажи бобы, прохожие брали их без спроса на сумму меньше пруты (самая мелкая монета), тогда суд не мог заставить вора это вернуть. И один за другим обирали продавца, пока не оставалось ни боба. А он не мог потребовать наказать воров и вернуть имущество (мидраш Берешит раба).


Р. Зеэв Эйнѓорн в комментарии добавляет, что люди этого поколения, безусловно, воровали и по-крупному. Втайне каждый крал, сколько мог. А меньше пруты крали публично, и с этим мирились (Пируш махарзу).


Р. Шалом Швадрон заметил: «Не раз я видел, как люди входят в лавку, берут немного еды и не платят. Часто хозяин хотел бы, чтобы заплатили, да неудобно просить деньги за такое количество. Это надо осудить. Так поступали в поколении Потопа».


Развратилось поколение Ноаха, и Бог его уничтожил Потопом, но спас Ноаха и его семью, сказав ему:


СДЕЛАЙ СЕБЕ КОВЧЕГ ИЗ ДЕРЕВА ГОФЕР (Берешит, 6:14)


Бог мог спасти Ноаха разными способами. Почему Он заставил его строить ковчег? Раши объясняет: чтобы пробудить у людей любопытство. Наблюдая, как Ноах сто двадцать лет подряд строит ковчег, люди станут удивляться и спрашивать: «Зачем ты это делаешь?». А Ноах будет отвечать: «Святой, благословен Он, скоро наведет на мир Потоп», — может быть, они тогда раскаются (Санѓедрин).


Вызванный ннтерес дает шанс найти путь к сердцу[bookmark: 140c68150d358c69__ftnref2][2]


Один раввин пользовался этой идеей, чтобы отговаривать молодых людей жениться на нееврейках. Не всякий может воспользоваться его методом и не ко всем случаям он подходит. Это новый подход, и он доказал свою эффективность. Вот как этот раввин его описывает:


Я обычно встречаю молодого человека поздно вечером у синагоги и прошу зайти в главный зал. В это время там спокойно, более пятисот пустых мест, огни горят только позади и у Ковчега со свитками Торы. Затем говорю ему: «Открой Ковчег». Он может спросить: «Раби, сейчас?». А я отвечаю: «Да, сейчас». Он открывает Ковчег, и я прошу вынуть Тору. И снова он может спросить: «Раби, сейчас?» А я отвечаю: «Сейчас». И говорю ему страстно: «Брось! Брось Тору на пол! Встань на нее и плюй!» Молодой человек, конечно, говорит: «Раби, вы шутите!». Тогда я забираю у него Тору и возвращаю в Ковчег. И сразу с силой говорю ему: «Взяв жену другой веры, ты бросаешь Тору, топчешь ее, плюешь на нее!» — и продолжаю… Очень часто это воздействует на серьезных молодых людей, которые собирались жениться на нееврейках[bookmark: 140c68150d358c69__ftnref3][3].


Люди поколения Ноаха не раскаивались в своих злодеяниях. И Потоп уничтожил их. А Ноаху, который должен был пережить Потоп в Ковчеге, Бог сказал:


ВОЗЬМИ С СОБОЙ ВСЯКУЮ ПИЩУ, КОТОРУЮ ОНИ ЕДЯТ, И ХРАНИ. И БУДЕТ ПИЩЕЙ ДЛЯ ТЕБЯ И ДЛЯ НИХ (Берешит, 6:21)


На первый взгляд, слова «и будет пищей для тебя и для них» лишние. Р. Эльханан Вассерман предлагает объяснение: Описывая климат и плодородие на земле до Потопа, мидраш рассказывает, что тогда земля рождала несравненно больше, чем теперь. Ноах, который был пророком, знал, что после Потопа земля уже не будет такой плодородной. Но получил указание взять ровно столько, сколько необходимо, чтобы прокормить себя и семью во время Потопа. — Когда страдают другие, мы не должны искать наслаждений[bookmark: 140c68150d358c69__ftnref4][4].


В 1895 году во время большого пожара в Бриске (Бресте) сгорело много домов. Р. Хаим Соловейчик прилагал все силы, чтобы помочь людям, потерявшим кров. В этот период он спал не дома, а в боковой комнатке синагоги, на полу. Напрасно семья пыталась убедить его ночевать дома. «Я не могу спать в своей постели, когда у многих нет даже крыши над головой», — отвечал раввин Бриска (Ишим вешитот).


Во время Первой Мировой войны соседа р. Нахума Зеэва Зиваса несправедливо обвинили в том, что он шпион, и арестовали. Долгое время после этого в доме было мрачное настроение. И если кто-то семье начинал смеяться, р. Зивас сурово говорил: «Как мы можем смеяться, когда у соседей страдают?» (Тнуат ѓамусар)


Потоп уничтожил все живое на земле. Спаслись только Ноах и те, кто был с ним в Ковчеге. А потом Ноах выпустил голубя, чтобы он посмотрел, сошла ли вода:


НО НЕ НАШЕЛ ГОЛУБЬ МЕСТА, ЧТОБЫ ОТДОХНУЛА ЕГО НОГА, И ВЕРНУЛСЯ К НОАХУ В КОВЧЕГ, ИБО БЫЛИ ВОДЫ НА ПОВЕРХНОСТИ ВСЕЙ ЗЕМЛИ; И ПРОТЯНУЛ ОН РУКУ, ВЗЯЛ И ВНЕС ЕГО К СЕБЕ В КОВЧЕГ (Берешит, 8:9)


Р. Нафтали Цви Йеѓуда Берлин, глава ешивы Воложин, отмечает, что голубь не влетел в Ковчег. Только подлетел к нему. Когда он вернулся, во рту у него ничего не было, и он боялся, что хозяин не пустит его назад. Но Ноах умел сострадать, протянул руку и забрал голубя в Ковчег, чтобы тот отдохнул после тяжелого пути.


Р. Берлин добавляет: мы должны учиться у Ноаха:


 


Если человек не выполнил поручение по независящим от него обстоятельствам, благодарите его, будто выполнил[bookmark: 140c68150d358c69__ftnref5][5].


В начале все люди на земле говорили на одном языке. Уйдя с востока, пришли в долину Шинар и стали там жить.


И СКАЗАЛИ: ПОЙДЕМ, ПОСТРОИМ ГОРОД И БАШНЮ ВЕРШИНОЙ ДО НЕБА И СДЕЛАЕМ СЕБЕ ИМЯ, ЧТОБЫ НЕ РАССЕЯТЬСЯ ПО ЛИЦУ ВСЕЙ ЗЕМЛИ (Берешит, 11:4)


Автор комментария Ор аХаим объяснял рассеяние этого поколения: Люди хотели заселить часть земли и жить на ней, а остальное оставить пустыней. Вавилонская башня станет центром этой части, и по ней ее можно будет узнать издалека. Но Бог хотел заселить всю землю, поэтому рассеял людей.


Р. Хаим Соловейчик часто отмечал, что этот урок приложим и к распространению идеалов Торы. Ее соблюдение не должно быть уделом немногих, живущих в ограниченном месте. Стремиться к этому — значит повторять ошибку, которую совершило поколение рассеяния.


Не осуждайте, пока не выяснили все до конца


И СОШЕЛ БОГ УВИДЕТЬ ГОРОД И БАШНЮ, КОТОРЫЕ ПОСТРОИЛИ СЫНЫ ЧЕЛОВЕЧЕСКИЕ (Берешит, 11:5)


Раши цитирует мидраш Танхума о том, что Творцу не нужно было нисходить, чтобы видеть. Он сделал это, чтобы научить судей не осуждать никого, пока не выяснили и не поняли всю ситуацию. В широком смысле, это урок для всех, не только для судей в суде. Потому что все мы судьи — все судят поступки других. Так давайте не осуждать никого на основе слухов или случайных свидетельств. Мы должны смотреть на человека доброжелательно, пока обстоятельства не станут известны до конца, и не выяснится, что он, без сомнения, виновен по всем пунктам (Бейт Йехезкель).


Тот же принцип относится к учению. Как сказал Рава раву Папа и раву Ѓуна, сыну р. Йеѓошуа: «Если до вас дойдет мое законодательное решение и на первый взгляд покажется неверным, не отвергайте его, пока не придете и не обсудите со мной. Если мое решение основано на правильном рассуждении, я сумею его объяснить. А если нет, откажусь от первоначального решения» (Бава батра).


Когда был жив р. Зхарья, зять р. Леви, люди жаловались на него. Утверждали, что он собирает деньги, хотя в них не нуждается. Но когда умер, выяснилось, что все деньги он раздавал бедным (Йерушалми, Пеа).





[bookmark: 140c68150d358c69__ftn1][1]Йесод вешореш ѓаавода.


[bookmark: 140c68150d358c69__ftn2][2] Р. Мордехай Гифтер, Пиркей Тора.


[bookmark: 140c68150d358c69__ftn3][3] «Как воспрепятствовать женитьбе на нееврейке».


[bookmark: 140c68150d358c69__ftn4][4] См. Раши к стиху 7:7; Ковец маамарим.


[bookmark: 140c68150d358c69__ftn5][5]Ѓаэмек адавар, к этому стиху.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Почитайте за честь прислуживать родителям. Толдот
Мидраш рассказывает, что Эйсав всячески домогался кожаной одежды, которую Творец мира дал Адаму, чтобы его боялись и слушались звери. И она, наконец, достались ему, когда он убил Нимрода и снял ее с него. Теперь он надевал эти царские одежды, прислуживая отцу.


Р. Йеѓошуа бен Илем сообщили однажды во сне: «Будь счастлив: ты и мясник Нанас станете соседями в Будущем мире». Потрясенный р. Йеѓошуа проснулся. Он всю жизнь отдал изучению Торы и исполнению заповедей, и вот, он и простой мясник удостоятся в будущем мире одинаковой награды?


Сопровождаемый учениками, он решил найти Нанаса и выяснить, за что тот удостоился такой награды. Они ездили из поселения в поселение, пока не нашли. Ошеломленный визитом мудреца, мясник робко спросил, что привело его к нему. А р. Йеѓошуа, в свою очередь, поинтересовался, какие добрые дела тот совершает. Он ответил: «Родители мои старые и беспомощные, а я кормлю их и пою, умываю и одеваю».


Раби Йеѓошуа поцеловал его в голову и сказал: «Счастлив я, что удостоился быть твоим соседом в грядущем мире» (Седер адорот).


Сначала выразите человеку искреннюю заботу, а потом уже предостерегайте


ИЦХАК ПОЗВАЛ ЯАКОВА, БЛАГОСЛОВИЛ И ПОВЕЛЕЛ: НЕ БЕРИ ЖЕНЫ ИЗ ДОЧЕРЕЙ КНААНА (Берешит, 28:1)


Хафец Хаим говорил, что мы должны учиться у Ицхака, как предостерегать людей. Вначале Ицхак благословил Яакова, а потом уже сказал, чего ему не следует делать. Вы не всегда можете повлиять на человека, повышая голос. Но если дали ему почувствовать, что искренне его любите и желаете ему только добра, он с большей благосклонностью выслушает ваше предупреждение (аХафец Хаим).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Со всеми надо говорить вежливо и дружески. Ваеце
И ЯАКОВ ДАЛ ОБЕТ, И СКАЗАЛ: ЕСЛИ БУДЕТ СО МНОЮ БОГ И СОХРАНИТ МЕНЯ НА ПУТИ, ПО КОТОРОМУ ИДУ…(Берешит 28:20)


Мидраш говорит, что он просил Бога сохранить его от лашон ара (злословия) (Берешит раба). Хафец Хаим призывает нас учиться у Яакова: мы должны быть особенно внимательны, чтобы не говорить лашон ара, когда нам угрожает опасность. В опасности, человек остро нуждается в помощи, а злословие может оттолкнуть Бога, и Он не захочет ее оказать. Поэтому Яаков, зная коварство Лавана, просил Бога уберечь его от лашон ара (Шмират алашон).


Хафец Хаим рассказывает об одном мудреце прежних поколений, который до начала разговора о каких-либо мирских делах всегда молился, прося Бога уберечь его от лашон ара.


Со всеми надо говорить вежливо и дружески


Яаков в конце пути к Лавану встретил пастухов.


И ЯАКОВ СПРОСИЛ: ОТКУДА ВЫ, БРАТЬЯ? И СКАЗАЛИ: МЫ ИЗ ХАРАНА (Берешит, 29:4)


Р. Нафтали Цви Берлин пишет, что так вежливо и дружественно Яаков говорил с каждым. Поэтому и назвал этих пастухов «братья»[bookmark: _ftnref1][1].


Перед встречей с человеком, справьтесь о его семье и благополучии


ОН [ЯАКОВ] СКАЗАЛ ИМ: ЗНАЕТЕ ЛИ ВЫ ЛАВАНА, СЫНА НАХОРА? И СКАЗАЛИ: ЗНАЕМ. А ОН СПРОСИЛ: У НЕГО ВСЕ ХОРОШО? (Берешит, 29:5, 6)


Яаков справился о благополучии Лавана до встречи с ним, потому что надо по-разному приветствовать хозяина, в зависимости от того, радостен тот или печален (Сфорно).


И хорошо узнать заранее о семье хозяина: не разведен ли он, или бездетен, чтобы не сказать то, что может ранить.


Мы обязаны протестовать против несправедливости — даже если не знакомы с тем, кому сделано зло


И СКАЗАЛ ОН [Яаков пастухам]: ЕЩЕ ВЕЛИК ДЕНЬ, НЕ ВРЕМЯ СОБИРАТЬ СТАДА, НАПОИТЕ ОВЕЦ И ИДИТЕ ПАСТИ (Берешит, 29:7)


Когда Яаков увидел, что лежат стада, он подумал, что пастухи собираются их отвести в загоны. Поэтому напомнил им, что еще рано, время овцам пастись, и если они наемные пастухи, то рабочий день еще не закончился[bookmark: _ftnref2][2].


Праведного человека задевает несправедливость, даже если она творится между чужими людьми (Сфорно).


Порицайте, но не гневайтесь на того, кто вас обманул


Семь лет Яаков работал на Лавана, чтобы тот отдал ему в жены свою дочь Рахель. И когда годы прошли, Лаван устроил пышный свадебный пир:


А НА УТРО [после свадьбы]: АХ! ЭТО ЖЕ ЛЕЯ! — И СКАЗАЛ [Яаков] ЛАВАНУ: ЧТО ТЫ МНЕ СДЕЛАЛ? ВЕДЬ ЗА РАХЕЛЬ Я НА ТЕБЯ РАБОТАЛ! ЗАЧЕМ ОБМАНУЛ?! (Берешит, 29:25)


Удивительно владел собой Яаков. После семи лет тяжкой работы его обманули. Из-за козней Лавана вместо Рахели женился на Лее. Большинство людей впали бы от гнева в безумие, а он даже не рассердился, только упрекнул Лавана и спросил, зачем он это сделал[bookmark: _ftnref3][3].


Будьте особенно осторожны, когда говорите с тем, кто страдает


И РАХЕЛЬ УВИДЕЛА, ЧТО НЕ РОЖАЕТ ЯАКОВУ, ВОЗРЕВНОВАЛА К СЕСТРЕ[bookmark: _ftnref4][4]И СКАЗАЛА ЯАКОВУ: ДАЙ МНЕ ДЕТЕЙ! А ЕСЛИ НЕТ — Я УМРУ. И РАССЕРДИЛСЯ ЯАКОВ НА РАХЕЛЬ, И СКАЗАЛ: ЧТО Я ВМЕСТО БОГА, КОТОРЫЙ ЛИШАЕТ ТЕБЯ ПЛОДА ЧРЕВА (Берешит, 30:1, 2)


По мнению Сфорно, Яаков рассердило то, что Рахель считала беременность зависящей от него, а не от воли Творца. Он обиделся за Бога, вступился за Его честь, и это чувство оказалось сильнее его любви к Рахели. Тем не менее, в мидраше (Берешит раба) мудрецы утверждают, что ему следовало сдержаться. Несмотря на справедливость его порицания, он должен был принять во внимание ее состояние и не высказываться резко. За это он был наказан[bookmark: _ftnref5][5].


Сын Хафец Хаима пишет, что его отец всегда контролировал себя, говоря с нищими, хотя иногда те говорили такие вещи, что трудно было удержаться от гнева. Мудрецы (Мехилта и Мишпатим) учат, что запрет обижать вдову и сироту распространяется на всякого, кто страдает. Запрещено причинять им даже самое малое страдание или неудобство[bookmark: _ftnref6][6].


Мы всегда должны тщательно взвешивать свои слова, чтобы не причинить ими никакого вреда


Яаков после двадцати лет верной службы тестю отправился домой с женами и детьми. Однако перед уходом Рахель взяла у отца идолов, чтобы он им не поклонялся. Лаван погнался за Яаковом и обвинил в краже идолов. А он не только дал Лавану возможность искать пропажу, где тот захочет, но и произнес проклятие:


У КОГО НАЙДЕШЬ ТВОИХ БОГОВ — ПУСТЬ УМРЕТ (Берешит 31:32)


Сфорно пишет: Яаков подумал, что идолов взял для поклонения один из слуг. Ему не пришло в голову, что их взяла жена, причем из лучших побуждений — чтобы отец не служил им. Раши цитирует мидраш, согласно которому из-за этого проклятия вскоре умерла Рахель. Как мы должны быть внимательны к каждому слову!


Лаван перерыл все пожитки Яакова и ничего не нашел.


РАССЕРДИЛСЯ ЯАКОВ, СТАЛ СПОРИТЬ С ЛАВАНОМ, И ОТВЕТИЛ ЕМУ: ЧТО ЗА ЗЛО Я ТЕБЕ СДЕЛАЛ? КАК ПЕРЕД ТОБОЙ СОГРЕШИЛ, ЧТО ТЫ МЕНЯ ПРЕСЛЕДУЕШЬ? (Берешит, 31:36)


Мидраш указывает на сдержанность Яакова, несмотря на охвативший его гнев. Лаван обвинил его в краже, искал у него своих идолов и не нашел. И все же не сказал Лавану ничего обидного, что могло бы усугубить их ссору. Только защищался от обвинений и настаивал на своей невиновности.


Не следует ввязываться в спор, говорит Хафец Хаим, даже если вы абсолютно правы[bookmark: _ftnref7][7].


Ничего нельзя брать без разрешения, даже самой малости


Яаков сказал Лавану:


ВОТ, ДВАДЦАТЬ ЛЕТ Я У ТЕБЯ, У ОВЕЦ ТВОИХ И КОЗ НЕ БЫЛО ВЫКИДЫША, И НЕ ЕЛ Я БАРАНОВ ТВОИХ СТАД, И РАСТЕРЗАННЫХ ЗВЕРЯМИ НЕ ПРИНОСИЛ ТЕБЕ. МОЙ УБЫТОК ЭТО БЫЛ, И ТЫ ТРЕБОВАЛ ЕГО ИЗ МОЕЙ РУКИ, ДНЕМ УКРАДЕННОГО ИЛИ НОЧЬЮ. ДНЕМ СНЕДАЛ МЕНЯ ЖАР, НОЧЬЮ — ХОЛОД, И БЕЖАЛ СОН С МОИХ ГЛАЗ (Берешит, 31:38, 39, 40)


Р. Йерухам Левовиц говорит о величии Яакова. Лаван каждый раз его обманывал, а он многие годы тяжко трудился, был честен и смотрел за стадами Лавана, как за своими стадами. Порой люди считают себя свободными от всех обязательств по отношению к тем, кто их обманывает. Но не таковы наши праотцы[bookmark: _ftnref8][8].





[bookmark: _ftn1][1]АЭмек давар, к этому стиху.


[bookmark: _ftn2][2] Мидраш, цитируемый Раши.


[bookmark: _ftn3][3] Р. Йерухам Левовиц в Даат Тора.


[bookmark: _ftn4][4] Позавидовала ее добрым делам и сказала: «Не будь она большей праведницей, чем я, не удостоилась бы детей». — Мидраш, цитируемый Раши.


[bookmark: _ftn5][5] Р. Йерухам Левовиц в Даат Тора.


[bookmark: _ftn6][6]Михтевей Хафец Хаим, Дугма мидаркей ави.


[bookmark: _ftn7][7] Хафец Хаим о Торе.


[bookmark: _ftn8][8]Даат Тора, Лимудей мусрей аТора.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Всегда нужно провожать человека. Ваишлах
И СЫНЫ ИЗРАИЛЯ ДО СЕГО ДНЯ НЕ ЕДЯТ СМЕЩЕННЫЙ (седалищный) НЕРВ, ПОТОМУ ЧТО СДВИНУЛ [незнакомец] НЕРВ НА СУСТАВЕ БЕДРА ЯАКОВА (Берешит, 32:33)


Так объясняет «Даат зкеним» этот запрет: Яаков в ночь перед встречей с Эйсавом остался один, подвергся нападению и в изнурительной борьбе был ранен в бедро. А его дети повели себя неосмотрительно, оставив отца одного, поэтому Всемогущий наложил на потомков Яакова этот запрет, чтобы помнили — всегда нужно провожать человека.


Если человек покидает наш дом, мы обязаны проводить гостя — хотя бы на расстояние четырех «амот» (два метра)[bookmark: _ftnref1][1] и предупредить обо всех трудностях в пути (Аѓават хесед). [И если путь далек, дать ему еды на дорогу — так у нас принято].


И ПРИШЕЛ ЯАКОВ С МИРОМ К ГОРОДУ ШХЕМ, КОТОРЫЙ В СТРАНЕ КНААН, ПО ПУТИ ИЗ ПАДАН-АРАМА, И ПОСТАВИЛ СТАН ПЕРЕД ГОРОДОМ (Берешит, 33:18)


Талмуд (Шабат) говорит, что Яаков остановился там и сделал что-то для блага города. Рав сообщает, что стал чеканить монету. Шмуэль говорит, что открыл рынки, а р. Йоханан добавляет, что построил бани для жителей города.


Мидраш (Берешит раба) поясняет: Если мы получаем пользу в каком-то месте, надо быть ему благодарным и что-то для него сделать.


Р. Хаим Шмулевич считал, что это относится и к ешиве, в которую человек приходит учиться. Если ученик не может что-то сделать для ее материального блага, пусть улучшит ее духовное благосостояние, став для других примером.





[bookmark: _ftn1][1]Сефер меирот эйнаим, Хошен мишпат.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Родители не должны ставить  никого из детей в привилегированное положение. Ваешев
ВОТ РОДОСЛОВИЕ ЯАКОВА: ЙОСЕФУ БЫЛО СЕМНАДЦАТЬ ЛЕТ. И ПО ЮНОСТИ ОН ДОЛЖЕН БЫЛ ПАСТИ ОВЕЦ С БРАТЬЯМИ, СЫНОВЬЯМИ БИЛЃИ И ЗИЛЬПЫ, ОТ ЖЕН ЕГО ОТЦА. И ЙОСЕФ ПЕРЕДАВАЛ О НИХ ОТЦУ ПЛОХИЕ ВЕСТИ (Берешит, 37:2)


Хафец Хаим отмечает: Йосеф говорил о неподобающем поведении братьев только отцу. И хотел им только добра, их изменения. Но прежде надо было указать им на это и постараться самому их поправить. Тогда бы они ему объяснили недоразумение — он просто ошибался. За то, что Йосеф не обратился к ним с самого начала, он был наказан[bookmark: _ftnref1][1].


А ИСРАЭЛЬ ЛЮБИЛ ЙОСЕФА БОЛЬШЕ ВСЕХ СЫНОВЕЙ, ПОТОМУ ЧТО ОН БЫЛ СЫНОМ ЕГО СТАРОСТИ, И СДЕЛАЛ ЕМУ МНОГОЦВЕТНУЮ ОДЕЖДУ (Берешит, 37:3)


Талмуд учит: Родители не должны ставить никого из детей в привилегированное положение. Яаков дал Йосефу особую одежду, братья возревновали, и раздор между ними, в конце концов, привел к тому, что всем потомкам Яакова пришлось уйти в изгнание и рабство в Египет (Шабат, Тосафот).


Родители должны постоянно следить, чтобы их слова и действия не вызвали у братьев и сестер зависти или ревности. Последствия могут быть трагичными. «Почему ты не так прилежно учишься, как твой брат?», «Почему себя плохо ведешь, бери пример с сестры»? Подобные высказывания могут породить ревность и нелюбовь. Некоторые родители полагают, что их дети так любят друг друга, что между ними не может быть неприязни, но это большая ошибка. Даже если ребенок не проявляет враждебности, это не значит, что ее нет глубоко внутри или она не появится впоследствии.


И БЫЛО В ЭТО ВРЕМЯ [когда Йосефа продали в рабство в Египет] УШЕЛ ЙЕЃУДА ОТ БРАТЬЕВ (Берешит, 38:1)


Раши объясняет, что ушел, потому что они продали Йосефа. Братья перестали считать его лидером, увидев, в какую тоску впал отец, когда брата не стало. И заявили Йеѓуде: «Ты сказал его продать. А если бы сказал вернуть, мы бы тебя послушались».


Р. Йерухам Левовиц отмечает, что сначала братья собирались убить Йосефа, и только благодаря Йеѓуде сохранили ему жизнь. И хотя вместо страшного преступления, исправить которое уже невозможно, совершили меньшее, все же сердились на него за совет. Это типичное поведение преступника. Потом он раскаивается и у всех спрашивает: Почему же вы меня не предупредили.


Хафец Хаим рассказывает об одном человеке, который сделал что-то незаконное, и его должны были арестовать. Перед этим он попросил отвести его к своему раву и, увидев его, стал упрекать: «Как же ты мне такое позволил? Почему не предупредил, что меня поймают?»


Хафец Хаим говорит: если преступник не укоряет других за то, что его не остановили, значит, будет делать это в будущем мире[bookmark: _ftnref2][2].


Тамар, невестку Йеѓуды, обвинили в аморальном поведении:


И СКАЗАЛ ЙЕЃУДА [который был судьей]: ВЫВЕДИТЕ ЕЕ И СОЖГИТЕ. А КОГДА ЕЕ ВЫВЕЛИ, ОНА ПОСЛАЛА К СВОЕМУ СВЕКРУ [Йеѓуде], СКАЗАВ: Я БЕРЕМЕННА ОТ МУЖЧИНЫ, КОТОРОМУ ПРИНАДЛЕЖАТ ЭТИ ВЕЩИ; И СКАЗАЛА: УЗНАЙ, ЧЬЕ ЭТО: ПЕРСТЕНЬ С ПЕЧАТЬЮ, ПЕРЕВЯЗЬ И ПОСОХ (Берешит, 38:24, 25)


Раши комментирует, что Тамар не хотела публично позорить Йеѓуду, поэтому не сказала «От тебя у меня ребенок», а сказала: «От того, чьи вещи…» Она подумала: «Если признается, пусть признается, а не признается — лучше мне сгореть, чем опозорить его». Мудрецы учат (Бава меция): Кто стыдит другого публично, лишается удела в грядущем мире: позор горше смерти. Но это не относится к тому, кто убил — потому что убийца может раскаяться и за последующие добрые дела удостоится грядущего мира. А кто позорит другого публично, не сознает всей чудовищности своего поступка (Шаарей тшува).


Поскольку это очень тяжкое преступление, Хафец Хаим предупреждает, что не следует бывать в компании, где принято публично позорить и оговаривать других. В таком обществе нетрудно забыться и отпустить обидную шутку. А если вы не можете отойти от этих людей, будьте, по крайней мере, осторожны, помните об опасности, и даже если подумали что-то забавное о другом человеке, не говорите! (Ховат ѓашмира)


Бывает, чтобы спасти свою жизнь или жизнь другого человека, необходимо убить нападающего. Но если человеку говорят: «Убей другого, иначе убьют тебя», — тогда следует предпочесть смерть. Мудрецы говорят: «Твоя кровь не краснее крови другого человека».


Кто-то увидел, что р. Исраэль Хаим Каплан, духовный наставник Бейт Мидраш Эльон (в Америке), ужасно бледен, поспешил к нему и спросил, не болен ли он. Рав ответил: «Я сейчас видел, как один человек публично унижал другого. Мудрецы говорят, что стыдить кого-то прилюдно равносильно убийству».


В Восточной Европе у «шамеса», служки в синагоге, была обязанность: ранним утром зимою топить печь в синагоге. Благодаря этому приходящие на рассвете читать Теилим или поучиться до начала молитвы сидели в тепле. В одной синагоге шамес обычно полагался на нищих, которые собирались из-за города ночью и разжигали печь. Но нередко их не было, и синагога промерзала. Начали жаловаться. А потом жалобы прекратились; печь теперь всегда была по утрам раскаленной. Люди видели, что шамес хорошо делает свое дело, а тот считал, что это дело рук нищих. Никто не подозревал, что эту работу каждое утро выполнял раввин города Барановичи, р. Исраэль Яаков Любчанский. Однажды утром печь долго не разжигалась, потому что дрова были совсем сырые. Р. Исраэль Яаков засунул голову в печь, пытаясь раздуть огонь. В это время в синагогу вошел шамес и в темноте зимнего утра не узнал рава. Уверенный, что это нищий, он «шутки ради» пнул его сзади. Рав Любчанский знал, что если оглянется, шамес будет очень смущен. Поэтому засунул голову в печь еще глубже. Дым ел глаза и обжигал легкие, но он оставался в этом положении, дожидаясь пока шамес уйдет. А когда тот вышел, у рава уже не было половины бороды, ее спалил огонь[bookmark: _ftnref3][3]!


«ПРИЗНАЙ…»


Простой смысл слов Тамар в том, что она предлагает Йеѓуде признать свои вещи. Но Раши объясняет подтекст: Тамар говорит Йеѓуде, чтобы признал Творца, которому принадлежит все, и признал свое отцовство, чтобы не уничтожить три жизни: ее и еще не рожденных близнецов.


Тамар понимала, как трудно публично признаться, испытать всеобщий позор. Даже если для другого это вопрос жизни и смерти, люди все-таки могут колебаться, подвергать ли себя унижению. Поэтому Тамар молила Йеѓуду признать Творца, чтобы Богобоязненность помогла ему признаться в отцовстве[bookmark: _ftnref4][4].


Когда Йосеф был рабом в Египте, его оклеветали и бросили в темницу, куда поместили и провинившихся вельмож фараона. Вельможам приснились непонятные тревожные сны:


КОГДА ЙОСЕФ ПРИШЕЛ К НИМ УТРОМ, УВИДЕЛ, ЧТО ОНИ РАССТРОЕНЫ, И СПРОСИЛ ВЕЛЬМОЖ, КОТОРЫЕ БЫЛИ С НИМ В ТЕМНИЦЕ, В ДОМЕ ЕГО ХОЗЯИНА: ПОЧЕМУ ВЫ СЕГОДНЯ ПЕЧАЛЬНЫ? (Берешит, 40:6,7)


У Йосефа было достаточно оснований думать только о себе и никем не интересоваться. Ведь братья продали его в рабство, и в тюрьму он попал по ложному обвинению. Но он не замкнулся в себе, на своих бедах, но думал и о других, а когда видел, что им трудно, старался помочь.


Хафец Хаим пишет, что вообще похвально говорить меньше, но если вы видите удрученного человека, поднять его дух — нравственная обязанность, и для этого не следует жалеть слов, сил и времени (Ховат ашмира).


Несколько лет назад в Нью-Йорке одинокого прохожего остановил вооруженный человек. Под дулом ружья ему пришлось целый час выслушивать горестную исповедь незнакомца. Тот перечислял все свои беды, а, закончив, попросил прощения: «Несколько недель я искал кого-нибудь, кто бы выслушал мою историю, но никого не нашел, — сказал он. — Извини, что напугал тебя, мне просто необходимо было перед кем-то излить душу»[bookmark: _ftnref5][5].


Хотя это крайний пример, но люди очень часто мучаются, не находя никого, кто, сострадая, дал бы им выговориться. Мудрецы Талмуда понимали целительную силу такой исповеди и говорили: «Если неспокойно на сердце у человека, надо рассказать об этом другим» (Йома).


Ученик р. Исраэля Салантера однажды увидел его стоящим на углу улицы, занятым болтовней и шутками с незнакомым человеком. Ученик всегда видел рава очень серьезным и спросил, почему в этот раз он вел себя совсем иначе. Р. Салантер ответил, что у этого человека большие проблемы и тяжело на сердце, и он хотел как-то вывести его из подавленного состояния (Ор Исраэль).


Р. Акива Эгер, давая ответы на галахические вопросы, иногда был краток, а иногда отвечал пространно, в зависимости от того, с кем говорил. Когда сыновья собрались опубликовать его галахические решения, он написал им:


«Вы увидите, что нередко я углубляюсь в обсуждение теории, которое не связано непосредственно с практическим законом. Знайте, я делаю это, когда мой корреспондент подвергся многим испытаниям и сильно страдает. Тогда я отвечаю пространно, чтобы в свете этого обсуждения он обрел радость и позабыл о своих проблемах»[bookmark: _ftnref6][6].


Молодой талмид хахам, переживший недавно финансовый крах, задал очень трудный талмудический вопрос, на который окружающие не знали ответа. Когда р. Исраэль Салантер вошел в бейт амидраш (зал для занятий Торой), молодой человек с тем же вопросом обратился к нему. Рав признал трудность вопроса и сказал, что не видит решения. Когда молодой человек вышел, ученики рава Салантера, спросили, почему он так сказал, ведь, наверняка, он знал ответ.


 — Я хотел смягчить его страдания, — промолвил рав Салантер (Хаей амусар).


К р. Хаиму Озеру Гродзенскому из Вильно постоянно приходили за помощью. Но поскольку он был всемирно известный талмид хахам, просители нервничали, робели и не знали, как начать. Тогда рав принимался с ними шутить, чтобы им стало легче[bookmark: _ftnref7][7].
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[bookmark: _ftn7][7] Слышал от р. Симхи Вассермана, племянника р. Гродзенского.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Будь прокляты грешники — даже похвала их приносит ущерб. Микец
Фараону приснились два тревожных сна, а его мудрецы не могли их разъяснить так, чтобы он согласился с их толкованием. Виночерпий фараона, который прежде был в тюрьме вместе с Йосефом, разъяснившим его сон, рассказал об этом фараону и предложил спросить у Йосефа. Обратите внимание, как виночерпий рекомендовал его фараону:


БЫЛ ТАМ С НАМИ ЮНЫЙ ЕВРЕЙ, РАБ НАЧАЛЬНИКА СТРАЖИ, МЫ ЕМУ РАССКАЗАЛИ [наши сны], А ОН ИСТОЛКОВАЛ КАЖДОМУ ЕГО СОН (Берешит, 41:12)


Раши комментирует: «Будь прокляты грешники — даже похвала их приносит ущерб». Виночерпий как будто восхвалял способности Йосефа — но как:


а) наар: то есть молодой, глупый, недостоин величия;


б) еврей: чужестранец, даже не знает нашего языка;


в) раб: а написано в законе египетском, что раб не может управлять страной и носить царские одеяния.


Р. Йерухам Левовиц отмечает, что виночерпий, по сути, хотел похвалить его, ведь Йосеф проявил к нему сочувствие. Но с языка грешника не может сойти ничего вполне хорошего. Даже восхваляя, вставит что-то порочащее.


Йосеф стал полновластным премьер-министром Египта. В это время в Кнаане был голод, и братья Иосифа, не зная о его судьбе, пришли в Египет купить еды.


 


ЙОСЕФУВИДЕЛ БРАТЬЕВ И УЗНАЛ, НО НЕ ДАЛ ИМ СЕБЯ УЗНАТЬ И ГОВОРИЛ С НИМИ СУРОВО… И УЗНАЛ ЙОСЕФ СВОИХ БРАТЬЕВ, А ОНИ ЕГО НЕ УЗНАЛИ (Берешит, 42:7,8)


К словам «узнал Йосеф своих братьев» Раши приводит мидраш Он рассказывает что братья, когда их привели к Йосефу, чтобы он решил их судьбу, не испытывали к нему симпатии. А он узнал их и сострадал им.


Р. Хаим Шмулевич добавляет: это качество Йосефа. Он не хотел открыться братьям, пока не осознают свой грех, чтобы их переживания в Египте (согласно «Кли якар») послужили искуплением зла, которое они ему сделали. Но, поступая с ними сурово, глубоко им сочувствовал. В этом раскрывается подлинное величие Йосефа. Ведь сказано: «Месть слаще вина». Легче проявить снисхождение к тому, кто сделал зло, чем поступать с ним сурово, но при этом его любить.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Даже сильно переживая, сдерживайтесь, чтобы никого не смутить. Ваигаш
И НЕ МОГ БОЛЬШЕ ЙОСЕФ СДЕРЖИВАТЬСЯ ПЕРЕД ВСЕМИ, КТО СТОЯЛ ПЕРЕД НИМ, И ВОСКЛИКНУЛ: ПУСТЬ ВСЕ ВЫЙДУТ ОТ МЕНЯ. И НИКТО НЕ СТОЯЛ С НИМ, КОГДА ЙОСЕФ ДАЛ СЕБЯ УЗНАТЬ БРАТЬЯМ (Берешит, 45:1)


Удивительно самообладание Йосефа. Его переполняли чувства, он больше не мог скрываться от братьев. И все же не дал эмоциям затмить разум, не сказал ничего, пока не вышли все египтяне, чтобы братьям не было стыдно в присутствии посторонних[bookmark: _ftnref1][1].


Открыв себя братьям, он добавил:


А ТЕПЕРЬ НЕ ТОСКУЙТЕ И НЕ РАССТРАИВАЙТЕСЬ, ЧТО МЕНЯ ПРОДАЛИ, ИБО ЭТО БОГ МЕНЯ ПОСЛАЛ ПЕРЕД ВАМИ, ЧТОБЫ ВАМ СОХРАНИТЬ ЖИЗНЬ (Берешит, 45:5)


Р. Йерухам Левовиц комментирует: в такой ситуации именно братья должны были успокаивать Йосефа и просить у него прощения. А мы видим, что он просит их не горевать и не расстраиваться.


Мы должны сознавать: Шулхан арух определяет закон для тех, кто делает зло. Но и для тех, кому сделали зло. К сожалению, очень часто обиженный считает себя вправе воздать обидчику «по заслугам» и отомстить «злодею» (даже если тот причинил зло по ошибке), потому что поступает «справедливо». Но Йосеф опередил братьев и сам их стал успокаивать (Даат Тора).


Однажды нищий перепутал с кем-то р. Зунделя Салантера и стал его ругать и проклинать. Р. Зундель молчал. Прохожие, знавшие рава, возмутились и хотели схватить нищего, но р. Зундель сказал, чтобы не трогали его и дали ему излить гнев. Вечером рав пришел к нищему домой и попросил прощения за то, что расстроил его (аЦадик рав Зундель).


ТАК НЕ ВЫ, А БОГ МЕНЯ СЮДА ПОСЛАЛ — ОН ПОСТАВИЛ МЕНЯ НАМЕСТНИКОМ [отцом] ФАРАОНА, ГЛАВОЙ ЕГО ДОМА И ПРАВИТЕЛЕМ НАД ЕГИПТОМ (Берешит, 45:8)


Конечно, Творец дал свободу выбора человеку, поэтому он может сделать другому что-то плохое, а тот вправе противостоять. Но потом надо быть готовым простить. То, что сказал Йосеф братьям, было не просто попыткой спасти их от угрызений совести, он действительно так думал, выражал искренние чувства и простил их. Разве станет человек сердиться на камень, который в него бросили? Так видит жизнь Тора[bookmark: _ftnref2][2].


И ОТПРАВИЛ [Йосеф] СВОИХ БРАТЬЕВ [к ним домой в Кнаан], И КОГДА ПОШЛИ, СКАЗАЛ: ИДИТЕ С МИРОМ (Берешит, 45:24).


Раши объясняет: Йосеф видел, что братьям очень стыдно, поэтому они могли поссориться на обратном пути. Один станет говорить другому: «Это ты во всем виноват, из-за тебя Йосефа продали в Египет; ты говорил о нем лашон гара, поэтому мы его возненавидели». Поэтому он изо всех сил старался предотвратить ссору братьев, которая могла произойти не только в его присутствии, но и потом (Даат Тора).





[bookmark: _ftn1][1] Р. Йегуда Лейб Хасман в Ор огель.


[bookmark: _ftn2][2] Р. Йерухам Левовиц.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Каждый, кто поднял руку, чтобы ударить, даже если не ударил, уже считается грешником. Шмот
ДАВАЙТЕ УМУДРИМСЯ, ЧТОБЫ НЕ РАЗМНОЖИЛИСЬ [потомки Исраэля], А ТО, СЛУЧИСЬ ВОЙНА, ПРИСОЕДИНЯТСЯ К НАШИМ ВРАГАМ, СРАЗЯТСЯ С НАМИ И ВЫЙДУТ ИЗ СТРАНЫ (Шмот, 1:10)


В Талмуде (Сота) рассказывается, что фараон советовался с тремя людьми: Биламом, Иовом и Итро, решая, что сделать с евреями. Билам посоветовал преследовать и убивать, и впоследствии был убит евреями (Пинхасом, потомком Леви). Иов промолчал, и был наказан Творцом ужасными душевными и физическими страданиями. А Итро выступил в защиту евреев и удостоился того, что его потомки стали мудрецами Торы и вошли в Санѓедрин (высший еврейский законодательный орган).


На первый взгляд, непонятно, за что Иов так наказан. Фараон был настроен против евреев и все равно бы не послушал Иова, как и Итро, которому после его совета пришлось спасаться бегством от фараона.


Раввин Бриска, р. Ицхак Зеев Соловейчик, предложил объяснение. Иов знал, что бесполезно что-нибудь говорить, но обязан был поступить, как Итро. Когда делают больно, человек кричит. А если молчит — значит, ему не больно. Иов должен был это понять. Для этого ему были посланы страдания. Он узнал, что, хотя крики не помогают, но, когда человек страдает, он кричит. Иов не ощущал чужие страдания, как свои, и теперь ему пришлось страдать самому.


Хазон Иш пишет, как научиться сочувствию и состраданию: «Чтобы переживать чужую боль, как свою, прежде всего, изо всех сил старайтесь помочь и оберегайте человека от страданий. Эти действия вызовут положительные эмоции. И, конечно, надо молиться, чтобы человеку стало хорошо, даже если поначалу вы не ощущаете его боли»[bookmark: _ftnref1][1].


НО БОЯЛИСЬ БОГА АКУШЕРКИ И НЕ ДЕЛАЛИ, КАК ГОВОРИЛ ИМ ЦАРЬ ЕГИПТА, ОСТАВЛЯЯ ДЕТЕЙ ЖИТЬ (Шмот, 1:17)


Р. Йеѓуда Лейб Хасман, в своем комментарии приводит пример. Представим, что человек хвалит кого-то перед другими за то, что тот сделал много добра — спас тысячи жизней. И вдруг кто-то спросит: «А он Богобоязненный?» Скорее всего, большинство слушателей возмутится: «Какая разница? Разве это умаляет то, что он сделал?»


Так и в нашем стихе. Акушерки рисковали жизнью, нарушая приказ фараона убивать еврейских младенцев. Тысячи еврейских детей они не только оставили жить, но и кормили. Как велик был их героизм! «Кто спас одного человека — как будто спас весь мир» (Санѓедрин). Тем более эти акушерки, которые спасли столько жизней! Однако Тора, прославляя их, начинает не с этого. «Но боялись Бога акушерки и не делали, как говорил им царь Египта». Тора подчеркивает, что главным у них была Богобоязненность. Их добродетель проистекала из страха перед Богом. Именно благодаря этому страху женщины смогли обрести такую смелость — ослушаться приказа могущественного царя (Ор йогель).


В ТЕ ДНИ ВЫРОС МОШЕ, ВЫШЕЛ К БРАТЬЯМ, УВИДЕЛ ИХ СТРАДАНИЯ И УВИДЕЛ, КАК ЕГИПТЯНИН БЬЕТ ЕВРЕЯ, ОДНОГО ИЗ ЕГО БРАТЬЕВ (Шмот, 2:11)


Раши цитирует мидраш (Шмот раба), где говорится, что Моше сочувствовал братьям.


Это первое, что сообщает Тора о Моше. Еврейский народ был в рабстве в Египте, а он, взятый дочерью фараона как приемный сын, вырос в царском дворце в спокойствии, довольстве и роскоши, не зная страданий и унижений народа. Но в этом и величие Моше: он намеренно покинул дворец, чтобы выйти к народу и проникнуться его страданием, чтобы боль всех евреев стала его болью. За это, говорит мидраш, он удостоился стать лидером народа и получить Тору на горе Синай.


Моше заботился о каждом человеке. Когда увидел, что одному из его братьев угрожает смертельная опасность, рискнул привилегированным положением члена царской фамилии и даже жизнью, чтобы его спасти (стих 12).


ВЫШЕЛ НА ВТОРОЙ ДЕНЬ, УВИДЕЛ, ЧТО ССОРЯТСЯ ДВА ЕВРЕЯ, И СКАЗАЛ ГРЕШНИКУ: ЗАЧЕМ БЬЕШЬ БЛИЖНЕГО СВОЕГО? (Шмот, 2:13)


Талмуд объясняет, что Моше назвал раша (грешником) того, кто еще не ударил другого, только занес руку. Но каждый, кто поднял руку, чтобы ударить, даже если не ударил, уже считается грешником (Санѓедрин). Талмуд добавляет: кто ударил еврея по щеке — как будто ударил Бога.


Тот, кто поднял руку на человека, не только называется грешником, он, по закону, и есть грешник. Этого достаточно, чтобы лишить его права свидетельствовать в суде (Хошен мишпат).


ПРИШЛИ ПАСТУХИ, И ПРОГНАЛИ ИХ [дочерей Итро]; НО ВСТАЛ МОШЕ, СПАС ИХ И НАПОИЛ ИХ СКОТ (Шмот, 2:17)


Показав доброту Моше к своему народу, Тора рассказывает, что так же он относился к людям из другого народа. Из-за того, что он заступился за еврея, Моше пришлось бежать из Египта, спасая жизнь. Он пришел в Мидьян и увидел, как пастухи обижают дочерей Итро, отгоняя от колодца. Хотя он уже пострадал за свою доброту и был один в чужой стране, не зная ее порядков, но не мог снести несправедливости и вступился, чтобы помочь незнакомым людям. И не только спас дочерей Итро, но и напоил их скот (Хохма умусар).


Лучше уйти в пустыню, чем украсть


А МОШЕ ПАС СКОТ ИТРО, СВОЕГО ТЕСТЯ, СВЯЩЕННИКА МИДЬЯНА, ПОВЕЛ СКОТ ЧЕРЕЗ ПУСТЫНЮ И ПРИВЕЛ К ГОРЕ БОЖЬЕЙ ХОРЕВ (Шмот, 3:1)


Раши приводит мидраш, где рассказывается, как Моше ушел пасти в пустыню, чтобы, не дай Бог, не произошла кража, если его овцы потравят чужие поля или луга (Шмот раба).


Судя по тому, где Моше оказался с овцами (выйдя из Мидьяна, он пришел к горе Синай), мы видим, как далеко он был готов идти, лишь бы не совершить греха.


Не берите на себя лишнюю вину


Бог повелел Моше сообщить угнетенным потомкам Израиля, что Он освободит их из рабства.


И ОТВЕТИЛ МОШЕ, И СКАЗАЛ: НЕ ПОВЕРЯТ МНЕ, И НЕ СТАНУТ СЛУШАТЬ ГОЛОСА МОЕГО, СКАЖУТ, НЕ ЯВЛЯЛСЯ МНЕ БОГ. И СПРОСИЛ БОГ: ЧТО У ТЕБЯ В РУКЕ? И ОТВЕТИЛ: ПОСОХ. И ВЕЛЕЛ ЕМУ: БРОСЬ ЕГО НА ЗЕМЛЮ. И БРОСИЛ НА ЗЕМЛЮ, А ТОТ СТАЛ ЗМЕЕМ. И УБЕЖАЛ ОТ НЕГО МОШЕ (Шмот, 4:1–3)


Моше сказал, что народ не поверит, и это был лашон ара на народ, за это он был наказан[bookmark: _ftnref2][2].


Хафец Хаим спрашивает, почему его слова были восприняты как лашон ѓара. Ведь он имел в виду только получить какие-то знаки и ими убедить народ в том, что действительно говорил с Богом и является Его посланником, исполнителем Его воли. Если его слова имели смысл, почему их следует считать лашон ара?


Хафец Хаим отвечает от имени р. Элияѓу Шика: высказывание «Они не поверят мне» носит абсолютный характер. Моше следовало сказать «А что, если они мне не поверят?» Он имел право это предположить, но у него не было права утверждать, что ему не поверят (Шмират алашон).


Это учит нас важному принципу: даже если человеку иногда позволено высказаться с осуждением других, он должен остерегаться сказать что-нибудь лишнее[bookmark: _ftnref3][3].


Всеми силами остерегайтесь возбуждать зависть к себе


И СКАЗАЛ [Моше]: ПОЖАЛУЙСТА, ГОСПОДИН МОЙ, ПОШЛИ КОГО-НИБУДЬ — КОГО ПОШЛЕШЬ (Шмот, 4:13)


Раши (стих 10) цитирует мидраш, который объясняет, почему семь дней Моше отказывался возглавить народ, чтобы вывести его из Египта, — он не хотел оказаться выше Аѓарона, старшего брата, и пробудить его зависть. Мидраш говорит, что он согласился, только когда АШем сказал: «Когда увидит тебя Аѓарон, он будет счастлив».


Есть реклама: «Приобрети это, и все тебе будут завидовать!» Нам, евреям, не только запрещено завидовать самим, но и не следует давать поводы для зависти. И на это не надо жалеть никаких сил. Моше ради этого готов был на невероятную жертву. Уровня его нам не достичь, но мы обязаны делать все, что в наших силах, чтобы избегать чьей-либо зависти. Не следует хвастать и много говорить о своей работе, зарплате, способностях и планах, а также о детях.


Бог уверил Моше, что он может не беспокоиться — Аѓарон не станет завидовать:


И КОГДА УВИДЕЛ ЕГО [Аѓарон], ОБРАДОВАЛСЯ В СЕРДЦЕ СВОЕМ (Шмот, 4:14)


Мидраш (Шмот раба) говорит, что Аѓарон удостоился хошен мишпат (части одежды Первосвященника, нагрудника с 12-ю камнями, который показывал ответ Всевышнего на вопросы) за то, что был искренне рад, приветствуя Моше.


И БИЛИ РУКОВОДИТЕЛЕЙ СЫНОВ ИЗРАИЛЯ, КОТОРЫХ ПОСТАВИЛИ НАД НИМИ НАДСМОТРЩИКИ ФАРАОНА (Шмот, 5:14)


Эти руководители были евреи, жалели своих братьев и не заставляли выполнять норму, установленную фараоном. А когда передавали изготовленные евреями кирпичи египетским надсмотрщикам, те били их за то, что не выжимают из работников все до конца, и норма не выполнена (Шмот раба).


Руководители сынов Израиля не пользовались служебным положением, а шли на страдания, лишь бы помочь своим подчиненным (Махане Исраэль).


Проявлять высокомерие и надменность к подчиненным строго запрещено. Некоторые авторитеты считают это одной из 613-и заповедей Торы[bookmark: _ftnref4][4].





[bookmark: _ftn1][1]Ковец игрот Хазон Иш.


[bookmark: _ftn2][2] Раши к стихам 3, 6.


[bookmark: _ftn3][3]Хафец Хаим; Беер маим хаим, о возможных исключениях.


[bookmark: _ftn4][4]Сефер меирот эйнаим, Беер маим хаим.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Не только Всевышний слышал вопль народа, но и каждый еврей слышал, как кричит от страданий другой. Ваэра
И Я ТОЖЕ УСЛЫШАЛ ВОПЛЬ СЫНОВЕЙ ИЗРАИЛЯ (Шмот, 6:5)


Р. Моше Софер, автор книги Хатам Софер, объясняет, что слово «тоже» здесь означает, что не только Всевышний слышал вопль народа, но и каждый еврей слышал, как кричит от страданий другой. Хотя порабощен был весь еврейский народ, и все страдали, они сочувствовали боли других и не забывали об их нуждах.


Никогда не говорите никому: «Не надо мне твоих проблем, не хочу слушать, мне хватает своих неприятностей».


Когда р. Дов Бариш Вайденфельд, ребе из Чабина, услышал, что его жена умерла, ему стало очень больно. Но сразу после этого он спросил, как здоровье женщины, с которой та лежала в палате, и выразил надежду на то, что смерть жены не усугубит болезни соседки (Работейну).


И БОГ СКАЗАЛ МОШЕ, СКАЖИ АЃАРОНУ: ВОЗЬМИ ТВОЙ ПОСОХ И ПРОТЯНИ РУКУ НАД ВОДАМИ ЕГИПТА, НАД РУЧЬЯМИ, РЕКАМИ И ОЗЕРАМИ, И НАД ВСЕМИ СОБРАНИЯМИ ВОД, И СТАНУТ КРОВЬЮ. И БУДЕТ КРОВЬ ВО ВСЕМ ЕГИПТЕ И В СОСУДАХ ИЗ ДЕРЕВА И КАМНЯ (Шмот, 7:19)


Раши цитирует мидраш (Шмот раба), согласно которому АШем поручил произвести две первые казни — «кровь» и «лягушки» — Аѓарону, а не Моше, потому что тот был обязан воде своим спасением: младенцем его бросили в корзинке в Нил, и он не утонул. Вода оказала ему благодеяние, и ему было бы неудобно ее наказывать.


Вода — неодушевленный объект, лишенный свободы воли. Но если человек получил удовольствие даже от неодушевленного предмета, он должен относиться к нему бережно, с уважением, не ломать и не портить, хотя тот не чувствует боли. Как сказано в Талмуде (Бава кама): «Если напился из колодца, не бросай в него камни». Смысл: будь благодарен тому, кто сделал тебе хорошее. Однако нельзя пренебрегать и буквальным значением этого высказывания[bookmark: 142630fc7fd5e03e__ftnref1][1].


Р. Йехезкель Сарна, рош ешива «Хеврон», говорил, что обязанность быть благодарным колодцу относится, прежде всего, к духовному колодцу. Если вы изучали Тору у учителя или в ешиве, цените, чего достигли. Не бросайте камни — не говорите плохо о духовных колодцах, из которых вы пили (Длиот Йехезкель).


Однажды вечером Хафец Хаим ел суп и все время нахвалил. Присутствующим показалось странным, что рав столько внимания уделяет еде. Потом они поняли, что он хотел доставить удовольствие хозяйке. Он прекрасно понимал, что ей, которая так много времени и сил тратит на приготовление пищи, будет очень приятно слышать, что ее труд оценили (Ѓамеорот агдолим)[bookmark: 142630fc7fd5e03e__ftnref2][2].


Когда в его ешиве была какая-нибудь особая встреча, р. Моше Файнштейн шел на кухню и благодарил повариху за работу. Однажды в конце особой трапезы несколько человек подошли краву с галахическим вопросом. Р. Файнштейн углубился в проблему и забыл зайти на кухню. На следующий день повариха была очень взволнована, когда рав специально позвал ее к телефону, чтобы сказать спасибо (слышал от р. Моше Лазеруса).





[bookmark: 142630fc7fd5e03e__ftn1][1]Шита мекубецет, Бава кама.


[bookmark: 142630fc7fd5e03e__ftn2][2] Рассказывают о женщине, которая однажды подала семье на ужин корм для скота, после того, как двадцать лет ждала слов благодарности: «Я никогда не слышала ничего, что могло бы навести меня на мысль, что вы заметите разницу», — сказала она, когда ее семья заявила, что она, наверное, сошла с ума (Пиркей анѓагат абайт).


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Соблюдать союз Авраама. Бешалах
После чудесного перехода через Красное море и гибели врагов еврейский народ воспел Богу песнь благодарности и славы:


ВОТ МОЙ БОГ, И ПРОСЛАВЛЮ ЕГО (Шмот 15:2)


В Талмуде (Шабат) говорится в связи с этим: «Исполняя заповеди Бога, прославляйте их». Рамбам пишет: «Давайте голодным самую вкусную, сладкую еду, и лучшие одежды тому — кто нуждается»[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftnref1][1].


К р. Залману Бер Бамбергеру, раввину Вюрцбурга, когда он читал лекцию по Талмуду, подошел бедняк и сказал, что ему нужны башмаки. Рав прервал лекцию и принес пару своих ботинок. Один из учеников заметил, что это была недавно купленная, лучшая обувь рава.


— Почему вы не дали старые ботинки?— спросил ученик.


— У него уже были старые рваные башмаки, я хотел дать ему самые хорошие, — ответил рав (Еврейские лидеры).


В ДОБРОТЕ СВОЕЙ ТЫ ВЕЛ НАРОД, КОТОРЫЙ ОСВОБОДИЛ, И НАПРАВИЛ МОЩЬЮ В ТВОЮ СВЯТУЮ ОБИТЕЛЬ (Шмот, 15:13)


В Тана девейЭлияѓу рассказывается, что в евреи в Египте договорились: делать друг другу хесед, соблюдать союз Авраама, Ицхака и Яакова, служить только Небесному Отцу и не отказываться от языка своего отца Яакова. Еврейский народ пытался спастись от жестоких указов фараона, и в рабстве евреи надеялись, что за взаимное добро Творец тоже сделает им хесед и освободит от страшных преследований, что действительно привело к их спасению. Хафец Хаим добавляет: это урок на все времена, для всех поколений. Делая хесед согласно традиции нашего народа, мы приближаем Окончательное Избавление (Аѓават хесед).


И МОШЕ СКАЗАЛ ЙЕЃОШУА: ВЫБЕРИ НАМ ЛЮДЕЙ, И ВЫЙДУТ СРАЗИТЬСЯ С АМАЛЕКОМ (Шмот, 17:9)


Раши комментирует: «Выбери нам» — мне и тебе. Моше сравнивает себя со своим слугой и учеником Йеѓошуа. Поэтому мудрецы учат: «Пусть честь ученика будет для тебя так же дорога, как твоя честь»[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftnref2][2].


Когда дети р. Акивы Эгера готовили к изданию его респонсы (ответы на ѓалахические вопросы), р. Эгер написал им: «Среди них вы найдете много посланий к тем, кто прежде учился у меня в ешиве. Пожалуйста, не называйте их моими учениками — сам я их так никогда не называл. Откуда я знаю, кто у кого больше учится?»[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftnref3][3]


К Хазон Ишу пришел однажды учитель и спросил, стоит ли ему поменять профессию на огранщика алмазов.


— А разве сейчас ты не огранщик алмазов? — спросил Хазон Иш[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftnref4][4].


Если ученики не понимают, чему их учит учитель, он не должен на них сердиться. Просто должен повторять материал снова и снова, пока не поймут[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftnref5][5].


А ученик не должен говорить «Я понимаю», пока действительно не поймет. И должен просить повторить все сначала, пока ему не станет все ясно.


У р. Преда был ученик, которому приходилось повторять все по четыреста раз, пока до него, наконец, доходило. Однажды во время занятий с ним кто-то прервал учителя и позвал выполнить мицву.


Р. Преда закончил обычные четыреста раз, но ученик все еще не понял.


— Что случилось сегодня? — спросил раби Преда.


— Когда тебя позвали выполнить мицву, я уже не мог сосредоточиться, — ответил ученик. — Все время думал: а вдруг вы уйдете прямо сейчас.


Тогда р. Преда повторил урок еще четыреста раз. За это Бог даровал ему исключительно долгую жизнь, и все его поколение удостоилось олам аба (грядущего мира) (Эрувин).


Учитель должен быть искренне заинтересован не только в усвоении материала, но и в самом ученике, в его благе. Он должен быть справедлив[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftnref6][6], признавать свои ошибки (Звахим) и не давать обещаний, которые не в состоянии выполнить (Сукка). Недостойно отпускать саркастические замечания в адрес учеников (Бава меция).


Учитель должен постоянно учиться.


До сих пор мы говорили, как должен себя вести учитель по отношению к ученику. А теперь рассмотрим, как ученики должны относиться к учителю.




    	1. Ученик должен уважать и почитать учителя Торы больше, чем своих родителей (Йоре деа). Потому что родители привели его к жизни в этом мире, а учитель Торы ведет к жизни в будущем мире.


    	2. Мицва для ученика — прислуживать своему учителю Торы (например, носить его вещи), и учитель не должен возражать, чтобы ученики это делали.


    	3. Не почитать своего учителя — грубое нарушение.


    	4. Надо вставать, когда мимо проходит тот, кто научил тебя хотя бы одному слову Торы. Талмид хахам, который не встает перед своим учителем Торы, называется грешником.





Р. Элияѓу Меир Блох однажды сказал ученикам: «Не приходило ли вам в голову, что я прекрасно понимаю, как глупо выгляжу в ваших глазах, настаивая, чтобы вы передо мной вставали? Но что поделать? Это ѓалаха, а я должен вас учить ѓалахе» (Джуиш обзервер).





[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftn1][1]Ѓилхот исурей мизбеах, 7:11.


[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftn2][2] Цитируется в Йоре деа.


[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftn3][3] Введение к «Тшувот раби Акивы Эгера».


[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftn4][4] Биография Хазон Иша.


[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftn5][5] Рамбам, Ѓилхот талмуд Тора, Йоре деа.


[bookmark: 14319e237837d34f_14319dd4028a7084__ftn6][6]Шивити бевейт аШем.


С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер
Мудрец Торы должен быть очень внимательным к людям. Итро
И СКАЗАЛ ОН МОШЕ: Я ТВОЙ ТЕСТЬ, ИТРО, ПРИШЕЛ К ТЕБЕ; И [пришли] ТВОЯ ЖЕНА, И ДВА ТВОИХ СЫНА С НЕЙ (Шмот, 18:6)


Раши цитирует Мехилту. Она объясняет, что перед этим Итро послал Моше письмо: «Если не хочешь выйти и приветствовать меня — выходи ради жены; а не хочешь приветствовать жену — выйди ради сыновей».


Р. Симха Зисель Зив пишет, что Итро был великий философ, искренний и честный искатель истины. Перепробовал все возможные способы идолопоклонства и пришел к тому, что это пустое и бессмысленное занятие (Раши к Шмот). В конце концов, избрал еврейский путь. Но пока не начал изучать Тору, не знал, что можно достичь высокого духовного уровня, сохраняя интерес к ближнему. Считал эти цели диаметрально противоположными.


Но Тора обязывает нас стремиться к совершенству в обеих сферах: в отношениях с Творцом и с людьми. Конечно, достигать и того и другого — задача не из легких, для этого необходимо прилагать очень большие усилия, но это наша обязанность (Хохма умусар).


МОШЕ ВЫШЕЛ НАВСТРЕЧУ ТЕСТЮ, ПОКЛОНИЛСЯ И ПОЦЕЛОВАЛ ЕГО; И СПРОСИЛИ ДРУГ ДРУГА О БЛАГОПОЛУЧИИ (Шмот, 18:7)


Р. Нафтали Цви Берлин пишет в Ѓаэмек давар, что к Моше вместе с Итро пришли жена и дети, но он первым приветствовал тестя, поскольку есть обязанность почитать отца супруга или супруги (Йоре деа). (Беер ѓейтев добавляет, что есть также обязанность почитать мать жены или мужа).


ВЗЯЛ ИТРО, ТЕСТЬ МОШЕ, ВСЕСОЖЖЕНИЕ И ДРУГИЕ ЖЕРТВЫ БОГУ; И ПРИШЛИ АЃАРОН И ВСЕ СТАРЕЙШИНЫ ИЗРАИЛЯ ПОЕСТЬ С ТЕСТЕМ МОШЕ ПРЕД БОГОМ (Шмот, 18:12).


А где же был Моше? Мидраш говорит, что он стоял перед ними и подавал еду.


Когда рабан Гамлиэль (глава Санѓедрина) устроил пир для мудрецов Израиля, все пришли, а рабан Гамлиэль им прислуживал. Мудрецы стали протестовать, не позволяя ему подавать им и убирать со стола, но раби Йеѓошуа сказал им: «Пусть прислуживает. Был человек и больше его, который прислуживал гостям. Если Авраѓам ухаживал за ангелами, думая, что они идолопоклонники, тем более рабан Гамлиэль может прислуживать мудрецам и ученым, изучающим Тору».


В Барановичской ешиве духовный наставник ешивы р. Исраэль Яаков Любчанский доверял только лучшим студентам подавать еду в столовой. Поскольку Талмуд уподобляет стол мудрецов Торы жертвеннику святого Храма, выходит, те, кто подают на этот стол, подобны священникам, которые служат у жертвенника. Такая деятельность развивает доброту и щедрость, желание помогать другим и думать об их благе; поэтому р. Любчанский выбирал для этой работы самых знающих и дисциплинированных студентов[bookmark: _ftnref1][1].


Мудрец Торы должен быть очень внимательным к людям


ПРЕДУПРЕДИ ИХ ОБ УКАЗАХ И ЗАКОНАХ И ДАЙ ИМ УЗНАТЬ ПУТЬ, ПО КОТОРОМУ ИДТИ, И ДЕЛА, КОТОРЫЕ ОНИ ДОЛЖНЫ ДЕЛАТЬ (Шмот, 18:20)


Здесь Итро говорит Моше, что он должен научить людей, которых избирает судьями. А Талмуд (Бава меция, 30б) сообщает, что эта фраза объясняет, как осуществлять хесед: делать добрые дела, навещать больных, хоронить мертвых, соблюдать законы и исполнять больше, чем требует буква закона. Более того, мудрецы всегда подчеркивали ответственность каждого, кто изучает Тору. Они должны вести себя так, чтобы у других возникло желание учить своих детей Торе[bookmark: _ftnref2][2].


ВЫБЕРИ ИЗ ВСЕГО НАРОДА ЛЮДЕЙ ДОСТОЙНЫХ, БОГОБОЯЗНЕННЫХ, ПРАВДИВЫХ И НЕНАВИДЯЩИХ КОРЫСТЬ (Шмот, 18:21)


Когда Итро увидел, что Моше один судит еврейский народ, сказал ему, что это нехорошо (Шмот, 18:17), потому что так истощит свои силы и истомит всех, кто пришел к нему на суд (18:18). И посоветовал назначить судей для разбора мелких случаев, а самому браться только за крупные дела.


Раши, комментируя первый стих этого раздела (18:1), цитирует Сифри, который говорит, что у Итро было семь имен, одно из них — Йетер. Его он удостоился за то, что благодаря нему к Торе прибавился (йетер — «еще») раздел, начатый вышеприведенным стихом «Выбери…» (18:21).


Тогда может возникнуть вопрос: Сифри говорит о стихе 21, хотя Тора начинает приводить слова Итро со стиха 17, с указания Моше, что тот поступает неправильно?


Р. Меир Шапиро понимает это так: критика не заслуживает добавления раздела в Торе. Погрешности всякий может найти. А что заслуживает включения в Тору? — Конструктивный совет[bookmark: _ftnref3][3].


Есть люди, которые постоянно ищут чужие недостатки. Пусть постараются улучшить ситуацию, вместо постоянных жалоб и критики.


Если нас послали с поручением, надо потом сообщить, что мы сделали


Бог собирался дать Тору еврейскому народу. Моше сошел с горы Синай по Его повелению и спросил евреев, хотят ли они ее принять.


ОТВЕЧАЛ ВЕСЬ НАРОД ВМЕСТЕ, И СКАЗАЛИ: СДЕЛАЕМ ВСЕ, ЧТО ГОВОРИЛ БОГ. И МОШЕ ПЕРЕДАЛ БОГУ СЛОВА НАРОДА (Шмот, 19:8)


Раши цитирует Мехилту: «Зачем Моше надо было передавать Богу их слова, ведь Он везде? — Но Тора пришла научить тебя дерех эрец (правильному поведению) на примере Моше: мы должны давать отчет тому, кто послал нас с поручением» (Хохма умусар).


ПОЧИТАЙ ТВОЕГО ОТЦА И ТВОЮ МАТЬ, ЧТОБЫ ПРОДЛИЛИСЬ ТВОИ ДНИ НА ЗЕМЛЕ, КОТОРУЮ ДАЛ ТЕБЕБОГ, ТВОЙ ГОСПОДЬ (Шмот, 20:12)


ПУСТЬ КАЖДЫЙ БОИТСЯ СВОЕЙ МАТЕРИ И ОТЦА (Ваикра, 19:3).


Ниже перечислены основные законы, вытекающие из этой заповеди:


1. Мы должны очень внимательно относиться к родителям и оказывать им почет и уважение (Йоре деа). Ребенок должен считать родителей выдающимися, даже если другие думают о них иначе (Хаей адам).


Однажды мать р. Тарфона гуляла в шабат по двору, и у нее порвалась туфля и упала с ноги. Раби Тарфон стал подкладывать ладонь ей под ногу, чтобы она не ступала на землю. Так она дошла до дома. Когда р. Тарфон заболел, мудрецы пришли проведать его, а мать потребовала от них:


 — Молитесь за его здоровье, ибо он оказывает мне великий почет.


 — Что же он для тебя делает? — спросили мудрецы. И когда она рассказала, ответили:


 — Даже если бы он сделал так тысячу раз, все-таки не воздал бы тебе и половины уважения, которого требует Тора (Йерушалми, Пеа).


2. Основной аспект этой заповеди состоит в том, что мы всегда должны говорить с родителями мягко и ласково[bookmark: _ftnref4][4].


Талмуд (Бава меция) учит, что расстроить кого-то словами, лишить счастья и достоинства — хуже, чем отнять деньги. Многие ли обкрадывают матерей? Конечно, только самые ужасные люди. Но говорить с ними неуважительно — еще худшее преступление[bookmark: _ftnref5][5].


3. Детям нельзя противоречить родителям (Йоре деа).


Р. Ицхак Меир из Гер прочитал глубокую и сложную лекцию по Талмуду. И когда закончил, спросил присутствующих, поняли ли его. Все ответили отрицательно. Тогда он повернулся к сыну и сказал:


 — И ты тоже не понял?


Тот пожал плечами, показав, что не понял. И р. Ицхак Меир вышел из зала. Но спустя короткое время, к своему удивлению, услышал, как сын объясняет его лекцию. Он спросил сына, почему тот не доставил ему удовольствия, признав, что понял.


 — Если бы ты спросил, понял ли я, — сказал р. Авраѓам Мордехай, — я бы ответил, что понял. Но ты решил, что я не понял, а я не хотел противоречить отцу[bookmark: _ftnref6][6].


4. Ребенок не вправе называть родителей по имени (Йоре деа). Но если кто-то спросит: «Чей ты сын?», разрешается назвать имя родителей (Пискей тшува) и написать имя отца[bookmark: _ftnref7][7].


5. Ребенок не должен стоять там, где обычно стоит отец, советуясь с другими учеными, или там, где отец обычно молится, и также сидеть на месте отца (Йоре деа).


6. Следует давать родителям еду, питье и одежду. Сын и дочь должны прислуживать и помогать родителям с приятным, ласковым выражением лица. А если делают это с неприятным, нелюбезным выражением, понесут за это наказание.


Но если дети заставляют родителей тяжело трудиться на мельнице, чтобы больше двигались и были здоровы, и объясняют им, почему это делают, они заслуживают грядущего мира. В расчет берутся и истинные намерения детей в отношении родителей и то, как они с ними разговаривают (Йоре деа).


Когда р. Авуѓу звал сына, подходя к воротам дома, чтобы объявить о своем приходе, его сын р. Авими, хотя у него самого уже было пять взрослых сыновей, бежал навстречу отцу и кричал на бегу, что сейчас откроет.


Однажды р. Авуѓу попросил у сына воды. Тот принес, но отец за это время заснул. И сын стоял с водой подле отца, пока тот не проснулся (Кидушин)


Когда р. Моше Лейб из Сасова жил в Бучаче, а его отец в Бродах, он ежедневно посылал отцу сверток с едой, чтобы исполнить заповедь почитания родителей[bookmark: _ftnref8][8].


Однажды р. Зунделя из Саланта застали за тем, что после сильного дождя он выкладывает камни на грязной дороге, чтобы можно было по ним идти. Позже выяснилось, что он делал это для матери, которая обычно этой дорогой возвращалась домой из синагоги (Ор Исраэль).


7. Когда дети учат Тору и хорошо себя ведут — это почет для родителей (Йома).


8. Обязанность детей кормить и поить родителям предполагает, что они покупают еду и питье на средства родителей. Но если их нет, дети обязаны расходовать свои средства, чтобы обеспечить их едой (Йоре деа).


Однажды к р. Хаиму Соловейчику из Бриска пришел человек и задал вопрос: в другом городе у него жил отец, и он услышал, что тот болен. Чтобы навестить его, нужно было ехать поездом. Однако ѓалаха не обязывает человека расходовать деньги на почитание родителей, а билет надо покупать. Как поступить?


Рав Хаим ответил кратко: «Верно, ты не обязан тратить деньги на поезд. Иди пешком!»[bookmark: _ftnref9][9]


9. Есть обязанность вставать перед отцом и матерью (Йоре деа), чтобы их почтить, а потом сесть после них. Даже если сразу после этого вам надо куда-то идти, присядьте хоть на секунду, показывая, что встали только из уважения к ним (Сефер хасидим). И даже если они слепые и не могут увидеть, встал ли их ребенок, все равно он обязан вставать[bookmark: _ftnref10][10]. (См. п. 16 о том, что родители имеют право отказаться от каких-либо проявлений уважения).


Когда р. Йосеф слышал шаги матери, говорил: «Встаю пред Божественным Присутствием» (Кидушин).


10. Дети не имеют право обижать, унижать, стыдить родителей, что бы те им ни сделали.


11. Если родители требуют нарушить закон Торы или постановление мудрецов, запрещено подчиняться (Йоре деа).


12. Если дети видят, что отец нарушает закон Торы, они не имеют права сказать: «Ты нарушаешь закон». Следует просто спросить: «Папа, правда, в Торе сказано так и так?» — а не порицать. Тогда отец поймет ошибку, но не будет смущен и пристыжен (Йоре деа).


13. Мицва учить Тору — важнее почитания отца и матери (Йоре деа). Поэтому разрешается оставить отчий дом ради изучения Торы, хотя нельзя их почитать, находясь вдали.


В связи с этим, Магид из Дубно рассказал притчу. Были три друга. Каждый что-то изобрел. Первый придумал телескоп, с помощью которого можно было видеть очень далеко. Второй — повозку, которая мчалась очень быстро. А третий — лекарство от всех болезней. Однажды первый увидел в телескоп, что в царском дворце волнение. Во дворец вызвали лучших врачей, видимо, был болен кто-то из царской семьи.


Трое друзей прыгнули в повозку и через несколько мгновений были у дворцовых ворот. Там услышали, что принцесса смертельно больна, и ни одно лекарство не помогает. Изобретатель лекарства бросился к ней, дал выпить свое снадобье, и она сразу пошла на поправку.


Благодарный царь сказал им: «Я всем хорошо заплачу, а одному отдам в жены дочь. Кто больше сделал для ее спасения?»


Изобретатель телескопа сказал: «Если бы не мой телескоп, мы бы никогда не узнали, что жизнь принцессы в опасности».


Тот, кто придумал чудесную повозку, сказал: «Да, но без моего изобретения мы бы не попали вовремя во дворец».


А третий сказал: «Вы оба правы. Но если принцесса снова заболеет, ваши изобретения уже не будут нужны, а мое лекарство снова понадобится, чтобы спасти ей жизнь».


Царь был умный и выбрал в зятья того, кто открыл удивительное лекарство.


Мы в подобной ситуации, сказал Магид из Дубно. Вначале трое дают жизнь человеку: Творец и родители. Но, когда он родился, жизнь его зависит только от Творца. Поэтому человек не имеет права слушаться родителей, если это противоречит Его воле[bookmark: _ftnref11][11].


14. Если сын хочет где-то учить Тору, чувствуя, что там больше преуспеет в занятиях, а родители против этого, боясь, что там небезопасно, он не обязан их слушаться[bookmark: _ftnref12][12].


Но должен отказаться максимально мягко и вежливо.


15. Если родители попросили его не разговаривать с кем-то (из ненависти) или не прощать, он не обязан подчиняться. Запрещено ненавидеть других, даже если на этом настаивают родители[bookmark: _ftnref13][13].


16. Родители не должны быть жестокими к детям и причинять им без необходимости физические и душевные страдания (Сефер абрит).


Родителям запрещено чрезмерно ограничивать детей и слишком заботиться об уважении к себе, чтобы это не стало проблемой в их отношениях. Скорее, должны прощать детей и быть не слишком строгими в этих вопросах (Йоре деа).


Даже если родители не настаивают, дети, оказывая им почет, выполняют мицву. Но если те не настаивают, и дети не оказывают почет, они не будут за это наказаны[bookmark: _ftnref14][14].


Не следует слишком перегружать детей, также и психологически, перенапряжение для них очень опасно. Чтобы у родителей были хорошие отношения с детьми, надо показать детям, что их понимают и уважают, и быть с ними терпеливыми. Каждый ребенок нуждается в любви родителей, и главное — принимать и любить детей таких, как есть[bookmark: _ftnref15][15].


17. Дети не должны будить родителей. Талмуд приводит в пример не еврея Даму бен Нетина, который отказался от очень выгодной сделки, не желая будить отца, и впоследствии Бог его за это щедро вознаградил (Кидушин). Если родителей необходимо разбудить, детям лучше попросить об этом кого-нибудь другого (Арух ѓашулхан).


Однажды, когда р. Лейб из Кельма был молодым, он учился до поздней ночи, а, когда вернулся домой, увидел, что забыл ключ. Чтобы не будить родителей, он, несмотря на сильный холод, до утра дожидался их пробуждения на улице (Хаей ѓамусар).


18. Если родители против того, чтобы сын женился по своему выбору, он не обязан их слушаться (Йоре деа). То же относится к дочери (Нода беЙеѓуда). Но это если женитьба не сопряжена с постоянным унижением родителей[bookmark: _ftnref16][16]. А если она к этому приведет, волю родителей нельзя нарушать[bookmark: _ftnref17][17].


19. Мужчины и женщины обязаны почитать родителей. Но замужняя женщина, прежде всего, должна слушаться мужа (Йоре деа).


20. Отец замужней женщины не должен требовать от нее проявлений особого внимания к себе, когда она делает что-то для мужа. Но если муж знает, что отец жены чего-то хочет, хорошо, если скажет жене, чтобы сначала выполнила желание отца (Сефер хасидим).


21. Если мать просит ребенка что-то сделать, а потом отец сердито спрашивает: «Почему ты это сделал?», — он не должен отвечать, что так ему сказала мать (там же).


22. Когда человек выбрался из опасного места или опасной ситуации — мицва, сообщить об этом как можно скорее родителям, чтобы не волновались (там же).


23. Находясь вне дома, следует часто писать родителям (слышал от глав ешив).


24. Вы совершаете мицву почитать родителей, выполняя любое их желание (Сефер хасидим).


25. Надо почитать старшего брата (Йоре деа).


26. Почтение к родственникам родителей приравнивается к их почитанию[bookmark: _ftnref18][18].


27. Следует почитать родителей и после их смерти. Поэтому, когда они умирают, сын говорит по ним Кадиш (Хаей адам). Пока родители живы, могут быть разные причины их уважать, но после смерти побуждения совершенно чисты[bookmark: _ftnref19][19].


28. Есть люди, которые тратят очень большие суммы на памятник на могиле родителей. Хафец Хаим пишет, что лучше купить простую плиту, а на оставшиеся деньги учредить фонд беспроцентных ссуд или покупать святые книги и передавать в память о родителях библиотекам ешив. Это подлинное уважение к родителям и заслуга для их душ (Аѓават хесед).


29. Родители должны обращать внимание на то, чтобы им оказывали уважение даже маленькие дети. Иначе те вырастут, привыкнув к грубому отношению, и не будут ни испытывать, ни проявлять уважение к родителям. Награда за почитание родителей — долгая жизнь, как написано в Торе. Поэтому родители, которые действительно любят своих детей, должны быть уверены, что те исполняют эту заповедь (Дерех слула).


30. Иногда неуважение к родителям оправдывают так: «У родителей есть инстинкт заботы о детях. За что же мне быть им благодарным?»


Действительно, Бог заложил в родителях сильную любовь к детям, но это не умаляет заповеди из Торы «почитать родителей». Мы должны быть благодарны за все хорошее, что они нам сделали, и у нас нет никакого права преуменьшать значение их усилий, подвергая сомнению мотивы их действий (Хохма умусар).


НЕ УБИВАЙ (Шмот, 20:13)


Убийство — одно из трех преступлений, о которых сказано, что лучше человеку погибнуть, чем его совершить (Йоре деа). Разрешается убить того, кто пытается убить вас или другого еврея. Но запрещено лишить жизни невинного, даже если вас угрожают убить, если вы этого не сделаете.


В Рош ашана, вскоре после назначения р. Ицхака Зеэва Соловейчика раввином города Бриск, к нему незадолго до того, как начали трубить в шофар, пришла группа военных. Они сказали, что солдат-еврей уснул в карауле, за это был осужден на расстрел, и сегодня приговор должны привести в исполнение. Последней волей арестованного было увидеться перед смертью с раввином. Офицеры-антисемиты добавили, что если рав не пойдет, они будут расстреливать евреев города. Тем не менее, р. Соловейчик отказался идти.


Горожане недоумевали, почему он отказал осужденному в последней просьбе, и, более того, поставил под угрозу жизнь всех евреев города. Вскоре к раву пришла другая группа военных и снова повторила требование. Местные евреи были поражены поведением недавно назначенного раввина и стали умолять его переменить решение, но он отказался идти.


Наконец, к Брискеру пришла третья группа — судебные исполнители, и люди решили, что теперь-то их точно накажут за глупое упрямство раввина. Но, к их великому удивлению, те объявили, что раввин Бриска может не приходить, потому что семья осужденного обратилась в высший суд, и казнь была отложена. Все восприняли происшедшее как чудо и обратились к раввину за разъяснением.


 — Я просто следовал указанию Рамбама, — ответил раввин. — Он пишет[bookmark: _ftnref20][20], что если еврей не заслуживает смертной казни, нам запрещено его выдавать, даже если это ставит под угрозу нашу жизнь. Этот несчастный не заслуживал смерти, он не поднимал бунта. Если бы я пошел к нему, это привело бы к его смерти, ведь сразу после этого они бы его убили; поэтому я был не вправе идти. Следуя ѓалахе, я спас ему жизнь[bookmark: _ftnref21][21].


НЕ ДОМОГАЙСЯ ДОМА БЛИЖНЕГО; НИ ЖЕНЫ БЛИЖНЕГО, НИ РАБА, НИ РАБЫНИ, НИ БЫКА, НИ ОСЛА, НИЧЕГО, ЧТО У БЛИЖНЕГО ТВОЕГО (Шмот, 20:14)


Тот, кто домогается того, что принадлежит другому, понуждая продать или отдать, нарушает эту заповедь. (В отношении «жены ближнего» речь идет о том, что один человек подбивает другого разойтись с женой, чтобы потом на ней жениться — рав Ш.Р.Ѓирш). Более того, даже желать чужого — нарушение заповеди, это желание не безвредно, оно влечет за собой действие.


Ахав, царь Израиля, хотел приобрести участок, который принадлежал Навоту, а тот отказался продавать отцовское наследие или менять на другой надел. Тогда Изевель, жена Ахава, послала двух лжесвидетелей в суд, те оклеветали Навота, в результате невиновного казнили. Так Ахав сумел приобрести его поле (Млахим).


Некоторые не могут понять, как завистнику избавиться от своего желания. Ибн Эзра объясняет, что все дело в точке зрения. Тот, кто видит у другого прекрасный дом, должен осознать, что такова воля Бога — чтобы дом принадлежал тому человеку, а не ему. А все необходимое для внутреннего совершенствования ему либо уже дано, либо будет дано.


Кто отказывает в помощи нуждающимся, совершает грех, подобный идолопоклонству


НЕ ДЕЛАЙТЕ СО МНОЙ БОГОВ ИЗ СЕРЕБРА, И БОГОВ ИЗ ЗОЛОТА НЕ ДЕЛАЙТЕ СЕБЕ (Шмот, 20:20)


Хафец Хаим цитирует мидраш (Ялкут, Реэ), где сказано, что мы не должны уклоняться от обязанности помогать бедным, потому что отказ от милосердия подобен идолопоклонству. Кто хранит деньги только для себя, отрицая заповедь Торы давать цдаку, помогать бедным — показывает, что он верит только в деньги и на них полагается, а не на Бога.


Наш долг — мирить тех, кто ссорится


КОГДА БУДЕТЕ ДЕЛАТЬ МНЕ ЖЕРТВЕННИК ИЗ КАМНЕЙ, НЕ ДЕЛАЙТЕ ИЗ ТЕСАНОГО КАМНЯ, А, ЕСЛИ ПОДНИМЕТЕ НА НЕГО МЕЧ, ОСКВЕРНИТЕ ЕГО (Шмот, 20:22)


Камни для жертвенника Бейт аМикдаша (Святого Храма) считались негодными, если их обтесывали железными инструментами[bookmark: _ftnref22][22]. Раши цитирует Мехилту, где сказано, что жертвенник устанавливал мир между Израилем и Отцом небесным, поэтому для его сооружения было запрещено пользоваться металлом — орудием войны и насилия. Мехилта продолжает: Камни не видят, не слышат, не говорят, но посредством их устанавливался мир, поэтому Тора говорит не поднимать на них меч. А кто устанавливает мир между мужем и женой, одной семьей и другой, между человеком и его ближним, безусловно, удостоится того, что с ним не случится ничего плохого.


Р. Рафаэль из Бершада прибыл в один город, и Девятого ава (в день поста в память о разрушении Храмов) ему сообщили о серьезной вражде между двумя группами евреев и попросили быть посредником.


 — Мы понимаем, что ты не захочешь выслушать обе стороны до завтрашнего дня, потому что сегодня пост, — сказали ему.


 — Наоборот, — ответил р. Рафаэль, — разрушение Храма (Второго) произошло из-за беспричинной ненависти (Йома), что же больше всего подходит к этому дню, как не восстанавливать мир и братские отношения?[bookmark: _ftnref23][23]


НЕ ПОДНИМАЙСЯ ПО СТУПЕНЯМ НА МОЙ ЖЕРТВЕННИК, ЧТОБЫ НЕ ОТКРЫЛАСЬ ТВОЯ НАГОТА (Шмот, 20:23)


К жертвеннику вели не ступени, а наклонная плоскость. Раши цитирует Мехилту: «Если бы на жертвенник вели ступени, священнику пришлось бы увеличивать шаги. И хотя это не буквальное открытие наготы, потому что на священнике были льняные штаны (Шмот), но при подъеме и спуске по ступеням приходится расширять шаги, что ведет к обнажению и, значит, не подобает по отношению к жертвеннику. Отсюда вывод по правилу каль ва хомер (“тем более”). Если камни жертвенника не знают стыда и к нему нечувствительны, а Тора учит проявлять к ним уважение, насколько больше следует уважать ближнего, который создан по образу Творца и способен смущаться!»
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С любезного разрешения переводчика и издателя Гедалии Спинаделя, изд-во Ам Асефер





Читайте также: тема Уважение и почитание родителей
Если хочешь жить достойно. Ваехи
Истинное добро не ведает корысти.


«ПРИШЛО ВРЕМЯ ИСРАЭЛЮ УМИРАТЬ, ПОЗВАЛ ОН СВОЕГО СЫНА ЙОСЕФА И СКАЗАЛ ЕМУ: ЕСЛИ НАШЕЛ Я МИЛОСТЬ В ТВОИХ ГЛАЗАХ, ПОЛОЖИ, ПОЖАЛУЙСТА, ТВОЮ РУКУ МНЕ ПОД БЕДРО И ПОСТУПИ СО МНОЙ ПО ДОБРУ И ПО ПРАВДЕ, НЕ ХОРОНИ МЕНЯ В ЕГИПТЕ» (Брейшит, 47:29)


Раши комментирует: тот, кто делает хесед для умершего, совершает истинное благодеяние, ведь он не может рассчитывать получить с умершего никакой компенсации. А если человек надеется получить что-то за свой хороший поступок, то это корысть, сделка, и тут нельзя говорить об истинной доброте (Шло, цитируется в Ноам Элимелех).


Дети редко ценят то, что для них делают родители (пока у них не родятся собственные дети), поэтому забота о маленьких детях — это истинная добродетель. И если мать понимает, что ее труды — это исполнение мицвы (заповеди), и она делает все из любви к дому и детям, то, несомненно, совершая все это, она будет счастлива (Раби Хаим П. Шайнберг, рош ешива «Торат ор» в Иерусалиме).


Когда раби Моше из Кобрина было семь лет, в Литве был голод, и бедные ходили из деревни в деревню в поисках пропитания. Многие из них приходили в дом матери рава Моше, и она всегда с радостью варила для них и пекла. Однажды к ней пришло сразу много нищих, и она тут же принялась готовить, но некоторые из них стали выражать свое нетерпение и обижать ее. Она стала плакать, потому что и так делала для них все, что было в ее силах. Тогда ее сын, будущий раби из Кобрина, сказал: ״Почему ты расстраиваешься? Разве они таким образом не помогают тебе исполнять эту мицву совершенно искренне? Если бы они тебя хвалили, твоя заслуга была бы несравненно меньше, ведь тогда бы ты делала добро как будто для того, чтобы заслужить их благодарность, а не для того, чтобы исполнить веления Всемогущего» (Ор яшарим).


Раби Шимшон Рафаэль Гирш так объясняет связь правды и добра и концепцию хесед шель эмет (истинной добродетели): «Люди часто делают добро под влиянием эмоций, не задумываясь, действительно ли это добро. А добро с правдой — это такая любовь, которая не забывает, что является сущностью хеседа. Например, Аврааму очень хотелось, чтобы его сын женился. Но если бы он дал волю своему желанию и, не найдя поблизости достойной жены сыну, женил бы его поскорее на ком попало, это было бы добро, но не истинное добро. Яаков знал, что Йосеф похоронит его со всеми возможными почестями, но сказал ему: “При всем хеседе не забудь и правду”. Яаков подчеркнул свою просьбу, чтобы его не хоронили в Египте. Этой просьбой он утвердил, что родина еврейского народа — Эрец Исраэль, хотя к этому времени он и его потомки уже 17 лет жили в Египте» (Рав Гирш, комментарий к этому стиху).


«БУДУТ КРАСНЫМИ ГЛАЗА ЕГО ОТ ВИНА, БУДУТ ЗУБЫ БЕЛЫ ОТ МОЛОКА״ (Брейшит, 49:12)


Перед смертью Яаков благословил колено Йеуды тем, что будут на землях его виноградники давать в изобилии вино, а стада овец — молоко (Раши).


В Талмуде (Ктубот) дается иное толкование этого стиха: “Лучше показать ближнему (в улыбке) зубы, чем напоить его молоком”. Молоко дает энергию всему, что делает человек. И все же тот, кто улыбается ближнему, дает ему еще больше. Улыбка наполняет и сознание человека, и его тело, она дает энергию его железам, и они производят все необходимое для его существования в нужных пропорциях и для самых существенных целей (Раби Авигдор Миллер, в “Пойте, праведники”).


Раби Исраэль Салантер предупреждал, что в Асерет йемей тшува (Десять дней раскаяния — от Рош аШана до Йом Кипур) человек должен следить, чтобы делать другим только приятное. Поступая по справедливости, не нужно забывать и об обязанности приветствовать людей с улыбкой и говорить с ними по-дружески (Ор Исраэль).
