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Врата раскаяния 1. Объяснение понятия «раскаяние»
1. Среди множества благ, оказанных Всевышним творениям Своим, людям, числим мы указанный Им путь из бездны, куда может завести наше поведение, путь обретения выхода из западни, в которую попадаем из-за своих преступлений. Как избежать падения в эту пропасть и отвести от себя гнев Всевышнего? Всевышний научил и наставил людей возвращаться к Нему, если они согрешили пред Ним. Это также проистекает из Его доброты и справедливости, ибо Ему ведомо людское злое начало, как сказано (Теилим 25;8): «Добр и справедлив Всевышний, поэтому Он указывает путь преступникам». И невзирая на то, что они преступили и восстали много раз и коварнейше Ему изменили, не закрыл Всевышний пред ними врат раскаяния, как сказано (Ишая 31;6): «Вернитесь к Тому, пред Которым вы глубоко грешили», и сказано (Ирмия 3;22): «Вернитесь, сыны-отступники, и Я исцелю необузданность вашу». О раскаянии нам неоднократно заповедано в Торе. А также разъяснено, что Всевышний желает раскаяния, даже если преступник раскаивается из-за многих бед и несчастий, с ним приключившихся. Тем более, если он раскаивается из страха пред Всевышним и из любви к Нему, как сказано (Дварим 4;30): «При невзгоде твоей, когда постигнут тебя все эти напасти в будущие времена, возвратишься ты ко Всевышнему и будешь слушаться гласа Его». А также разъяснено в Торе, что Всевышний поможет кающимся даже в том, на что сами они не способны по своему естеству, и обновит в них желание и умонастроение очищения, чтобы достигли ступени любви к Нему, как сказано (там же 30;2): «И обратишься ко Всевышнему и послушаешь гласа Его во всем, как я заповедую тебе сегодня, ты и дети твои, всем сердцем и всею душою». И там же (30;6): «И Всевышний обрежет сердце твое и сердце потомства твоего, чтобы любили Всевышнего всем сердцем своим и всею душою своею». И в книгах Пророков, и в Писаниях постоянно обсуждается вопрос раскаяния так подробно, что все принципы его разъяснены в этих книгах. И это будет показано в дальнейшем.


2. Следует знать, что когда преступник не торопится покаяться, наказание ему увеличивается с каждым днем. Ему известно, что он прогневал Всевышнего и что есть путь спасения в раскаянии, — но он продолжает бунтовать и остается при своем зле. Есть у него возможность избежать бедствия, но он не боится гнева и не страшится ярости, — потому уготовано ему страшное наказание, ибо его преступление велико. В мидраше Коэлет мудрецы приводят такой пример. Вот поймали шайку разбойников и посадили в тюрьму, а они сделали подкоп, пробили стену и вырвались на свободу. Но один не бежал и остался в заключении. Появился начальник тюрьмы и обнаружил подкоп и того, оставшегося. И начальник поколотил его палкой, приговаривая: «Перед тобой, несчастный глупец, подкоп и возможность бежать! Как же ты не постарался спасти свою жизнь?»


3. И опаздывают с раскаянием лишь невежды, спящие наяву; они не позволяют разумным мыслям проникнуть в глубину своей души. И нет у них разума; и не понимают они, что спасаться нужно как можно скорее. И есть среди них отдалившиеся от Всевышнего и не верящие, что за преступление полагается кара. И мудрецы говорят: «Если ты видел, что ученый совершил ночью нечто недостойное, не думай о нем плохо утром, ибо он уже раскаялся в содеянном».


4. Вот еще одно умозаключение о том, насколько велико зло опаздывающего с раскаянием. Если б он не медлил, то теперь бы каялся и горько вздыхал в страхе и беспокойстве и плакал в скорби. И встреться ему злое начало, и случись возможность снова совершить преступление, — он сумел бы злое начало свое подавить, помня об испитой горькой чаше и не желая ее более, как сказано (Теилим 4;5): «Беспокойтесь и избежите преступлений», что значит, беспокойтесь и сожалейте о содеянном, и этим избежите преступлений. Ибо выше говорится о преступлении (там же 3): «Доколе любить будете тщету, искать лжи?» Это доказывается тем, что написано (Берешит 45;24): «Не беспокойтесь в пути»; (Хаввакук 3; 15): И в сердце своем я беспокоюсь», что имеет смысл сожаления о прошедшем и о настоящем. И не сказано «бойтесь» или «страшитесь». Ибо запаздывая с раскаянием, человек вновь попадает в ту же западню, когда появляется возможность согрешить. И это его преступление гораздо тяжелее прежнего, и содеянное зло предстает пред Всевышним. А человек и не думал, что злое начало нападет на него, как разбойник. Но, познав свою слабость и силу злого начала, победившего его, человек должен понять, что он беззащитен, и подумать, как увеличить свой страх пред Всевышним настолько, чтобы страх этот преобладал в душе его, спасая от ловушек злого начала и оберегая от греха. И сказал Шломо (Мишлей): «Как пес возвращается на блевотину свою, так глупец повторяет глупость свою», что значит: известно, что собака может пожирать отвратительное, но когда она это исторгает, оно становится еще отвратительнее, да она еще и пожирает исторгнутое. Так же и с глупцом, ибо он совершает нечто гнусное, а когда повторяет гнусность, оно еще гнуснее первой.


5. Во-вторых, грешащему повторно труднее раскаяться, потому что преступление кажется ему дозволенным. И тем самым преступление утяжеляется, как сказано (Ирмия 3;5):


«Ты говоришь и делаешь зло, и можешь». «И можешь», значит, зло становится как бы дозволено, как то, что в твоей воле и возможности. От слов (Дварим 12; 17): «Не можешь ты есть в доме твоем» и так далее. И смысл этого — «не дозволено тебе». И мудрецы говорят: «В тот момент, когда человек совершает преступление и повторяет его, оно становится в его глазах дозволенным». И сказали мудрецы: «Тому, кто дважды совершил преступление, в дальнейшем, даже если он лишь решил совершить преступление, но у него не получилось, — его злой замысел считается как действие. И о нем сказано (Ирмия 6; 19): “Вот Я наведу на народ этот бедствие — плод замыслов их”».


6. Теперь прислушайся и пойми нижеследующее, в нем заключается важнейший принцип. Верно, что иногда некоторые праведники спотыкаются о препятствие преступления, как сказано (Коэлет 7;20): «Ибо нет на земле такого праведника, который творил бы добро и не погрешил бы». Но праведники подавляют свое злое начало, и если приходится им согрешить один раз, больше не повторяют и сражаются со злым началом, и раскаиваются. Но тот, кто не остерегается преступлений и не старается избегать легких прегрешений, и даже если он остерегается всех других преступлений и соблюдает все запреты Торы, — мудрецы называют такого «вероотступником в одном», то есть в одной вещи. И он остается преступником, и его преступление непереносимо. Ибо если раб говорит господину: «Все, что ты прикажешь, я выполню, кроме одного», — это значит, что раб сбросил с себя ярмо повиновения господину и делает что захочет. И об этом сказано (Дварим 27;26): «Проклят, кто не поставит над собой Закон!», то есть кто не берет на себя обязательство исполнять весь Закон, от начала до конца. И доказательство этому то, что написано «кто не поставит над собой», а не «кто не исполняет его».


7. И еще следует тебе знать, что совершающий одно и то же преступление повторно десять раз, даже если остерегается всех остальных преступлений, совершает несколько преступлений, а не одно. И так сказали мудрецы: «если предупредят назорея “не пей вина!”, а он пьет, повторяют ему: “не пей!”, а он пьет, то его наказывают плетьми за каждый раз в отдельности, как если бы он поел мяса смертельно больного и нечистого животного, и кровь, и жир» (см. Бамидбар 6 и далее).


8. И мы видим, что этим умножаются преступления нынешнего поколения, ибо многие не берут на себя обязательства остерегаться определенных преступлений и всю свою жизнь не остерегаются, и им кажется, что это дозволено. Но если б они вели себя так только в одном, — это уже было бы для них злой болезнью души, как мы объяснили выше. А они нарушают многие запреты и среди них строжайшие. Клянутся всуе, заклинают ближнего или себя Именем и упоминают Имя всуе или в нечистом месте, или не умыв руки. Не замечают бедного и оговаривают ближнего. И беспричинно ненавидят, гордятся и чванятся, властно обходятся с ближним и нарушают запрет смотреть на женщин. И что хуже всего — отменяют свои занятия Торой. И творят многое, подобное тому.


Мы упомянули лишь некоторое из того, что нашли в нашем поколении, чтобы напомнить и предупредить людей. А также следует тем, кто раскаялся записать в книге, то в чем они провинились. И указать на заповеди, которые недостаточно исполняли. И пусть читают эту памятную книгу каждый день.


9. Раскаяние содержит в себе много уровней, и, следуя по этим ступеням, человек может приблизиться ко Всевышнему. Мы знаем, что Всевышний прощает при любом раскаянии, но лишь в том случае душа может полностью очиститься до такого состояния, что преступление будет стёрто, как будто его и не было, когда человек очистит свое сердце и приготовит свой дух. Так написано (Теипим 32;2): «Счастлив тот, кому Всевышний не вменяет вину и в чьем духе нет лжи». Грязную одежду недостаточно слегка постирать, — чтобы свести всю грязь и выбелить одежду, ее нужно стирать тщательно и много раз. И так написано (там же 51;4): «Смой с меня совершенно грех мой и от проступка моего очисть меня». И душа отмывается от преступления, если человек омывает свое сердце, как сказано (Ирмия 4; 14): «Омой же от зла сердце свое, о Иерушалаим!» И сказали мудрецы (Теилим 112;1): «Счастлив муж, боящийся Всевышнего»; «муж» — то есть «мужчина», — значит, лучше раскаяться в молодости, когда человек в расцвете сил может победить свое злое начало. Но и любое раскаяние и в любое время полезно человеку, как сказано (там же 90;3): «Доводишь Ты человека до самого изнеможения и говоришь: “Возвратитесь, люди!” И подчеркнули мудрецы — до самого изнеможения души.


А теперь разъясним принципы раскаяния.


Читайте на сайте обзор по теме Раскаяние — Тшува
Врата раскаяния 2. Принципы раскаяния. Принципы 1-3
Принцип первый


10. Сожаление о содеянном. Человек должен обдумать и понять, что плохо и скверно то, что он оставил Всевышнего. Пусть же дойдет до его сердца мысль о наказании и расплате за преступление, как сказано (Иов 19;29): «Бойтесь меча, потому что гнев Всевышнего карает преступления мечом». Пусть человек сожалеет о своих недобрых делах и скажет себе: «Что же я натворил? Как же не побоялся Всевышнего и не устрашился жестокого суда и наказания за преступление? Ведь злодея приговаривают к многократным ударам! А я не пожалел самого себя, не пожалел тело свое, отдав его на разрушение ради сиюминутного наслаждения! И уподобился я грабителю, который нажирается, отняв у другого и зная, что судья выбьет из него наслаждение. Подобно сказанному (Мишлей 20; 17): “Сладок для человека хлеб лжи, но после рот его наполнится щебнем”. Жестоко поступил я с душой своей, она нечиста теперь, мое злое начало ее опоганило! Что все ее достоинства, если не нравится она Господину? Мир вечный променял я на мир призрачный, уподобился скотам и похож на них. Злое начало мое тащит меня за собой, как покорную клячу, и, подобно ослу, я сошел с пути разума. Всевышний дал мне душу жизни, разумную и мудрую, чтобы я познал Его и боялся Его, чтобы управлял телом и его деятельностью. Подобно тому, как человек управляет всеми животными, — а они отличаются от человека тем, что не говорят, — ибо душа важна и ценна в Его глазах. Я сотворен был ради этого, а теперь живу вопреки этой цели, — зачем же мне жизнь? Как сказано (Мишлей 21; 16): “Человек, сбившийся с пути разума, отдохнет в сонме покойников”. Я живу так, что недостоин даже животного, я пал ниже него. Бык знает своего господина, и осел знает кормушку своего хозяина, — а я не знал и не разумел, полагая себя свободным от своего Господина. Наслаждался я медом, забывая о конце существования своего, грабил и разбойничал, угнетал бедняка, не помня о смертном часе, который не оставит перед душой моею ничего, кроме трупа и могилы». Разъясненное нами и есть то, о чем говорит пророк Ирмияу (8;6): «Никто не раскаивается во зле своем, говоря “Что я наделал!”»


Принцип второй


11. Отринуть преступление. Да покинет человек свои дурные пути, решив и постановив, что никогда более не вступит туда, а если совершил преступление, не повторит его, как сказано (Иехезкель 33; 11): «Вернитесь, вернитесь со своих дурных путей»; и сказано (Ишая 55;7): «И оставит нечестивец путь свой». Бывает, что человек случайно грешит из-за внезапно обуявшего его вожделения, и злое начало пересиливает и побеждает; он не успевает собраться с мыслями, как злое начало нападает на него. И вот он не успел приказать усохнуть морю своего вожделения, а злое начало захватило его в свои сети, и он попался в расставленные ловушки; дух злого начала овладел им, вопреки тому, что он не желает и не ищет преступления, и не хочет повторить его, — такому человеку следует, начав раскаиваться, сожалеть о содеянном и скорбеть о нем. А также он должен изнывать душой и пребывать в сердечной горести. А затем ему следует каждый день увеличивать в себе страх пред Всевышним и постоянно страшиться Его. И в таком состоянии должен он пребывать, пока не преисполнится упованием на Всевышнего и не будет уверен, что оставит дурной путь и не соблазнится, встретившись вновь со своим злым началом и возрастающим вожделением, как сказано (Мишлей 28; 13): «Кто признается и оставляет /преступление/, будет помилован». Вначале здесь сказано «признается», значит, сначала должно сожалеть о содеянном и исповедаться. А затем — грешник навсегда «оставляет» преступный путь. Но каков же тот, кто постоянно на дурном пути и каждодневно ступает по нему, повторяет свои неразумные поступки и многократно, вновь и вновь, кружит по этому кругу? И нравится ему поступать дурно, а вожделение и злое начало — причины его преступлений — возвышаются над ним. Его желание и направленность чувств и мыслей состоят в том, чтобы удалить все, что мешает ему исполнить задуманное. Раскаяние такого человека начинается с того, что он оставляет свой прежний путь и свои дурные замыслы. В согласии с собой он обязывается более не грешить и решительно исполняет это. Пусть же далее он сожалеет о своих губительных поступках. И пусть вернется ко Всевышнему, как сказано (Ишаяу 55;7): «Да оставит злодей путь свой и нечестивый — помыслы свои, и вернется ко Всевышнему, и Он помилует его». И сказанному пример тот, кто держит в руке гада нечистого и так идет мыться, чтобы очиститься. Понятно же, что он должен сначала оставить нечистое, а потом совершить омовение и очиститься. Пока нечистый гад в его руке, — человек остается нечистым, и омовение ему не поможет. Оставить злой замысел и означает — выбросить нечистого гада. А сожаление о грехе, исповедь пред Всевышним и молитва — как очистительное омовение. А если пришли на нечестивца муки и боль, но все мысли нечестивца по-прежнему и постоянно о том, как продолжать грешить, — то сначала пусть примет эти муки и боль как упрек и раскается в злых помыслах, и пусть покончит со своими недостойными делами. Вот молодой бычок, которого бьют заостренной палкой, чтобы пахал ровно. Таков же тот, кто стоит на недобром пути. Так пусть он сначала примет остроту упрека, чтобы оставить пути смерти и пойти по прямому пути, как сказано (Ирмия 31; 17): «Ясно слышу Я, как горюет Эфраим: Ты упрекал меня, и я мучаюсь, как необученный молодой бычок». А также сказано (там же 31; 18): «Ибо после того, как я вернулся, — раскаялся», то есть после того, как «Ты упрекнул меня», я принял упрек и сошел со своего злого пути, я раскаялся и сожалел о том, что грешил. И вот из этого ясно тебе все, что мы разъяснили.


Принцип третий


12. Скорбь. Пусть горько скорбит, думая о том, насколько велико зло перечащего Всевышнему, Творцу своему. И пусть увеличит скорбь в сердце своем, да возмутятся мысли его, и пусть с горьким сердцем вздыхает. Ибо возможно, что человек сожалеет о содеянном и не по нраву ему преступление, но он еще не исполнил все, что полагается. Жалко человеку терять, а тем более, если он теряет все свое состояние и остался голым и нищим, и душа его в трауре. Он скорбит, болеет душою, и вздохи его все тяжелее и тяжелее, горько ему. Как же глубоко должен сожалеть и вздыхать восставший против Всевышнего, тот, кто совершил гнусные деяния пред Ним и не помнил Создателя своего, Который создал его из ничего и оказал ему милость, и длань Его постоянно руководит им и ведет его, и ежеминутно сохраняет душу его! Как же он посмел рассердить Его, и как же залеплены были глаза преступника, и сердце его не понимало! Разумный человек, чьи глаза открыты, — эти слова запечатлены будут в его сердце и проникнут в глубину его души.


13. И ступени раскаяния, и его величие различаются по силе и горечи скорби человека. Это раскаяние проистекает из чистоты души и ясности разума. Ибо душевная скорбь из-за многих преступлений весьма и весьма увеличивается, и усиливается пропорционально уровню разума и согласно тому, насколько человек сообразителен. Как сказано (Ишаяу 57; 16): «Ибо не вечно буду Я спорить и бесконечно гневаться, — иначе изнеможет дух, /данный/ Мною, и души, Мною созданные». Объяснение этому таково: «изнеможет дух, данный Мною», — то есть из мира высшего. «И души, которые Я сотворил», — тогда Я не буду больше гневаться и ссориться, — ибо как же не пожалеть драгоценную душу, происходящую от Меня, не сжалиться над душами, которые Я создал. Поэтому преступление становится меньше в соответствии с тем, насколько усугубляется работа скорби человека, а скорбь происходит от чистоты высшей души. Этим она искупает вину в большей степени, чем многими самоистязаниями и страданиями тела. Вот пример тому: царь скорее пожалеет и помилует своих воспитанников, которые родились в его доме, приближенных к нему, аристократов, чем тех, кто далек от него и незначителен. Почему сказано: «и души, которые Я сотворил»? Ведь и тела, и весь мир сотворены Всевышним. Это значит, что души ближе к высшему, духовному миру. И подобно этому (Шмот 32; 16): «И скрижали есть творение Всевышнего». И сказали мудрецы: «В создании человека участвуют трое — отец, мать и Всевышний». Отец и мать не участвуют в сотворении души, — потому-то и сказано «и души, которые Я сотворил». А сказанное «и души, которые Я сотворил», объясняет нам, что значит «дух, данный Мною», так как смысл этого заключается в изложенном выше.


14. И сказал Давид (Теилим 38; 10): «О Всевышний, мое желание открыто пред Тобою, и стон мой не сокрыт от Тебя!». Вот как это объясняется: известны Тебе все мои желания, смысл которых лишь в служении Тебе, и Ты знаешь, что вздыхаю я не о делах материальных и вещах эфемерных, а лишь о собственных проступках и о том, что недостаточно служу Тебе. И сказал молящийся в истовой молитве своей: «Вздохи мои из-за страха пред Тобой отдалили от меня все остальные воздыхания, и беспокойство мое из-за того, что я недостаточно служу Тебе, отдалило от меня все другие причины беспокойства».
Врата раскаяния 3. Принципы раскаяния. Принципы 4-6
Принцип четвертый


15. Сожаление, которое выражается действием, как сказано (Иоэль 2; 12): «Но и ныне еще, — сказал Всевышний, возвратитесь ко Мне всем сердцем своим, с постом и с плачем, и с причитанием». И сказали мудрецы (Брахот 1;5): «Сердце и глаза — посредники преступлений», и так написано (Бамидбар 15;39): «И не будете следовать сердцу вашему и очам вашим». Вот чем будут искуплены преступления посредников — силой их раскаяния за непослушание, то есть преступление сердца преступников будет искуплено горечью и вздохами и тем, что будут сломлены и разбиты их сердца, как сказано: «Изнеможет дух, /данный/ Мною», и сказано (Теилим 51; 19): «Сердце сокрушенное и удрученное, Ты, Всевышний, не отринешь». И это подобно утвари, коснувшейся нечистого, которая может быть очищена тем, что ее сломают, как написано (Ваикра 11;35): «Печь и очаг да будут разбиты». А преступление глаз будет прощено слезами, как сказано (Теилим 119; 136): «Потоки вод исторгают глаза мои за то, что не соблюдали они Закон Твой»; не сказано «из-за того, что я не соблюдал Закон Твой», а сказано «не соблюдали они», потому что глаза привели к преступлению и поэтому «исторгают потоки вод», то есть слез.


Принцип пятый


16. Беспокойство. Потому что человеку следует беспокоиться и страшиться наказания за свои преступления, ибо есть такие преступления, что раскаяние лишь временно отводит наказание, а полностью их искупают страдания, как сказано (Теилим 38; 19): «Ибо о вине своей рассказываю я и удручен преступлением своим». Суть скорби — о прошлом, а суть удрученности, беспокойства — о будущем. И еще — человек должен беспокоиться о том, что, возможно, недостаточно исполнил долг раскаяния своим сожалением о проступке, горечью и постом, и плачем. И хотя он очень сожалел и много плакал, — пусть же убоится и устрашится; возможно, его вина слишком велика, и обязанность свою, соответственно всем преступлениям своим, он не исполнил слезами и постом. Кто глубоко рассматривает, насколько огромна обязанность служения Создателю со стороны созданий Его, и видит, что нет предела злу того, кто преступает Его волю, — тот понимает, насколько немного и невелико все, что он прибавляет в служении и частностях путей раскаяния. И сказал Шломо (Мишлей 14; 16): «Мудрый опасается и избегает зла»; то есть, несмотря на то, что мудрец всеми силами удаляется от зла, он все же его опасается и избегает: а вдруг не приложил достаточно усилий и все же не уберегся от зла как нужно. Подобно тому, как (Мишлей 28;6): «Идущий кривыми путями, и богат»; а объяснение этому такое — несмотря на то, что он богат. И так сказали мудрецы (мидраш Танхума): не объясняй «мудрец опасается и удаляется от зла», а объясняй «мудрец удаляется от зла и опасается». А окончание этого стиха доказывает (в нашем толковании): а глупец сердится и уверен в себе. Замечает о свойстве глупца — глупец сердится; но тем не менее он уверен, что нет на нем никакого преступления и не будет ему никакого вреда. Но тот, кто гневается, может совершить тягчайшие преступления и не сможет уберечься от вреда, как сказано (Мишлей 29;22):


«Человек гневливый сеет раздор, а у вспыльчивого много преступлений», и сказано (там же 25;28): «Город разрушенный, без стены — человек, не владеющий собой».


17. Раскаявшийся должен также опасаться, чтобы его злое начало /вновь/ не пересилило его; как сказали мудрецы, не верь в самого себя до последнего дня. И тем более тот, чье сердце уже побеждало его. Это значит, что следует остерегаться злого начала, которое ставит силки постоянно, и следует ежедневно увеличивать в себе страх пред Всевышним. Это и оборонит, когда набегут на него волны злого начала.


18. Когда Шломо касается проблемы раскаяния, он упоминает эту частность. И начинает он с того, что (там же 28; 12): «Когда торжествуют праведники, велика слава, но когда возвышаются нечестивые, лучше спрятаться». Объяснение такое: праведники уважают и славят людей за любое доброе свойство, а нечестивые злодеи ищут только человеческие недостатки и ошибки, чтобы унизить людей, даже если они удалились от своих проступков и раскаялись. Затем Шломо говорит (там же 28; 13): «Скрывающий свои преступления не преуспеет, а кто сознается и оставит их, будет помилован». Ибо хотя кающемуся не следует открывать свои преступления людям, что мы понимаем из сказанного выше: лучше спрятаться, когда возвышаются нечестивые, тем не менее он обязан исповедоваться пред Всевышним, как сказано (Теилим 32;5): «О преступлении своем я сообщил Тебе и вины своей не скрыл», и сказано (Ирмия 2;35): «Я буду судить тебя за то, что ты говоришь: “я не грешила”». И мудрецы определили: есть случаи, когда скрывающий свои преступления не преуспеет, — когда это касается преступлений по отношению к людям. Ведь ему нет прощения, пока не вернет то, что отнял, отобрал и награбил, пока не попросит прощения у того, кого преследовал или заставил прилюдно покраснеть от стыда, или рассказал о нем нечто дурное. Или если дело касается преступлений пред Всевышним, которые уже известны другим людям. Потому что публично совершивший преступления хулит Имя Всевышнего и должен сожалеть и оплакивать свои преступления публично же, дабы освятить Имя Всевышнего. Об этом написано (Ирмия 31; 18): «Ибо после того, как я обратился, я раскаялся, и после того, как я уразумел /преступления свои/, я ударил себя по бедрам». Раскаяние это сожаление и скорбь, ибо главное в раскаянии — сердечное огорчение, сожаление о содеянном, как мы уже объяснили. А когда люди меня распознали и мои преступления стали известны, «я ударил себя по бедрам» в досаде на себя, я плачу и скорблю, и мой плач и скорбь моя видны людям, как (Иехезкель 21; 17): «Ударяй себя по бедрам», то есть досадуй на себя. И сказано (Иов 33;27): «Посмотрит на людей и скажет: “Грешил я и прямое искривил”».


19. «А кто сознается и оставит их, будет помилован». Объяснение этому таково: из трех принципов раскаяния (сожаление, исповедь, удаление от преступлений) сожаление и исповедь объединяются в понятии «сознается», потому что кто признаётся — сожалеет. Раскаяние невозможно без соблюдения этих трех принципов, потому что кто сожалеет и признаётся, но не удаляется от преступлений, подобен тому, кто окунается в микву, держа в руке нечистого гада, который оскверняет. Ибо лишь тот, кто признаётся в своих преступлениях и удаляется от них, будет помилован. Потому что он-то и является раскаявшимся, хотя, как мы объяснили, у раскаяния есть множество ступеней и уровней.


20. После этого он говорит (Мишлей 28; 14): «Счастлив тот, кто оспасается, а безрассудный попадет в беду», то есть даже если человек признаётся в своих грехах и удаляется от них, ему следует постоянно опасаться: а может быть, он не исполнил всю меру раскаяния, потому что у раскаяния множество ступеней и уровней. Поэтому каждый день вновь и вновь он должен пытаться достичь этих ступеней. А также пусть опасается: а вдруг его злое начало изменит свой вид, — пусть же ежечасно бережется. И постоянно пусть прибавляет себе трепета пред Всевышним. И пусть вечно молит Всевышнего помочь ему в раскаянии и спасти от злого начала. «А безрассудный попадет в беду», — тот, кто говорит себе «я исполнил меру раскаяния» и постоянно не старается достичь ступеней раскаяния и прибавить себе страха, тот будет наказан за это. Потому что он гордец и не осознаёт собственных недостатков. И если он не осознает размеры своей обязанности улучшать и исправлять свое поведение пред Всевышним, — значит, он не остерегается своего злого начала, которое всегда ставит ему силки и, значит, попадется в них.


Принцип шестой


21. Стыд. Как сказано (Ирмия 31; 18): «Устыдился я и был посрамлен, ибо нес я позор юности своей». Тот, кто совершает преступления, стесняется людей и стыдится, если почувствуют и узнают о его преступлениях, — так как же он не стыдится Создателя, благословен Он? А происходит это потому лишь, что Всевышний далек от мыслей преступника, — вот почему преступник стыдится созданий и не стыдится Создателя! И сказали мудрецы, что когда раби Иоханан бен-Заккай был при смерти, просили его ученики: «Учитель наш, благослови нас!», а он им сказал: «Да будет на то воля Всевышнего, чтобы страх пред Всевышним был у вас равным страху перед людьми». И сказали они ему: «Учитель! И не более того?!» Сказал он им: «Хотелось бы мне, чтобы было так! Знайте же, что когда человек совершает преступление втайне, он говорит себе: “Хоть бы меня никто не увидел!”»


22. Вот высшая степень стыда — из-за своих преступлений человек должен чувствовать себя опозоренным пред Всевышним. Что значит, чувствовать себя опозоренным?


Это когда человек испытывает стыд, меняется в лице, подобно тому, как сказано (Теилим 69;8): «Позор покрыл лицо мое». Ты же видишь, что слово «позор» употребляется всегда после слова «стыд», — потому что позор есть чувство более сильное, чем стыд. Вот (Иехезкель 36;32): «Стыд и позор» и (Ирмия 31:18): «Стыдно мне и опозорен я». А также, когда преступник осознает, что Всевышний прощает ему, не наказывает и не карает. И не поступает с ним по преступлениям его, и не воздает ему соответствующую мзду, — следует преступнику еще более устыдиться в душе своей. Ибо если кто-либо нарушает царскую волю и предает царя, а царь прощает ему, — конечно же, преступник стыдится перед царем. А также написано (Иехезкель 16;63): «Дабы вспомнил ты и устыдился позора своего, когда Я прощу тебе все, что ты сделал». И сказали мудрецы: кто совершает некий проступок, а потом стыдится этого — прощаются ему все его преступления. То же мы находим сказанное о царе Шауле, сказавшем (Шмуэль I 28; 15): «И не отвечает мне ни через пророков, ни через сновидения», и не упомянул «урим и тумим» (а «урим и тумим» — это часть облачения коэнов), потому что ему было стыдно их упомянуть, так как он уничтожил Нов, город коэнов. И Шмуэль ответил ему (там же 28; 19): «Завтра же ты и сыновья твои со мною»; «со мною», то есть равны мне (см. Брахот 126). И человек может достичь ступени стыда тем, что будет думать в уединении о величии Всевышнего. А также — размышляя, насколько велико зло того, кто нарушает волю Его. И тем, что вечно будет помнить, что Всевышний видит его поступки и Ему известно нутро его и Он наблюдает его мысли.
Врата раскаяния 4. Принципы раскаяния. Принципы 7-8
Принцип седьмой


23. Смирение всем сердцем и униженность. Познавший Всевышнего осознает, насколько ничтожен и унижен и утратил свое значение тот, кто преступил Его волю. Подобно сказанному (Теилим 15;4): «Презренный отвратителен самому себе». И сказано (Иов 15; 16): «Презренный и растленный человек, пьющий несправедливость, как воду»; (Ирмия 7;30): «Серебро отвратительное — зовутся они». Поэтому да будет смиренным и униженным в своих глазах. И Давид, исповедуясь в своем преступлении, когда к нему пришел пророк Натан, сказал (Теилим 51; 19): «Жертвы Всевышнему — дух сокрушенный; сердце сокрушенное и удрученное, Ты, о Всевышний, презирать не будешь». «Дух сокрушенный», значит, дух униженный. Отсюда следует, что смирение есть один из принципов раскаяния. Ибо эта глава из Теилим есть незыблемый фундамент принципов раскаяния. И смирением человек может угодить Всевышнему, как сказано (Ишая 66;2): «На смиренного и сокрушенного духом». И сказано о раскаянии (там же 57; 14-15): «Ровняйте, ровняйте, освободите дорогу, устраните препятствие с пути народа Моего!». Ибо так говорит Возвышенный и Превознесенный, Существующий вечно и Святой — Имя Его: в месте высоком и священном обитаю Я, но с тем, кто сокрушен и смирен духом, чтобы оживлять дух смиренных и сердце сокрушенных». Отсюда следует, что смирение есть один из принципов раскаяния. Да и вся глава трактует о раскаявшихся (там же 57; 16-18): «Ибо не вечно буду Я спорить и не бесконечно гневаться, — иначе изнеможет предо Мною дух и души, Мною сотворенные». «Ибо не вечно буду я спорить» и т.д., «из-за греха его корыстолюбия Я разгневан» и т.д., «пути его Я вижу и исцелю его и поведу его» и т.д. «Пути его Я вижу», — значит, он ведет себя смиренно. Как сказано (там же 57; 15): «Я с тем, кто сокрушен и смирен духом». А также сказано о скорби: «Ибо дух, Мной сотворенный, будет сломлен». «И Я исцелю его», — то есть прощу его преступление. Как сказано (Ошеа 14;5): «Исцелю от отступничества их», а также (Ишая 6; 10): «И обратится он, и исцелится». «И поведу его», — то есть помогу удалиться от греха и пересилить свое злое начало.


24. И знай же, что у смирения много степеней. И высшая степень смирения, которая обязательно происходит от раскаяния, — чтобы человек осознавал насколько велико и огромно служение пред Всевышним и ничего не ставил себе в заслугу. Да будет все малым в его глазах по сравнению с тем, что он обязан в служении Всевышнему. Вот почему станет он смиренным и будет служить Всевышнему со скромностью, вдали от чужих глаз. И не пожелает почестей за свои деяния, достойные уважения. И не станет стремиться к славе за свою достославную деятельность. И насколько возможно скроет свои деяния от друзей.


25. Это положение о принципе раскаяния разъясняет пророк (Миха 6;6): «С чем встречу Всевышнего, преклонюсь пред Великим?». «С чем встречу», — за множество Его милостей. Потому что выше были упомянуты милости Всевышнего. «Преклонюсь», — из-за множества преступлений моих. И сказано здесь именно о величии Всевышнего, чтобы оповестить и указать, насколько следует преклониться и смириться тому, кто преступил волю Того, Кто превыше всего. Далее этот вопрос разъясняется подробнее: «Встречу ли Его жертвами всесожжения, тельцами однолетними? Угодны ли Всевышнему тысячи овец и десятки тысяч потоков масла?», — то есть все это я принесу Ему в благодарность за множество Его милостей. «Отдам ли первенца своего за преступление свое?», — чтобы показать этим свое смирение, преклониться из-за множества своих преступлений. Потому что я осознаю, что преступление мое настолько огромно, что во искупление следовало бы отдать первенца. «Плод чрева своего за грех души своей?», — упомянул о преступлении «первенца своего», а о грехе — «плод чрева своего», потому что «преступление» /пеша/ и означает «восстание», как сказали мудрецы (Йома 366), и это серьезнее, чем грех /хет/. И ответом на это было: «Сказано тебе, человек, что добро и что Всевышний требует от тебя: только вершить правосудие и любить милосердие», — потому что это предпочтительнее жертвоприношений. Лучше этим благодарить Всевышнего за Его милости, чем жертвоприношениями. «И быть скромным пред Всевышним», — в этом заключается суть твоего преклонения и подчинения: служить Всевышнему скромно, ибо это показывает твое преклонение — значит, ты не ищешь почестей за свои достославные деяния, а тем более за те качества и свойства, которых не желает Творец в Своих творениях; ими не следует гордиться, например, богатством, силой и различными разновидностями мудрости, кроме познания и разумения Всевышнего; как сказано (Ирмия 9;22): «Да не хвалится мудрец мудростью своею, и да не хвалится сильный силою своею, да не хвалится богатый богатством своим. Но хвалящийся пусть похваляется тем, что он разумеет и знает Меня».


26. Раскаявшийся обязан преклониться пред Всевышним еще и потому, что должен избавиться от склонностей, ведущих к преступлению и порождающих преступления.


27. А причина многих преступлений — гордыня! Она помогает злому началу пересилить человека. Как сказано (Дварим 8; 14): «Надменным станет сердце твое, и забудешь Всевышнего». И сказано (Мишлей 21;4): «Гордость очей и надутое сердце — нива нечестивых — преступление», — то есть гордыня есть нива для произрастания преступления, на ней плодятся преступления, как сказано: «Надменным станет сердце твое, и забудешь Всевышнего». И сказано (Теилим 10;2): «Надменностью нечестивого преследуется бедняк»; и сказано (там же 31;19): «Пусть онемеют уста лживые, говорящие против праведника заносчиво, с высокомерием и презрением»; и сказано (Иехезкель 32;27): «Которые наводят ужас в стране живых». И как люди возделывают поле, чтобы оно дало урожай, который будет собран, — так же злодеи возделывают поле гордыни в своей душе и сеют злые замыслы, чтобы уродились и выросли-преступления, которые и есть урожай их замыслов. А это пример, как сказал пророк (Ошеа 10;4): «И наказание им расцвело, как болиголов на бороздах поля». Хотя слово «ха-тат» /преступление/ здесь употребляется в единственном числе, тем не менее это значит, что нива злодеев есть нива преступлений и служит причиной множества преступлений. Как (Ирмия 17; 1): «Преступление Иуды», /в единственном числе, хотя их было много/. Или же объясним это как «и преступление». Как (Хавакук 3;11): «Солнце, луна», то есть имеется в виду «солнце и луна». Что значит, что гордыня не только производит преступления, но и само по себе это качество есть преступление. Как сказано (Мишлей 16; 5): «Мерзость пред Всевышним всякий высокомерный». И гордец отдан в руки своего злого начала, потому что нет ему помощи Всевышнего, ибо мерзок он пред Всевышним.


28. Почему раскаявшийся обязан преклониться и обязаться вести себя сообразно тому, что сказали мудрецы (Авот 4;6): «И преклонись перед каждым»? Этим он достигнет того, что не будет сердиться и гневаться на окружающих. А также не обратит внимания на обиду, чтобы не держать зла ни на кого и не мстить. И тем искупятся его преступления, как сказали мудрецы (Рош-а-Шана 17а): «Не держит зла и не мстит, и Всевышний прощает ему». Ибо так Всевышний поступает с человеком — мера за меру. Это очень важная причина для надежды на лучшее, и сказано (Эйха 3;29-30): «Пусть прахом наполнятся уста его — может быть, есть еще надежда! Пусть подставит он щеку бьющему его — пусть насытится позором!»


Принцип восьмой


29. Смирение в поведении. Как должен вести себя смиренный человек? Разговаривать мягко, отвечать кротко; как сказано (Мишлей 15;1): «Кроткий ответ отвращает гнев». Тихим голосом, ибо это признак смиренного, как сказано (Ишая 29;4): «И будешь унижен, из земли говорить будешь, и из праха выйдет речь твоя согбенна». Это в противоположность тому, что говорится о богаче (Мишлей 18;23): «А богач отвечает нагло». И пусть не занимает его красота одежды и украшения, как сказано (Шмот 33;5): «А теперь сними с себя украшения свои». И сказано об Ахаве (Мпахим 121;27): «И постился, и лег во власянице, и ходил тихо». И было слово Всевышнего (там же 21;29): «Видишь, как покорился Мне Ахав». Он ходил тихо, — а это противоположно царскому поведению, цари шествуют с шумным торжеством. И пусть постоянно опускает глаза долу, как сказано (Иов 22;29): «И потупившего очи Он избавит». А внешние признаки смирения — мягкий ответ, тихий голос, потупленный взгляд — напомнят человеку о том, что следует быть смиренным и в сердце.
Врата раскаяния 5. Принципы раскаяния. Принцип 9
30. Сокрушить в себе вожделение материального. Уяснить себе как следует, что вожделение заставило душу согрешить, оно — как бы канатом — притащило за собой преступление. И пусть сделает то, что оградит путь раскаяния, обережет его. Пусть удалится от наслаждений и да не потянется за вожделением своим, даже в вещах разрешенных, и пусть идет этим путем, путем «пришут», удаления от наслаждений. Это значит, что следует есть, чтобы в меру насытиться, ради существования своего тела. Как сказано (Мишлей 13:25): «Праведник ест, чтобы в меру насытиться». И да подойдет к жене лишь для того, чтобы исполнить заповедь «плодитесь и размножайтесь» или ради заповеди о супружеских обязанностях. Ибо пока человек следует за своим вожделением, он тянется к материальному и отдаляется от пути разумной души, — тогда-то злое начало и пересилит его, как сказано (Дварим 32:15): «И разжирел Ешурун и стал брыкаться», и сказано (там же, 8:12): «Наешься и насытишься» и т.д. «и надменным станет сердце твое». И сказано (Мишлей 30:9): «Дабы я не насытился и не опровергал». И сказали мудрецы: «У человека есть небольшая часть тела, если ее насытить — она голодна, а если морить голодом — сыта».


31. Вожделение человеческого сердца есть корень всех действий человека. Значит, если человек исправит вожделение, тогда вместо того, чтобы все части тела служили вожделению, он поведет их /эти части тела/ за разумом, и они привлекутся к нему и будут служить ему, и тем самым улучшатся все действия человека. Как сказано (Мишлей 21:8): «Кто чист, того действия прямы». И сказано (там же, 13:19): «Вожделение сломано — приятно душе». «Сломано» — «нун-хей-йуд-хей» — «нихъя» от слова (Даниэль 8:27): «И я был сломан (нихъети)». Имеется ввиду, что когда человек сломает свое вожделение, даже в дозволенном, не запрещенном, он приносит успех своей душе, и это качество приятно ей, потому что в этом случае разум усиливается и побеждает. А глупцам отвратительно отойти от зла, — глупцы не стараются сломать вожделение и постоянно стремятся к наслаждениям плоти. А когда их вожделение наткнется на преступление и любое негодное /дело/, они не отстранятся от него. Потому и называются глупцами за стремление к наслаждениям, как сказано (Мишлей 21:20): «И глупец поглощает их». И сказано (Ишая 5:11-12): «Горе тем, кто с раннего утра ищет вина» и т.д., «И на пиршествах их — кинор и арфа, тимпан и свирель, и вино» и т. д., — «а на творения Всевышнего не смотрят». И сказано (Мишлей 13:25): «А чреву нечестивых всегда мало». И сказано (Малахи 2:3): «И раскидаю помет на лица ваши, помет праздников ваших». И объяснили мудрецы, что речь здесь идет о тех, для кого все дни — праздничные. И сказано (Мишлей 18:1): «Потакающий своему вожделению — /участь его/ разлад; среди мудрецов откроется его позор». Это значит: кто стремится жить по своему вожделению и поступает по своему желанию, отдаляется от друзей своих, потому что близкие и любящие отдалятся от него, — ведь у разных людей разные качества и желания, один желает того, а второй другого. Если же человек пойдет по пути разума, с ним вместе пойдут его друзья, и многие люди полюбят его. И сказано в «Мусар»: «Многие люди тянутся к тому, кто умеет управлять своими наклонностями». И стих «Потакающий своему вожделению» можно объяснить так: это тот, кто не в ладу с окружающими и не в ладу с другом и братом, — к вожделению стремится он. А поскольку он намерен потакать своим желаниям, — близкие ему отдалились от него. Как сказано (Мишлей 18:1): «К вожделению стремится отдаленный, во всей мудрости откроется позор его». Кто следует своему вожделению, согрешит не в чем-либо одном, а во всем, что упомянуто в Торе, «откроется позор его», ибо он нарушит все заповеди. От слова (там же 20:3): «А всякий глупец откроется».


32. А еще и вот какая польза есть в том, чтобы сломать свое вожделение: сказать себе, если вожделение потребует дурного и преступного — «я и в дозволенном не следую за своим вожделением, и уж, конечно, не позволю себе запрещенное».


33. И еще есть великая польза в том, чтобы сломать свое вожделение, — этим человек показывает праведность своей души и сильное свое желание раскаяться. Потому что ему отвратительно его естество, приведшее его к преступлению. И тем станет он желанен и мил Всевышнему. И так написано (Теилим 51:19): «Жертвы Всевышнему — дух сокрушенный; сердце сокрушенное и удрученное, Ты, о Всевышний, презирать не будешь». «Сокрушенный дух»— это дух приниженный и смиренный. «Сокрушенное сердце» означает, что человек сокрушил свое вожделение. Потому что вожделение описывается как находящееся в сердце, как сказано (Теилим 21:3): «Вожделение сердца Ты дал ему». И предыдущий стих (Теилим 51) упомянут именно в главе о раскаянии. И когда говорится «Сокрушенное и удрученное сердце презирать Ты не будешь», мы понимаем, что тот, кто желает раскаяться, становится желанен Всевышнему именно тем, что сокрушит свое вожделение, — и это один из принципов раскаяния. И еще сказано о раскаянии (Ишая 57:15): «Оживлять дух смиренных и оживлять сердце сокрушенных».


34. И сказали мудрецы: «У кого имеются эти три качества, тот из последователей праотца Авраама: доброжелателен, смирен духом и сокрушен душой». «Сокрушен душой» означает, что он не следует вожделению и в дозволенном. Как мы находим, Авраам сказал своей жене (Берешит 12:11): «Вот я знаю, что ты прекрасна», — это означает, что до того дня он не посмотрел на нее, дабы узнать, красива ли она. И написано (Шмуэль II 20:3): «И были они /как бы/ связаны до дня смерти своей и вдовами при жизни /мужа/», — и объяснили мудрецы: Давид приказывал причесывать их и давать им благовония и притирания для украшения их, — чтобы помешать своему вожделению и победить его тем, что совладает со своим влечением к ним, дабы ему простилась Бат-Шева.
Врата раскаяния 6. Принципы раскаяния. Принципы 10-14
Принцип десятый


35. Изменить свое поведение в том, что нарушил. Если смотрел на женщин — пусть опускает глаза. Если злословил — пусть изучает Тору. И пусть старается, чтобы в исполнении заповедей участвовали те части тела, которые совершили преступление. И так сказали мудрецы: «Праведники вновь становятся желанным тем же, чем согрешили». А также сказали: «Если ты совершил множество преступлений, исполни против них множество заповедей». Ноги, быстро бегущие ко злу, пусть бегут к исполнению заповедей. Язык лживый — пусть же нёбо его произносит правду, и уста раскроются мудростью, и Учение милосердия пусть будет на языке его. Руки пролили кровь — пусть щедро раскроет руку свою для бедных братьев своих. Глаза надменные — да будет смирен и да потупит глаза свои. Сердце предается преступным мыслям — пусть будут в нем слова Торы, и мысли /сердца/ его пусть будут о познании. А кто поссорил братьев своих, пусть стремится к миру.


Принцип одиннадцатый


36. Изучение своих поступков. Как сказано (Эйха 3;40): «Поищем и исследуем пути наши и обратимся ко Всевышнему». Сделать это следует ради трех вещей. Первое: пусть помнит все, в чем согрешил, и исповедуется во всем, ибо исповедь — одна из важнейших принципов искупления. Второе: чтобы знал, сколько у него грехов и преступлений, и оттого стал бы еще более смиренным. И третье: хотя обязался оставить любое преступление, нужно ему знать, в чем преступил, дабы оградить себя и беречься злого начала. Потому что он склонен к этим проступкам, — однажды преступил, и злое начало овладело им. Таким образом, душа его больна от тех проступков, а больной, когда начинает выздоравливать, должен беречься от многого, что может вернуть болезнь.


Принцип двенадцатый


37. Нужно исследовать, узнать и познать серьезность наказания за каждое преступление. За что полагается наказание плетьми, за что — карэт /ранняя смерть без потомства/ и за какое преступление полагается смертная казнь, — дабы знал размеры собственного преступления, когда станет исповедоваться. И станет он с горечью оплакивать тот проступок, которым беспредельно разгневал Всевышнего, чтобы стать еще более смиренным и страшиться своих преступлений. Потому что раскаяние лишь начало искупления тяжких преступлений, а завершают его страдания. И так написано (Ирмия 2;23): «Посмотри на путь свой в долине и познай, что ты натворил». Этот принцип мы подробнее разъясним в третьем разделе.


Принцип триннадцатый


38. Незначительное преступление следует считать тяжким. Для этого есть четыре причины. Первая: не нужно думать о незначительности проступка, но следует помыслить о величии Того, Кто о нем заповедал. Вторая: потому что злое начало властвует там, где преступление незначительно. Возможно, что это незначительное станет поводом постоянно так поступать, и тогда эти незначительные проступки станут тяжкими преступлениями, поскольку наказания полагаются за каждый проступок, и вместе собираются в наказание как за тяжкое преступление. Пример тому шелковая нить, слабая и тонкая, — если ее сложить много раз, она превратится в крепкий канат. Третья причина: если человек постоянно повторяет преступление, совершать его становится как бы дозволенным в его глазах, и тем самым человек снимет с себя бремя обязанности и не станет остерегаться этого преступления. И будет он считаться «сбросившим с себя бремя обязанности» (пор-кей оль) и «отрицателем одной» из обязанностей (см. далее). И четвертая причина: если уж злое начало победило человека в малом, то вскоре победит и в великом. Как сказали мудрецы, кто в гневе бьет посуду, да будет в твоих глазах идолопоклонником. И сказано (Берешит 4;7): «Если пойдешь по прямому пути, возвысишься». Это значит — отчего ты разочарован? Если пойдешь по прямому пути и вернешься ко Мне, то возвысишься, как сказано (Иов 11; 15): «Тогда вознесешь беспорочно лицо свое». А так же можно объяснить, как «получишь прощение». «А если не пойдешь по прямому пути — у врат ждет тебя преступление». Если не раскаешься в том, что совершил, с тобой останется не только прежнее преступление. Ибо злое начало ждет тебя у ворот, чтобы привести к преступлению во всех твоих деяниях. Однажды победив, оно постоянно побеждает тебя и ставит тебе ловушки, — а ты попадаешься в них снова и снова и не возвращаешься с раскаянием ко Всевышнему. «И к тебе страсть его», — сбить тебя с ног. И оно постоянно поджидает тебя. «А ты властвуешь над ним», — если захочешь его побороть. Поэтому полагается наказание за преступление, поскольку Всевышний дал тебе возможность совладать со злым началом.


39. И сказал Шломо (Мишлей 13; 13): «Пренебрегающий словом (Всевышнего) причиняет себе вред, боящемуся же заповеди — воздастся». Здесь речь идет о тех, кто пренебрегает незначительными проступками, — они причиняют себе вред, как уже было упомянуто. «А боящийся заповеди» — боится не исполнить заповедь, подобно тому, как боится тяжкого преступления, — ему воздастся. Он уготован к полному воздаянию. И сказали мудрецы: «Будь осторожен в легкой заповеди, как и в серьезной». И еще сказали, что заповедь тянет за собой заповедь, а преступление тянет за собой преступление. Награда за заповедь — это заповедь, а вознаграждение за преступление — преступление.


Принцип четырнадцатый


40. Исповедь. Как сказано (Ваикра 5;5): «И пусть признается в том, что согрешил». И следует упомянуть преступления свои и своих отцов, потому что он может быть за них наказан, если следует их образу действия. И так написано (там же 26;40): «Тогда признаются они в виновности своей и в виновности отцов своих».
Врата раскаяния 7. Принципы раскаяния. Принципы 15-16
Принцип пятнадцатый


41. Молитва. Моли Всевышнего и проси Его помиловать тебя и искупить все твои преступления. Как сказано (Ошеа 14;3): «Возьмите с собою слова и возвратитесь ко Всевышнему, скажите пред Ним: “Прости все прегрешения и прими доброе; и вместо быков принесем слова уст наших”». «Возьмите с собой слова» — это исповедь. «Скажите пред Ним: прости все прегрешения наши» — это молитва. «Прими доброе» — добрые дела, которые мы совершили. Ибо сказали мудрецы: «Преступление гасит доброе дело». Но когда человек раскаивается, его прегрешения будут искуплены, — пробудится праведность и заслуга доброго дела, и воссияет свет его, ибо до раскаяния не светил его свет. И так написано (Иов 8;6): «И если бы был ты чисто и прям, то ныне пробудится для тебя и даст благополучие жилищу твоей праведности». Объясняют мудрецы: здесь не сказано «если ты был чист и прям» прежде, но «если бы ты был чист и прям» сейчас, то есть что если бы ты раскаялся. «Ныне пробудится для тебя», — сейчас, когда ты раскаялся, пробудятся для тебя все праведные дела, совершенные тобой прежде. И что ты открыл дом свой для всех и он стал очагом гостеприимства, как сказано (там же 31;32): «И двери свои открывал я путнику». До раскаяния твои добрые дела не защищали тебя. Но после раскаяния, когда исчезло преступление твое, пробудится праведность и заслуги, — и «даст благополучие жилищу твоей праведности». «И вместо быков принесем слова уст наших», — наша исповедь будет принята, как будто мы принесли быков в жертву «хатат», чтобы быть желанными пред Тобою. Здесь сказано «быков», потому что быков приносят в искупительную жертву «хатат», в том случае, когда требуется «внутренняя жертва», то есть кровью ее кропят на завесь (парохет) и на золотой жертвенник, которые находились во внутренней части Храма.


42. И еще: моли Всевышнего, человек раскаявшийся, чтобы Он стер, как тучу с неба, твои преступления и, как облако с небес, твои прегрешения. И чтобы Он возжелал и благоволил, и внимал тебе, как будто ты не согрешил. Как написано о раскаявшемся после страданий (Иов 33;26): «Всевышний внимает ему, и он желанен пред Ним». Ибо возможно, что преступление прощено, и он спасен от страданий и от любого наказания, но Всевышний не желает его и не хочет даров от него. А достижение успеха для праведника состоит в том, чтобы стать желанным пред Всевышним, чтобы Он благоволил ему. А благоволение Всевышнего и есть подлинная и вечная жизнь и великий свет, который содержит в себе все лучшее и приятное. Как сказано (Теилим 30;6): «Жизнь — в благоволении Его». И сказано (там же 80;20): «О Всевышний, возврати нас, воссияй лицом Своим, и будем мы спасены». И сказали мудрецы: «Нет у нас ничего более, кроме света лица Твоего», то есть благоволения. Смотри же, как Давид молился, когда раскаивался. Сказав (там же 51;4): «Смой с меня совершенно грех мой и от проступка моего очисти меня». Еще он молил о благоволении, — чтобы Всевышний благоволил ему, как до преступления, и сказал (там же 13): «И не отринь меня от Себя и дух святой Твой не отнимай от меня». Затем сказал он в молитве своей: «Возврати мне радость спасения Твоего», — то есть чтобы чудеса Всевышнего и спасение Его были с ним, и чтобы на нем был дух Всевышнего, как прежде. Потом сказал он: «И духом доброты поддержи меня», — то есть вот стал я незначителен из-за моего преступления и недостоин Твоих чудес, чтобы во мне проявилась мощь Твоей святости. И даже если Ты простил мне мое преступление, я недостоин быть любимцем Твоим желанным, как прежде. Но поддержи меня духом доброты! Потому что Твоя доброта и милость беспредельны. И слово «дух» здесь в творительном падеже, хотя и пропущена буква «бет», подобно (Берешит 27;37): «И я поддержал его зерном и вином». И об этом говорил Ошеа (Ошеа 14;5): «Исцелю их от отступничества, буду любить их из милости». «Буду любить их из милости» равнозначно сказанному Давидом «и поддержи меня духом доброты».


43. И пусть раскаявшийся постоянно молит Всевышнего помочь ему в раскаянии, как сказано (Ирмия 31; 17): «Верни меня, и я вернусь, ибо Ты Б-г мой».


Принцип шестнадцатый


44. Исправление испорченного, насколько можно исправить, как сказано (Йона 3; 10): «И увидел Всевышний дела их, что они раскаялись», и сказано (там же 3;8): «И все раскаялись и вернули награбленное». Потому что во всем, что касается преступлений по отношению к людям, например, грабеж или кража, преступление не прощается, пока преступник не вернет награбленное и наворованное. А также — если обидел ближнего, настойчиво преследовал его или заставил прилюдно покраснеть, или сказал о нем нечто неприятное, — тому нет искупления пока не попросит прощения у оскорбленного. И сказали мудрецы, что даже если обидчик и возместил деньгами пострадавшему за стыд и за боль удара, — не прощается ему причиненное страдание, пока не попросит прощения у обиженного, как сказано (Берешит 20;7); «Теперь же возврати жену мужу, ибо он пророк, и помолится за тебя, и ты останешься жив».


45. И тому, кто раскаялся, следует исполнить это до исповеди, чтобы его исповедь удостоилась благоволения Всевышнего. И Давид, когда раскаялся, сделал так до исповеди, как сказано (Теилим 51;6): «Лишь пред Тобой я согрешил» и так далее. То есть считается, что я согрешил лишь пред Тобой, и мне не требуется ничье прощение, но только Твое. И если я согрешил в отношениях с кем-либо, — я уже просил у него прощения и умилостивил его. И подобно этому (Берешит 44; 32): «Я согрешил пред отцом моим на все дни». То есть из-за этого отец вечно будет считать, что я согрешил, потому что этого он мне не простит. И перевод такой — «И я буду грешником перед отцом». «Лишь пред Тобой я согрешил» можно объяснить и так: я не согрешил ни перед кем и никого не оговорил, и ни у кого я ничего не отнял, поэтому мне не нужно просить прощения ни у кого и не нужно возвращать что-либо, и искупление мое зависит только от Твоего прощения. «Дабы Ты был милостив в слове Твоем и справедлив в суде Твоем», — что бы показать народам Твою милость и свидетельствовать насколько велико прощение Твое. В тот день, когда Ты изречешь слово Твое и суд Твой, когда будешь судить меня. А объяснение слова «дабы» /лемаан/, — то есть что значимость преступления есть повод показать величие милости прощения. Поэтому он выразился так, что вся причина преступления заключалась в том, чтобы открылось милосердие Всевышнего и Его праведность, когда Он прощает в день суда. И подобно этому (Ошеа 8;4): «Из серебра своего и из золота сделали себе идолов, чтобы оно пропало». То есть то, что они сделали идолов и есть причина того, что их серебро и золото пропадет. Но с другой стороны, вся цель как бы в том была, чтобы уничтожить / золото и серебро/. Или можно объяснить так: из-за этого Ты справедлив в наказании и награде, а также — «из-за этого пропадет».


46. И мудрецы в Мидраш Теилим (51) растолковали согласно первому объяснению: «Врач увидел рану и сказал, что она очень серьезна, а больной сказал: “Ведь то, что я был серьезно ранен, произошло для того, чтобы показать правильность твоего лечения и для того, чтобы показать твое лекарское умение”». Мы еще поговорим об этом принципе в четвертом разделе.
Врата раскаяния 8. Принципы раскаяния. Принципы 17-20
Принцип семнадцатый


47. Гнаться за милосердием и правдой, как сказано (Мишлей 16;6): «Милосердием и правдою очищается преступление, и страхом пред Всевышним отводится зло». А теперь всмотрись в тайну этого стиха. Если преступник не раскаивается пред Всевышним, не прощается ему преступление актом милосердия, как сказано (Дварим 10; 17): «Который не лицеприятствует и мзды не берет». И объяснили мудрецы: «Не берет мзды, состоящей из добрых дел», — чтобы простить и пройти мимо преступлений. И еще сказали: «Тот, кто говорит, что Всевышний уступает, — никчемна жизнь его». Но Он долготерпелив, и если не будут слушаться, отмерит им за их дела. Сказав, что милосердием и правдой искупается преступление, Шломо говорил о том, кто раскаялся. Потому что бывают и такие преступления, от наказания за которые можно временно защититься раскаянием, и днем Йом Кипур, а страдания завершают искупление, как будет объяснено в четвертом разделе. Таким образом, милосердие защитит преступника и убережет его от страданий, даже спасет его от смерти, как написано (Мишлей 10;2): «Милостыня /цдака/ спасает от смерти». Но оскорбление Имени Всевышнего есть такое преступление, что от наказания за него временно защищают раскаяние и страдания, но искупление завершается лишь в момент смерти, как сказано (Ишая 22; 14): «Не будет прощено вам преступление это, пока не умрете». Но вот человек старается поддерживать справедливость и помогает справедливости, и пробуждается от слов ее, и показывает ее народу своему, и помогает людям справедливым, и славит их, а сборища нечестивых унижает, низводит их до праха, — вот они пути прославления Имени Всевышнего, слава и украшение слова Его и служение Ему, и сила, и прославление в Храме Его Закона. Поэтому если человек многажды поступает так, чтобы прославить Имя Всевышнего и пробудить правду, восстановить ее и помочь ей, и раскаивается — простится ему преступление оскорбления Имени, когда поставит он правду против преступления оскорбления Имени. Мера его раскаяния против меры его преступления! Так объясняется стих «Милосердием и правдою очищается преступление».


Принцип восемнадцатый


48. Пусть его преступление всегда будет стоять перед глазами. Потому что преступник должен всегда помнить о своих преступлениях и не забывать о них. И пусть память о них не исчезнет из сердца его до того дня, когда он перейдет в мир иной, как сказано (Теилим 51;5); «Ибо преступления свои знаю я, и проступок мой всегда передо мной». Этот принцип мы разъясним в четвертом разделе.


Принцип девятнадцатый


49. Оставить преступление, как только появится возможность, даже если еще велика сила вожделения. Говорят мудрецы: «О ком можно сказать, что его раскаяние достигает Трона? О том, кто был испытан и устоял перед той же самой женщиной на том же самом месте». Это значит, что была возможность согрешить и велика была сила вожделения и мощь мускулов живота была сильна, как прежде, когда он согрешил, но человек победил свое злое начало и бежал от преступления из страха пред Всевышним и трепета пред Его величием. А тот, с кем не случилось подобное, пусть каждодневно прибавляет в себе страха пред Всевышним и так пусть поступает всю жизнь. И когда его страх пред Всевышним усилится настолько, что он победит злое начало и овладеет сильнейшим вожделением. Тогда Наблюдающий за сердцами поймет его и Оберегающий его душу знает, что если случится испытание и приключится прежнее, он спасет себя от своего злого начала. И вот он стоит пред Всевышним на высшей ступени раскаяния. Об этом говорил Шломо (Мишлей 16;6): «Милосердием и правдой очищается преступление, и страхом пред Всевышним избегать зла», — то есть и страхом пред Всевышним можно избежать зла, если случится. И слово «сур» — «избежать» здесь употребляется в форме инфинитива. А доказывает это толкование вот что: не сказано «и избегай». И то, что сказано (Теилим 34; 15): «Отойди от зла и твори добро», а также (Иов 1;8): «Страшился Всевышнего и избегал зла», — объяснение этому такое: избежать зла, встретившись с ним. Потому что невозможно сказать «избегай зла», если человек с ним не сталкивался. И сказали мудрецы: «Кто был бездеятелен и не совершил преступление, награждается так же, как и тот, кто исполнил заповедь, но лишь в том случае, если устоял перед преступлением» /то есть, оказавшись в таком положении, когда возможно было совершить преступление, человек спасся от него/.


Принцип двадцатый


50. Насколько возможно влиять на других, чтобы они раскаялись, как сказано (Иехезкель 18;30): «Раскайтесь и приведите других к раскаянию во всех преступлениях ваших». Отсюда вывод, что это один из принципов раскаяния. И сказано (Ваикра 19; 17): «Увещевай ближнего своего и не получишь за него наказания». Отсюда вывод: если ты не станешь увещевать его, будешь наказан за его преступления. И Давид сказал (Теилим 51; 15): «Научу преступных путям Твоим, и грешники к тебе вернутся».


51. Вот мы закончили объяснение принципов раскаяния. А теперь будь особенно внимателен, чтобы понять вещи, которые препятствуют раскаянию. То есть тот, кто не подчиняется закону и постоянно нарушает что-нибудь из нижеследующего — тому трудно раскаяться. Если ты нарушал одно из них — наберись смелости и сил, чтобы излить свое горе пред Всевышним, многажды умолять Его и просить. Изо всех сил старайся исполнять все принципы раскаяния. Старайся вывести новые, согласно методам, которые будут разъяснены в четвертом разделе. И будешь помилован и отдан милосердию.


52. Упомяну здесь для тебя нечто из того, что объяснили мудрецы. Сказали мудрецы: «Двадцать четыре вещи препятствуют раскаянию. Вот они: сплетни и злословие, гнев и злые мысли, и тот, кто примыкает к злодеям, и тот, кто привык съедать еду, которой недостаточно хозяину, и тот, кто смотрит на недозволенных женщин, и тот, кто скупает краденое, и тот, кто думает: “ныне согрешу, а потом раскаюсь”, и тот, кто получает почести за счет ближнего, и тот, кто отделяется от общества, позорит своих отцов, позорит своих учителей, проклинает свой народ, мешает обществу исполнять заповеди, ближнего склоняет с доброго пути, пользуется закладом бедняка, берет взятки, чтобы неправедно судить, не возвращает найденное владельцу, сына, отходящего от веры, не останавливает, ест награбленное у бедных, вдов и сирот, отрицает слова мудрецов, подозревает невиновных, ненавидит увещевания, насмехается над заповедями».
Врата раскаяния 9. Раздел второй. Пути, которые пробуждают человека. Путь первый
Указать пути, которые пробуждают человека и заставляют его вернуться ко Всевышнему


1. Знай же, что есть шесть причин для того, чтобы человек пробудился и оставил дурной путь. И каждую из них мы объясним по ее частям, которые станут понятными при исследовании — послушай же до конца. И сделаем их доступными, знай и постигай драгоценные принципы — всем тем, кто желает их, разъяснено и исследовано.


«И более того, сын мой», раскаиваться и очищать свою душу нужно ежедневно. И даже не зная о побуждающей причине, и без ежедневного пробуждения тебя к этому, но только тем, что будешь помнить своего Создателя, — и напоминание о Нем отвратит душу твою с пути, устланного ничтожными останками материального. Итак, напряги лук своего сознания, дабы исправить свою натуру. И постоянно увеличивай и прибавляй достоинства из страха пред Всевышним и любви к Нему и стыда пред Ним. Старайся, чтобы руки твои были чисты, изгони мятежные мысли. И очистятся твои душевные силы, и душа, помня Всевышнего, наденет свои украшения и достигнет совершенной красоты, как написано (Ишая 45;25): «Во Всевышнем оправдается и прославится все семя Израилево». Прибавь сил и пробуди свой дух теми шестью путями-способами, которые будут разъяснены.


А твёрдокаменное сердце не достигшего этой ступени смягчится из-за внешних причин и потому, что увидит.


А тот, чье сердце внешними причинами недостаточно побуждается к раскаянию, кто склоняется к потаканию собственным желаниям, узнает и убедится, что раскаяние происходит от высокой души.


Путь первый


2. Когда настигают человека беды, он должен сказать себе: «Это причинили мне мои деяния и поступки, и преступления мои навредили мне», — и должен раскаяться и вернуться ко Всевышнему, и Он помилует его. Как сказано (Дварим 31; 17): «И постигнут его многие бедствия и невзгоды, и скажет он в тот день: “Не потому ли постигли меня бедствия эти, что Всевышний отринул меня?”». Посмотри, как ведут себя люди друг с другом. Вот, например, некто виноват перед ближним своим, так если случится у него беда, он поклонится ближнему и раскается в своей вине, потому что нужна ему помощь ближнего, — людьми такое раскаяние не ценится. Как сказал Ифтах (Шофтим 11;7): «Почему же теперь пришли вы ко мне, когда вы в беде?». И это одна из милостей Всевышнего — принимать раскаяние из-за беды, и оно желанно пред Ним, и Он по добру Своему полюбит грешника, когда тот из-за беды своей возвращается к Нему в день упрека и наказания, как сказано (Ошеа 14;2): «Вернись, Израиль, ко Всевышнему, ибо споткнулся ты о вину свою. Возьмите с собой слова …» и далее «Исцелю их мятеж и полюблю их по добру». И сказано (Мишлей 3; 12): «Ибо кого любит Всевышний, того наказывает и благоволит к тому, как отец к сыну». А если наказанный больно человек не оставляет свой недобрый путь в день упрека и не возвращается к Тому, Кто его наказывает, — увеличиваются его преступления и умножается наказание ему. Смотри же, когда царь наказывает согрешившего против него, а тот показывает, что ему все равно не больно, — наказание становится более суровым и тяжким. И написано (Ваикра 26; 18): «И если при всем этом не послушаетесь Меня, то Я еще раз накажу вас». И сказано (Иов 36; 13): «Но лицемеры копят в сердце гнев: не вопиют, когда Он карает их». А если человек не понимает и не сознает, что напасти нахлынули на него из-за его собственных преступлений, но говорит, подобно тому, что сказали филистимляне (Шмуэль 16;9): «Не Его рука поразила нас, а постигло нас это случайно». Этим он наводит на себя гнев Всевышнего. И преступления этого разряда тяжелее преступлений первого разряда. Поэтому сначала написано о первом разряде «И Я еще раз накажу вас», а потом написано о втором разряде (Ваикра 26;21): «И если вы пойдете со Мной случаем и не захотите слушаться Меня, Я накажу вас семь раз» (каждый последующий разряд наказания в этой главе тяжелее предыдущего), и далее следует (там же): «И если вы не послушаетесь и будете считать все случайным, Я буду таков же с вами», и потом написано (там же): «И если вы не послушаетесь Меня и будете считать все случайностью, и Я поведу Себя с вами гневом случайности». И объяснение: «вести себя случаем» — «кери» — если вы скажете, что это было случайно. И если человек не понимает смысла своих деяний и не знает, что совершил преступление и согрешил, — ему следует обдумать и исследовать свои деяния и проверить правильность своего пути, как сказано (Эйха 3;40): «Поищем и исследуем пути наши». Если же человек закроет глаза на свои деяния, а мысли его глупы и никчемны, и не изменил он свое поведение, и не ведает он дела рук своих и того, что совершили его пальцы, и скажет: «Я не согрешил», — его преступление весьма серьезно. Как сказано (Ирмия 2;35): «Я буду судить тебя за то, что ты говоришь: “Я не грешил”». И сказано (Ишая 42;25): «Охватил его пламенем кругом, а он не чувствовал, и жег его, но он не принимал к сердцу». И сказано (Мишлей 19;3): «Глупость человека извращает путь его, а сердце его негодует на Всевышнего».


3. Знай же и пойми, что Всевышний наказывает человека на пользу ему. Ибо если кто согрешил пред Ним и совершил злое в Его глазах, тому две пользы от наказания Всевышнего: во-первых, искупит он свои преступления и сотрет свои прегрешения, как сказано (Теилим 25; 18): «Взгляни на страдание мое и тяготы мои и прости все преступления мои». А болезни тела, которые навел на него Всевышний, излечат болезни души, потому что преступление есть болезнь души, как сказано (там же 41;5): «Излечи душу мою, ибо согрешил я пред Тобою» и сказано (Ишая 33;24): «И не скажет житель: “Болен я”. Народу, живущему там, прощено преступление».


А во-вторых, наказание напомнит ему, что он согрешил, и вернет его со злого пути, как написано (Цфания 3;7): «Но побойся Меня, прими упрек». Если же человек не принимает наказание и не сгибается под упреками, и не снимает коросту со своего сердца, а остается с каменным сердцем, — горе ему и горе душе его. Потому что он терпел страдания и был наказан и не простились грехи его, но наказание его удвоилось, как объяснено выше.


4. А если человек принимает наказание Всевышнего и меняет к лучшему свое поведение и поступки, ему следует радоваться своим страданиями. Ибо они принесли ему огромную пользу. И надлежит благодарить Всевышнего за эти страдания, как за большую удачу, как сказано (Теилим 116; 13): «Чашу спасения подниму и имя Всевышнего воспою» и сказано (там же 3-4): «Беду и скорбь найду и имя Всевышнего воспою», и сказали мудрецы в Сифри, рабби Элиэзер бен-Яаков говорит: «Пока человек пребывает в покое, ему ничего не прощается из его грехов, а страдая, он становится желанным пред Всевышним, как сказано (Мишлей 3; 12): “Ибо кого любит Всевышний, того наказывает и благоволит, как отец к сыну”». То есть подобно тому, как отец ласкает сына, Всевышний благоволит тому, кого наказывал, и тому, кто принял Его наказание и упреки. И еще можно объяснить так: подобно отцу, который упрекает своего любимого сына и не упрекает других детей, о которых знает, что им не помогут его увещевания. И сказано о людях, не понимающих блага упреков и их пользу (Ошеа 7; 13): «Спасти ли Мне их? Ведь они лгали обо Мне». И сказано (там же 7; 15): «Я наставлял их и укрепил мощь их, а они мыслят обо Мне злое». И сказано (там же 11;3): «А Я учил Эфраима, взяв его на руки, а они не знали, что Я врачевал их».


5. Тьма будет причиной света, — вот на что надлежит надеяться тому, кто уповает на Всевышнего, когда приходит время худшей напасти, как написано (Миха 7;8): «Не радуйся, враг мой, хотя упал я, но встану; хотя сижу во мраке, Всевышний — свет для меня». И сказали мудрецы: «Если бы я не упал — и не встал бы, если бы я не сидел во мраке — не было бы для меня света». И каждому следует в день беды постараться понять это и поститься с раскаянием и молитвой. Подобно тому, что постановили мудрецы, что все общество обязано поститься и воздерживаться во время беды (Таанит 10а и далее). И это лучший пост, в этот день человек становится желанным пред Всевышним, и его молитвы будут услышаны. А если страдания посланы Всевышним человеку чистому и прямому, — это испытание ему, оно призвано увеличить его награду в будущем мире. Как сказано (Дварим 8; 16): «Дабы смирить тебя и дабы испытать тебя, чтобы сделать тебе добро в будущем».


И сказали мудрецы (Брахот 5а): «Если человек обдумал свои деяния в дни беды и искал, и исследовал, но не нашел у себя греха, — значит, эти страдания от любви Всевышнего к нему».


6. Покаяние в день смерти — нечто подобное пути, о котором мы говорили. Когда преступник видит, что беда настигает его и надежда утрачена, как написано (Мишлей 11;7): «Когда умирает нечестивец, утрачена его надежда», и он исповедуется в тот час и чистосердечно возвращается ко Всевышнему. Такое раскаяние тоже принимается и помогает, хотя оно не равно раскаянию того, кто раскаивается в расцвете сил своих, и об этом мы говорили в первом разделе.
Врата раскаяния 10. Раздел второй. Пути, которые пробуждают человека. Путь второй
7. Когда придут дни старости и прибавится седин, уменьшатся и кончатся силы, согнется злое начало, — подумает человек о своем близком конце и задумается о будущем, и вернется ко Всевышнему, и Он пожалеет и помилует его. А кто не раскаивается, когда приходит старость, — удваивается его наказание, и увеличивается ненависть к нему, как сказали мудрецы: «Троих ненавидит Всевышний: бедного гордеца, богача-обманщика и старика-прелюбодея». И сказано (Ошеа 7:9): «Чужие пожирали силу его, а он и не ведал; и седина покрыла его, а он и не знал». Странно и удивительно, что человек, находясь в середине своей жизни, видит, что дни его уменьшаются и началось разрушение здания его тела, нарушается совокупность его органов, и он испытывает сухость, как сказано (Теилим 102:12): «Дни мои, как тень в сумерках, и я высох, как трава», — как же он не хочет увидеть и сердце его не может уразуметь, что едет он к месту своего вечного пребывания, едет и едет днем и ночью?


8. И многих людей не достигает свет раскаяния, потому что они праведны и чисты в собственных глазах и не собираются исправлять свои деяния, ибо возомнили, что они исправны. Но они в большой мере виноваты пред Всевышним. Ведь написано (Коэлет 7:20): «Ибо нет на земле такого праведника, творящего благо, у которого не было бы какого-либо недостатка». Но такие люди, пренебрегающие преступлениями, не чувствуют и не понимают их или узнают о своем преступлении, но потом забывают. Они подобны больному, который не чувствует свою болезнь и не думает о лечении, а болезнь становится настолько серьезной, что уж невозможно вылечиться. А иногда причина в непонимании, потому что они не стараются узнать волю Всевышнего и не желают знать пути Его, поэтому не приходят к мудрецам и их ученикам. Как сказано (Мишлей 15:12): «Не любит кощунствующий, когда его наставляют, к мудрым не пойдет».


9. Но люди прямодушные и праведные всегда оплакивают свои преступления и рыдают о том, что они недостаточно служат Всевышнему. Потому что в этом также содержится грех человека и большая вина, как и в серьезнейших преступлениях. Как сказали мудрецы, Всевышний «уступил» вину идолопоклонства, кровосмешения и вину кровопролития, но «не уступил» вину неизучения Закона. Тем более, что полны зла те, чьи мысли и дела лишь о потребностях тела и повседневной суете. Они не приобщаются тайны страха пред Всевышним, — не к лицу, мол, им, размышлять часто о Нем в глубине сердца своего. И в своих занятиях не уделяют времени изучению Закона и, поскольку они — «народ, потерявший разум», не дают себе отчета, что пребывают на самом низком уровне сознания. И сказали мудрецы (Авот 5:21): «В шестьдесят лет — старость, в семьдесят лет — седина, в восемьдесят лет — мощь, в девяносто лет — согбенность, столетний — покойник, потерянный для мира». Этим мудрецы предупреждают, что следует покаяться, когда придут дни старости, и подумать о конце своих дней, если человек не сделал это в молодости. Вот близится твое время, — оставляй потребности и вожделения тела своего и исправляй свою душу. А когда наступают дни седин, — еще больше старайся изгнать из своего сердца дела материального мира и, поскольку впереди осталось немного лет, — сокращай свои мирские занятия и постоянно раздумывай лишь о страхе пред Всевышним, чтобы дать себе отчет и исправить свои качества и стремиться к Торе и исполнению заповедей. Об этом сказано: «в девяносто лет — согбенность». «Сгибаться» — «лашуах», это также «ласуах» — «молиться», от слов (Теилим 102:1): «Изольет свою молитву» — «сихо». И «молиться в поле» — «ласуах» (Берешит 24:63), и, как объяснили мудрецы, Ицхак установил дневную молитву «минха», как сказано: «И вышел Ицхак молиться в поле». Ибо когда человек достигает девяноста лет, ему следует лишь молиться и прославлять Всевышнего, и вести речь о чудесах Его. И Шломо объясняет, что человеку и в старости не следует лениться в служении Всевышнему и говорит (Коэлет 11:6): «С утра сей семя свое и вечером не давай отдыха руке своей, ибо не знаешь, что удастся, это или то, или оба равно хороши». Здесь утру уподоблены молодость и юность, а вечеру уподоблена старость. А «семя» означает назидание и поучение детям и ученикам, как сказали мудрецы: «Кто женился в молодости, пусть женится и в старости, кто в молодости учил учеников, пусть и в старости учит». Потому что дети, рожденные в дни твоей старости, может быть, преуспеют в Торе и заповедях больше и лучше, чем дети, рожденные в дни молодости. И возможно, ученики, которых выучил в дни старости, преуспеют больше учеников, выученных в дни молодости, или и те, и другие будут хороши. Далее сказано (там же 11;7): «И сладок свет, благо глазам видеть солнце», — он возвращается к обсуждению старости, которую уподобил вечеру. А поскольку старый человек не чувствует вкуса еды и питья, как сказал о себе Барзилай а-Гилад и (Шмуэль II 19;36), сказал Шломо, что старику следует наслаждаться светом солнца, — и да не будет такое отсутствие вкуса невыносимо, потому что это ощущение препятствует служению Всевышнему, и пусть нравится ему свет по сравнению с будущими днями тьмы. Как упомянуто далее (там же 11;8): «И если человек проживет много лет, пусть всегда радуется и пусть помнит о темных днях, ибо их будет много; все, что наступит, — тщета». То есть даже, если человек очень стар, пусть не будет самому себе обузой, — пусть постоянно радуется, не теряя ни одного года, и пусть не перестает служить Создателю. И пусть помнит о днях тьмы, которых будет много, — и тогда он не сможет исполнить служение, как сказано (Теилим 6;6): «На том свете кто восславит Тебя?». Но праведники и в старости борются с собой, набирают духовную мощь и с новыми силами продолжают служение Всевышнему. Как сказали мудрецы: «У ученых со старостью прибывает ума». И сказано (там же 92; 15): «Еще и в старости плодоносить будут, станут тучны и сочны».


И выше упомянуто (там же): «Праведник, как пальма, расцветет» и так далее, — потому что праведники, как саженцы, посажены в доме Всевышнего, растут с детства в домах Учения, как цветущая пальма и кедр ливанский. И так сказали мудрецы: посажены в доме Всевышнего — это маленькие дети, как написано (там же 144; 12): «Дабы были сыновья наши, как саженцы, выросшие в юности». А далее сказано, что в этом они не похожи на деревья, потому что деревья не плодоносят в старости, а праведники плодоносят в старости. И еще сказал царь Давид (там же 71;18): «И до старости, до седин не оставь меня, Всевышний, пока не возвещу силу Твою поколению, каждому, кто придет ко мне — могущество Твое».




 



Врата раскаяния 11. Раздел второй. Пути, которые пробуждают человека. Пути третий и четвертый
Путь третий


10. Слыша увещевания мудрецов, упрекающих тебя, — слушай, а слушая, вникай и склонись, и покайся, и прими на себя все упреки и укоры, и исполни все без исключения. И ты сразу выйдешь из тьмы к великому свету. Ибо если ты прислушаешься и услышишь, и сердцем поймешь, и раскаешься, и примешь слова увещевающего тебя, — как бы поклянёшься исполнять с того дня и далее все, что укажут тебе знатоки Закона, и оберегать себя от всего, от чего предостерегут тебя те, кто понимает времена, — тем самым удалось тебе раскаяться, и ты превратился в другого человека.


И с того времени, как ты примешь это в мыслях своих и окончательно решишь в сердце своем, ты приобретешь себе право и награду за исполнение всех заповедей и работу над собой. И как же счастлив будешь, удостоившись праведности в один миг! И сказали мудрецы (Шмот 12;28): «И пошли сыны Израиля и исполнили» [Песах]. Разве это случилось тотчас и сразу? Ведь исполнили только четырнадцатого нисана. Но поскольку они приняли на себя исполнение, — считается, что исполнили тотчас и сразу. И сказано в Авот де рабби Натан: «Тот, чьи деяния больше его мудрости, — его мудрость сохраняется, как написано (там же 24;7): “Сделаем и исполним то, что услышим”». То есть: кто всем сердцем принимает на себя соблюдение того, чему его учат, согласно Закону, и исполнение решений суда, объявленных знатоками Закона, сразу же получает награду, как за исполнение всех заповедей. За то, что слышал и понял из слов Торы, и за то, чего он еще не знает. Он облачен праведностью и обрел право за то, что открыто перед ним, и за то, что ему еще неизвестно. А затем следует ему ежедневно искать встречи с поучающими его и постоянно бывать у них, чтобы набраться ума. Таким образом, деяния такого человека становятся больше его мудрости. Если он и не знает чего-либо, удостаивается награды, — так еврейский народ на горе Синай принял на себя исполнение заповедей прежде, чем узнал их смысл и содержание. Иначе не могут деяния человека быть больше его мудрости.


11. А преступление того, кто не пробудится от слов, увещевающих его, удваивается. Потому что его остерегли, но он ожесточился, упрямится и не остерегается, как сказано (Мишлей 17;10-11): «Окрик больше действует на разумного, чем на глупого — сто ударов. Возмутитель ищет лишь бунта, но на него будет послан жестокий посланец». Это значит, что недобрый человек не склоняется перед укоряющими его, но стремится восстать против их слов, перечить им, не слушаться. И за то, что не склонился перед упрекающим его посланцем, послан будет против него, мера за меру, жестокий посланец. Ибо упрекающие называются посланцами, как сказано (Диврей а-ямим II 36; 16): «Но они оскорбляли посланцев Всевышнего и презирали слова Его». А также сказал Шломо (Мишлей 15; 10): «Злое наказание своротившему с пути, ненавидящий обличение умрет». То есть жестокое наказание, действительно, полагается тому, кто сворачивает с верного пути и преступает Закон, но есть надежда, что он примет увещевание и вернется на верный путь. Но ненавидящий увещевания гораздо хуже — нет у него надежды, и наказание его не исправит. Смерть — единственный приговор ему. Ибо преступник охвачен вожделением, злое начало соблазнило его, но, возможно, в душе он горько сожалеет, что оказался бессильным перед злым началом. Может быть, он желает упреков и надеется на увещевания. А ненавидящий упреки уже отчаялся, и ненависть к увещеваниям свидетельствует, что он ненавидит слова Всевышнего.


12. А еще сказал Шломо (Мишлей 15;30-31): «Светочей радует сердце, добрая весть утучняет кость. Ухо, внимающее наставлению, — в среде мудрых пребудет оно». И всем мудрым следует знать, что Шломо не случайно объединил слова о таких простых вещах со словами об увещевании и страхе пред Всевышним, ибо о нем свидетельствует написанное (Млахим I 5; 11): «И стал мудрее всех людей». И вот объяснение. «Свет очей радует сердце»: Глаз — это очень важный орган, благодаря ему мы видим светила, которые радуют сердце. Но ухо еще важнее, потому что, благодаря ему мы можем услышать добрую весть, которая утучнит, наполнит, усладит тело, не настолько чувствительное, чтобы наслаждаться светом глаз, ему потребна гораздо большая сила наслаждения. Ухо есть важнейший орган человеческого тела — это вытекает из закона о том, что если человек выбил другому глаз, он должен заплатить за глаз, а если оглушил другого, платит ему полную цену стоимости человека. И вот — человек обязан служить Всевышнему всеми частями своего тела и всем, что в нем создано, ибо все создано ради Служения, как написано (Мишлей 16;4): «Все сотворил Всевышний — ради Него». И тем более — человек обязан служить Создателю важнейшими частями своего тела, которые Он создал в человеке. И тем тяжелее великое наказание тому, кто не использует их для исполнения Его заповедей и не служит ими. Это неблагодарность — Всевышний оказал человеку великое благо, дав ему столь важные чувства, и увенчал человека почетом и великолепием. Поэтому Шломо упомянул это достоинство, слышащее ухо, чтобы показать нам насколько велик долг служения Всевышнему. А затем объяснил, что Служение слухом состоит в том, чтобы слушать наставления, и сказал: «Ухо, внимающее наставлениям жизни, в среде мудрых да пребудет». То есть приличествует ему находиться среди мудрецов поскольку слушает их наставления.


И сказали мудрецы: «Если человек упал с крыши и сломал кости, нужно его перевязать и лечить каждую косточку. И тот, кто согрешил всеми частями своего тела, то считается, что все части его тела, с головы до ног, сломаны и переломаны, как сказано (Ишая 1;6): “С ног до головы нет в нем здорового места”. Но Всевышний лечит все части больного тела одним средством — это “внимающее ухо”, как сказано (там же 55;3): “Преклоните ухо ваше и идите ко Мне; слушайте — и обретёте жизнь”».


Путь четвертый


13. Вот человек изучает Закон Всевышнего и читает слова пророков и писаний, и понимает сладость наставлений, и видит увещевания и наказания, — пусть же он устрашится от тех слов и решит исправить свой путь и свои поступки, этим станет он угоден Всевышнему. Подобно тому, как сказано (там же 66;2): «И на этого смотреть буду: на смиренного и сокрушенного духом, и дрожащего над словом Моим». Так же сказано о царе Иошияу (Млахим II 22; 11): «И было, когда услышал царь слова книги Торы, то разорвал он одежды свои». И сказано (Нехемия 8;9): «Весь народ плакал, слушая слова Торы». А кто не обращает внимания на слова Всевышнего, — усугубляется вина его, как сказано (Ирмия 36;24): «И не устрашились они, и не разорвали одежд своих». И сказали мудрецы: «Тот, кто изучает Закон и не исполняет его, — лучше бы ему не родиться и не выходить на свет», И сказано (Ошеа 8; 12): «Написал Я ему законы Торы Моей, — чужое это ему». И сказано (Ирмия 8;8): «Как можете вы говорить: “Мы мудрецы, и Тора Всевышнего с нами”? Зря чинили перо, и зря писали писцы, если вы не исполняете».
Врата раскаяния 12. Раздел второй. Пути, которые пробуждают человека. Пути пятый и шестой
Путь пятый


14. В десять дней раскаяния (в дни между Рош а-Шана и Йом Кипур) трепещет сердце того, кто страшится Всевышнего, ибо он глубоко осознает, что все его деяния записаны в книгу. И в эти дни Всевышний судит все поступки, все скрытое, доброе и дурное. Ибо суд над человеком происходит в Рош а-Шана, а приговор выносится в Йом-Кипур. Если человек знает, что его дело предстает перед царем из плоти и крови, он очень боится и раздумывает, как помочь себе, и всеми силами и путями старается спастись. И в голову ему не придет отвлечься и заняться другими делами, и не заботится он о пашне и возделывании своей земли, и не направляется он к винограднику своему, и не обессиливает он в день беды, но готовится немедленно спастись, как олень из западни. Насколько же глупы те, кто в страшные дни Суда и вынесения Приговора работает с утра до вечера, занимаясь обычными занятиями. И не знают они, чем закончится Суд над ними, а следовало бы поразмыслить о своей судьбе в тот день, когда их судят, как сказано (Шир а-Ширим 8;8): «Что сделаем мы с сестрой нашей в день, когда о ней будут говорить?» И тому, кто страшится Всевышнего, следует умерить свои повседневные занятия и преклониться пред Всевышним, и установить время днем и ночью для размышления в уединении о своих путях и исследовать их. С раннего утра заниматься путями раскаяния и правильных деяний! И изливать свою душу, и молить и славить Всевышнего, и возносить молитвы, ибо это время угодно Всевышнему, и Он слышит и принимает молитву. Как сказано (Ишая 49;8): «Во время угодное Я ответил тебе, и в день спасения помог тебе». И сказали мудрецы (там же 55;6): «Ищите Всевышнего, когда можно найти Его, призывайте Его, когда Он близко», — это десять дней между Рош а-Шана и Йом-Кипур. И это одна из заповедей Торы — побудить себя раскаяться в Йом-Кипур, как сказано (Ваикра 16;30): «От всех грехов ваших очиститесь пред Всевышним». Это нам заповедано, — чтобы мы нашим раскаянием очистились пред Всевышним, и Он простит нам в этот день и очистит нас.


Путь шестой


15. В любое время да будешь ты готов предстать пред Всевышним, ибо человек не знает своего срока, — а потому обдумай, как вернуть свою душу в чистоте Всевышнему, Который ее дал. Каждый день исследуй свои пути и поступки и вспоминай их каждое утро, и обдумывай их каждый миг. И сказали мудрецы: «Рабби Элиэзер говорит: “Вернись с раскаянием за день до смерти”. Спросили его ученики: “Рабейну, разве человек знает день своей смерти?” Ответил он: “Тем более, пусть раскается сегодня же! Вдруг он назавтра умрет, — и, таким образом, вся его жизнь пройдет в раскаянии”». И сказано (Коэлет 9;8): «Во всякое время да будут белы одежды твои, и да не оскудеет благовонное масло на голове твоей». «Белые одежды» — это очищение души раскаянием; «благовонное масло» — это добрые дела и доброе имя. И еще сказали мудрецы по этому поводу: «Жена моряка все прихорашивалась и красила глаза, когда муж ее бывал в плавании. Сказали ей соседки: “Твой муж далеко в море. Зачем же ты так стараешься быть красивой?” Ответила она: “Мой муж — моряк. А вдруг ветер переменится, и его корабль вернется, — тогда муж найдет меня украшенной”». Представь же себе, вот ты пребываешь в мире и покое, — как же ты будешь страшиться и трепетать в день смерти, готовый подняться и дать ответ. Как станешь исповедоваться с разбитым сердцем в тот день, — так поступай ежедневно. Исповедуйся со смиренным сердцем, и да будет на тебе страх пред Всевышним.


16. И каждый день следует стремиться исполнить еще одну заповедь, — ибо вдруг наступит срок смерти, и этих заповедей будет недоставать. И сказали мудрецы: «Кто исполнил одну заповедь перед смертью, — как бы исполнил все заповеди Торы. А кто совершил одно преступление перед смертью, — как бы нарушил все заповеди».


17. Но есть люди, которые не страшатся смерти и «не запасаются на последний путь», не исправляют свои деяния и не думают о дне смерти до его наступления. Их можно уподобить животным, которые не ведают приближения смерти до того дня, когда их зарежут. Как сказано (Теилим 49; 15): «Как овцы напуганы, на преисподнюю обречены они, смерть пасёт их, и праведники властвовать будут ими к утру, а душа их сгниет в преисподней, [а она] с небес». «Как овцы напуганы, на преисподнюю обречены», — потому что их не заботил день их смерти, и вдруг он настал. «Смерть пасёт их» — смерть преступников хуже смерти скотины. Животные умирают один раз, а преступников смерть пасёт каждый день; «пасёт» от (Миха 7; 14) «пасут Башан и Гилъад» и подобно (Иов 18; 13): «съест побеги его начальник-смерть». То есть разрушение и гниение свойственны душам преступников до полного разрушения и уничтожения. «И праведники будут властвовать над ними наутро» — воскрешение мертвых уподоблено здесь утру, когда человек пробуждается от сна. Подобно тому, как сказано (Даниэль 12;2): «И пробудятся многие из спящих во прахе земном». Ибо тогда праведные будут властвовать над преступниками, как написано (Малахи 3;21): «И будете топтать злодеев, ибо станут они пеплом под ступнями ног ваших». И сказали мудрецы о Судном дне во время воскрешения мертвых, что после двенадцати месяцев тело их уничтожается и душа их сгорает, и они превращаются в пепел под ступнями ног праведников, как сказано: «И будете топтать злодеев» и т.д. «И душа их сгниет в преисподней, [а она] — с небес» — душа дана человеку с небес, то есть душа преступника сгниет в преисподней, а она дана ему с небес, так как душа относится к высшим (Ишая 3; 15): «с небес святости Твоей». А злодей своими преступлениями привел душу свою, драгоценную и высочайшую, данную ему с небес, к тому, что она сгниет в преисподней. О! Как тяжка смерть для того, кто не отделил от себя вожделение мира сего, пока его не отделит смерть. И сказали мудрецы в трактате «Дерех Эрец»: «Хочешь не умереть, умри, до того, как умрешь». Объясним же это. Человеку в конце концов придется оставить землю и телесные желания, все равно он возненавидит и отбросит их. Поэтому тот, кто хочет, чтобы смертный час обратился для него в вечную жизнь, пусть убедит себя, что лучше оставить их еще при жизни своей, пользоваться землей, земными радостями лишь ради служения Всевышнему. И тогда смертный час станет для него вечной жизнью.


18. И знай же, что вожделение души преступника, стремящегося в течение жизни к желаниям тела, отделено от служения Всевышнему, и отрезана она от своих корней. Когда преступник умрет, душа его опустится к месту своего вожделения, и свойством ее станет падение, а не взлет. Ее поднимут ввысь на суд и разбирательство, дабы она увидела, что променяла вышнее на преисподнюю. А поднявшись ввысь, опустится она по свойству своему вниз, подобно камню, пущенному из пращи, который взлетев, падает на землю. И сказано (Шмуэль I 25;29): «Да будет душа господина моего завязана в узле жизни у Всевышнего; а души врагов твоих выбросит Он, как из пращи». И сказано в Мидраше Мишлей: «Души праведников и души преступников поднимаются ввысь, но души праведников остаются в сокровищнице, а души преступников, кувыркаясь, падают на землю». И сказано (Мишлей 11;7): «Когда умирает нечестивец, пропадает надежда», ибо нет надежды душе преступника выбраться из тьмы на свет, как сказано о душах преступников (Теилим 49;20): «Вовек не увидят света».


19. Вот выясняется из двух вышеприведенных стихов и из слов мудрецов, что душа преступника опускается в ше-оль, преисподнюю. И еще сказано (Мишлей 15;24): «Путь жизни благоразумного — вверх, чтобы уклониться от преисподней внизу». И еще сказано (Коэлет 3;21): «Кто знает, возносится ли ввысь дух человека, а дух животного — нисходит ли вниз, в землю?» Иными словами, — как можно в этом мире опознать праведника и отличить его от преступника? Поскольку есть преступники, которые вершат свои дела во тьме, и люди не знают их, а есть праведники, втайне страшащиеся Всевышнего, ибо сказано (Миха б;8): «И будь скромным». И назвал дух преступника духом животного, потому что он вожделеет материального, подобно животному, как написано (Йона 4; 11): «Город великий, в котором более ста двадцати тысяч человек, не умеющих отличить правую руку от левой, и множество скота». А души праведников назвал «дух людей», как сказано (Иехез-кель 34;31): «Вы — люди». И объясняется так: как можно знать, поднимается ли ввысь дух людей ли, то есть праведников? Потому что есть множество праведников, о которых человек в этом мире не может знать, что они действи —. тельно праведники и что души их поднимаются ввысь, как сказано (Шмуэль 116;7): «Потому что человек видит глаза, а Всевышний видит сердце». А также потому, что многие праведники страшатся Всевышнего втайне, праведность же их неизвестна людям, как сказано (Миха 6; 8): «И будь скромным пред Всевышним». «Дух животного» и т.д. — но также есть много преступников, чьи дела никому неизвестны, как сказано (Ишая 29; 16): «И вершат дела свои во тьме, и говорят: “Кто видит нас и кто знает нас?”». И так объяснили мудрецы в Мидраше Коэлет, что дух людей — это праведники, а дух животных — это преступники. И никто не может сказать, что не знал, поднимается ли человеческая душа вверх, ибо написано (Коэлет 12;7): «А дух возвратится ко Всевышнему, Который даровал его». И еще — как можно сомневаться: опускается ли дух животного в землю? Дух животного из земли, — как же ему подняться? И разъяснено в Торе, что человеческая душа — относится к высшим. И написано о духе животного, что он из земли, как сказано (Берешит 1;24): «Да произведет земля души живые по роду их». А о человеческой душе написано (там же 2; 7): «И вдохнул в ноздри его душу живую», — поэтому человеческая душа после смерти поднимается ввысь. Ибо все возвращается к своему корню, как сказано (Коэлет 12;7): «И прах возвратится в землю, чем он и был, а дух возвратится ко Всевышнему, Который даровал его». И сказано о душе праведника (Зхария 3;7): «И Я дам тебе ходить между стоящими этими», то есть среди посланцев Всевышнего, которые постоянно стоят, как сказано (Теилим 148;6): «И поставил Он их на веки вечные». И сказано (Даниэль 7; 16): «Приблизился к одному из стоящих». И сказали мудрецы: «Души праведников хранятся под Престолом Почета, как сказано (Шмуэль I 25;29): “Да будет душа господина моего завязана в узле жизни у Всевышнего”».


И все понятливые и разумные люди считают этот мир временным пристанищем и пользуются им только ради служения Всевышнему, и готовят в нем запасы добрых деяний для своей души. Ибо если человек будет жить много лет, и даже проживет дважды по тысяче лет, — жизнь его все же закончится, поскольку его летам есть число, и будет ему конец, как будто человека и не было. А мир воздаяния, — нет конца ему, как сказано (Иов 16;22): «Ибо проходят считанные годы мои, и в путь невозвратный ухожу я». Тем более, что дни человеческие подобны мимолетной тени, как сказано (Теилим 90; 10): «Дни лет наших — семьдесят» и сказано (там же 144;4): «Дни его, как тень мимолетная». И сказали мудрецы: «Не как тень дерева и не как тень стены, а как тень мимо летящей птицы». Это значит, что человеку надлежит уподоблять этот мир тени летящей птицы, которая в миг пролетает мимо, и сделать из этого вывод. А также — человек не знает будущего: сегодня он здесь, а завтра может оказаться в могиле. Значит, если человек хлопочет и заботится о завтрашнем дне, он заботится и хлопочет о мире, который ему не принадлежит. И сказали мудрецы: «Не заботься о завтрашнем дне, ибо ты не знаешь, что тебя ожидает».


20. Царь Шломо составил книгу «Коэлет» для того, в основном, чтобы люди думали о том, что мир это ничтожное ничто, и чтобы использовали этот мир только для служения Создателю. Он объявил об этом своем намерении в начале книги и сообщил об этом в конце ее. В начале книги он сказал: «Ничтожное ничто, говорит Коэлет, ничтожное ничто, и все ничто». И сказали мудрецы; «Если бы другой человек сказал так, мы бы сказали, может быть, он не скопил и двух грошей за свою жизнь, поэтому мир кажется ему ничтожным. Но это сказал царь Шломо, который (Млахим 110;27) “сделал в Иерусалиме серебро равноценным простым камням”, это он сказал, что мир есть ничтожное ничто. И в конце своей книги сказал то же самое (Коэлет 12; 13): “Вывод: все будет раскрыто и объявлено, а потому страшись Всевышнего и соблюдай заповеди Его, ибо в этом заключается весь смысл человеческой жизни”».


21. А тот, кого Всевышний одарил разумом, пусть же уразумеет, что Всевышний послал его в этот мир, чтобы охранять Тору и законы, и заповеди. Пусть же он глаза раскрывает лишь для того, чтобы исполнить порученное задание. И если он верно исполнил то, ради чего был послан, то когда в конце своих дней вернется туда, откуда был послан, и с радостью придет к Тому, Кто его послал, удел его — вечное торжество. Подобно слуге, которого царь послал за море. Глаза и сердце слуги направлены лишь на то, ради чего он послан, до тех пор, пока не вернется он к господину своему. И так сказал Шломо (Мишлей 22; 19): «Верно ответить Тому, Кто послал тебя».


22. Вот одна из причин, по которым человеку следует всегда помнить о своем смертном часе: чтобы он не ленился, и чтобы руки его не опустились в служении Всевышнему. И да изгонит сон из глаз своих, дабы усердно трудиться над Торой и размышлять о страхе пред Всевышним, исправлять свойства своей души и подниматься по ступеням страха пред Всевышним и любви к Создателю. И размышлять о том, как увеличить и умножить исполнение заповедей и добрых дел, чтобы они были драгоценными сокровищами души, как сказано (Мишлей 10;5): «Умный сердцем — возьмет заповеди». Так он осознает и запомнит, что дни коротки, как сказали мудрецы: «День короток, а работы много, и рабочие ленивы, а хозяин торопит».


23. А тому, кто не помнит постоянно о смертном часе, кажется, что есть еще у него впереди время, и он медлит в достижении желаемого. И сказали мудрецы: «Один час в раскаянии и добрых делах в этом мире лучше, чем вся жизнь в мире будущем, и один час наслаждения в мире будущем лучше, чем вся жизнь в этом мире».


24. И сказал царь Шломо (Коэлет 9;4): «Ибо тот, кто сопричастен жизни, имеет надежду, ведь живому псу лучше, чем мертвому льву». Так он восхвалил жизнь в этом мире в том смысле, что в этом мире есть надежда раскаяться и исполнить заповеди, и творить добрые дела, и достичь высшей ступени совершенства души, — это надежда того, кто сопричастен жизни. Живой пес, то есть самый низкий живой человек может прибавить достоинства душе своей. А мертвый лев, то есть умерший мудрец и праведник уже не может этого сделать. В другом месте Шломо порицает этот мир и объявляет его ничтожным касаемо достижений наслаждений и почета (там же 1;3): «Какая выгода человеку от всех трудов его, что он трудится под солнцем?». И еще сказал (там же 4;2): «И прославлял я мертвых, что уже скончались, более живых, что здравствуют поныне».


25. И сказали мудрецы: «Подумай о трех вещах, и ты избежишь преступления. Откуда вышел ты? Из вонючей капли. Куда идешь ты? Туда, где прах, гниль и черви. А перед Кем дашь ответ и отчет на суде? Пред Царем над царями, Святым, благословен Он». Объясним же это: задумавшись над тем, откуда ты пришел, ты приобретешь смирение и отринешь гордыню. Вспомнив, куда идешь, ты поймешь, насколько мир ничтожен; и поймешь также, что нет в нем — самом по себе — пользы, и не станешь заниматься ничем другим, а только лишь служением Создателю. А когда постигнешь, пред Кем придется тебе давать ответ и оправдываться, — обретешь страх пред Всевышним. И сказали мудрецы: «Сказано (Берешит 1;31): “И увидел Всевышний все, что Он создал, и вот хорошо весьма”. Это также и о смерти, так как смерть тоже хороша, а именно тем, что позволяет достичь смирения и заставляет сердце трепетать пред Всевышним. А также заставляет понимать этот мир как неглавный. А есть люди, которые не дают своей душе возможности понять свое будущее, — из-за того лишь, что слишком заняты заботой о своем имуществе в этом мире, как написано (Иов 4;21): “Ведь накопленное не едет с ними, умрут они без мудрости”. Объясним же: накопленное имущество не едет с ними после смерти, значит, нет от него пользы, но это имущество лишило их великого блага, ибо привело к тому, что они умерли без мудрости. Не было у них мудрости и разума понять свой конец и исправить свою душу работой над собой, приготовить запасы добрых дел, как написано (Дварим 32;29): “Будь умны они, рассудили бы об этом; они бы поняли, что с ними будет”».


26. И вот мы закончим обсуждение этого вопроса сентенцией мудрецов Израиля, благословенна память о них. Гилель говорил так: «Если я не за себя, — кто же за меня? Если я только за себя, — что такое я? И если не сейчас — когда же?». Объяснение этому такое: если человек не пробудится сам, — какая ему польза от увещеваний? Ибо они проникают в его сердце в тот день, когда он слышит их, — а злое начало тотчас изгоняет их из сердца и заставляет забыть, как сказано (Ошеа 6;4): «Благочестие ваше, как утреннее облако и как рано исчезающая роса». И сказано (Мишлей 10;20): «Отборное серебро — язык праведного, сердца же нечестивых — ничтожный миг». Это значит, что увещевания праведника чисты, беспримесны, а слова его обдуманы и отобраны. Но сердца преступников, слышащих его увещевание, всего лишь, как один ничтожный миг, как написано (Теилим 81; 15): «Вмиг покорил бы Я врагов их», то есть в один миг. А «сердце», это значит, сердце понятливое и исправленное, как сказано (Мишлей 15;32): «Слушающий увещевание создает сердце»; (там же 17; 16): «Приобрести мудрость, — а сердца нет». Поэтому, когда человек слышит назидания и увещевания, ему следует пробудить себя и дать словам увещевания проникнуть в сердце и постоянно думать о них. И прибавит к ним собственные выводы и то, к чему пришел самостоятельно. И пусть уединится «в покоях своего духа» и вновь и вновь тревожит свою душу увещеваниями, и пусть не полагается лишь на увещевания наставника, — и все это ежедневно и ежечасно, — пока упреки не дадут побеги в его душе, и пока она не очистится.


«Если я только за себя — что такое я?» Даже когда я за себя, то есть стараюсь исправить свою душу работой над собой всеми своими силами, раздумывая над мудростью все время, — что такое я? Ибо человеческое понимание кратко и скудно, и сколько человек ни старается, он достигнет исправления и прибавления достоинств лишь в малой мере. А теперь подумай: «что собой представляю я, и что такое вся моя жизнь, если я не стараюсь даже для себя, не тружусь усердно, исправляя свою душу работой над собой?» Пример тому — скудная земля. Даже много трудясь на ней изо всех сил, исправить ее невозможно, она даст мало зерна. А если уж не стараться исправить ее, — то не даст и этого, не вырастет и не поднимется на ней ни одного колоска, а только колючки и чертополох. Только от плодородного поля можно получить пользу, даже не обрабатывая его особенно тщательно. И сказали мудрецы о том, что написано (Теилим 103; 14): «Ибо знает Он, как созданы мы». Вот пример тому: царь дал слугам своим поле и приказал обрабатывать его и сторожить, и приносить с него ежегодно тридцать мер зерна. Слуги старались и обрабатывали поле как следует, а принесли царю всего пять мер зерна. Спросил их царь: «Вы что же это сделали?» Они отвечают: «О, господин наш царь! Поле, которое ты дал нам, скудное. Мы обрабатывали его с превеликим трудом и стараниями изо всех наших сил. А оно принесло только пять мер зерна, и не больше этого».


«И если не сейчас — когда же?» Ни на день не следует запаздывать в старании исправиться и устанавливать время для изучения Закона. Ибо нельзя сказать себе: «Не сейчас, а когда-нибудь потом, когда у меня появится свободное время и достаточно денег на жизнь», — потому что заботы мира сего не прекращаются, как сказали мудрецы: «Не говори: поучусь, когда освобожусь, потому что, может быть, ты и не освободишься».


27. А во-вторых, когда он соберет и скопит, ему захочется к скопленному добавить еще, как сказали мудрецы, человек уходит из мира сего, не достигнув и половины того, чего желал, — если имеет сто, вожделеет удвоить, а получив двести, вожделеет четырехсот. И так написано (Коэлет 5;9): «Кто любит деньги, деньгами не насыщается».


28. И в-третьих, время течет, а работы много: работы изучения Торы, исправления души и достижения достоинств любви ко Всевышнему, страха пред Ним, и стремления ко Всевышнему, — и как сказали мудрецы: «День короток, а работы много».


29. А в-четвертых, если исправление души задерживается, человека настигает преступление, и он грешит ежедневно и постоянно.


30. Пятое: чем дольше задерживается исправление души, тем больше усиливается злое начало, и тем труднее будет человеку исправить себя, как написано о поле ленивого (Мишлей 24;31): «И вот, заросло оно колючками». И сказали мудрецы (см. Авода зара 17а), что когда злое начало привязалось к преступлению, оно становится равным идолопоклонству, и очиститься почти невозможно. И сказали: «Привычка властвует над всем».


31. Шестое: человек не знает, продлятся ли его дни и не умрет ли он прежде, чем исполнит то, что полагается для раскаяния. Поэтому Шломо предостерег (Коэлет 9;8): «Во всякое время да будут белы одежды твои».


32. Седьмое: когда человек запаздывает с раскаянием, его преступления становятся застарелыми, и он забывает свою скорбь о них и не беспокоится о них, как прежде.


33. Восьмое: когда он постареет и сила злого начала ослабнет, человек не получает такую же награду за раскаяние, какую получил бы, исправившись в юности. И сказали мудрецы о написанном (Теилим 112; 1): «Счастлив человек, боящийся Всевышнего», — тогда, когда он человек. И сказали: «Если вору нечего украсть, он старается показать себя честным человеком».


34. Девятое: в старости, когда уж нет силы чувств, у человека нет сил найти новый подход и составлять умозаключения, чтобы с их помощью бороться против своего злого начала, достигать достоинств и усердно трудиться над Законом, как сказано (Коэлет 12;1): «И помни о своем Создателе с юных дней, пока не пришли худые дни и не наступили годы, о которых скажешь: нет мне в них проку». Вот почему следует побыстрее искать себе убежище, как сказано (Теилим 119;60): «Спешил я и не медлил хранить заповеди Твои».
Врата раскаяния 13. Cерьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 1
Объясним здесь, в чем состоит серьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания


Степень первая


1. Тому, кто раскаялся, следует изучить свои пути и определить сколько преступлений он совершил. Закончив это, он должен постичь серьезность каждого преступления, как сказано (Эйха 3;9): «Изучим же наши пути и исследуем их», чтобы осознать все свои преступления, узнать насколько велика вина. Ибо вина может быть величиной до неба и есть зло, которое равно множеству великих преступлений. А раскаяния можно достичь соразмерно усилиям человека, приложенным, чтобы изучить этот вопрос. Ибо когда человек узнает величину и размеры своего преступления, ему станет горько на душе, содрогнется непослушное сердце, и простятся преступления.


2. И еще польза от изучения серьезности преступления заключается в том, чтобы человек устыдился. Как сказано (Эзра 9;6): «Мне стыдно и срамно поднять к Тебе свое лицо». И таким образом человек облачится стыдом пред Всевышним, уповая на Его прощение. Как сказано (Иехезкель 16;63): «Дабы ты помнила и устыдилась, когда Я прощу тебе все, что ты сделала». И перед его глазами будет величие милосердного прощения, как сказано (Теилим 26;3): «Ибо милосердие Твое перед моими глазами». И пример тому раб, согрешивший перед господином: пока рабке поймет тяжесть своей вины, господин не простит ему. А если раб скажет, что прегрешение его невелико, гнев господина на него увеличится. Поэтому преступник обязательно должен познать величину преступления и соразмерность наказания. Как сказано (Шмуэль 126;21): «Я вел себя глупо и очень ошибался». Посему во имя Закона и утверждения его следует нам обучить сынов Иегуды пониманию серьезности наказаний за каждое преступление и за каждый грех. Для того и это предисловие. И еще великая и огромная, и крепкая польза вот в чем: как я вижу, большинство народа считает многие тяжелые преступления легкими, а о тех преступлениях, за которые полагается смертная казнь или «карэт», думают, что избегать их — значит, добавить себе достоинства за благочестивое поведение. Они спотыкаются и падают, не заметив опасности, как сказано (Ишая 48;8): «И издавна не было открыто ухо твое». Поэтому мы обязаны предостеречь их и открыть им серьезность многих преступлений. А также открыть им, что в легких заповедях существуют многие аспекты, приводящие к полному уничтожению и потере души. А многие из тех, кто считается злодеем, оставят свой злодейский путь, узнав, что он ведет к гибели и исчезновению, — им откроется величина преступления и то, что за ним следует. И падающие наберутся сил совладать со своим вожделением, ибо не смогут равнодушно глядеть на свою гибель.


3. Вот, например, человек желает попасть в какой-нибудь город. А ему скажут, что дорога полна камней, колючек и ухабов. Это его не остановит, поскольку ему нужно быть в том городе, и он все равно пойдет. Но если ему скажут, что на дороге лев стережет и леопард готов прыгнуть, то нога этого человека не ступит на ту дорогу. Поэтому сказал Шломо (Мишлей 1;2): «Знать мудрость и наставление, понять слова разума», то есть правильность действий и воздержание от преступлений зовется мудростью, как сказано (Дварим 4;6):»Ибо это /Тора/ мудрость ваша и разумение ваше».И когда человек изучил и узнал заповеди, узнал, что является преступлением, требуется ему узнать также и о мерзости преступлений. И узнать, какую гибель они несут и какой вред они приносят, — дабы удалиться от них, угрожая самому себе напоминанием о наказаниях и наставляя других. Знание этого зовется «мусар». И наставляющим, и упрекающим стоит изучить «мусар» и знать об этом.


А теперь объясним степени серьезности заповедей и предостережений и различие между наказаниями.


Степень первая


4. Серьезность «диврей софрим», то есть постановлений мудрецов. Законом мы обязаны исполнять постановления пророков и судей, и слушаться мудрецов, остерегаясь преступить установленное ими. Как сказано (Дварим 17; 11): «Не уклоняйся от того, что они тебе скажут, ни вправо, ни влево». И хотя нам заповедано Законом исполнять действенно все, что они нам укажут, — заповедь, упомянутая в Торе, важнее, серьезнее, значимее постановлений мудрецов. Ибо об этом сказано в книге Торы Всевышнего, и Всевышний приказал об этом. Но существуют аспекты и стороны, в которых слова мудрецов более значимы, чем слова Торы. Мудрецы сказали, что «диврей софрим» более значимы, чем слова Торы в том случае, например, если некто, дабы нарушить законы Торы, объявляет, что нет заповеди о тфилин, — суд не наказывает его. Но если кто-либо, желая добавить к постановлениям мудрецов, заявляет, что тфилин состоят из пяти частей, — суд карает его смертной казнью. И тот, кто нарушает постановления мудрецов карается смертью (Брахот 46).


5. А теперь тебе следует узнать, почему же нарушающий постановления мудрецов карается смертью. И это нарушение посерьезнее нарушения заповедей. Вот разъяснение тому: посмевший нарушить постановления мудрецов делает это не потому, что его пересилило злое начало, а потому, что пренебрегает их словами, потому что не прозрел, и не видит свет их слов, и не идет под сиянием веры, и не подчиняется их установлениям, и не утруждает себя исполнением их велений, ссылаясь на то, что эти установления и веления не записаны в Торе. Он ведет себя иначе, чем нарушитель слов Торы, который горюет и сожалеет, и страшится, и ему тяжко оттого, что злое начало соблазнило его совершить преступление. Поэтому и выносится смертный приговор тому, кто пренебрег и бросил на землю благие постановления мудрецов. Он как бы объявляет: не будем им подчиняться! Это подобно сказанному о судье, восставшем против мудрецов (Дварим 17; 12): «И человек, который поступит дерзко» и так далее.


6. И, во-вторых, потому что такой человек далек от раскаяния, поскольку это не кажется ему важным, — он постоянно повторяет свои глупости и продолжает вести себя глупо. И наказание за это «легкое» преступление, если преступник совершает его множество раз, тяжелее, чем за серьезный проступок,


7. Еще сказали мудрецы: «Любовь твоя милее вина». Это значит, что слова мудрецов милее вина Торы. Нам следует объяснить также и это. Знай же, что страх пред Всевышним — в основе заповедей. Как сказано (Дварим 10; 12): «А теперь, Исраэль, чего Всевышний требует от тебя? Того только, чтобы страшиться Всевышнего».И за это Всевышний благоволит к тем, кто Его страшится. А постановления мудрецов и вводимые ими ограничения — вот основа пути к страху пред Всевышним. Ибо они создают ограду и образуют отдаление, чтобы никто не коснулся Закона и не нанес ему вреда, — так хозяин поля строит ограду вокруг своего поля; он ценит и бережет его, не хочет, чтобы на поле пришли чужие люди, боится, что оно станет пастбищем быку и тропой овце. Как сказано (Ваикра 18;30): «И берегите мою стражу», то есть сделайте ограду ограде. И в большой степени остерегаться и ограждаться, и удаляться от запретного — это одна из основ страха пред Всевышним. А кто больше остерегается, достигнет великой награды, как сказано (Теилим 19; 12): «И раб Твой осторожен, бережет их, в сохранении их — великая награда». Поэтому сказали: слова мудрецов милее вина Торы, потому что их постановления и ограничения — одна из основ страха пред Всевышним. И награда за соблюдение заповеди о страхе гораздо больше, чем многие другие заповеди, потому что страх пред Всевышним — основа заповедей. И вот пример: кто, согласно установлениям мудрецов, остерегается уединяться с женщиной, из страха перед преступлением. Это следует из того, что на его душе сияет свет страха пред Всевышним, благословен Он.


8. И вот в разделе о страхе пред Всевышним мы уведомили тебя, что человек обязан наблюдать поведение своих детей и разбираться в них и различать плута и хитреца и того, кто идёт по прямой стезе, — ради великой цели, как мы тебе сообщили. И вот ты видишь обжор, которые не заботятся о мытье рук, но садятся за стол и не произносят благословение ни перед едой, ни после еды, и так же нарушают еще многие постановления мудрецов, и по этому признаку можно узнать их. Таким образом ты распознаешь их путь и узнаешь, что они негодяи и преступники пред Всевышним и в конце концов их постигнет полная гибель. И о них сказано, что нарушающий постановления мудрецов карается смертью. Ибо не злое начало заставляет их совершать эти проступки, и порождения материи и плотского вожделения не побуждают их поступать подобным образом. Но злое сердце и желание восстать против Всевышнего заставляют их. И вот они как и вся толпа негодяев как бы говорят Всевышнему: «Оставь нас, мы не желаем знать Твои пути». Они тоже далеки от истинного пути.


Так же, как и те, кто не остерегается сыра неевреев и того, что приготовлено неевреями. Ибо они пренебрегают постановлениями мудрецов. Они совершают преступления, чтобы набить свои животы, и презирают постановления мудрецов. Они сбросили с себя ярмо Закона и страха пред Всевышним. И это о них сказано, что тому, кто нарушает постановления мудрецов, полагается смертная кара, как мы объяснили выше.


И, во-вторых, поскольку им известно, что святой народ остерегается всего этого, значит, они отошли от путей нашего народа и отделили себя от него. И сказали мудрецы, что отошедшие от путей нашего народа опускаются в гееном, их наказывают там поколение за поколением.


И знай же, что суд имеет право наказывать нарушающего постановления мудрецов и приговаривать к битью плетьми; более, чем сорок плетей или менее сорока, согласно разумению суда.
Врата раскаяния 14. Cерьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 2
Степень вторая


9. Значение позитивных заповедей (асэ). Основа награды и корень воздаяния — за служение в исполнении позитивных заповедей. Как сказано (Мишлей 13;13): «Оберегающий заповедь будет вознагражден». И сказано (Малахи 3; 18): «И снова различать будете между праведником и преступником, между служащим Всевышнему и не служащим Ему». И служение состоит в исполнении заповедей, которые требуют действия. И тех, в которых есть только веление позитивное, и тех, в которых содержится позитивное (асэ) вместе с негативным (ло таасэ). Подобно тому, как сказано (Дварим 15;7): «Не будь жестоким и не скупись перед нищим братом твоим; но будь щедрым». Но бывает, что награда тому, кто остерегается преступить негативную заповедь, достигает награды тому, кто исполняет позитивную-заповедь. Например, человек стоит перед возможным преступлением, и у него возникает желание чего-то запрещенного, постыдного, но вот человек обуздал свое злое начало, ибо это одна из основ страха пред Всевышним. А также тот, кто мог разбогатеть путем обмана и мошенничества, когда никто не видел и никто не узнал бы о содеянном. Но человек выбрал прямой и праведный путь, и руки его чисты, — награда ему за это, как и тому, кто щедро раздает милостыню и заботится об исполнении заповедей. И так написано (Теилим 119;3): «И не творят они несправедливого, ходят путями Его». И объяснили мудрецы: поскольку не совершили несправедливого, — значит, шли Его путями. И мы уже объяснили это.


И так сказали мудрецы: кто был лишь пассивен и не совершил преступление тоже получает награду, как и тот, кто исполнил заповедь, — у него была возможность совершить преступление, но он уберегся от него. И еще сказали (Малахи 3; 16): «Боящиеся Всевышнего и чтящие имя Его», — это те, у кого была возможность совершить преступление, но они убереглись. Эта награда также опирается на позитивную заповедь, — человек обуздал свое злое начало страхом пред Всевышним. Как сказано (Дварим 10;20): «Бойся Всевышнего». И сказали мудрецы: «Будь осторожен, исполняя легкую заповедь, так же, как при исполнении серьезной заповеди, ибо ты не знаешь, какова награда за исполнение заповедей». В Торе разъяснено только, какое наказание полагается тому, кто преступил негативную заповедь. И определены наказания и законы о том, как полагается поступать с нарушителями. И наказание это: сорок плетей, смерть и «карэт» от Всевышнего, четыре смертных казни. Но награды за исполнение каждой заповеди в Торе не указаны и не разъяснены, чтобы, занимаясь только серьезными заповедями, не перестали исполнять легкие.


10. И вот пример: царь приказал своим слугам-посадить в саду красивые деревья и пообещал за это награду. Но не сказал, какая награда полагается за каждое дерево, потому что хотел, чтобы в его саду были все деревья. Поэтому слуги посадили деревья разных видов. Но если бы они знали, какая награда полагается за каждое дерево, они посадили бы только те, за которые полагается самая большая награда. То же и с заповедями. Ибо Всевышний пожелал одарить еврейский народ всеми заповедями, дабы наделить их вечной жизнью, чтобы все заповеди были их венцом красоты. Тогда, исполнив всю работу, получат от Него полную награду. Ведь ты знаешь, что мудрецы сказали: «Тот, кто лишь изучает Тору, подобен тому, кого Всевышний не защищает», хотя они же сказали, что изучение Торы важнее всего вместе взятого. Легкая заповедь! — награда за нее велика и чудесна, безмерна и бессчетна. Вот посмотри, заповедь о том, чтобы не брать дикую птицу, сидящую на яйцах или растящую птенцов, — это заповедь, не представляющая никаких затруднений, не требующая никаких затрат. О ней сказано (Дварим 22;7): «Чтобы тебе было добро и продлились дни твои». И сказали мудрецы: «Рабби Яаков считает, что нет в Торе легкой заповеди, от которой не зависело бы воскрешение мертвых. Как сказано, “Чтобы тебе было добро” и так далее, означает — в мире, который весь есть добро, “чтобы продлились дни твои” — в мире, который беспределен и вечен. И если о легкой заповеди, на исполнение которой нужно потратить мелкую серебряную монету (а это и есть цена птицы!), Тора говорит именно так, то все оказывается гораздо серьезнее, когда речь идет о заповедях, которые исполнять труднее».


11. А теперь поговорим о наказании за неисполнение заповедей позитивных (асэ). Сказали мудрецы: «Если кому-либо указывают сделать сукку или приготовить лулав, а он не исполняет, суд наказывает его битьем до смерти». И сказали, что те, кто никогда не накладывал тфилин, зовутся «совершившие своим телом преступление перед еврейским народом» (пошъэй исраэль бе-гуфан). И наказание им полагается строже, чем единожды совершившему то, что наказывается «карэт» или смертной казнью. И сказали:


«Если преступления человека больше его достоинств, а среди них есть “совершение своим телом преступления перед еврейским народом” или инцест и тому подобное, — того в день Суда опускают в гееном и содержат там двенадцать месяцев. Затем тело уничтожается, а душа сгорает, и ветер развеивает остатки под ногами праведников». Как сказано (Малахи 3;21): «И будете топтать грешников, ибо станут они пеплом» и так далее. И сказали: «Тот, кто не придает значения заповедям позитивным (асэ), например, пренебрегает полупраздничными днями (хол а-моэд) — что является позитивной заповедью (Шмот 23; 15): “Соблюдай праздник Мацот”, — нет у него доли в будущем мире, даже если он изучал Закон и совершал добрые дела». И обо всех позитивных заповедях есть общий запрет (лав), как сказано (Дварим 13; 1): «Не прибавляй к тому и не убавляй от того».


12. Исполнение позитивных заповедей называется «страх пред Всевышним» также, как и соблюдение негативных заповедей, как сказано (Ваикра 19;32): «Пред сединой вставай и уважай старца, и бойся Всевышнего». И сказано (Теилим 34; 12): «Научу вас страху пред Всевышним», и после этого написано «Отойди от зла и твори добро, ищи мира и гонись за ним». Из этого следует, что тот, кто не занят добрыми делами и поисками мира, не обрёл страх пред Всевышним. И такой человек — один из преступников, — он не боится Всевышнего, как сказано (Коэлет 8; 13): «А нечестивцу не сдобровать, и, подобно тени, недолги его дни, потому что не страшится он Всевышнего».


13. И есть среди заповедей позитивных (асэ) серьезнейшие, но многие их не исполняют. Например, упоминание Имени Всевышнего всуе, как сказано (Дварим 10;20): «Бойся Всевышнего», и объяснили мудрецы, что этим нам заповедано не упоминать Имя Всевышнего всуе. А также оказание добра (гмилут хасадим), что является позитивной заповедью (асэ), как сказано (Шмот 18;20): «И указывай им путь, по которому им ходить» — это оказание добра. И сказали, что оказание добра важнее милостыни. Ибо милостыня — бедным, а оказание добра — и бедным, и богатым. Поэтому сказано: «Мир стоит на трех основаниях — на Торе, на служении, на оказании добра». И вот — милостыня — деньгами, а оказание добра — и телом, и деньгами. Ибо человек обязан трудится над тем, чтобы его народу было хорошо и стараться всем естеством своим, дабы у другого было все, как следует, пусть тот беден или богат. И это одно из основных и самых серьезных требований от человека, как сказано (Миха 6;8): «Сказано тебе, человек, что добро и что Всевышний требует от тебя: только вершить правосудие и любить милосердие». А также является добрым делом уступать в суде и тому подобное, как сказано (Шмот 18;20): «И то, как им следует поступать», объяснили мудрецы, что это означает «уступать в суде». В этом вопросе имеются многие аспекты, указывающие на то, что эта заповедь является одной из важнейших, в соответствии с тем, о чем идет речь в суде. Сказали мудрецы, что Иерусалим был разрушен, потому что там поступали по букве закона и не уступали в суде.


14. В среде народа многие, полагают, что гибель души и утрата ее происходит в основном в результате преступлений, связанных с действием. И что не погибнет душа того, кто чист от преступлений действием и не следовал по преступному пути, хотя и заповеди не исполнял и добрых дел не совершал. Поэтому обязаны мы объявить заблуждающимся, что мудрецы сказали: «Некоторое время Всевышний не наказывал в этом мире за идолопоклонство, кровосмесительство и кровопролитие, но их постигло наказание за прекращение изучения Торы». И сказали: «Как награда за изучение Торы больше награды за исполнение всех заповедей, так и наказание тому, кто отменяет изучение Торы, тяжелее наказания за все преступления». И сказали (Бамидбар 15;31): «Ибо слово Всевышнего он презрел и заповедь Его нарушил; истребится непременно душа та; грех ее на ней», — это сказано о том, кто в состоянии изучать Тору, но не изучает. И мы уже упоминали об этом в разделе о Торе.


15. И мы находим, что о жителях Содома сказано: были они очень виновны пред Всевышним в том, что шли всякими гнилыми путями, грабили и силой отнимали, неправедно судили и не останавливались перед кровосмесительством. Но сказано, что пропали они и погибли за преступление отмены милостыни, как сказано (Иехезкель 16;49): «Вот в чем было преступление сестры твоей, Содома: гордость, пресыщение хлебом, <…> и бедным и нищим она не помогала».


И сказано о тех, кто не раздумывает о страхе пред Всевышним постоянно (Ишая 29; 13-14): «И стал страх их предо Мной затверженной заповедью людей. Поэтому Я еще ударю народ этот поражающим ударом». И сказано (Ирмия 12; 1-2): «Почему путь нечестивых успешен и все вероломные благоденствуют? Устам их Ты близок, а сердцу их Ты далек». И сказано (Теилим 73;27): «Ибо вот погибнут удалившиеся от Тебя».


16. Знай же, что согласно значению заповеди велико наказание тому, кто ее не исполняет. Даже если он и не производит какое-либо действие, чтобы ее нарушить. Подобное мы находим в заповеди о жертвоприношении «Песах» и в заповеди об обрезании, которые являются заповедями позитивными (асэ), но не исполнившему их полагается наказание «карэт».


17. Знай же, что высочайшие достоинства принадлежат позитивным заповедям. Например, достоинство выбора, как сказано (Дварим 30; 19): «И выбери жизнь». И достоинство изучения Закона, как сказано (там же 6;7): «И говори о них». И достоинство следования стезями Всевышнего, как сказано (там же 28;9): «И поступай подобно Ему». И достоинство созерцания величия Всевышнего, как ска


зано (там же 4;39): «Ты должен знать ныне и дать проникнуть в глубину души своей, что Всевышний есть Всевышний на небе вверху и на земле внизу; и нет другого». И Давид говорит (Теилим 14;2): «Всевышний с небес взирает на людей, чтобы видеть есть ли разумный, ищущий Все-вышнего».И достоинство памяти о Его добре и понимания его, как сказано (Дварим 8;2): «И помни весь путь», и сказано (там же 8;5): «И ты знаешь, что как человек наставляет сына своего, так Всевышний наставляет тебя». И Давид говорит (Теилим 107;43): «И размышляйте над милостями Всевышнего». И сказано (там же 26;3): «Ибо милость Твоя пред глазами моими». И достоинство освящения, как сказано (Ваикра 11;44): «И освятите себя и будьте святы». И достоинство служения, как сказано (Дварим 10;20): «Ему служи». И достоинство страха пред Всевышним, как сказано (там же): «Бойся Всевышнего». И достоинство любви, как сказано (там же 6;5): «Люби Всевышнего». И достоинство стремления (двекут), как сказано (там же 10; 10): «И к Нему стремись». И у каждого достоинства есть множество уровней, как будет объяснено, с помощью Всевышнего. И ради этих Достоинств человек был создан, как сказано (Ишая 43;7): «Все, что названо именем Моим ради славы Моей создал Я». А на что может надеяться созданный, если не приложит силы свои и не сделает своим основным делом то, ради чего был создан?


18. Закон разъясняет наказание за неисполнение заповеди, как сказано (Дварим 27;26): «Проклят, кто не осуществит слов Закона сего исполнением их». Сказано «исполнением их», что указывает на то, что это сказано о неисполнении заповедей.


19. И знай, что созданный обязан быть верным посланцем и разумным слугой во всей деятельности своего Господина. Верный работник работает быстро и наблюдает за работой других работающих. Он видит, верно ли они служат. Он наставляет их и объясняет, что именно они должны сделать. Потому что его желание и стремление состоят в том, чтобы дело Хозяина было сделано хорошо и без обмана. Поэтому он помогает своим товарищам-работ-никам. И сказали мудрецы (Сифри): «Проклят тот, кто не исполнит», — вот человек, изучивший Тору и Мишну и обучивший других, он исполняет Закон; и у него есть возможность помогать тем, кто занимается изучением Торы и исполнением заповедей, а он не помогает им, — вот он среди тех, о ком сказано «Проклят тот, кто не исполнит».


20. Одна из важнейших заповедей — не судиться в суде неевреев, как сказано (Шмот 21; 1): «И вот законы, которые ты положишь перед ними», — «перед ними», а не перед неевреями, но непокорные [нарушающие эту заповедь] попадаются на этом. Мы уже говорили о гибельных путях, к которым ведет это преступление.


21. И о несоблюдении заповеди страха перед отцом и матерью, которая является позитивной заповедью, как сказано (Дварим 27; 16): «Проклят пренебрегающий отцом своим и матерью своею». «Пренебрегающий», значит, пренебрегающий их честью и нарушающий заповедь страха перед ними. Как сказано (Ваикра 19;3): «Бойтесь каждый матери своей и отца своего», — и сказали мудрецы, что «бояться отца» значит не садиться на его место, не противоречить ему и не брать его сторону в споре, [так как принимая сторону отца в споре, сын показывает, что он равен отцу].


22. И заповедь о тфилин, и заповедь о мезузе — это позитивные заповеди. Их смысл состоит в принятии царствия Всевышнего, ибо они изложены в главе «Шма Исраэль». Из этого можно сделать вывод о наказании тому, кто не исполняет эти заповеди. Ибо о таком можно сказать «он ломает ярмо, рвет вожжи» [не подчиняется Всевышнему]. Мы уже вели речь об этих заповедях. И о заповеди о ци-цит сказали мудрецы в Сифри, что цицит прибавляет святости, как сказано (Бамидбар 15;40): «Чтобы вы помнили и исполняли все заповеди Мои и были святы Всевышнему». Заповедь о цицит возложена лишь на того, у кого есть одежда о четырех углах, а если у кого нет такой одежды, он не обязан покупать ее. Но сказали мудрецы, что такой будет наказан во времена беды за то, что не возжелал в сердце своем красоты заповеди и награды за нее, не создал причину быть обязанным исполнить эту заповедь, то есть не купил себе одежду о четырех углах и не сделал в ней цицит на углах ее, как заповедано.


23. И знай, что тот, кто страшится слова Всевышнего не щадит сил, чтобы исполнить в точности как «легкую» заповедь, так и «серьезную», и усугубляет их условия. Ибо обращает внимание не на относительную легкость заповеди, а на величие Того, Кто о ней заповедал, благословен Он. Открой свои глаза, чтобы увидеть и уразуметь, что это исходное положение разъяснено в Торе. Ибо в заповеди о том, что следует вставать перед старым человеком, написано «Я — Всевышний», также как и в заповедях о почитании отца и матери и о соблюдении субботы (Шабат). И о многих заповедях, которые в наше время многими людьми исполняются недостаточно, мы говорим в этой книге для того, чтобы помочь каждому. Возьми их и запечатлей в сердце своем.
Врата раскаяния 15. Cерьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 3
24. Негативная заповедь, наказание за которую можно заменить исполнением заповеди (лав ше-нитак ле-асэ). Сказали мудрецы, что за такое запрещение не полагается наказание плетьми, например (Дварим 22;6): «Не бери матери (птицу) от детей», что можно заменить исполнением заповеди (там же 22;7): «Отпусти ее». И хотя за это не полагается наказание плетьми, среди подобных заповедей есть и такие, за неисполнение которых наказание очень строгое и достигает небес, и суд за них поднимается до небосклона. Например, грабеж (гезель), как сказано (Ваикра 19; 13): «И не отбирай чужого», это заменяется заповедью (там же 5;23): «И вернул похищенное». Но сказано, что приговор поколению потопа был утвержден лишь из-за грабежа, как сказано (Берешит 6; 13): «Конец всего живого решен предо Мною, ибо земля наполнилась грабежом из-за них». И хотя кровосмесительство хуже грабежа, наказанию за грабеж свойственно то, что оно приближает день гибели преступника и усиливает печаль его будущего. Еще сказали: «Короб, полный преступлений; нет ничего более обвиняющего, чем грабеж». И сказал Шломо о сокровищах мошенников и обманщиков (Мишлей 21;6): «Стяжание сокровищ лживым языком — пар, гонимый ветром; требуют смерти». Это значит, что сокровища мошенников и обманщиков суть разлетающийся пар, ибо конец их — исчезновение. И пока эти сокровища в распоряжении своего владельца, они требуют душу своего хозяина и ведут его к гибели. Как сказал Хавакук (Хавакук 2;9): «Горе грабителю, позор дому его, ведь камень из стены вопиет». А за грабеж бедных полагается наказание преждевременной смертью (мита би-дей шамаим). Как сказано (Мишлей 22;22-23): «Не обирай бедного, потому что он беден, и не притесняй нищего у ворот, ибо Всевышний вступится в дело их и отберет душу у обобравших их». Это значит, не отнимай у бедного, оттого, что он беден и никто ему не помогает. И не притесняй нищего у ворот со стыдом и презрением. У ворот, то есть на людях. И сказано (Ишая 3; 15): «Зачем угнетаете вы народ Мой и унижаете бедняков?». Ибо за них Всевышний, поскольку нет у них иной опоры, никто более не заступается за них и не воюет за них. И Он отнимет душу у тех, кто обирает бедных, ибо к Нему обращена жалоба нищего. И не деньги возьмет Он у тебя за то, что ты обобрал нищего, — душу твою Он заберет. И сказано (Иов 27;8): «Ибо на что может надеяться лицемер, если он грабит, потому что Всевышний лишит его жизни». И сказано (Мишлей 1; 19): «Таковы пути всякого, кто алчет награбленного: оно отнимает жизнь у завладевшего им». И тот, кто притесняет и огорчает вдову и сироту грабежом или неуплатой за труд, или презрением, или любым другим образом, — карается смертью. А также, если судьи могут спасти жертву от грабителя и не спасают и не судят строго того, кто обижает сироту, — наказание им смерть. Как сказано (Шмот 22;21): «Никакой вдовы, ни сироты не притесняйте. Если кого-либо из них притеснишь, то, когда взмолится ко Мне, услышу Я мольбу его. И возгорится гнев Мой, и убью вас мечом, и будут жены ваши вдовами, и дети ваши сиротами». Это значит: ваши жены станут вдовами за обиду вдовы, дети ваши станут сиротами за обиду сироты. Мера за меру. И запрет преступает обижающий любого человека, хотя и не написано о таких же карах за обиду. Как сказано (Ваикра 25; 17): «Не обижайте друг друга» И сказали мудрецы, что речь здесь идет об обиде словами, сказанными устно. А это сходно с огорчением и угнетением — от слова (Ишая 49;26): «И накормлю притеснителей твоих плотью их». И сказали мудрецы, что все врата заперты, кроме врат обиды, [то есть хотя Всевышний не принимает молитву, все же принимает молитву обиженного]. А там, где говорится про обман, упоминается торговля, как сказано (Ваикра 25; 14): «И если будете продавать что ближнему своему или покупать что у ближнего своего, не обманывайте друг друга», [то есть слова «обида» и «обман» — омонимы, поэтому требуется доказать, что речь идет об обиде, выраженной словами, а не об обмане]. И сказали, что обида словами хуже обмана, так как первое касается самого человека, а второе лишь его денег или имущества. О первом сказано (там же 25; 17): «И бойся Всевышнего», а о втором не сказано «И бойся».


25. Ростовщичество запрещено, как сказано (там же 25;36): «Не бери с него лихвы и роста». И это заменяется позитивной заповедью (асэ), как сказано (там же): «Дабы жил брат твой о тобою», то есть если ты дал ему в рост и взял у него проценты, верни их брату своему, чтобы он мог жить вместе с тобой. А наказание за ростовщичество очень строгое: пока не исправлено то, что нарушено, — нарушитель не придет к воскрешению мертвых, как сказано (Иехезкель 18; 13): «В рост давал и проценты брал — и жив будет? Не будет жить!» И объяснили мудрецы, что это касается воскрешения мертвых, ибо дающий деньги в рост и под проценты не карается смертью. И сказали мудрецы, что для совершившего такое преступление нет доброго посланца, который защищал бы его. Именно в этом смысл сказанного: «И жив будет?»; В этом вопросе скрыто удивление — разве есть защитник, который сказал бы, что такому преступнику суждено жить. И все громко ответят: «Не будет он жить!»
Врата раскаяния 16. Некоторые предостережения от жадности и недействия
67. Не будь жадным по отношению к брату своему бедняку. Остерегайся как бы не подумать злодейски так: приближается седьмой год, год прощения долгов, [значит, долг придется простить] и пожалеешь ты бедняку, брату своему, и не дашь ему (Дварим 15;7). Из этого вывод: кто не одалживает бедному, нарушает две негативные заповеди — «остерегайся» и «как бы». И если нам заповедано не останавливаться перед займом, когда приближается седьмой год, из опасения, что долг придется простить, а тем более, когда возврат долга обеспечен, — насколько же велико преступление того, кто жадничает и не одалживает. Это большое преступления, — написано, что мысли скупца называются злодейскими. И сказали мудрецы, что тот, кто отводит глаза от просящего милостыню подобен поклоняющемуся идолам. Здесь написано: «Как бы не подумать злодейски», и там написано (там же 13; 14): «Вышли злодеи из твоей среды». И сказали мудрецы, что скупец зовется злодеем, и так написано (Шмуэль 125;25): «Этому злодею (о Навале), потому что он был скупым, ибо сказал слугам Давида (там же 25; 11): “Разве я возьму хлеб свой и воду свою, и мясо” и так далее. И сказали мудрецы, что дающий взаймы бедняку важнее дающего милостыню.


68. “Не задерживай заработок наемника” (Ваикра 19; 13). И сказал Давид (Теилим 37;21): “Берет взаймы нечестивый и не возвращает”. (Ваикра 19; 13): “Не задерживай у себя на ночь заработка наемника до утра”. (Дварим 24; 15): “В тот же день отдай плату его, чтобы не зашло солнце прежде того”. И сказали мудрецы: “Нанятый на день получает заработок весь день и всю ночь. Нанятый на ночь получает заработок всю ночь и весь день. Кто задерживает оплату за наем животного и оплату за наем человека, и оплату за наем инструментов преступает запрет “не задерживай заработок на ночь [не давай оплате ночевать у себя]”.


Тот, кто не заплатил работающему сдельно, также нарушает этот запрет.


69. “Не дай трупу его ночевать на дереве”.(Дварим 21;23). Кто не хоронит умершего сразу, но хоронит через ночь, преступает негативную заповедь, кроме тех случаев, когда это требуется для чести умершего.


70. “Нельзя тебе притворяться, что ты не видел” (там же 22;3). Этим нам заповедано не быть равнодушными к спасению имущества ближнего, как движимого, так и недвижимого. И сказали мудрецы: “И так поступай со всякою потерею брата твоего” (там же), — значит, это касается и недвижимого имущества”. Например, если половодье приближается к полю ближнего твоего, ты обязан поставить воде преграду. Тем более, что нам заповедано стараться спасти людей и думать о том, как им помочь в беде. И так написано (Ваикра 19; 16): “Не оставайся равнодушным к крови ближнего твоего”. И сказал Шломо (Мишлей 24; 10): “Если ты оказался слаб в день беды, сила твоя скудна”. Это значит, что если ты был в состоянии спасти кого-либо советом или делом, но оказал себя не способным на это и уклонился, — уменьшится сила твоя; мера за меру. И сказано (там же 24; 12): “Если скажешь: “Вот мы не знали этого”, то ведь Испытующий сердца знает, и Хранитель души твоей ведает, и Он воздаст человеку по делам его”. Вот за уклонение от действия, не оказание помощи и отказ дать добрый совет ради спасения, — Всевышний воздаст по делам твоим.


71. Хорошо и очень правильно, чтобы в каждом городе были разумные люди, готовые оказать любую помощь мужчине или женщине из еврейского народа, которые оказались в беде. Ведь мы обязаны стараться спасти заблудившихся животных, быка или овцу, принадлежащих нашим братьям, и держать их у себя, пока владелец не потребует их обратно. Так подумай же, какой почет следует оказать их хозяевам, и так написано (Ишая 58;7): “И бедняков скитающихся ввел в дом”.


72. “Увещевай ближнего своего, и не понесешь за него греха” (Ваикра 19; 17). Этим нам заповедано избегать греха из-за преступлений других, когда мы не увещеваем их. И если некто совершил преступление, а общество не станет увещевать преступника палкой укора, оно будет наказано, когда преступление откроется. И так написано (Иеошуа 22;20): “Ведь Ахан бен-Зэрах совершил преступление, взяв из запретного, а на все общество Израиля был гнев, и не один он умер за вину свою”. И сказано (Дварим 29;28): “А открытое — нам и сынам нашим навечно”. И даже неевреи сказали (Иона 1;7): “И узнаем, из-за кого эта напасть”. И тем более это касается евреев, которые в ответе друг за друга.


73. И дабы избежать этого наказания, правильно поступить так, чтобы избраны были правдивые люди, а также найти людей деятельных и назначить их наблюдать на каждой улице и в каждом дворе за своими соседями и увещевать их по поводу деяний преступных, и тем искоренять зло.


74. “Если дашь обет Всевышнему, не замедли исполнить его” (Дварим 23;22). Существует наказание за промедление исполнить обет и подать милостыню, даже если все будет полностью исполнено позже. И если человек обещал дать бедным, он обязан тотчас исполнить обещанное. А если по забывчивости случится опоздание, он будет наказан, — ведь он знает, что человек по натуре забывчив, значит, должен был помнить все свои обещания и постоянно вспоминать, чтобы не забыть, как сказано (Мишлей 20;25): “Ищи свои обеты”. Поэтому наказание строгое за недобросовестность, как сказано (Коэлет 5;5): “Не давай устам твоим привести тебя к преступлению, и не говори перед посланцем Всевышнего: “Это ошибка!”. Зачем, чтобы гневался Всевышний из-за слова твоего и погубил дело рук твоих”. “Не давай устам своим”, — зачем же давать обеты, если ты невнимателен, исполняя их, и тем самым навлекаешь на себя беду? И мы объяснили это в разделе об осторожности. И сказали мудрецы, что из-за таких преступлений умирают дети, как сказано: “и погубил дело рук твоих”. Еще можно так объяснить этот стих: речь идет о злословии, и наказан будет злоязычный, даже если и не хотел никого позорить. И нам заповедано не давать обетов, как сказано (Дварим 23;23): “Но если ты воздержишься от обета, не будет на тебе преступлений”. И объяснили мудрецы, что если будешь давать обеты, то будут у тебя преступления, потому что обет это помеха на пути того, кто их дает, так как давший обет может нарушить свое обещание или опоздать с выполнением. А праведник пожалеет и даст денег на милостыню без обета. Кроме тех случаев, когда человек находится в опасности и взывает ко Всевышнему, — тогда пусть даст обет. Подобно тому, что написано (Берешит 28;20): “И дал Яаков обет” и так далее. А также, когда собираются главы народа, пусть дают обеты, дабы усилить этим ослабевшие руки.
Врата раскаяния 16. Cерьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 4
26. Негативная заповедь (лав), в которой нет действия (ше-эйн бо маасэ). Сказали мудрецы, что нарушение запрещения, в котором нет действия, не карается наказанием плетьми. Но в других местах разъяснено, что нарушение запрещения, в котором нет действия, серьезнее нарушения запрета, которое заменяется позитивной заповедью. И среди предостережений, в которых нет действия, существуют предостережения, зависящие от сердца и мыслей, а есть и зависящие от языка. Среди них мы находим связанное с неисполнением и уходом от действия, а также есть преступления, которые не содержат действия, связанные со слухом и зрением. И нам известны люди, которые забыли многие запреты. А есть и такие, кто помнит их, но не остерегаются, потому что эти запреты не связаны с действием. Так как преступления, связанные с действием — запрет жира (хелев) и крови, падали и умирающего животного — не так легко совершить, как преступления, которые совершаются в мыслях и при помощи языка или не-действием. Поэтому мы решили упомянуть некоторые из них; чтобы напомнить и предостеречь тех, кто не знает. И мы не собираемся долго обсуждать это, но хотим лишь намекнуть о них, чтобы это было памяткой тем, кто раскаялся в преступлении.


27. Из предостережений, зависящих от сердца. «Берегись, дабы ты не забыл Всевышнего» (Дварим 8; 11). И сказали мудрецы: «Всюду, где написано “берегись”, “дабы” и “не”, — это негативная заповедь (ло таасэ)». Этим нам заповедано всегда помнить Всевышнего. И человек обязан избрать такое поведение, какое следует из этой памяти, — например, страх пред Всевышним, и скромность, и достойные мысли, и добрые деяния. Ибо помнящие Всевышнего сыны Израиля добудут любое достойное и венчающее его владельцев поведение посредством памяти о Всевышнем, как сказано (Ишая 45;25): «Во Всевышнем станет праведным и прославится все семя Израиля».


28. «Только берегись и весьма оберегай душу твою, чтобы не забыл ты тех дел, которые видели глаза твои» (Дварим 4;9). И сказали мудрецы, что забывший что-нибудь из того, что выучил, преступает два запрета. А если так, — то даже если это произошло из-за продолжения занятий? Читаем мы (там же): «И чтобы не ушли они из сердца твоего во все дни жизни твоей». Это значит, что имеется ввиду тот, кто стирает выученное из своего сердца прекращением занятий Торой и не думает о ней постоянно.


29. «Не думай, когда Всевышний даст тебе победу, так: за праведность мою привел меня Всевышний овладеть этой страной; и <…> не за праведность и честность твою» (там же 9;4). Этим нам заповедано не воображать, что наш успех есть прямой результат нашей праведности и честности. Но нам следует верить и знать, что наш успех — от милости Всевышнего и Его великой доброты. И подобно тому, что сказал Яаков (Берешит 32; 11): «Недостоин я всех милостей и всех благодеяний».


30. «Не испытывайте Всевышнего» (Дварим 6; 15). Этим нам заповедано не говорить: «Я испробую служение, дам милостыню, и тогда посмотрим, даст ли мне Всевышний успех. Я попробую вести себя, как полагается, — умножит ли Всевышний мое серебро и золото?» Нет, добрый и честный человек, изучая мудрость и знание, трудясь над улучшением своего поведения и качества своих деяний, не опустит руки, даже если нет ему успеха в делах и прочих потребностях тела. И сказали мудрецы, что испытывать Всевышнего можно лишь при исполнении заповеди об отделении десятины (маасер) урожая левитам и бедным, как сказано (Малахи 3; 10): «Принесите всю десятину в хранилище, и будет она пищей в доме Моем, и испытайте Меня этим». И сказал Шломо (Мишлей 3;9-10): «Отдели в честь Всевышнего от своего имущества и от первых плодов твоего урожая. И наполнятся житницы твои зерном <..>. Наказания Всевышнего не отвергай, сын мой, и не тяготись наставлениями Его». Это значит, что если твои житницы не наполнятся изобилием, а тебя постигнет бедность, хотя ты отделял для бедных от своего имущества и первые плоды своего урожая, — не отвергай наказания Всевышнего и знай, что и это тебе на пользу. «Потому что Всевышний наставляет того, кого любит», — чтобы оказать ему добро в будущем, и будет вместо почестей и платы в этом мире истинное вознаграждение и сокровенное благо, которое остается навечно.


31. «Если возникнет у тебя такая мысль: “многочисленнее меня эти народы: как же могу я изгнать их?” — не бойся их» (Дварим 7; 17).


32. «Когда ты выйдешь на войну и увидишь коней и колесницы, войско многочисленнее тебя, не бойся их» (там же 20; 1). Этим нам заповедано, что если человек видит, что беда близка, — пусть помнит о спасении Всевышнего и уповает на него [то есть на спасение]. Как сказано (Теилим 85; 10): «Близко к боящимся Его спасение Его». И так же написано (Ишая 51; 12): «Кто ты, что боишься человека смертного?».


33. «Не бойтесь никакого человека, ибо суд — Всевышнего он» (Дварим 1;17). Этим нам заповедано верить, что не будет нам вреда от справедливого суда, если мы ни с кем не посчитаемся. Как сказали мудрецы, с тем, кто направляется исполнить заповедь, не случится беда, — ни по дороге туда, ни по дороге обратно. И это объяснение слов «ибо суд — Всевышнего он», — значит, вам не будет вреда от него.


34. «Чтоб не возносилось сердце царя над братьями его» (Дварим 17;20). Этим нам заповедано избавиться от гордыни. И чтобы знатный человек не гордился перед незнатным, а был бы смиренным. Гордыня является одним из серьезнейших преступлений, которые ведут к гибели души, как сказано (Мишлей 16;5): «Мерзость пред Всевышним всякий высокомерный». Какая же польза от его имущества и великого богатства, полной сокровищницы его, если он мерзок и грязен? Его высочайшая пышность и великая знатность ниже преисподней. И мудрецу не следует славиться ничем, кроме служения Всевышнему и страха пред Ним, упованием на Него, любовью и стремлением к Нему, как сказано (Дварим 10;21): «Он — твоя слава». И сказано (Ирмия 9,22-23): «Да не хвалится мудрый мудростью своею, и да не хвалится сильный силою своею, да не хвалится богатый богатством своим. Но хвалящийся пусть похвалится лишь тем, что разумеет и знает Меня».


35. «Подай же ему, и да не будет досадно тебе, когда дашь ему» (Дварим 15; 10). Этим нам заповедано удалять из нашего характера «царут айн» [недоброжелательность; главное, чтобы у другого не было, хотя самому от этого никакой пользы] и стать доброжелательными. Как сказано (Мишлей 22;9): «Доброжелательный и щедрый — благословен». И недостаточно лишь того, что рука дает, но нужно приобрести качество щедрости. Поэтому предупредил и сказал: «И да не будет досадно тебе» после того, как сказал: «Подай же ему».


36. «Не будь жестоким и не сжимай руку, когда ты подаешь ему» (Дварим 15;7). Этим нам заповедано избавляться от жестокости и как бы насадить в себе милый сад, то есть заменить жестокость милосердием и верным оказанием добра (хесед), как написано (там же 28;9): «И иди путями Его». А поскольку может быть и так, что человек не сжимает руку в кулак, жадничая, а подает бедному, он, бывает, делает это не по милосердию, как сказано (Мишлей 12; 10): «И милосердие нечестивых жестоко». Поэтому написано: «Не будь жестоким». И наказание за жестокость зло и горько. И сказали мудрецы: (Дварим 13; 18): «И дарует тебе милосердие, и помилует тебя, и размножит тебя» означает, что Всевышний жалеет жалеющего других, и Он не пожалеет того, кто других не пожалеет.


37. «Не пощади его и не жалей его, и не прикрывай его» (там же 13; 10). Этим нам заповедано не жалеть и не щадить тех, кто ведет людей к преступлениям и падению. И сказали мудрецы: «Кто относится к жестоким милосердно, тот становится жестоким к милосердным».


38. «Не мсти и не будь злопамятным» (Ваикра 19; 18). Сказали мудрецы: «Что такое месть? Человек просит другого: “Одолжи мне свой топор”, а тот отвечает: “Не одолжу, потому что ты не одолжил мне свой”. А что такое “быть злопамятным”? Если он отвечает: “Возьми, я не такой, как ты”. И наказание здесь не за слова, а за то, что помнит зло. И сказали мудрецы, что запрет злопамятства распространяется на то, что связано с имуществом, а что касается высокомерных слов, презрения и старания навредить, — разрешается все это хранить в памяти. И об этом сказали мудрецы: “Не мудрец тот, кто не мстит и не злопамятен, как змея”. Но если у него просят прощения, он должен простить.


39. “Не ненавидь другого в душе” (Ваикра 19; 17). Этим нам заповедано избавляться от ненависти. Это качество ведет ко многим преступлениям, и оно — причина многих


гибельных поступков. Например, злословие; оно равнозначно многим преступлениям, которые караются смертью, как будет разъяснено. И желание навредить, и злорадство, и причинение ущерба людям, и сплетни, и месть, и злопамятство. Это качество лишает людей великого блага. Смотри, каких пределов достигает наказание за ненависть, — сказали мудрецы, что Второй Храм был разрушен из-за беспричинной ненависти, хотя тогда изучали Тору и делали добрые дела.


40. “Берегись всего дурного” (Дварим 23; 10). Объяснили мудрецы: это значит — не думать о дурном днем, чтобы не прийти к нечистоте ночью. Даже если человек и не собирается исполнить то, о чем подумал. Это подтверждается тем, что далее написано (там же 23; 11): “И если будет среди вас человек, нечистый от случившегося ночью”.


41. “И не будете следовать за сердцем вашим и за очами вашими” (Бамидбар 15;39). Этим нам заповедано не размышлять о совершении преступления, злодейства и греха. Как сказано (Мишлей 24;8): “Кто замышляет творить зло”. И не размышлять о нечестивых словах еретиков, чтобы избежать падения и не потянуться за ними. И тот, кто понимает, что Всевышний ведает его сердце, не посмеет испачкать сердце свое никчемными глупостями. И сказал Шломо (там же 24;9): “Помысел глупый есть преступление”, и еще он сказал (там же 6; 16): “Вот шесть, что ненавидит Всевышний и семь, что отвратительны Ему, <…> сердце, кующее злые замыслы”.


42. “Не разноси ложного слуха” (Шмот 23;1). Этим нам заповедано не принимать злословие на веру. Как сказано в Таргум Онкелос: “Не принимай ложные слухи”.


43. “Не домогайся дома ближнего твоего” (Шмот 20; 14); “Не желай дома ближнего твоего” (Дварим 5; 18). Этим нам заповедано избегать хитроумных замыслов, чтобы забрать дом и поле, и виноградник и любое имущество, принадлежащее ближнему. Даже если мы заплатим ему полную цену за имущество. Нам заповедано и не замышлять такое злодейство, то есть в душе не соглашаться на такое действие, ибо сказано “не возжелай”. А если кому-нибудь хочется купить поле ближнего или его виноградник, или еще что-нибудь из имущества, но тот не желает продавать. Но если он будет настаивать и уговаривать, тот постесняется отказать. В таком случае запрещено настаивать, потому что это как бы принуждение и насилие. А если почтенный человек, чью просьбу не отклоняют, желает что-либо, — ему запрещается просить продать или подарить, кроме того случая, когда он твердо знает, что ему отдадут по доброй воле, а дарящему или продающему не будет жалко подарить или продать.


44. Из запретов, связанных с речью. “Ибо Всевышний рядом с тобой, спасет тебя и предаёт тебе врагов; да будет всё вокруг тебя свято, и пусть не будет видно у тебя наготы” (Дварим 23; 15). Сказали мудрецы, что в это предостережение включено и следующее: когда мы занимаемся Законом Всевышнего и когда мы произносим слова молитвы пред Ним, всё вокруг нас должно быть свято, и у нас не должно быть видно наготы. Поэтому нам приказано упоминать Имя Всевышнего лишь в святости и заниматься Законом и молитвой в святости. Например, не должен упоминать Имя Всевышнего и слова Закона обнаженный человек, и нельзя упоминать в присутствии обнаженного. А также нам заповедано, что чистым должно быть и место упоминания, как написано (Дварим 23; 14): “Должна быть у тебя лопатка; и когда будешь садиться снаружи, покопай ею, и опять закрой испражнение твое”. А тем более — человеку заповедано не упоминать Имя Всевышнего, если руки его нечисты и если дотрагивался до чего-либо нечистого, — следует руки вымыть, прежде чем упоминать Имя. И как сказано (Теилим 26;6): “Омою в чистоте руки свои”. И когда человек идет по дороге и сомневается, чисто ли место, — пусть не упоминает Имя Всевышнего и пусть не произносит слова Торы. А если есть нечто нечистое позади него, например, экскременты или падаль, или вода, в которой мочат лен, — следует удалиться на четыре локтя [примерно, два с половиной метра] от такого места, где запах уже не чувствуется, а если нечистое место перед ним, то пока не станет его видно. Осторожность в таких вещах — один из признаков страха пред Всевышним, как сказано (Малахи 3; 16): “Боящимся Всевышнего и почитающим Имя Его”. И сказали мудрецы: “(Бамидбар 15;31): “Ибо слово Всевышнего он презрел”, — это о том, кто слова Торы произносит в грязных переулках”. И сказали мудрецы: “(Даниэль 2;21): “Дает мудрость разумным”, — потому что разумные чтят Тору и занимаются ею во святости, а глупцы произносят слова Торы в грязных переулках”.


45. И есть среди предостережений, связанных с речью, такие, за нарушение которых полагается наказание плетьми. Ибо, сказали мудрецы, все предостережения, содержащиеся в Торе, не включающие исполнение действием, суть запреты, нарушение которых не карается наказанием плетьми, кроме случаев ложной клятвы и проклятий Именем. И хотя за ложную клятву не наказывают смертью, Всевышний наказывает за нее строже, чем за многие преступления, которые караются смертью. Ибо кто ложно клянется, бесчестит Имя, как сказано (Ваикра 19; 12): “И не клянитесь ложно именем Моим: бесчестишь ты Имя Всевышнего”. Бесчестие Имени, — наказание за это тяжелее, чем за все другие преступления. Так не написано ни об одном другом преступлении, — лишь о ложной клятве и идолопоклонстве, как сказано (там же 20;3): “Ибо отдал детей своих Молоху, дабы осквернить Храм Мой и бесчестить святое Имя Мое”. И сказано в запрете идолопоклонства (Шмот 20; 5): “Не поклоняйся им и не служи им, ибо Я — Всевышний, карающий за вину”. Это значит, что Он прощает другие преступления, но идолопоклонство не простит. Подобно тому, что написано (Ирмия 5;7): “Как же Я прощу тебе это? Сыны твои оставили Меня и клянутся идолами”. И так же написано о ложной клятве (Шмот 20;7): “Ибо не пощадит Всевышний того, кто произносит Его Имя ложно”. Предостережение о ложной клятве написано сразу после запрета идолопоклонства, так как ложная клятва заключает в себе преступление бесчестия Имени. И написано (Мишлей 30:8): “Нищеты и богатства не давай мне, <…> дабы, пресытившись, я не опровергал, <…> и дабы, обеднев, я не воровал и не осквернял Имени Всевышнего”, — и сказали мудрецы: “Второе хуже первого”. Как сказано (Иехезкель 20;39): “А вы, дом Израиля,<…> каждый к идолам своим идите, служите, если не слушаете Меня, и Имя святое Мое не оскверняйте”. Это значит, что преступление того, кто ложно клянется в суде, оскверняя Имя, тяжелее, чем преступление того, кто втайне поклоняется идолам. И сказали мудрецы: “За все преступления, о которых говорится в Торе, наказывают самого человека и его семью, а в этом случае наказывают самого преступника и весь мир”. И если судьи решили, что ответчик обязан поклясться, а он знает, что солгал, — он не должен соглашаться на клятву, чтобы испугать противника и провозглашать: “Я поклянусь” хотя и не собирается клясться, как сказано (Шмот 20;7): “Не произноси”. Здесь содержится и такой смысл: не обязуйся ложно клясться. И так сказали мудрецы (Мехильта, а также Таргум): (там же 23;1): “Не разноси ложного слуха”, — значит, не принимай обязательства клясться. И нельзя клясться попусту, хотя бы и в подтверждение истинного, как сказано (там же 20;7): “Не произноси Имени Всевышнего всуе”, то есть попусту. А так же велико преступление того, кто приводит другого к клятве попусту. Например, некто должен сто монет, а кредитор удваивает свое требование, так что судебное решение получается такое, что должник обязан поклясться клятвой Торы, поскольку частично признался. Или — попусту приглашать человека в суд и требовать от него того, чего тот и не знает, и заставлять клясться клятвой “эсет”. И сказали мудрецы, что такой человек зовется вором, так как он ворует общественное мнение. И о нем сказано (Зхария 5;4): “И Я извлек проклятие, <…>, и оно придет в дом вора и в дом клянущегося ложно Именем Моим, и пребывать будет оно в доме его, и истребит его и доски его, и камни его”. А тому, кто знает, что если он поклянется, клятву его могут посчитать ложной, хотя он и прав, — следует не клясться во имя чести Всевышнего.


46. “Судью не проклинай и главу народа твоего не кляни” (Шмот 22;27); “Не проклинай глухого” (Ваикра 19; 14). Этим нам заповедано не проклинать евреев Именем и никакими описаниями Всевышнего. А упомянуто “судью не проклинай,… и главу народа,… и глухого” для того, чтобы не проклинать судью при вынесении приговора, и главу народа, наказывающего за преступления. А глухого потребовалось упомянуть, чтобы ты не ошибся и не сказал себе, что нет наказания за то, что ругают его, потому что он не слышит и не обижается. И “судью не проклинай” написано в конце главы “Мишпатим (Законы)”, то есть не проклинай того, кто судит по этим законам. Но того, кто судит не по закону, можно проклинать.


И сказали мудрецы, что тому, кто проклинает другого или себя Именем, полагается наказание плетьми, и наказание от Всевышнего велико. Как сказано (Дварим 28;58): “Если ты не будешь соблюдать и исполнять все слова Закона этого,<…> и не будешь бояться этого почитаемого и страшного имени Всевышнего, то Всевышний обрушит на тебя ужасные удары”. И мудрецы объясняют, что это сказано о том, кто проклинает другого или себя Именем.


47. И о лжи нельзя говорить: “Пусть я так буду спасен Всевышним, как — то правда”. Этим человек проклинает Именем самого себя, поскольку из позитивного само собой следует негативное.


48. “Вина и шехара [старого вина] не пей <…>дабы могли различать между священным и несвященным <…> и научить сынов Израилевых” (Ваикра 10;9). Сказали мудрецы: “Кто выпил стакан неразбавленного вина, да не выносит алахические постановления. И кто и разбавил, но выпил больше стакана, также да не выносит постановления”.


49. “И не обижайте друг друга” (там же 25; 17). Здесь говорится о словесной обиде, как было указано выше. И сказали мудрецы: “Того, кто раскаялся, не упрекай, — вспомни о своих прежних поступках. Сыну прозелитов не говори о его родителях, — вспомни своих предков”. И об этом сказано (Шмот 22;20): “И пришельца не притесняй и не угнетай его”. Значит, не притесняй словами и не угнетай в делах. И много раз Закон предостерегает не обижать прозелита, так как он забыл свой народ и дом своего отца и пришел жить под сенью Всевышнего, как сказано (Рут 2; 11-12): “Оставила ты отца своего и мать, и родную землю и пошла к народу, которого не знала ни вчера, ни третьего дня. Да воздаст тебе Всевышний за твой поступок и да будет тебе сполна воздано Всевышним за то, что ты пришла, чтобы найти пристанище под крылом Его”. Так олень приходит в стадо и отдыхает вместе со скотом и пасется с ним. А хозяин стада жалеет оленя, который оставил вольную долину и оказался в загоне.


50. “Не следуй за большинством на злое” (Шмот 23;2). Этим нам заповедано не поддерживать преступников словами и не быть с теми, кто соглашается с несправедливостью, подобно тому, как сказано (Ишая 8; 12): “Не считайте заговором всего того, что этот народ считает заговором”.


51. И нельзя объединяться со злодеями, как сказано: (Диврей а-ямим II 20;37): “Ты объединился с Ахазияу, разрушит Всевышний дело твое”. И даже в исполнении заповедей нельзя объединяться со злодеями, как сказано (Мишлей 3;31): “Не завидуй грабителю и не избирай путей его”. И сказали мудрецы в “Авот де рабби Натан”: “Не будь другом злодею, даже в исполнении заповедей”. В объедине


нии со злодеями содержится множество путей, ведущих к смерти, — мы уже оповестили об этом преступлении и о тяжком наказании за него.


52. “И перед слепым не ставь преграду” (Ваикра 19; 14). Этим нам заповедано не указывать евреям делать то, что не соответствует Закону и Алахе. И сказали мудрецы: “Будьте умеренными в суде”, то есть нужно долго и глубоко обдумывать постановление. А те, кто торопится понять и быстро указать, не избегут опасности “поставить преграду перед слепым”, а преступление их тяжкое, как сказано (Теилим 82; 5): “Не знают и не понимают, во тьме ходят; шатаются все основания земли”. И еще сказано: “Будь тщателен и осторожен в изучении Закона, так как здесь ошибка превращается в преднамеренное преступление”. И сказали мудрецы: “Многих повергла она умерщвленными” (Мишлей 7;26), — это сказано об изучающем Закон, который выносит постановления, хотя и не достиг уровня, позволяющего выносить постановления. “И многочисленны те, кто убит ею” (там же), — это сказано об изучающем Закон, который не выносит постановления, хотя и достиг уровня, позволяющего это делать».


53. Этим еще нам заповедано правильно советовать тому из нашего народа, кто обращается к нам за советом, и не приводить его к падению советом глупым, а также нельзя советовать другому то, что выгодно лишь советчику.


54. И человек обязан раздумывать над тем, как дать верный и правильный совет тому, кто совета попросил. И это один из основных путей безвозмездного оказания добра /гмилут хасадим/, как сказано (Мишлей 27;9): «Умащения и благовония радуют сердце, а сладость друга — в душевном совете».


55. «Не ходи сплетником в народе твоем» (Ваикра 19; 16). Сказали мудрецы, что здесь заключается запрещение клеветать на людей нашего народа. Всевышний строго наказывает за это, как будет разъяснено в главе о наказании


смертью. Еще сказали мудрецы, что здесь содержится также предупреждение судье не быть снисходительным к одному и строгим к другому.


56. «И имя идолов не упоминайте». (Шмот 23; 13). Это значит, не говори другому: «Подожди меня около такого-то капища».


57. «И не щади их» (Дварим 7;2). Мудрецы объяснили, что это означает: «Пусть не нравятся тебе неевреи. И нельзя говорить: красив этот гой!». И еще объяснили: не дарить им подарков.


58. «И да не уподобится Кораху и его сообщникам» (Бамидбар 17;5). Сказали мудрецы, что подогревающий ссору, нарушает запрет /лав/ «И да не уподобится Кораху и его сообщникам». И разрешено злословить о тех, кто заводит ссору, как сказано (Млахим I 1;26): «А меня, раба твоего, и Цадока <…> не позвал».


59. Тот, кто не порывает со вставшими на дурной путь и с теми, кто следует за преступниками, будет наказан за все их преступления, — он нарушает негативную заповедь /лав, как сказано (Ваикра 19; 17): «Увещевай ближнего твоего и не понесешь за него наказания». И сказано (Ошея 10;9): «Со дней Гивы грешил ты, Израиль; там стояли они, не настигла их в Гиве война с сынами надменными». Объяснение: если б там стояло нынешнее поколение, их не настигла бы война в Гиве, которая велась для искоренения зла, то есть война, которая настигла людей того поколения. «Там стояли», то есть если бы там стояли. И также «И оставит своего отца» (Берешит 44;22), то есть, если оставит. Этим пророк хочет сказать, что их преступление было подобно преступлению у Гивы [см. Шофтим 19 и далее]. Но те были лучше этих, так как собрались и постояли за себя, дабы выжечь зло. И сказано (Шофтим 5;23): «Прокляните Мероз, сказал посланец Всевышнего, прокляните, прокляните жителей его, ибо не пришли они на помощь Всевышнего, на помощь Всевышнего среди героев». И сказано (Дварим 1; 17): «Никого не бойтесь». И тот, кто за Всевышнего — отдаст жизнь ради освящения Его Имени, как сказано (Шмот 32;26): «Кто за Всевышнего — ко мне! И собрались к нему все левиты». И сказано (Бамидбар 25;7): «И увидел Пинхас <…> и взял копье». И каждому, кто страшится, и тем более обладающему чистым любящим сердцем, непременно следует проявлять рвение, если он видит, что и князья, и начальники обратились к предательству, как сказано (Эзра 9;2): «И рука главных и старших была первой в этом предательстве».


60. «И не принуждай братьев своих тяжко работать» (Ваикра 25;46). Заставлять тяжело работать нельзя. А если человек боится отказать в просьбе или стесняется отказать? Пусть же не приказывают ему стараться сделать большее или меньшее усилие, — так можно поступить лишь по его воле и ради его пользы. Даже если эта работа состоит в том, чтобы вскипятить стакан воды, или в том, чтобы выйти из дома на улицу купить хлеба. Но тому, кто ведет себя непорядочно, можно приказывать и заставлять сделать все, что захочешь.


61. «И не бесчестите святого Имени Моего» (Ваикра 22;32). За это наказание «карэт», как будет объяснено. И знай, что дурной язык приносит вред и гибель душе, — так случается среди простого народа. Потому что они упоминают Имя Всевышнего всуе, а также упоминают без страха. И это объяснили мудрецы: написано (Ишая 1;3): «Израиль не знает, народ Мой не разумеет». А также они [простой народ] не следят за тем, чтобы место упоминания Имени было чистое и руки чистыми. И мудрецы предавали остракизму (нидуй) и проклятию того, кто Имя Всевышнего произносит всуе. И клятвы его не принимаются в суде, [его подозревают в ложной клятве]. И сказали, что услышавший, что Имя упоминается всуе, обязан предать нарушителя остракизму, а если не поступит так, сам да будет предан остракизму.


62. А те, кто без уважения отзывается о мудрецах /ученых раввинах/, в их присутствии или заглазно, становятся «эпикорсим», у которых нет доли в будущем мире; а также гибель «четырех групп» [см. в конце этого раздела]; ведь она проистекает из преступлений дурного языка, словами, которые произносят их губы. Все будет разъяснено в этом разделе. Поэтому написано (Мишлей 18;21): «Смерть и жизнь во власти языка».


63. Взгляни и понаблюдай преступления языка и тяжесть его вины. Ибо проклинающему отца и мать наказание строже, чем наказание тому, кто бьет отца и мать, — приговор тому, кто проклинает отца и мать, побиение камнями, самый тяжелый вид судебного смертного приговора. А того, кто бьет отца и мать, приговаривают к удушению.


64. А также многие попадают в западню и капкан, оскверняя почтенные чувства — зрение и слух. И сказано о зрении (Бамидбар 15;39): «И не будете следовать сердцу вашему и очам вашим, которые влекут вас за собой». Этим нам заповедано: человек не должен смотреть на замужнюю женщину и на прочих запрещенных [женщин], чтобы не попасть в эту западню.


65. К преступлениям, зависящим от чувства зрения, относится высокомерие, что есть производное от гордыни, как сказано (Теилим 101;5): «Того, чье око высокомерно и сердце надменно, не потерплю».


66. Вот сказанное мудрецами о чувстве слуха: «Пусть человек не позволяет себе слушать пустую болтовню, потому что уши обжигаются прежде других органов». А о том, кто слушает сквернословов, сказано (Мишлей 22; 14): «Ров глубокий — уста чужие»…


Боящиеся Всевышнего, раскаявшиеся да обратят внимание на вышесказанное, дабы спасти себя от языков адского пламени.
Врата раскаяния 17. Некоторые предостережения от жадности и недействия
67. Не будь жадным по отношению к брату своему бедняку. Остерегайся как бы не подумать злодейски так: приближается седьмой год, год прощения долгов, [значит, долг придется простить] и пожалеешь ты бедняку, брату своему, и не дашь ему (Дварим 15;7). Из этого вывод: кто не одалживает бедному, нарушает две негативные заповеди — «остерегайся» и «как бы». И если нам заповедано не останавливаться перед займом, когда приближается седьмой год, из опасения, что долг придется простить, а тем более, когда возврат долга обеспечен, — насколько же велико преступление того, кто жадничает и не одалживает. Это большое преступления, — написано, что мысли скупца называются злодейскими. И сказали мудрецы, что тот, кто отводит глаза от просящего милостыню подобен поклоняющемуся идолам. Здесь написано: «Как бы не подумать злодейски», и там написано (там же 13;14): «Вышли злодеи из твоей среды». И сказали мудрецы, что скупец зовется злодеем, и так написано (Шмуэль 125;25): «Этому злодею (о Навале), потому что он был скупым, ибо сказал слугам Давида (там же 25;11): “Разве я возьму хлеб свой и воду свою, и мясо”» и так далее. И сказали мудрецы, что дающий взаймы бедняку важнее дающего милостыню.


68. «Не задерживай заработок наемника» (Ваикра 19; 13). И сказал Давид (Теилим 37;21): «Берет взаймы нечестивый и не возвращает». (Ваикра 19;13): «Не задерживай у себя на ночь заработка наемника до утра». (Дварим 24; 15): «В тот же день отдай плату его, чтобы не зашло солнце прежде того». И сказали мудрецы: «Нанятый на день получает заработок весь день и всю ночь. Нанятый на ночь получает заработок всю ночь и весь день. Кто задерживает оплату за наем животного и оплату за наем человека, и оплату за наем инструментов преступает запрет “не задерживай заработок на ночь [не давай оплате ночевать у себя]”.


Тот, кто не заплатил работающему сдельно, также нарушает этот запрет.


69. “Не дай трупу его ночевать на дереве” (Дварим 21;23). Кто не хоронит умершего сразу, но хоронит через ночь, преступает негативную заповедь, кроме тех случаев, когда это требуется для чести умершего.


70. “Нельзя тебе притворяться, что ты не видел” (там же 22;3). Этим нам заповедано не быть равнодушными к спасению имущества ближнего, как движимого, так и недвижимого. И сказали мудрецы: “И так поступай со всякою потерею брата твоего” (там же), — значит, это касается и недвижимого имущества». Например, если половодье приближается к полю ближнего твоего, ты обязан поставить воде преграду. Тем более, что нам заповедано стараться спасти людей и думать о том, как им помочь в беде. И так написано (Ваикра 19;16): «Не оставайся равнодушным к крови ближнего твоего». И сказал Шломо (Мишлей 24;10): «Если ты оказался слаб в день беды, сила твоя скудна». Это значит, что если ты был в состоянии спасти кого-либо советом или делом, но оказал себя не способным на это и уклонился, — уменьшится сила твоя; мера за меру. И сказано (там же 24;12): «Если скажешь: “Вот мы не знали этого”, то ведь Испытующий сердца знает, и Хранитель души твоей ведает, и Он воздаст человеку по делам его». Вот за уклонение от действия, не оказание помощи и отказ дать добрый совет ради спасения, — Всевышний воздаст по делам твоим.


71. Хорошо и очень правильно, чтобы в каждом городе были разумные люди, готовые оказать любую помощь мужчине или женщине из еврейского народа, которые оказались в беде. Ведь мы обязаны стараться спасти заблудившихся животных, быка или овцу, принадлежащих нашим братьям, и держать их у себя, пока владелец не потребует их обратно. Так подумай же, какой почет следует оказать их хозяевам, и так написано (Ишая 58;7): «И бедняков скитающихся ввел в дом».


72. «Увещевай ближнего своего, и не понесешь за него греха» (Ваикра 19;17). Этим нам заповедано избегать греха из-за преступлений других, когда мы не увещеваем их. И если некто совершил преступление, а общество не станет увещевать преступника палкой укора, оно будет наказано, когда преступление откроется. И так написано (Иеошуа 22;20): «Ведь Ахан бен-Зэрах совершил преступление, взяв из запретного, а на все общество Израиля был гнев, и не один он умер за вину свою». И сказано (Дварим 29;28): «А открытое — нам и сынам нашим навечно». И даже неевреи сказали (Иона 1;7): «И узнаем, из-за кого эта напасть». И тем более это касается евреев, которые в ответе друг за друга.


73. И дабы избежать этого наказания, правильно поступить так, чтобы избраны были правдивые люди, а также найти людей деятельных и назначить их наблюдать на каждой улице и в каждом дворе за своими соседями и увещевать их по поводу деяний преступных, и тем искоренять зло.


74. «Если дашь обет Всевышнему, не замедли исполнить его» (Дварим 23;22). Существует наказание за промедление исполнить обет и подать милостыню, даже если все будет полностью исполнено позже. И если человек обещал дать бедным, он обязан тотчас исполнить обещанное. А если по забывчивости случится опоздание, он будет наказан, — ведь он знает, что человек по натуре забывчив, значит, должен был помнить все свои обещания и постоянно вспоминать, чтобы не забыть, как сказано (Мишлей 20;25): «Ищи свои обеты». Поэтому наказание строгое за недобросовестность, как сказано (Коэлет 5;5): «Не давай устам твоим привести тебя к преступлению, и не говори перед посланцем Всевышнего: “Это ошибка!”. Зачем, чтобы гневался Всевышний из-за слова твоего и погубил дело рук твоих». «Не давай устам своим», — зачем же давать обеты, если ты не внимателен, исполняя их, и тем самым навлекаешь на себя беду? И мы объяснили это в разделе об осторожности. И сказали мудрецы, что из-за таких преступлений умирают дети, как сказано: «и погубил дело рук твоих». Еще можно так объяснить этот стих: речь идет о злословии, и наказан будет злоязычный, даже если и не хотел никого позорить. И нам заповедано не давать обетов, как сказано (Дварим 23;23): «Но если ты воздержишься от обета, не будет на тебе преступлений». И объяснили мудрецы, что если будешь давать обеты, то будут у тебя преступления, потому что обет — это помеха на пути того, кто их дает, так как давший обет может нарушить свое обещание или опоздать с выполнением. А праведник пожалеет и даст денег на милостыню без обета. Кроме тех случаев, когда человек находится в опасности и взывает ко Всевышнему, — тогда пусть даст обет. Подобно тому, что написано (Берешит 28;20): «И дал Яаков обет» и так далее. А также, когда собираются главы народа, пусть дают обеты, дабы усилить этим ослабевшие руки.
Врата раскаяния 18. Cерьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 5
75. Негативная заповедь (лав), в которой есть действие (ше-еш бо маасэ).Сказали мудрецы, что нарушение негативной заповеди, содержащей действие, наказывается тридцатью девятью [сорок без одной] плетьми. И сказали мудрецы, что плети заменяют смертную казнь, и сказали, что наказанного плетьми дважды отправляют в тюрьму, где он и умирает. И те, кто увещевает, обязаны проверять пути народа, расследовать и знать, где люди оступаются, и предупреждать их, ибо существует множество запретов, часть которых соблюдается, но часть нарушается. Например, запрещение работы в субботу, — в общем-то, запрет соблюдается, но есть и такие работы, которых не остерегаются, потому что людям неизвестно, что они в субботу запрещены. Тем не менее, они будут наказаны за это, потому что не находятся среди ученых и не просят ученых, чтобы их научили. Вот они и нарушают целые разделы и будут наказаны за это, как сказано (Ишая 26; 10): «Если нечестивый будет помилован, то не научится он правде». И есть люди, преступающие запреты, потому что они не научены с детства; в отчем доме их не учили остерегаться нарушений, они унаследовали отцовское и не слушаются тех, кто указывает истинный путь, — таковые совершают преступление преднамеренно.


76. А также весь народ остерегается употребления крови, как той, что вытекает из зарезанного животного, так и той, что остается в мясе. Но некоторые не остерегаются: не солят мясо, чтобы из него вышла кровь, как полагается по закону. И таких много, они без знания, без понимания, никто их не увещевает, как сказано (Мишлей 29; 18): «Где нет увещевания, развратится народ».


77. И есть такие запреты, которые совершенно не исполняются частью народа, например, побои и нанесение увечья. Ибо тот, кто бьет другого нарушает два запрета (лав), как сказано (Дварим 25;3) [о судебном наказании плетьми] «Сорок плетей можно дать ему, но не более», а нарушают этот запрет многие, когда бьют своих жен. И сказали мудрецы: «Кто поднимает руку на ближнего своего, хотя и не бьет, зовется злодеем, как сказано (Шмот 2; 13): “И сказал злодею: почему ты побьешь ближнего своего?” — не сказал “побил”, но “побьешь”. И Иов сказал (Иов 31; 21): “Разве я поднимал руку на сироту?”; и сказали мудрецы: Рав Уна приказал отрубить руку тому, кто постоянно дрался, сказав (там же 38; 15): “И руку высокомерного сокруши”».


78. А также о бритье бороды сказано (Ваикра 19;27): «И не уничтожай край твоей бороды», — а преступники оставляют линию волос шириной в волосок. А в наше время точно неизвестно, где проходит край волос, и «нарушители уничтожают» волосы там, где это запрещено. Стричь волосы на висках запрещено, и ножницами тоже, если стригут близко к коже, как бритвой [полагается оставить, как минимум, волос длиной в чечевицу].


79. И есть люди, которые не остерегаются одежды, сшитой из шерсти и льна [килъаим — шаатнез], сшивают шерстяную ткань льняной ниткой или пришивают льняной воротник к шерстяной одежде.


80. «Никто ни к кому из родственников по плоти не приближайтесь» (Ваикра 18;6). Любое сближение запрещено, например, дотрагиваться до руки замужней женщины. И объяснение: «не открыть наготу» — потому что сближение может привести к кровосмешению. А ты спросишь, где написано, что Закон запрещает дотрагиваться до руки замужней женщины и тем самым ставит ограду, препятствие перед преступлением. Мы ответим тебе: вот в заповеди о назорее мы находим, что хотя запретом является лишь запрет пить вино, чтобы из-за этого не забыть Законодателя или не сбиться с пути под ветром распутства, — Закон запрещает назорею вообще все, что производится из виноградной лозы. Это и является оградой, которая должна воспрепятствовать назорею пить вино; так сказали мудрецы в Мидраше (гл. Насо 10;21).


81. «И перед слепым не ставь преграды» (там же 19; 14). Сказали мудрецы, что этим нам заповедано, что отец не должен бить своего взрослого сына, чтобы это не оказалось помехой для сына и соблазном совершить преступление своими устами и опозорить отца своего. А также этим нам заповедано не ставить никакой преграды евреям и неевреям, например, не давать вина назорею и орган, отрезанный от живого животного, нееврею. А также пусть не дает нееврею то, что тому запрещено, чтобы не привести его к падению в чем-либо, что запрещено неевреям.


82. «Не порти деревьев его, не поднимай на них топор» (Дварим 20; 19). Этим нам заповедано не рубить плодовых деревьев даже для того, чтобы строить осадную стену, если в округе достаточно деревьев неплодовых. А также этим нам заповедано не тратить деньги зря, даже грош. И сказали мудрецы, что тому, кто слишком много надрывает одежду в знак траура, полагается наказание плетьми. И тем более тому, кто в гневе бьет посуду. Этим он совершает два нарушения: портит имущество и поддается власти гнева настолько, что нарушает Закон, потому что с этого момента идет у него война со злым началом гнева, которое пытается заставить его отказаться от еврейства. Как написано (Мишлей 29;22): «Человек гневливый сеет раздор, и у вспыльчивого много преступлений». И мы уже уведомили, что мудрецы сказали: «Если ты видишь человека, который в гневе бьет посуду, пусть он будет в твоих глазах как идолопоклонник, так как в этом состоит способ злого начала: сегодня говорит: “Сделай так-то”, а завтра скажет: “Поклоняйся идолам”».


И сказали мудрецы: «Пусть человек не выливает воду из своего колодца, если она может понадобится другим». Тем более, что нам заповедано не портить свое тело и не подвергать его опасностям или самоистязанию, понапрасну губить его постом из-за сожаления и гнева или оплакивать умершего слишком много. Но тот, кто в трауре и оплакивает свои преступления, — о нем сказано (Ишая 57; 18): «Пути его видел Я, и исцелю его, и успокою его, и заплачу утешениями ему и скорбящим его». И сказано (Берешит 9;5): «Но кровь вашу и души ваши взыщу Я», и сказали мудрецы: «От вас самих, от ваших душ взыщу Я вашу кровь».


83. «Три года да будут они для вас запретными, и не ешьте их» (Ваикра 19;23). В первые три года после посадки дерева плоды его запрещены к любому использованию, это действительно и за пределами Эрец-Исраэль, а все, что запрещено к любому использованию, нельзя дарить и нееврею. Плоды виноградника запрещены к любому использованию в четвертый год, пока их не выкупят. А выкупить невозможно, до тех пор, пока плоды не достигнут такой степени созревания, что от них можно отделять десятину (маасер). А когда наступит время, когда можно отделять десятину? Когда плод созрел, подобно тому, как сказали мудрецы: «Когда плоды созреют настолько, что от них можно отделять десятину» (см. трактат Маасрот 1;2).


84. «Поэтому сыны Израилевы не едят сухожилие, которое из сустава бедра» (Берешит 32;33). Это сухожилие (нашэ) запрещено к любому использованию, ее нельзя давать и рабам-неевреям, и нельзя посылать нееврею в подарок ногу животного с этим сухожилием. И нельзя давать «нашэ» и его жир собаке и кошке, которых человек постоянно кормит.


85. «Не крадите, не лгите и не обманывайте» (Ваикра 19; 11). Сказали мудрецы: «Не крадите, даже если вы делаете это, чтобы огорчить другого, то есть человек не должен говорить, я, мол, украду эту вещь, а он пожалеет и огорчится, и будет ему обидно, и впредь постарается лучше беречь свои вещи, а потом я ее верну. А также нельзя взять чужую вещь, попользоваться и вернуть. И не воруй свое у вора, чтобы не оказаться вором».


86. «Не гадайте и не ворожите [не высчитывайте время]» (там же 19;26). Не гадайте подобно тем, кто гадает на крысах и на птицах. Выпал у него хлеб изо рта, олень перебежал дорогу, — и он говорит, это, мол, примета, удачи не будет на моем пути, и из-за этого он возвращается. А также не следует отправляться к гадателю спросить, делать что-либо или отказаться от чего-либо.


Не высчитывайте время, то есть не говорите, мол, в такой-то день стоит начинать работу, а в такой-то день не стоит отправляться в путь. И нельзя слушаться тех, кто гадает по небесам. Но следует уповать на Всевышнего, Всевышнего небес и земли. Поэтому сказано (Дварим 18; 13): «Чистосердечно верь Всевышнему». Из этого следует, что гадатели и ворожеи не обладают упованием на Всевышнего. А эти дурные поступки являются деяниями жителей земли Кнаан (Ханаан), как сказано (там же 18; 14): «Ибо народы, которым ты наследуешь, гадателей и кудесников слушают они, а тебе не то дал Всевышний».


87. «Не делайте неправды на суде» (Ваикра 19; 15). Ведь далее сказано: «Не будь снисходителен к нищему и не угождай великому: по правде суди ближнего своего», — о каком же суде говорится в начале стиха? Сказали мудрецы, что это мера и вес, и мера жидкости. Отсюда следует, что измеряющий называется судьёй, и если он обманул при обмере, то подобен тому, кто судит несправедливо и зовется нечестным и отвратительным, и проклятым, и мерзким. И это приводит к пяти вещам, ибо кто вершит несправедливость загрязняет (метаме) страну и хулит Имя, и лишает Присутствия Всевышнего, из-за него гибнут люди от меча, приводит народ к изгнанию. И также сказано далее (Ваикра 19;35): «Не делайте неправды в суде, в измерении, в весе и в мере месура. Весы верные, камни справедливые, эйфа верная и ин верный да будут у вас. Я Всевышний, Который вывел вас из земли Египетской». «В измерении» — это мера площади, «в весе» — само собой понятно, «в мере месура» — это мера жидкости и сыпучих тел, «камни справедливые» — это гири, «эйфа» — это мера сыпучих тел, «ин» — это мера жидкости. «Я Всевышний, Который вывел вас из земли Египетской» — различил Я в Египте между первенцем и непер-венцем, и Я верен обещанию заплатить тому, кто окунает свои гири в соль, чтобы обманывать людей, которые и не подозревают обмана.


88. «Не будь притеснителем его» (Шмот 22;24). Этим нам заповедано не притеснять должника, а заимодавцу нельзя проходить близко от должника, если знает, что тому нечем заплатить. Потому что он не должен задевать должника и ослаблять его дух. И сказали мудрецы, что, проходя близко от должника, заимодавец как бы подвергает его двум наказаниям (Теилим 66; 12): «Ты посадил человека на голову нашу, прошли мы огонь и воду». И следует облачиться ревностью и увещевать тех, кто угнетает наш народ, кто заковывает должника в кандалы, хотя и нечем ему.платить.


89. «И не записывайте [не налагайте на него] проценты» (Шмот 22;24). Предупреждение свидетелям, так как и заимодавец, и должник, и свидетели нарушают запрет. Поэтому сказано «не записывайте», во множественном числе, после того, как сказано «не будь у него заимодавцем», поскольку это предупреждение свидетелям,[которые подписывают вексель; их должно быть не меньше двух].


90. «Никакого увечья не должно быть на ней» (Ваикра 22;21). Этим нам заповедано не наносить увечья первенцу животного, даже в наше время, когда нет Храма.


91. «Не паши на быке и осле вместе» (Дварим 22; 10). Этим нам заповедано не пахать и не использовать при молотьбе связанных вместе ярмом или веревкой животных двух видов. А также не вести их вместе связанных. А то, что сказано «не паши», — такое упоминание обычных действий используется для лучшего понимания. И даже погонять их голосом нельзя. И два мула, один от лошади рожденный, а другой от ослицы, считаются двумя разными видами, и нельзя их вести вместе. И запрещено вести мула с лошадью или с ослом.


92. «И камнем не покрывайте пол в стране вашей, чтобы поклоняться на нем» (Ваикра 26; 1). Этим нам заповедано не кланяться Всевышнему на каменном полу в синагоге и в любом месте, кроме Храма.


93. «Не оскверняйтесь ими» (там же 11;43). Этим нам заповедано не есть отвратительную пищу, не есть рыбу или саранчу, пока она не умрет, а также не пить из рога, которым отворяют кровь[то есть из медицинской посуды, которой пользовались для отворения крови и т.п.]. И тот, кто не идет вовремя по естественной надобности преступает запрет «не оскверняйтесь».


94. «Не оскверняй дочери своей, предавая ее разврату, чтобы земля не извратилась и не наполнилась земля развратом» (там же 19;29). Объяснили мудрецы, что это предупреждение не отдавать незамужнюю дочь мужчине не для женитьбы, и тогда не извратится земля, ибо если ты станешь так поступать, земля наполнится развратом и принесет свои плоды не в вашей стране, а в другой. И также сказано (Ирмия 3;3): «Задержаны были дожди, и не было позднего дождя; но чело развратницы было у тебя». И не разрешены наложницы без «кидушин» и без ктубы (брачного контракта); лишь царю разрешено, потому что страх перед ним владеет всеми и никто не станет распутничать с ней. Поэтому когда царь берет себе наложницу, это подобно браку. А после разрешения наложниц царю, мудрецы постановили, что невеста без благословения запрещена мужчине, как во время менструации.


95. И вот ты видишь, насколько велико наказание тому, кто берет себе незамужнюю женщину для распутства, так как об этом сказано (Ваикра 19;29): «И не извратится земля, и не наполнится земля развратом». И тот, кто распутничал с незамужней женщиной единожды наказывается плетьми по постановлению мудрецов. В великую западню попадаются те, кто распутничает с незамужней женщиной, так как она стыдится окунуться в реку или в микву, чтобы очиститься от нечистоты менструации, чтобы обществу не открылось ее распутство, — поэтому такая женщина остается в нечистоте менструации, «нечистота ее на подоле ее, она не думает о последствиях».


Еще сказали мудрецы, что заповедь «не оскверняй дочери своей развратом» есть также предупреждение не выдавать свою дочь за старика.


96. «Не ешьте никакой падали» (Дварим 14;21). Сказали мудрецы, что любое животное, зарезанное не по правилам «шхиты», считается падалью. И увещевающим уготована милая доля за то, что они предупреждают людей быть осторожными и внимательными и в точности исполнять правила «шхиты». Следует выбирать такого резника, который боится нарушить эти правила, поскольку большинство евреев полагается на него в заповеди о «шхите» и последующей проверке мяса. И хотя мудрецы сказали, что большинство резников — знатоки своего дела, в некоторых местах попадаются и незнающие и не очень умные люди. И мы видели, что сердца многих далеки от страха перед преступлением, а тот, кто греха не боится, не поймет, насколько следует быть точным в проверке ножа, потому что при этом следует быть очень сосредоточенным. Взгляни, вот человек проверяет нож дважды и трижды, а небольшую зазубрину не замечает и лишь потом обнаруживает, потому что сосредоточился. Вот насколько чувство осязания зависит от намерения сердца сосредоточиться! Кроме того, человек, не обладающий страхом пред Всевышним, недобросовестно относится к проверке горла и пищевода и к остальным тонкостям и деталям, как это ясно тому, кто знает правила «шхиты».


97. «И взятку не бери» (Шмот 23;8). И даже для того, чтобы оправдать правого и обвинить виноватого, и хотя оба тяжущихся согласились вместе заплатить судье. Так сказали мудрецы: «Недействительны приговоры того, кто берет мзду за то, чтобы судить. Но можно оплатить ущерб, который он понесет, оставив свою работу [ради суда], если этот ущерб заметен и ограничен, и известен людям. Но и это при условии, что ни один из тяжущихся не заплатит за ущерб больше другого».


98. Сказали мудрецы: «Не бери мзды даже словами», то есть если один из тяжущихся скажет судье что-либо лестное, — пусть судья отойдет от этого дела. И если один из тяжущихся, придя на суд, принес судье подарок, судье не следует брать его. А если принесли подарок до суда и судья принял подношение, — он не годится в судьи.


99. В праздник «никакой работы не должно делать; только то, что служит пищей всем душам» (Шмот 12;'16). Сказали мудрецы, что поскольку в праздник разрешено выносить предметы из дома на улицу, значит, разрешено выносить и не для еды, но лишь при условии, что это для нужд того же дня. Подобно тому, что разрешено в праздник выносить свиток Торы на улицу для того, чтобы читать его в тот же день. Но нельзя выносить для нужд будней. Только для нужд праздника; и многие совершают преступление, вынося ключ от ларя на улицу в праздничный день, хотя в нем и нет ничего такого, что можно съесть в праздник.


100. «Да не наденет мужчина одежды женской» (Дварим 22;5). Это также предупреждение не сбривать волосы подмышкой и в паху.


101. «Не наведи крови на дом свой» (там же 22;8). Это предупреждение не заводить в доме злую собаку и не ставить сломанную лестницу в доме.


102. «Не работай на первородном быке твоем и не стриги первородного из мелкого скота твоего» (там же 15; 19). Заповедь о первенце действительна как в Эрец-Исраэль так и за ее пределами. А если первенец затерялся в сотне или тысяче других животных, — все они запрещены к любому использованию.


103. «Не делайте подобного для Всевышнего» (Дварим 12;4). Это предупреждение не стирать Имя.


104. «И по законами их не поступайте» (Ваикра 18;3). Этим нам заповедано удалиться от всех поступков эморей-цев (даркей а-эмори), то есть не принимать на веру никакие талисманы, наговоры, снадобья и зелья, которые не от врачей, специалистов в медицине.


105. «Ни хлеба, ни сушеных зерен, ни свежих колосьев не ешьте до того самого дня» (там же 23; 14). Хлеб нового урожая запрещено употреблять до второго дня холь-а-моэд Песах [до второго дня пасхальной недели] в Эрец-Исраэль и за ее пределами.


106. Мы написали о многом, исходя из того, что часто люди ошибаются по незнанию, так как этого не слышали их уши. А кое о чем им известно, что запрещено, но неизвестно насколько строг запрет. И мы говорили об этом, чтобы люди не заблуждались в будущем. Да услышит мудрый и добавит разума, чтобы предостерегать народ о подобном, что случается с ним. А разумеющие напомнят и будут сиять, подобно свету небес.
Врата раскаяния 19. Серьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 6
107. Смерть от Всевышнего. Разница между смертью и «карэт» в том, что смертный приговор распространяется лишь на преступника, но не на его детей. А наказание «карэт» означает, что уничтожаются и преступник, и его потомство. Но, сказали мудрецы, в определенном смысле смерть от Всевышнего серьезнее «карэт», потому что если кто наказан смертью, то смерть проникает в дом его, и его стада тоже гибнут. Корова его пасется в поле и гибнет. Курица роется в мусоре и гибнет. И смерть, можно сказать, приклеивается к преступнику, пока окончательно не покончит с ним.


108. <…>


109. Некоторые из тех, кто наказывается смертью упоминаются в Мишне (Хала 1;9): тот, кто ест «тевель», то есть зерно, от которого не отделена доля коэну и левиту, и бедным [трума и маасер]. Эта заповедь действительна в Эрец-Исраэль. А также коэн, который был нечист и съел чистую долю коэнов [трума теора]. А также тот, кто не принадлежит к коэнам, но съел долю коэнов.


110. И есть среди них такие, о которых мудрецы разъяснили в Талмуде и Мидраше. О большинстве подобных можно узнать прямо из Торы; например: «Вдову и сироту не обижайте, если обидишь <…> и рассержусь Я». И сказали мудрецы: «Тот, кто вопиет, и тот, кто не вопиет», то есть обижающий вдову и сироту будет наказан, независимо от того, кричал обиженный или молчал, но более скорое наказание следует, когда обиженные взывают к Пресвятому, благословен Он».


111. И кто отнимает у бедного, — как сказано (Мишлей 22;22-23): «Не обирай бедного, потому что он беден, и не притесняй нищего у ворот, ибо Всевышний вступится в дело их и отберет душу у обобравших их». Мы уже разъяснили это в «Степени третьей», а мудрецы сказали, что отнимающий у кого-либо, как бы душу свою отдает взамен, как сказано (там же 1; 19): «Таковы пути всякого, кто алчет награбленного: оно отнимает жизнь у завладевшего им». Когда некто отнимает у кого-либо сумму меньше мелкой монетки, он тем самым лишает человека заработанного за день. А это подобно убийству, пролитию крови, даже если грабитель отобрал сумму меньше мелкой монетки.


112. И клеветник, — как сказано (Бамидбар 14;37): «Эти люди, распустившие худую молву о земле, умерли от мора пред Всевышним». Сказали мудрецы: «Кто клевещет на страну, наказывается смертью, а тем более тот, кто клевещет на еврея, который обязан исполнять заповеди». И сказано (Дварим 22; 19): «И наложат на него взыскание в сто монет и отдадут их отцу девицы, за то, что тот [клеветник] распустил худую молву о ней». Не сказано даже, что клеветник желал смерти девушки и старался привести дело к тому, чтобы ее казнили из-за лжесвидетелей, которых он представил, чтобы доказать ее измену. Но упомянуто о клевете как о преступлении, которое тяжелее попытки уничтожить человека, ибо стыд горше смерти. А также сказали мудрецы: «Он приговорен Законом к наказанию плетьми и денежному взысканию за клевету, а не за то, что хотел умертвить ее». И сказали мудрецы, что тому, кто клеветой губит доброе имя семьи, нет искупления вовеки. Потому что для этого недостаточно прощения живущих, — опозорены также потомки, которые будут рождены на свет. И мы еще добавим разъяснение в главе, которая объясняет строгость преступления «четырех групп».


113. И тот, кто играет с детьми, и тот, кто прелюбодействует рукой или ногой, карается смертью. И сказали мудрецы, что наказание за это такое же, как и людям поколения потопа, которые уничтожали свое семя. А также тот, кто поступает подобно Эру и Онану, то есть молотит внутри и веет снаружи, чтобы уничтожить семя, карается смертью. Как сказано (Берешит 38; 10): «И было зло пред очами Всевышнего то, что он сделал, и Он умертвил и его». И сказано о тех, кто зря испускает семя (Ишая 57;5): «Разгорячающиеся под каждым деревом зеленеющим закалывают детей».


114. И ученый, который ведет себя нескромно, карается смертью, потому что он удаляет любовь людей от Торы. И сказали мудрецы, что об этом сказано (Мишлей 8;36): «Все ненавидящие Меня любят смерть». Это значит: они приводят к тому, чтобы люди возненавидели Тору. И сказали мудрецы: «О человеке, изучающем Тору, вежливом в обращении, порядочном и честном в делах, люди говорят: “Счастливы его отец и мать, которые научили его Торе, а несчастны те, кто не изучал Тору. Такой-то изучал Тору, — вы видели насколько красиво его поведение и насколько правильны поступки его. О нем сказано (Ишая 49;3): “И сказал мне: ты раб мой Йсраэль, в котором прославлюсь”. А о человеке, изучающем Тору, но грубым в обращении с людьми, непорядочном и нечестным в делах, — что люди говорят о таком? Горе ему, учившему Тору, горе учителю его и отцу его, которые научили его Торе. Такой-то изучал Тору, — видели вы насколько грубы и уродливы его поступки, насколько дурно поведение его? О нем сказано (Иехезкель 36;20): “И оскверняли Имя святое Мое, ибо говорили о них: Народ Всевышнего они, и из земли Его они вышли!””


115. Сказали мудрецы: “Тот, в чьем городе есть бейт-мидраш, а он не бывает там, наказуем”.


116. Тот, кто говорит против ешивы своего учителя карается смертью.


117. И тот, кто дает алахические указания в присутствии своего учителя, карается смертью. И сказали мудрецы, что Надав и Авиу погибли, когда внесли огонь, но не из-за преступления приношения: они собирались исполнить заповедь Всевышнего, — они сказали себе: “Написано в Торе (Ваикра 1;7):И возложат сыны Аарона, коэна, огонь на жертвенник”. Хотя огонь и спускается с неба, остается заповедь принести обычный огонь. А наказание им было потому, что они дали алахическое указание при Моше Рабейну.


118. И сказали мудрецы: “Чума приходит в мир из-за преступлений, за которые по Закону полагается смертная казнь, но преступников невозможно судить, и из-за плодов седьмого года”. И еще сказали: “В четыре периода времени чума усиливается: в четвертый год [семилетнего цикла], в седьмой год, на исходе седьмого года и на исходе праздника Суккот в каждом году. В четвертый год из-за десятины бедным [которую не дали] в третий год; в седьмой — из-за десятины бедным в шестой год. На исходе седьмого года — из-за плодов седьмого года. И на исходе праздника в каждом году из-за того, что отняли [то есть не дали] дары бедным” (Авот 5;8). Отсюда, как мы видим, следует, что за то, что не дают дары бедным, полагается смерть [от Всевышнего]. Узнай же и уразумей о тяжести великой вины того, кто обещает дать милостыню и не исполняет обет. А также тот, подобен вышеупомянутым, кто сжимает руку, жадничает, не помогает бедному брату своему и не обращает внимания на свою родню, собственную плоть и кровь. Потому что он обязался дать, а не давая, как бы отнимает.
Врата раскаяния 20. Серьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 7
119. Ступень наказания «карэт». За те преднамеренные преступления, за которые полагается «карэт», если человек совершил их неумышленно, полагается принести искупительную жертву «хатат». И сказали мудрецы, что полагается принести искупительную жертву «хатат» лишь в том случае, когда совершено преступление, в котором за намеренное действие полагается «карэт». Наказание «карэт» означает, что уничтожается и сам преступник, и его потомство, как сказано (Ваикра 20;20): «Наказание свое понесут они, бездетными умрут они». Наказание «карэт» заключает в себе две части.


120. Первая часть состоит в том, что преступники уничтожаются в этом мире: совершивший кровосмешение со своей сестрой и сестрой своего отца, и сестрой своей матери, и сестрой своей жены, и женой своего брата после того, как брат с ней развелся или в случае смерти ее мужа, а также тот, кто совершает акт кровосмешения с женой брата своего отца и женой брата своей матери. И тот, кто поест жир (хелев) и крови, и тот, кто ест хамец в Песах, и тот, кто работает в Иом-Кипур, и тот, кто не принес жертву Песах, и тот, кто вступает в отношения с женщиной во время ее менструаций и даже после того, если она не очистилась.


121. А вторая часть состоит в том, что уничтожается в этом мире и в грядущем тот, кто поклоняется идолам, и тот, кто совершает преступления публично, и тот, кто позорит Тору, например, позорит изучающих Тору и любящих Всевышнего; а также тот, кто нарушает заповедь обрезания. Мы разъясним этот вопрос подробнее в «Степени одиннадцатой».


122. Если тот, кому полагается наказание «карэт», имеет ранее заслуженные заслуги, то эта прежняя награда продлевает жизнь двум или трем поколениям его потомков. Смерть преступников откладывается для того, чтобы воздать за заслуги в этом мире, но таким образом они [преступники] теряют мир грядущий, как сказано (Дварим 7; 10): «И воздающий ненавидящим Его в лице их, уничтожая их; не замедлит Он: ненавидящему Его, лично ему, воздаст Он». И эго разъяснено в словах Давида (Теилим 92;7): «Человек невежественный не знает, и глупец не понимает этого, когда злодеи благоденствуют» и так далее. И так сказал Асаф (там же 73;3): «Ибо позавидовал я беспутным, увидев благоденствие нечестивых» и так далее «уразумею конец их». То есть месть злодеям в конце, как сказано (Мишлей 24;20): «Ибо нет будущности злому — светильник нечестивых угаснет».


123. И сказали мудрецы: «Сказал рабби Йошияу: “Из-за трех вещей Всевышний долготерпелив к злодеям в этом мире — может быть они раскаются или совершили добрые дела, исполнили заповеди, за которые Всевышний воздаёт им в этом мире. Или у них родятся праведные дети. Ведь мы находим, что когда Всевышний был терпелив по отношению к Ахазу, у того родился [сын] Хизкия, а также у Амона родился Йошияу, а также у Шимъи родился Мордехай”».


124. В общем смысле «карэт» означает, что дни человека укоротятся, как сказано (Мишлей 10;27): «Лета нечестивых сократятся». И в вопросе сокращения лет обнаруживается разница между смертью и «карэт». Ибо «карэт» означает смерть человека до возраста пятидесяти лет, а смерть — до шестидесяти, подобно «умершим в пустыне» [во время исхода из Египта]. Это означает, что если человек, которому суждено было жить семьдесят или восемьдесят лет, совершил преступление, наказуемое смертью, — проживет он лишь до шестидесятилетнего возраста. Но бывают праведники, продолжительность жизни которых изначально меньше шестидесяти лет. Как сказали мудрецы, смерть в пятьдесят два года — так умер Шмуэль а-Рамати. И сказано (Бамидбар 4; 18): «Не изведите колена семейств Кеати из среды левитов», и из этого мудрецы вывели, что «карэт» [уничтожение] до пятидесяти лет. Объяснение этого стиха таково: да не будете вы причиной тому, чтобы семейств колена Кеати недоставало в службе левитов. Потому что, если вы не будете оберегать их и не позволять, чтобы они входили, когда священную утварь Храма вкладывают в футляры, — они будут уничтожены [их будет недоставать] в службе левитов, и они умрут раньше пятидесяти лет, как сказано (там же 8;25): «С пятидесятилетнего возраста вернется он от несения службы».


125. И есть среди осужденных на «карэт» такие, кто приводит свое потомство к злому падению и уродству, и это кроме того, что потомство в будущем будет уничтожено. Это такие, кто вступает в отношения с женщиной во время ее менструаций или после, если она не очистилась. Потомство такое называется потомством, творящим зло. Так как знак наглости будет на лбу его на всю жизнь. Как сказали мудрецы, наглый — он сын женщины «нида». И преступления сына засчитываются отцу, потому что он привел сына к тому, что тот стал преступником еще в материнском чреве. Горе и зло преступнику, что навредил самому себе, и уничтожится он, и уничтожится его душа и душа его жены и все его ничтожное потомство.


И женщина пребывает в нечистоте «нида» — даже если нет кровотечения и она отсчитала семь чистых дней — пока не окунулась в источник водный или в реку, родник, в котором сорок сеа воды, соответственно гематрии слов (Ишая 8;6): «Текущие тихо [“леат”: ламед-алеф-тет]»; [примерно 750 литров].
Врата раскаяния 21. Серьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 8
126. Четыре казни, назначенные судом, — побитие камнями, сожжение, отсечение головы и удушение. И побитие камнями более суровое, чем сожжение, а сожжение более суровое, чем отсечение головы, а отсечение головы более суровое, чем удушение. Преступления, караемые побитием камнями: кровосмесительный акт с женой отца и невесткой; и совокупление с мужчиной; этому наказанию подвергаются и тот, кто вещает от имени мертвых, и прорицатели (бааль ов, идони), и нарушающий субботу, и проклинающий своих отца и мать, и позорящий чужую невесту, и совращающий к идолопоклонству, и колдун, и непокорный, восставший сын. А самые тяжкие преступления совершают те, кто проклинает Имя и поклоняется идолам.


127. Сожжением карается кровосмесительный акт с женщиной и ее дочерью, и с дочерью жены, и с дочерью ее сына, и с дочерью ее дочери, и с матерью жены, и с матерью тещи, и с матерью тестя.


128. Отсечению головы подвергаются убийца и жители города, совращенного в идолопоклонство.


129. Удушению подвергается тот, кто ранил отца, и тот, кто похитил еврея, и непокорный Синедриону старец, и лжепророк, и прорицающий от имени идолов, и прелюбодей.


130. Сказали мудрецы: «Со дня разрушения Храма отменены четыре казни. Но наказания не отменяются. Кому полагается быть побитым камнями, — тот упадет с крыши или его задерет зверь. А кому полагается сожжение — сгорит при пожаре или умрет от укуса змеи. Кому полагается отсечение головы, тот подвергнется нападению разбойников. А тот, кому полагается удушение, или утонет в реке, или умрет от дифтерита.


131. А тот, кто прелюбодействует с нееврейкой, двояко подобен преступнику, осужденному на смертную казнь, так как мудрецы сказали, что [во-первых] прелюбодействующего с нееврейкой убивают канаим-ревнители. Подобно тому, что написано (Бамидбар 25;8). И в этом смысле это преступление тяжелее, чем все преступления, караемые смертной казнью, когда преступников невозможно казнить без свидетелей и предупреждения, а лишь по приговору Синедриона. А тут не так [его убивают на месте, без судебного приговора].


132. Кроме того, вышеупомянутый преступник бесчестит святыню Всевышнего, так как полюбил дочь человека, поклоняющегося идолам, и прелюбодействовал с нею. И те чужие дети, которых он породит, будут ему ловушкой и западней, и напоминанием о преступлении; и отец понесет вину за преступление сына. А прелюбодей предает Всевышнего, так как породил чужих детей».


133. И еще: небеса открывают его преступление, и земля восстает против него, и преступление способствует его падению, а конец его будет таков: он будет повешен и тем уподобится наказуемым смертной казнью, [хотя она и отменена] после разрушения Храма, потому что Всевышний приговорит такого преступника к смерти, — иной, чем смерть других людей. И так сказали мудрецы: «Кто прелюбодействует с нееврейкой, будет повешен, как сказано (Теилим 68;22): “Но Всевышний разобьет голову врагов Своих, темя волосатое, ходящего в грехах своих”, — то есть разобьет темя волосатое, так как преступник будет повешен за волосы. И сказано (Малахи 2; 12): “Истребит Всевышний из шатров Яакова человека, который сделает это, и не будет из его потомства способного и ответчика”». И объяснили мудрецы: «Способного среди мудрецов и отвечающего среди учеников».


134. И сказали мудрецы: «Меч нисходит на мир из-за промедления в суде и несправедливого суда, и из-за тех, кто дает неверные галахические указания. Дикие звери нисходят на мир из-за ложной клятвы и хуления Имени».


135. А заповедь о субботе среди тех вещей, о которых наставляющие и предостерегающие народ должны предупреждать, чтобы не было «пролома в ограде» вокруг Закона. Это о главных работах, которые запрещены в субботу, и о том, что выводится из них. Многое из этого неизвестно многим, и никто не говорит и не провозглашает.

    Врата раскаяния 22. Cерьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 9

    136. Тяжесть преступлений, которые не следует совершать даже под страхом смерти. Сказали мудрецы, что все преступления, указанные в Законе, о которых человеку говорят «Преступи и не будешь убит», — пусть лучше преступит и не будет убит, как сказано (Ваикра 18;5): «Исполняя которые, человек будет жив ими»; будет жить ими, а не умирать из-за них, кроме случаев идолопоклонства, кровосмешения и кровопролития. То есть если человеку скажут об одном из этих трех: «Преступи и не будешь убит», — пусть лучше будет убит, но не преступит, даже если предложат совершить преступление скрытно. И если сказали нарушить одну из заповедей Закона публично, — пусть предпочтет быть убитым, но не нарушить, как сказано (Ваикра 22;32): «Дабы Я был освящен среди сынов Израиля».

    137. За эти три вышеупомянутые преступления, и даже менее тяжкие их аспекты, наказания суровее, чем за многие серьезные преступления. И мудрецы назвали менее тяжкие аспекты этих преступлений «пылью преступлений». И сказали, что можно лечиться от смертельной болезни любым средством, кроме дерева-идола (ашера). То есть если человеку скажут: «Возьми листья дерева-идола и вылечись ими», — пусть лучше умрет, но не будет ими лечиться. И хотя тот, кто пользуется деревом-идолом [для лечения] не поклоняется идолам, но поскольку использование мы называем «пыль идолопоклонства», — пусть лучше умрет, но не лечится, чтобы не поддерживать тех, кто поклоняется дереву, которые могут изобразить дело так, что дерево-идол лечит.

    138. И еще о кровосмешении. Например, если некто возжелал замужнюю женщину, и ему сказали, что не вылечится, пока она не предстанет перед ним обнаженной или заговорит с ним, — пусть лучше умрет, но не разрушит ограду запрета на замужнюю женщину. Из этого ты можешь понять, насколько суров запрет дотрагиваться до руки замужней женщины.

    139. И вот «пыль убийства» — публично позорить человека, пока он не побледнеет. Лицо бледнеет, и румянец сбегает с лица, — это похоже на убийство, так сказали мудрецы. И также — страдание от позора горше смерти. Поэтому сказали мудрецы: «Пусть лучше человек прыгнет в огненную печь, но не опозорит другого публично». И не сказали так о прочих серьезных преступлениях, а уподобили «пыль убийства» убийству и сказали: «Пусть будет убит, но не убьет», и подобно этому сказали: «Пусть бросится в огненную печь, но не опозорит другого публично». И вывели это из сказанного о Тамар, как сказано (Берешит 38;25): «Ее вывели, а она послала к свекру сказать» и так далее. Вот — хотя ее вывели на сожжение, она не сказала, что понесла от Иеуды, чтобы не опозорить его.

    140. И еще сказали: «Те, кто опускается в Гееном, поднимутся, кроме трех [категорий], которые опускаются и не поднимаются. Это те, кто публично позорит другого, кто обзывает другого обидным прозвищем и кто прелюбодействует». И вот — те, кто публично позорит другого и кто обзывает другого обидным прозвищем (потому что оно тоже позорит), уподоблены прелюбодею, чье преступление является одним из таких, о которых сказано «пусть лучше будет убит, но не преступит».

    141. И еще сказали: «Нет доли в будущем мире тому, кто позорит другого публично». А об убийце не сказали, что у него нет доли в будущем мире, потому что публично позорящий другого не осознает величину своего преступления и душа его не горюет о преступлении. Поэтому он далек от раскаяния.

    142. Сказали мудрецы о заповеди о субботе, что исполнение этой заповеди равнозначно исполнению всех заповедей. И сказали мудрецы, что поклоняющийся идолам или публично нарушающий субботу отрицает весь Закон, и если он [по правилам «шхиты»] зарежет животное, то оно считается падалью, а если он дотронется до вина, — вино запрещено к любому употреблению.

  Врата раскаяния 23. Cерьезность предостережений и заповедей и как различаются наказания. Степень 10
Преступления, за совершение которых преступник лишается доли в будущем мире


143. Все творения созданы ради славы Всевышнего, как сказано (Ишая 43;7): «Каждого, названного Именем Моим, и во славу Мою сотворил Я его, создал Я его и сделал Я его». Поэтому разуму ясно, что хулящий Имя и позорящий Его слово, не имеет надежды [в будущем мире]. Мало того, что он не исполнил того, что требуется от него со времени его появления на свет, — почитать Всевышнего и славить Его. Он еще посмел совершить противное — посмел хулить Его святое Имя. И так написано (Бамидбар 15;30): «Тот же, кто сделает что рукою дерзкой,<…> Всевышнего он хулит, и да истребится душа та из среды народа своего. Ибо слово Всевышнего он презрел и заповедь Его нарушил; истребится непременно душа та; преступление ее на ней». Ибо смерть не искупит преступление, и нет преступнику доли в будущем мире. Поэтому здесь сказано «преступление ее на ней», а это не сказано о прочих преступлениях, которые наказываются наказанием «карэт». «Кто сделает что рукою дерзкой» — это, например, тот, кто публично совершает известные всем людям преступления. А так же тот, кто сбрасывает с себя ярмо повиновения Всевышнему; даже если делает это скрытно, он также поступает дерзко. Что же значит «сбрасывать ярмо повиновения»? «Ярмо повиновения сбрасывает» тот, кто изменяет тем, что ест падаль или жир(хелев) и кровь, или нарушает праздник. И поскольку он снял с себя ярмо повиновения в одном запрете, даже если не нарушает остальные заповеди, — он восстал против Всевышнего. И праведники иногда попадают в западню одного преступления, но лишь случайно: когда злое начало пересиливает. Но душа праведника горюет, и он впредь еще больше остерегается. Но кто решает скинуть с себя ярмо повиновения, нарушая какой-либо запрет, он делает это всегда, когда ему заблагорассудится. Такой называется «изменивший в одном». Мы прежде объяснили это в первом разделе этой книги.


И сказали мудрецы, что пастухов не поднимают из ямы и не опускают в яму. «Пастухи» — значит, люди, которые пасут свой скот на чужих пастбищах и снимают с себя ярмо повиновения в-запрете на присвоение чужого имущества. Их состояние подобно состоянию «изменивших в одном», например, поеданием падали или совершением любого из остальных преступлений ради собственной выгоды. А вероотступников опускают в яму. И тот, кто изменил еврейству тем, что нарочно ест падаль, включен в число вероотступников. «Нарочно» — значит, он совершил преступление не из желания соблазнительной еды. Даже если перед ним лежит вкусное кошерное мясо, — все равно предпочтет падаль, потому что он восстал и не принимает на себя обязанности соблюдать установленные законы.


144. Вот мы объяснили, что значит «И душа, которая будет поступать дерзко». А теперь объясним, что значит «Ибо опозорил слово Всевышнего». Сказали мудрецы: «Опозорил слово Всевышнего и заповеди Его нарушил», — это тот, кто говорит, что Тора не дана Всевышним, и тот, кто дерзко отрицает значение Торы, и тот, кто позорит ученых, и тот, кто пренебрегает праздниками; он и Тору изучал, и добрые дела совершал, — но нет такому доли в будущем мире.


145. Дерзок по отношению к Торе тот, кто нагло утверждает о Торе такие вещи, каких на самом деле нет, и говорит, что напрасно, мол, те или иные строки записаны в Торе и напрасно о том или ином поведано в Торе. Из-за своей гордыни и своего высокомерия такой говорит себе, что поскольку он не в состоянии уразуметь смысл, то, значит, и нет никакого сокровенного смысла. И сказано (Дварим 32;47): «Ибо это не нечто пустое для вас». И объяснили мудрецы: «Если кажется пустым, то это из-за вас [из-за вашего непонимания], это вы не знаете, как объяснить». И тот, кто оставляет хоть что-нибудь из сказанного в Торе и не признает это, — вот кто дерзок по отношению к Торе. Такой, например, спрашивает: какая нам польза от изучающих Тору? Они становятся мудрее,—так это для их пользы, и нет нам части в их награде. И вот этим он отрицает написанное в Торе (Берешит 18;26): «То Я прощу всему месту ради них».


146. Что значит «пренебрегающий праздниками»? Тот, кто работает в праздничные будни (холь а-моэд). И пренебрегаёт наказанием, потому что о запрете на работу в «холь а-моэд» не написано в Торе однозначно. Этот подобен тому, кто «изменил в одном» нарочно, преднамеренно, и нет ему доли в будущем мире, как мы уже разъяснили прежде. И сказали мудрецы, что если желающий перейти в еврейство говорит, что принимает на себя и готов исполнять все заповеди Торы, кроме одного из постановлений мудрецов, то его не принимают. И сказали мудрецы, что пренебрегающий праздниками как бы поклоняется идолам, как сказано (Шмот 34; 18): «Праздник мацот соблюдай» и (там же 34; 17): «Идолов литых не делай себе». И объяснили мудрецы: «праздник мацот соблюдай», то есть не работай во весь праздник мацот. Этим нам заповедано о работе в «холь а-моэд».А если написано «в первый день отдых и в седьмой день отдых», так это потому, что имеются многие виды работ, которые дозволены в «холь а-моэд», как это объясняется в трактате «Моэд Катан».


147. А то, что сказали мудрецы: «Кто позорит ученых, позорит слово Всевышнего, и нет ему доли в будущем мире», — в этом рациональное зерно и понятная основа. И мы предлагаем ясное и разумное объяснение. Сказал Шломо (Мишлей 3;35): «Мудрые наследуют почет, а глупых превозносит презрение». «Презрение» — значит, презренный человек. Только презренный негодяй превозносит глупцов, уважает и хвалит их. Ибо огромная польза содержится в почете мудрецов и праведных. А в почете глупцов и преступников много ужасного вреда. Потому что когда превозносят мудрецов и ставят их выше всех, то их слушаются, и весь народ следует за ними, слушает их советы и старается поступать, как они. А видя почет, оказываемый мудрецам, люди стараются заслужить такой же почет, и от этого знания умножаются. И сказали мудрецы: «Пусть человек всегда занимается изучением Закона, даже и не ради самого изучения, потому что благодаря этому он придет к изучению во имя самого изучения». А также — многие из тех, чье сознание дремлет, очнутся от сна, увидев славу почета Торы, и осознают ее достоинство, и появится в их сердцах стремление к ней, и изучение Торы станет изучением во Имя Всевышнего, дабы служить Ему с чистым сердцем.
Врата раскаяния 24. Освящать Имя каждым словом
Вот они, эти веские доводы, крепкие, как литое зеркало! И есть еще одно важное объяснение, превосходящее все остальные; мы намекнули на него в начале этой главы, говоря о вышеупомянутых негодных группах людей. Известно, что один из аспектов освящения Имени Всевышнего состоит в том, чтобы освящать Имя каждым словом, исходящим из уст, и каждым намеком, и каждым движением глаз, и каждым звуком своих уст, и каждым движением руки, ибо основой души человека и желанным украшением ее, наилучшим и важнейшим, пользой и славой души является служение Всевышнему и страх пред Ним, и исполнение Его Закона, потому что именно в этом заключается весь смысл человека. И в этом прославление Всевышнего. А те, кто позорит ученых и отвергает страх пред Всевышним, — отменяют такое понимание и своим поведением призывают к противоположному. И как бы говорят, что служение не является делом наиважнейшим и что корень вещей состоит не в служении Всевышнему, — такие хулят и позорят Закон, поэтому они пропадут из общества и уничтожатся за то, что говорят, будто служат Всевышнему, не изучая Закон. Известно, что служение может существовать лишь благодаря тем, кто изучает Закон; они раздумывают о нем днем и ночью, и укажут верное знание и «разумеют времена», как должен вести себя еврейский народ. Они поддерживают Закон среди евреев, чтобы он не был забыт потомками, и там, где нет изучающих Закон, много ловушек для человека, промахов и ошибок, и нет праведного среди людей. Поэтому те, кто служит Всевышнему, почитают ученых во славу Всевышнего, дабы провозгласить, что лишь служение Ему — основа естества. Ясно, что Всевышний создал все во славу Себе, значит, человек обязан обратить внимание на то, чтобы всегда и в любое время почитать Всевышнего и прославлять всеми своими словами и деяниями. И превозносить Его, и благодарить Его, и постоянно благословлять Его, как сказано (Теилим 34;2): «Благословлять буду Всевышнего во всякое время; хвала Ему непрестанно на устах моих». И находясь среди толпы народа и говоря со своими друзьями, следует разумно и тщательно следить за каждым своим словом, дабы прославлять Всевышнего своими словами, прославлять служение Ему, хвалить страх пред Ним и тех, кто служит Ему и страшится Его. За мысли эти и слова удостоится человек достоинства великого до небес, без труда и особых усилий, потому что для этого создан был человек. И сказано (Мишлей 27;21): «Плавильня для серебра, и горнило для золота, и человек по мере славы своей», то есть достоинства человека можно узнать по тому, что он хвалит: если он хвалит добрые дела и мудрецов, и праведных, — знай же и разумей, что в нем много доброго, и в нем находится корень праведности. Ибо невозможно лишь хвалить доброе и праведных всеми своими словами и порицать преступления и позорить грешников, без того, чтобы и самому не презирать их, избирая добро. Возможно, у человека есть скрытые преступления, но он — из любящих праведность, и есть в нем корень праведности, который он может выбрать, и он из тех людей, кто почитает Всевышнего. А тот, кто хвалит гнусные дела или прославляет злодеев, — есть законченный злодей, хулящий служение Всевышнему.


149. Еще сказал Шломо (Мишлей 25;26): «Загрязненный родник и испорченный источник — праведный, падающий перед нечестивым. Есть много меду нехорошо, а исследование славы [праведников] — слава». Ибо когда человек мутит родник ногами, вода в нем загрязняется. Но потом вода успокаивается и становится чистой, как прежде. Таков же и праведник, падающий перед злодеем: достоинство его не уменьшается и не унижается. Он замутнен временно, — семь раз упадет праведник, но каждый раз встанет и вернется к своему почету и своей славе. Есть много меду нехорошо, но много исследовать почет праведников, — почетно для исследующего, ибо слово «праведник» упоминается и в предыдущем стихе. А слово «много» относится к словам «исследовать славу». А негативные стороны почитания злодеев множественны и известны. Потому что оказание почета им есть хуление Закона и служения, а это преступление губит душу и плоть человека.


150. А во-вторых, так как многие следуют им и поступают, как они.


151. А в-третьих, те, кто идет с ними, хотя и не поступают, как они, но наказание получают такое же, как мы уже упомянули.


152. И в-четвертых, они роняют честь людей истины и отменяют служение Всевышнему. И будет успех почета праведников, когда унизится честь злодеев, как написано (Мишлей 14; 11): «Дом нечестивых рухнет, а шатер праведников процветет». И сказано (там же 11; 11): «Благословением праведных возвышается город, а устами нечестивых разрушается».


153. Еще сказали мудрецы, что в написанном «слово Всевышнего опозорил» содержится то, что не следует произносить слова Торы в нечистых, неопрятных местах. А также [речь идет о том], кто имеет возможность изучать Закон, но не изучает. И о том, кто читает книги вероотступников. А в написанном «и заповедь Его нарушил» также [имеется в виду] нарушивший заповедь об обрезании.
Врата раскаяния 25. Провидение над Землей Израиля
Провидение над Землей Израиля


«В то время (поколение Разделения — дор апалага) взял каждый покровитель одну из земель и один из народов, а Всевышний взял себе из земли — Иерусалим, а из людей — Израиль. Как сказано (Дварим 32): “Когдак давал Всевышний удел нациям, когда разделял сынов человеческих, установил границы народов по числу сынов Израиля” (Шаарей Ора, 5).


Подобно различию между провидением над Израилем и провидением над остальными народами мира, провидение над Землей Израиля также отличается:


“Ибо земля, в которую вступаешь ты, чтоб овладеть ею, не как земля Египетская она, из которой вы вышли, где ты, посеяв семя твое, поливал с помощью ног твоих, как огород. Но земля, в которую вы переходите, чтоб унаследовать ее, это земля гор и долин, от дождя небесного пьет она воду; Земля, о которой Господь, Бог твой, печется, — очи Господа, Бога твоего, непрестанно на ней: от начала года и до конца года” (Дварим 11:10-12).


Сказанное выше в Шаарей Ора относится к открытому и явному управлению Правосудия: в соответствии с этим управлением, избрание Иерусалима и Израиля произошло вследствие грехов человечества во время поколения Разделения. Но нужно знать, что основа этого избрания — в управлении Единства, и она установлена изначально, в корнях мироздания.


Вначале поговорим об основании данного вопроса — корне понятия “земля”.


Вначале сотворил Бог


Маараль в Сефер аНецах подробно рассматривает вопрос отрицающих единство Всевышнего, и их основной тезис такой: “Невозможно, чтобы начало было одним, ведь если она одна, как придет от этого множественность в мире, и все исследователи согласны, что от одного придет только один, ибо множественность, в которой есть разделенные вещи, как придет от одного?”


В объяснении ответа на данный тезис говорит Маараль: “Мы говорим, что от Всевышнего, который Один, произошел один объект, и это начало мироздания, а после этого это начало получило еще воздействие. И есть большая разница, ибо когда начало уже существует, тогда на него воздействуется далее, а если бы произошли от Него две вещи, каждая сама по себе, было бы непонятно, как от Одного произойдут два различных объекта; но от Него произошел один объект, и это начало мироздания, а затем на это начало оказано воздействие. Таким образом, изменение и множественность существующих — они со стороны получающего”.


Множественность — со стороны получающих, а влияющий — один, и таково же и Его влияние. Однако же сотворенный объект уже в силу того, что он сотворенный, обладает недостатком и требует восполнения. Здесь корень всех отделенных объектов и множества реальностей в мироздании.


Вот что говорит Рамбан: “Всевышний сотворил все из абсолютного ничто… но все происходящее под солнцем или выше не идет от ничто, от первоначала… Но вывел из абсолютно ничто очень тонкую основу, в которой нет существенности, производящую силу, готовую к получению формы, и выйти из потенциальной в реальность. Это — первоматерия… а после нее не сотворил ничего, только созидал и делал” (Берешит 1:1).


В “очень тонкой основе” есть два аспекта: “производящая сила” и “готовность к получению формы”. Во всех созданиях мира есть две эти силы — сила составления и сила составленная, это основа всей реальности, построенной на дуальности: мужское и женское начало, Небо и Земля.


Глубинный смысл слов Рамбана заключается в следующем. Эманирующий сотворил одну составную основу (ведь сотворенный в силу своей бытности сотворенным — составной и не прост), и это очень тонкая основа. Его составленность заключается в том, что он — “производящая сила” (мужское начало, категория “неба”) и “готов получить форму” (женское начало, категория “земли”).


И подобно всему миру, создан и человек, микрокосм. “Мужчину и женщину сотворил их”. В каждом человеке присутствуют две эти категории: сила дающего и воздействующего, и сила принимающая. Таково и соотношение между душой и телом: небо и земля.


Земля


Она — категория получающего, нет у нее от себя ничего, но лишь то, что придет к ней от Неба. Но принятие зависит от ее желания и страстного стремления принять от Неба, как известно. Отсюда и ее имя — эрец, “почему она названа эрец? Потому что хотела (рацта) исполнить волю своего Господина” (Берешит Раба, 5). Это желание (рацон) — страсть, толкающая ее к бегу (рица) по направлению к Небу, изливающему благодать.


Так это с ее стороны, и так — со стороны ее Творца: “И может быть, потому суша названа эрец, что в ней получила свое завершение воля (рацон) Всевышнего и Его замысел в реальности” (р. Бехайе). Это — страстное желание воздействующего по отношению к получающему. “…Страстное желание Всевышнего — лишь к Израилю, как сказано в Песне Песней “Я — к моему другу, и ко мне — страсть его”” (Берешит Раба).


Земля, к которой направлены воля и желание Творца, называется по имени воли — аЦви (корень цви обозначает желание, волю).


Как желание Всевышнего обращено к ней, так ее желание — исполнять волю Всевышнего, производить плоды, выходя за рамки материальности:


“Что означает сказанное: ”И дам тебе землю желанную, наследие оленя (цви)? Почему земля Израиля уподоблена оленю? Сказать тебе: как у оленя кожа не держит его плоть, так земля Израиля не держит свои плоды. Другое объяснение: как олень легче других животных, так на земле Израиля легче других земель созревают плоды» (там же).


Эта воля и желание есть всеобщий потенциал, высшее воздействие следует за ней в рамки материальных сосудов, и потому вся квинтэссенция воздействия, спускающегося на землю, проходит через этот канал — через Землю Израиля.


Подобно тому, как Израиль есть цель воли в категории нефеш, так Земля Израиля — в категории места: «И возможно потому названа суша эрец, что в ней получила свое завершение воля (рацон) Всевышнего и Его замысел в реальности, как сказано (Малахи 3): “А вы будете мне землей”» (рабейну Бехайе).


«И скажут все народы, что счастливы вы, ибо будете вы землей вожделенной, сказал Господь Воинств» (Малахи 3:12).


«А земля навеки стоит» — Мидраш Танхума говорит: все праведники Израиля называются «землей», как сказано «ибо будете вы землей вожделенной» (Раши, Коэлет 1:4).


«И искупит Свою землю, свой народ» (Дварим 32:43) — что есть Его земля? Его народ» (Раши).


Поразмыслите над всем этим хорошенько.


Корень Земли Желания — Земля Жизни


Земля Израиля — место народа Израиля здесь, в нижнем мире. Ее корень — место Израиля в высших мирах, высшая Земля Жизни, цель всех чаяний в Грядущем мире.


«Не разрешено объяснять по поводу этой земли более того, но если удостоишься понять первую землю, упомянутую в первом стихе Берешит, и упомянутую в главе Бехукотай, то познаешь возвышенную и скрытую тайну, и поймешь, почему Мудрецы сказали: “Высший Храм направлен супротив Нижнего Храма”» (Рамбан, Ваикра 18:25).


Это земля, предназначенная для наследующих Высшую Землю, и каждый, кто ее удостоится, — один из наследующих землю высшей жизни.


Здесь мы можем ощутить что-то из глубокого смысла комментария Раши на первый стих Торы, которая начинается с книги Берешит, с рассказа о сотворении мира, а не с первой заповеди. Раши объясняет: это для того, чтобы ответить на претензии народов, что Израиль забрал у них Землю Израиля. В нашем контексте, корень их претензии в том, что Израиль утверждает, что именно они — наследники Высшей Земли.


От нее благодать спускается на все земли


«Ибо земля, в которую вступаешь ты, чтоб овладеть ею, не как земля Египетская она, из которой вы вышли, где ты, посеяв семя твое, поливал с помощью ног твоих, как огород. Но земля, в которую вы переходите, чтоб унаследовать ее, это земля гор и долин, от дождя небесного пьет она воду».


Реканти комментирует этот отрывок: «Эти стихи сложно толковать в их простом смысле. Ведь они пришли прославить Землю Израиля, а в простом понимании — рассказали о ней нечто негативное. И наоборот, вместо порицания земли Египта — говорят, кажется, в ее пользу. Но по каббалистическому подходу, стих можно понять в его прямом и простом смысле. Дело в том, что Земля Израиля не находится под властью других причин, но лишь под Господом. И это “дождь небесный”, намекающий на Высшие небеса. Как сказано: “Откроет тебе Господь Свои добрые хранилища, небеса”. А остальные земли пьют от ее квинтэссенции. И в этом смысл слов “поливал с помощью ног твоих”, что нет над ними надзора Всевышнего… И сказали Мудрецы (Таанит 10): “Земля Израиля пьет вначале, а весь мир пьет потом. Как сказано (Иов 5:10): “Дающий дождь на лице земли и посылающий воды на лице полей”. Все земли пьют от эссенции Земли Израиля. А в книге Зоар учили: написано “всегда очи Господа Бога твоего на ней”, это есть “праведность (цедек) будет ночевать на ней, что в ней находятся приговоры судов больше чем на всех других местах”.


Поскольку таков путь прохождения благодати, от высшего к низшему, от духовного к более материальному, выходит, что из земли Израиля, обладающей духовным уровнем, корень которой — в Высшей Земле, тянется благодать на все другие земли.


Все это — только когда Израиль населяет Землю


“И так он говорит (Йеошуа 4:13) “Около сорока тысяч передовых воинов прошли перед Господом”, и говорит (Диврей аЯими 1 22:18): “И была завоевана земля перед Господом и перед Его народом”. Разве ты можешь подумать, что Израиль завоевывают землю перед Всевышним?! Но все время, когда они на ней, как будто она завоевана, а когда они не на ней — она не завоевана (Им)” (Тосефта, Авода Зара).


Следует поразмыслить, что значит “не завоевана перед Ним”? Но смысл в том, что все время, когда Израиль не живет на Земле, Божественное присутствие не обитает на ней. И когда они изгоняются с нее, Шехина идет в изгнание вместе с ними:


“Есть два вида изгнания, изгнание ветвей, то есть душ и ангелов, и изгнание, если можно так сказать, самого корня — то есть Шехины. Дело в том, что реальность святого не занимает места, а место предназначено лишь для отделенных. Но оно (святое) находится и раскрывается в определенном месте. И место раскрытия света Шехины в исправленном состоянии — от места ее славы в мире Ацилут до земли Израиля. Но когда она в изгнании — раскрытие не происходит там, но в другом месте, где находится состояние клипот (оболочек). И не все ее света раскрываются там, но только частично, и они раскрываются внутри Иной стороны. Часть тут, часть там — в соответствии с детализацией духовных уровней.


И когда эти света в изгнании — оттуда они воздействуют на Израиль, но их воздействие весьма недостаточно из-за силы обвинений Иной стороны, окружающей их, ведь уже дано ей разрешение получать энергию и черпать от этих светов, стоящих там, только то, что полагается ей. Но ими она усиливается и усиливает свои уровни, стоящие напротив них, и влечет закупоривание самих светов, и властвует над Израилем. И после этого портятся все вещи, ведь даже света, остающиеся на своих местах, светят сокращённо, и суд усиливается в управлении вместо милости, и благодать уменьшается из-за порчи каналов. А при Избавлении Шехина возвратится на свое место, и нечистота прекратит существование, и все будет в изобилии, когда пробуждение будет исправлено, как надо” (Рамхаль, Клалей питхей хохма вадаат, 9). Об этом говорил и раби Хаим из Воложина в своей проповеди на Рош аШана: все благодать, предназначенная Израилю, когда она пребывают в изгнании, должна пройти через покровительа, стоящего над данным народом, и Шехина как бы испытывает страдания от этого.


Над остальными странами надзирают покровители


Поэтому у народов мира, унаследовавших эти страны, есть отношение к ним, как объяснялось выше по словам Рашба:


“Ибо Всевышний распределил страны по знакам зодиака, и установил их власть на земле, когда определенная звезда управляет определенным местом, и потому в разных странах у людей разные верования, этот служит определенному изображению, а тот — другому. Тот же, кто служит той звезде, что управляет данной местностью, не подобен идолопоклоннику, в том случае если он знает и признает, что в той звезде нет никакой силы и ее власть — только от Всевышнего, имя Которого управляет той землей. Как сказано о самаритянах: “Господа страшились, но своим богам служили”.


Воздействие благодати на остальные земли спускается только через тех небесных покровителей — даже на евреев, находящихся там. Сказали в Тосефте Авода Зара (5:5): “Сказано (Берешит 28:21): “…и вернусь я с миром в дом отца моего, и будет Господь мне Богом”, и сказано “чтобы дать вам землю Ханаанскую, быть вам Богом”, все время, что вы находитесь в земле Ханаана, Я был вам Богом, а когда вы не в земле Ханаанской — если можно так сказать, Я вам не Бог” (Рамбан, Ваикра 18:25).


Как объяснено выше, Элоким — это имя сил мироздания (поэтому правильнее переводить его не “Бог”, а “Всесильный” — прим.перев.), а объединение имен Авайе и Элоким указывает на аннуляцию этих сил по отношению к их Корню. “И будет Господь мне Богом” указывает на индивидуальное провидение от Творца, выше природного управления. Все это возможно лишь в месте, где находится индивидуальное провидение Творца без управления духовных покровителей, стоящих над остальными странами.


Объясняет Ран: “”Тот, кто живет вне Земли Израиля, подобен тому, у кого нет Бога”. Это связано с тем, что остальные земли переданы в управление высших ангелов, которые не могут измениться, разве что чудом… Поэтому тот, кто живет за границей, находится под звездой или знаком зодиака и его молитва не так слышна, как если бы он находился в Земле Израиля, которая не подвластна никакому властителю и покровителю, но лишь только Всевышнему… И потому Израиль ближе к ошибке идолопоклонства будучи за границей, где властвуют покровители…”


“Его молитва не так слышна”, поскольку вся суть молитвы — изменение установленного в природной системе. А ведь молитва должна подняться наверх через все ступенчатое развитие миров, и прорваться через природную систему. Особая сила такой молитвы — в месте, где нет власти у природных покровителей.


Объясняется в книге Хесед леАвраам: “Шехина главным образом находится в Земле Израиля, и основное провидение — там, ибо никогда не отходила Шехина от Западной Стены, но искры Шехины облачаются с Израилем в небесного покровителя, под властью которого находятся евреи. Божественное присутствие как бы спустилось вместе с ними, чтобы облачить свою силу в небесного покровителя халдеев, мидийцев и т.д., и во всяком месте, куда были изгнаны израильтяне — Шехина с ними. Поэтому евреи, находящиеся за границей, подобны “идолопоклонникам”, ибо они оказывают духовное воздействие благодати на данного покровителя, когда они молятся о благословении, ведь, несомненно, благодать придет им только через того покровителя, под властью которого они находятся…”
Врата раскаяния 26. У всех сынов Израиля есть доля в будущем мире
154. Еще читаем мы в Мишне (Санэдрин гл. 11): «У всех сынов Израиля есть доля в будущем мире, как сказано (Ишая 60;21): “И народ твой — все праведники <…> навеки унаследуют землю”. Но вот те, у кого нет доли в будущем мире: те, кто говорит, что в Торе не сказано о воскрешении мертвых и что Тора не дана Всевышним и эпикорес. Этим мудрецы заповедали нам верить, что о воскрешении мертвых записано в Торе и что это является одним из принципов Торы. И вот одно из мест, где разъяснено в Торе о воскрешении из мертвых — (Дварим 32;39): “Я умерщвлю и Я оживлю, Я поразил и Я исцелю”. И сказали мудрецы: “Может ли быть смерть одному и жизнь другому?”. Смотри же, что учит нас: “Я поразил и Я излечу”; так же, как рана и излечение одному и тому же, так же смерть и воскрешение одному и тому же.


155. Что значит “эпикорес”? Объяснили мудрецы, что это тот, кто не робеет перед учеными и не уважает их, хотя и не позорит их. Например, тот, кто позорит своего товарища перед учеными. И не почитает Тору ученого[то есть то, что ученый уже выучил]. Поскольку Тора не важна для него и не уважаема им настолько, чтобы вести себя по отношению к ней уважительно, — и нет ему доли в будущем мире. Ибо это тоже считается хулением Торы. Поэтому сказали мудрецы: “Всевышнего страшись” (Дварим 6; 13), а также ученых».


156. А во-вторых, потому что страх перед ними есть причина страха пред Всевышним. Ибо когда их слушаются, поскольку боятся, — они укажут путь и поведут народ к страху пред Всевышним, Почитаемым и Грозным. И сказано (Шмуэль 112; 18): «И весь народ устрашился Всевышнего и Шмуэля».


А также к эпикоресам относится говорящий: «Какая нам польза от тех, кто изучает Тору? Разве они вывели нечто новое? Никогда они не разрешили нам ворона и не запретили нам голубя». Эти люди не слышали ничего и не знают ничего о пользе изучения Закона. И поэтому изучение Торы ничего не значит для них. Они восстают против све-_ та и достоинства Торы, и нет им доли в будущем мире.


Поэтому мы — обязаны научить сынов Иеуды понимать пользу изучения Торы. Во имя того, чтобы сердца стремились к Торе. А у кого нет сил учиться, пусть знает о славе изучения Торы и удостоиться знания об этом, и не будет душа его утеряна для мира будущего.


157. А также эпикорес тот, кто называет своего учителя по имени. И сказали, что причиной наказания Гейхази было то, что он назвал своего учителя по имени, как сказано (Млахим II 8;5): «Это та самая женщина и тот самый сын ее, которого оживил Элиша».


158. И вот, как видишь, все, в основном, наказания, упомянутые в этой главе, они за хуление Закона, и сказали мудрецы, что преступления хулы хуже всех преступлений и невозможно искупить их раскаянием и страданиями, как будет разъяснено в разделе о видах и способах искупления. И сказали мудрецы, что наказание за хуление Имени не запоздает, как за нечаянное, так и за намеренное. А теперь остановись и подумай о нашем великом долге прославлять и освящать Имя, ибо Всевышний освятил нас Своим Законом и заповедями и отделил нас, чтобы мы были его народом, для того, чтобы мы прославляли Его и страшились Его. Из этого следует, что нужно, чтобы те, кто прославляет Его были бы освящены подобно тому, как утварь служения священна. Как сказано (Ваикра 22;32): «И не бесчестите святого Имени Моего, дабы Я был прославлен среди сынов Израилевых. Я Всевышний, освящаю вас». Взгляни и пойми: сказанное нами разъяснено в этом стихе. И сказано (Теилим 111;9): «Заповедал навеки завет Свой; свято и страшно Имя Его». То есть поскольку Имя Его свято и страшно, Он заповедал навеки завет Свой, освятил нас Своими заповедями, дабы мы страшились Его. Поэтому далее написано: «Начало мудрости — страх пред Всевышним». И благодаря святости заповедей получается, что, прославляя Всевышнего, мы принадлежим к высшим и освященным, которые возвеличивают и прославляют Его, как сказано (там же 89;8): «Почитаем Всевышний в великом^ сонме святых и страшен для всех окружающих Его».


159. Еще существуют группы людей, у которых нет доли в будущем мире. Это враги Всевышнего и те, кто разрушает «виноградник Всевышнего», и те, кто устрашает собой «в стране живых». Вот мы объясним смысл этого, а свидетельства о их наказании разъяснены в Торе, ибо враги Всевышнего пропадут из будущего мира, как сказано (Дварим 7; 10): «И воздающий ненавидящим Его в лице их, уничтожая их, не замедлит Он: ненавидящему Его, лично ему, воздаст Он». То есть воздает ненавидящим Его награду за исполнение заповедей в этом мире, дабы они пропали в мире будущем. И вот перевод этого стиха таков: «И платит ненавидящим Его за добрые дела, которые они совершают в этой жизни, дабы они пропали». И сказал Давид (Теилим 37;20): «Ибо нечестивые сгинут, и враги Всевышнего, как тук овец исчезнут, в дыму исчезнут». Говоря о злодеях, употребляются слова «пропадать», «пропажа», так как это намекает на страдание и изгнание, подобное тому, что сказано (Ишая 27; 13): «Пропавшие в земле Ашур», а также (Ирмия 50;6): «Заблудшими овцами стал народ Мой», а также (Теилим 119; 176): «Заблудился я, как овца потерянная». И намекает это на смерть, как сказано (там же 119;92): «Пропал я в бедствии моем», а также (Эстер 8;6): «Когда пропадет народ мой», а также (Ваикра 23;30): «Истреблю Я душу его», — все это означает истребление в этом мире. Ибо злодеи-преступники будут наказаны бедами и страданиями или смертью. А также за свои злодейства будут они наказаны в мире будущем. Враги Всевышнего уподоблены бараньему жиру, который тает в огне и исчезает в дыму, но не уподоблены бараньему мясу, потому что когда сжигают баранье мясо, от него все же остаются угли и пепел. Поэтому сказано «исчезнут в дыму»; подобно бараньему жиру исчезающему в дыму, исчезнут враги Всевышнего, потому что души их исчезнут и пропадут из будущего мира. И сказано (Шмот 20;5): «Карающий за вину отцов детей до третьего и четвертого рода, тех, которые ненавидят Меня».


160. Ненавистники Всевышнего иногда появляются среди людей, которые исполняют заповеди и остерегаются всяких преступлений, как действием, так и речью, — если для них внутренне невыносимо и не нравится, когда другие люди изучают Тору, и ненавистно им, когда люди служат Всевышнему и страшатся Его. Также мы скажем о человеке, что он ненавидит царя, если не хочет, чтобы люди уважали царя и служили ему. И тем более, если такие люди воплощают свои мысли в действия, то есть отговаривают людей от занятий Торой и исполнения заповедей, — они ненавистники Всевышнего. А также те, кто завидует почету ученых, праведных и прямодушных, ненавидят венец их славы; ненавистно им и то, что ученым принадлежит власть над поколением. И так написано (Шмуэль I 8;7): «Не тебя отвергли они, а Меня отвергли они от царствования над ними». И тем более, если такие люди стараются опозорить или унизить честь ученых. А любят они лишь честь преступников и власть их над прахом суетным. Вот они — истинные ненавистники Всевышнего и не хотят, чтобы существовало служение Ему и не желают священной славы страха пред Ним, что весьма и весьма умножают рабы Его, трепещущие пред Ним.


161. А также те, кто разрушает «виноградник Всевышнего», например, ведущие общество к преступлению. Они тоже ненавидят Всевышнего. Ибо разрушающие царские города, виноградники и сады — враги царя, ненавидящие его. И сказано (Ишая 5;7): «Потому что виноградник Всевышнего это дом Израилев, и мужи Иеуды — саженцы Его». И сказано (Теилим 83;4): «Против народа Твоего замышляют они дурное втайне и совещаются о хранимых Тобой». И сказано (там же 83;6): «Ибо сговорились единодушно, против Тебя заключили союз»; и сказано (там же 2;2): «Встают цари земли и властелины, совещаются вместе — против Всевышнего и против помазанника Его». Поэтому сказали мудрецы, что те, кто совершил преступления и привел общество к преступлению, опускаются в Гееном, и их там наказывают поколение за поколением.
Врата раскаяния 27. Наводящие ужас «в стране живых»
162. И наводящие ужас «в стране живых», — о них вел речь Иехезкель (Иехезкель 32;24): « Которые наводили ужас в стране живых» <…>. И будет преступление их на костях их». Из этого мы выводим, что смерть не искупает их, но преступления их навечно на их костях. И сказали мудрецы: «Вероотступники и эпикоресы, и отрицавшие воскрешение из мертвых, и отошедшие от путей общества, и наводившие ужас “в стране живых”, например, вожди, которые наводят ужас на общество не ради Имени Всевышнего; и те, кто совершил преступление и привел все общество к преступлению, например, Иеровам бен-Неват и его сообщники, — они опускаются в Гееном, и их наказывают там поколение за поколением, как сказано (Ишая 66;24): “И выйдут, и увидят трупы людей, восставших против Меня, ибо червь их не умрет”» и так далее.


163. А наказанию тем, кто наводит ужас «в стране живых», есть пять причин: две причины из-за самого себя, а три из-за народа.


Две причины, которые из-за самого себя


Во-первых, человек есть гниль и червь, и так он называется еще при жизни. А этот человек, — мало ему, что он не сгибается и не склоняет голову, но он еще и возносит себя над другими не ради Всевышнего. Ведь даже лишь заносчивые мысли о том, чтобы вознестись над другими, — даже они разрушают человека, как сказано (Мишлей 16;5): «Мерзость пред Всевышним всякий, гордящийся в сердце своем».


164. А во-вторых, поскольку человек обязан готовить свое сердце к тому, чтобы располагался в нем ужас и страх пред Всевышним. И о преступниках сказано (Ирмия 5;24): «И не сказали в сердце своем: “Устрашимся Всевышнего”».


А у того, кто* наводит страх «в стране живущих» не ради Всевышнего, нет в сердце страха пред Всевышним, — он наводит на людей ужас перед самим собой. И вместо того, чтобы раздумывать о том, как расположить в своем сердце страх пред Всевышним, он размышляет о том, как навести на народ Всевышнего ужас перед самим собой, и сказано (Шмуэль II 23;3): «Властвующий над людьми должен быть праведник, обладающий страхом пред Всевышним», то есть достойно, если над людьми властвует праведник, обладающий страхом пред Всевышним, потому что поскольку он боится Всевышнего, народу полагается бояться его.


И три причины, которые из-за людей


165. Во-первых, потому что он обижает людей тем, что наводит на них страх перед собой, а сказано (Ваикра 25; 17): «Не обижайте один другого» и так далее. Здесь говорится о словесной обиде, как мы уже объяснили (см. выше п. 24).


166. И, во-вторых, поскольку множество преград возникают из-за того, что человек наводит страх перед собой, как сказали мудрецы: «Пусть человек никогда не наводит страх перед собой в собственном доме, так как было с наложницей в Гиве: муж навел на нее страх, и из-за нее погибли тысячи сынов Исраэля» (см. Шофтим 19 и далее).


167. И, в-третьих, так как святому народу, который суть рабы Всевышнего, не пристало склоняться перед простым смертным, (но лишь перед царем и вельможами его). И не должно быть у них страха перед простым смертным, который подобен им плотью и кровью, а лишь во Имя Всевышнего, как сказано (Ваикра 25;55): «Ибо сыны Израилевы рабы Мои», — а не рабы рабов. И сказано (Шмот 19;6): «И вы будете у Меня царством коаним и народом святым». «Коаним» — это господа и князья, и подобно этому (Шмуэль II 8; 18): «И сыновья Давида были коаним», [то есть вельможами, князьями].


168. А теперь мы разъясним о наказании для тех, кто отходит от путей общества, ибо оно заключается в наказании тем [категориям людей], о которых речь шла выше.


Когда собираются главы народа и святые общины, дабы служить Всевышнему, и заключают соглашения о заповедях и установлениях, — они тем самым освящают Имя Всевышнего, да возвеличится и да прославится Он. Как сказано (Дварим 33;5): «Да будет в Иешуруне царь, когда собираются главы народа вместе с коленами Израиля». И сказано (Теилим 47; 10): «Вельможи народов собрались пред Всевышним Авраама, ибо Всевышнего щиты земли, — весьма возвеличивается». Исраэль зовется народами, потому что они состоят из двенадцати колен, как сказано (Дварим 33; 19): «Народы на гору созовут они и там вознесут жертвы благодарности», но с другой стороны они едины в служении Всевышнему. Поэтому здесь сказано «народ Всевышнего Авраама». И цари, и князья зовутся «щитами», от слов (Ишая 21;5): «Мажьте щит». То есть князья и вельможи народов собрались служить Всевышнему, потому что цари и князья принадлежат Всевышнему, ибо они рабы и верные Его. Как сказано (Теилим 89; 19): «Ибо от Всевышнего — щит наш и от Святого Исраэлева — царь наш». «Весьма возвеличивается, — то есть Всевышний возвеличивается и прославляется в мире Его их собранием и служением. А тот, кто отходит от путей общества, как бы противоречит согласию служения Всевышнему и как бы выводит себя из сообщества прославляющих Имя. Он показывает тем самым, что не желает быть в союзе с ними и быть записанным в их свитке. Вот он хулит служение, и он среди тех вышеупомянутых, которые позорят слово Всевышнего, и нет им доли в будущем мире. А во-вторых, потому что своим отходом от путей общества они вредно влияют на слабых разумом, — таким образом, они из тех, кто приводит общество к преступлению.


169. Теперь мы разъясним положение тех, кто оставил Всевышнего. И скажем, что они суть люди, на которых нет страха пред Всевышним, они исполняют заповеди по привычке, машинально. И когда злое начало в таком пересиливает, обуял его нечестивый дух, и преступил, и виновен, — не вздохнет и не побеспокоится о преступлении своем. Съел и вытер рот, и в глазах его это — как будто ничего преступного он не сделал. Как сказано (Теилим 36;2): “Слово преступное [злого начала] к нечестивому: не бойся Всевышнего”.


170. И такие есть среди того злого сборища, которым недостаточно того, что они не одеты страхом пред Всевышним и преступили Закон и установления, — еще и хвалят и поздравляют себя с тем, что насытили свое вожделение. Они это те, кто гневит Всевышнего, как сказано (там же 10;3): “Ибо похваляется нечестивый вожделениями души своей, грабитель благословляющий гневит Всевышнего”. И Ишая говорил о гибели такого сборища (Ишая 1;28): “И отступники, и нечестивые сокрушены будут вместе, и оставившие Всевышнего исчезнут”. Он уподобил восставших и преступников разбитой посуде, это значит, что от них нечто остается. Но сказал, что оставившие Всевышнего исчезнут, ибо нет им доли в мире будущем, как сказано (Малахи 3; 19): “Которым не оставит корня и ветви”.


171. И гибель вышеупомянутых сборищ, если они не раскаялись. Но если они раскаются в своих дурных путях, — спасена душа их от гибели, как сказано (Ирмия 3;22): “Возвратитесь, сыны-отступники, и Я исцелю необузданность вашу”.


172. Объяснение преступлений “четырех сборищ”. Сказали мудрецы (Сота 42а): “Четыре сборища не удостоятся пребывания пред Всевышним: сборище насмешников, сборище лгунов, сборище льстецов, сборище злословящих”. Сборище насмешников, как написано (Ошеа 7;5): “Отошел от насмешников”. Сборище лгунов, как написано (Теилим 101;7): “Изрекающий ложь не утвердится предо Мной”. Сборище льстецов, как написано (Иов 13; 16): “Ибо лжец не предстанет пред Ним”. Сборище злословящих, как написано (Теилим 5;5): “ Ибо Ты, о Всевышний, не желаешь зла, не будет жить пред Тобою зло”.


173. А теперь послушаем в чем заключается этот вопрос и в чем заключается разница между ними, дабы ты понял и научился различным их стадиям, и поделим их [сборища] на части и откроем, насколько строго наказание отвратительных поступков. И ты получишь от разделения на части великую пользу, потому что может быть и так, что до того, как ты узнал следующее, ты не уяснил себе как следует, насколько тяжка вина каждой части из них. И страшного вида, и строгости наказания, которое заключается в каждом из них, ты не понимал. А возможно, что часть ты понимал, а всего не понимал. И каждая часть, которую мы расположим первой, строже последующей. И того, что будет сказано и упомянуто и о легких частях, достаточно, чтобы навести смертельный ужас. И узнаешь, что такое поведение ведет к гибели. А может быть, что ты такого никогда не слышал и считал, что нижеследующее полностью дозволено. А теперь, когда мы опишем их горечь, пойми, что следует опасаться быть таким человеком, и уразумей правдивые наставления. Ведь ты увидишь, что я привожу верных свидетелей: разум и то, что написано в Торе, и слова мудрецов, и чудесные их иносказания, — они-то подтверждают и доказывают все нижеизложенное. Таким образом, ты исследуешь истину. И станешь ты мил Всевышнему, и сможешь избавиться от дурных склонностей, и сердце твое станет чистым и верным.
Врата раскаяния 28. Разъяснение понятия «сборище насмешников»
Разъяснение понятия «сборище насмешников». И поделим их на четыре категории.


174. Часть первая; сплетник, постоянно оговаривающий людей, как сказано (Теилим 50;20): «Сидишь и говоришь о брате своем, сына матери твоей оговариваешь». Такой называется также насмешником, как сказано (Мишлей 21;24): «Надменный злодей — насмешник имя ему — действует гневно и злонамеренно». То есть в насмешнике соединились два дурных качества — злонамеренность и надменность. Потому что без пользы для себя он наносит другим огромный вред, позоря их в глазах людей. А это верх злонамеренности, такой человек хуже грабителя и вора, которые совершают преступление, хотя бы ради собственной выгоды. А также он заносчив, потому что униженный и павший духом, скромный и невысокомерный, знающий свои собственные недостатки, не станет насмехаться над людьми. И сказали мудрецы: «В будущем все звери соберутся у змея и скажут ему: “Лев задирает и поедает, волк режет и поедает, — а тебе какая польза? Скажет им: “А какая польза человеку злословящему?”. Как сказано (Коэлет 10; 11): “Разве укусит змея, не прошипев? Какая польза злословящему?”» И эта часть относится также к сборищу злословящих.


175. Часть вторая; те, кто насмехается над людьми, пренебрегая не достигшими высоких достоинств или не преуспевшими в достижении почета и власти в обществе. Или пренебрегают людьми бедными и нищими. К этому привела их гордыня или великое процветание и наслаждение, как сказано (Теилим 123;4): «Пресыщена душа наша насмешками беспечных, презрением гордецов». И, бывает, насмешник издевается над священным и пророками, как сказано (Ирмия 20;7): «Всякий издевается надо мной». И сказал Шломо (Мишлей 14;21): «Презирающий ближнего своего — грешник». И еще сказано (там же 11; 12): «Кто насмехается над другими, — бессердечен». И сказано (там же 17;5): «Кто смеется над бедным, хулит Творца его, злорадный не будет очищен». То есть тот, кто насмехается над бедным, показывает, что воображает, будто успех в делах в руках человека и, значит, успеха можно достичь собственным умом, как сказано (Дварим 8; 17): «И скажешь ты в сердце своем: “Сила моя и крепость руки моей доставила мне богатство это”». И сказано (Ишая 10; 13): «Силою руки моей сделал я это, и мудростью своею, ибо я мудр». И поэтому он насмехается над бедным, говоря себе, что тот не достиг богатства из-за неумения и недостатка ума. Тем самым он хулит Того, Кто создал и бедного и богатого, ибо все от Всевышнего, как сказано (Мишлей 22;2): «Богатый и бедный встречаются: Создатель обоих — Всевышний». А о злорадном сказал, что он не будет очищен, потому что, хотя тот не навредил ни действием, ни словом, но очищен не будет. Но зло злорадного не достигает уровня зла того, кто насмехается над бедным.


Поскольку насмешничество по причине гордыни есть обратное смирению, сказал Шломо (там же 3;34): «Если над насмешниками Он насмехается, то смиренным дает милость». То есть над действительными насмешниками, которые насмехаются над людьми, посмеется Всевышний. Как сказано (Теилим 2;4): «Сидящий в небесах усмехается, Всевышний насмехается над ними». Слово «если» («им» — алеф-мем) означает в данном случае «действительно». И также (Бамидбар 24;22): «Даже если будет выжжен Каин»; (Мишлей 23; 18): «Если есть конец».


176. Часть третья; тот, кто постоянно высмеивает различные вещи и действия, но не имеет ввиду позорить их хозяина. Но он высказывается о бессмысленности вещей, которые не бессмысленны, и оценивает действия как бесполезные, когда можно надеяться, что они принесут пользу. И об этом сказано (там же 13;13): «Кто презирает нечто, будет им же ранен». И сказали: «Не презирай никого и не отрицай любую возможность, ибо нет человека, который не понадобится в свое время, и нет вещи, которая не понадобится в определенном месте». А насмешника привело к его дурному качеству то, что он казался себе умным и знающим все лучше других. Иногда это качество приводит человека к высмеиванию заповедей, как сказано (Теилим 119;51): «Злодеи осмеивали меня чрезвычайно — от Закона Твоего не уклонился я». Эта третья часть, она же сборище, которое не принимает увещеваний, как сказано (Мишлей 9;8): «Не обличай насмешника, ибо он возненавидит тебя». И сказано (там же 7): «Насмешника бей, а глупый поумнеет». Что же заставляет это сборище не слушать увещеваний? Качество, приводящее человека к такому, есть уверенность человека в том, что он умен сам по себе. Это качество настолько овладевает человеком, что он высмеивает любое чужое мнение. Это качество человека, у которого нет надежды, как сказано (там же 26; 12): «Видал ли ты человека, мудрого в глазах своих? У глупого больше надежды, чем у него».


177. Часть четвертая; тот, кто постоянно занят пустыми и никчемными разговорами, как те, кто постоянно шляется по улице. Это приводит к двум губительным последствиям. Одно в том, что говорливость приводит к преступлению. Другое же в том, что такой человек не занят изучением Закона, а это в определенном смысле смертоносно. Такой человек не обратил внимание и не вспомнил о том, что за погубленное им время он мог бы достичь радостного наслаждения, а установив время для занятий, мог бы приобрести право на вечную жизнь. Поэтому он будет в наказание нести тяжесть страданий, мера за меру, как сказано (Ишая 28;22): «А ныне не глумитесь, дабы муки ваши не усилились». И сказали мудрецы: «На того, кто насмехается, находят страдания, как сказано, “дабы муки ваши не усилились”».


И мудрецы предостерегали своих учеников не насмехаться, даже случайно и однократно. И именно об этом требовалось предостережение, так как здесь многие оступаются случайно.




 



Врата раскаяния 29. Объяснение понятия «сборище лгунов»
Объяснение понятия «сборище лгунов». Положение об этих сборищах делится на девять частей.


178. Часть первая; обманщик, который оставил Тору и причиняет вред и ущерб своими словами, как тот, кто отрицает, что ему дали заклад на хранение или [тот, кто отказывается уплатить] долг или [заработную плату] наемнику, как сказано (Ваикра 19; 11): «Не лгите и не обманывайте друг друга». А также тот, кто лжесвидетельствует. И сказано (Шмот 20; 13): «Не лжесвидетельствуй». В эту часть входят все обманы и мошенничества в торговле и в компаньонстве. И сказано (Ваикра 25; 14): «Не обманывайте друг друга». И сказано (Теилим 55;12): «И не сходит с площади города обман и ложь». Такой называется «человек лжи» и негодяй. Он несет тяжкий грех среди сборищ злодеев, как мы уведомили в разделе о страхе преступления. А отличительным свойством такого обманщика является то, что он подмигивает и шевелит пальцами, как будто что-то давит или катает между пальцами, как сказано (Мишлей 6; 12-13): «Человек негодный, человек лживый <…> подмигивает <…> делает знаки пальцами».


179. Часть вторая; это такие, кто лжет, но от самой лжи нет вреда и убытка никому. Но существует возможность, что это окажется причиной вреда и зла. Например, как тот, кто обманывает другого и заставляет поверить, что он любит его и является его верным другом. Этим он хочет добиться, чтобы тот положился на него, и тем войти в доверие, а тогда ему можно будет причинить зло. Как сказано (Ирмия 9;7): «Устами своими мирно говорят с ближним своим, а в сердце своем готовят ему засаду». И сказано далее: «За это ли не накажу Я их, — говорит Всевышний, — и такому ли народу не отомщу Я?».


Эти две категории получают наказание за ложь и за вред, который во лжи содержится. Потому что ложь, кроме содержащегося в ней вреда, сама по себе мерзка пред Всевышним, как сказано (Мишлей 12;22): «Мерзки пред Всевышним уста лживые». И сказано (там же 6; 16): «Вот шесть, что ненавидит Всевышний, <…> глаза высокомерные, язык лживый»; и сказано (там же 8; 13): «И лживые уста ненавижу Я». И сказано (Иов 15; 16): «Мерзок и грязен человек, пьющий несправедливость [ложь], как воду».


180. Часть третья; кто хитрит и обманывает, чтобы лишить кого-либо выгоды и забрать ее себе. Он не отнимает у человека принадлежащую ему вещь и не заставляет его продать ее, — но он зарится на то, что другой человек, возможно, заработает, и старается обманом забрать все себе. Или обманом приводит к тому, чтобы дали ему отступные. И в основном, наказание следует за ложь. Но наказание за ложь усиливается, если эта ложь причиняет вред другим людям. Хотя, в основном, наказание не за вред, потому что лжец не повредил ничего, принадлежащего другому.


Сказали мудрецы, что обманщик, обманывая, как бы поклоняется идолам, как сказано (Берешит 27; 12): «Вдруг отец мой ощупает меня, и я буду в его глазах обманщиком». И сказано об идолопоклонстве (Ирмия 10; 15): «Они — тщета, плод заблуждения». И так выразились мудрецы, — «как будто поклоняются идолам». Они привели этот пример, потому что обманщик и идолопоклонник сходны в том, что оба прикрываются ложью и обращаются за помощью к обману.


181. Часть четвертая; тот, кто лжет и, рассказывая о том, что слышал, умышленно искажает правду. Нет ему никакой выгоды от этой лжи, и нет никакого вреда другим людям. А поступает он так из любви ко лжи. Иногда же просто выдумывает всю историю. Наказание такому человеку легче, поскольку никому нет вреда от его лжи и глупости. Но наказание ему все же очень велико за его наглость и любовь ко лжи, и преступление его тяжко, ибо он любит ложь без пользы и смысла. И сказал Шломо (Мишлей 6; 19): «Лжесвидетель, испускающий ложь». Это значит, что если ты видишь человека, испускающего ложь в разговоре и в своих рассказах, — знай, что это свойство приведет его к ложному свидетельству на брата своего и клевете на него, потому что он полюбил ложь.


Эта часть дозволена, дабы исполнить заповеди и ради миротворчества и желания добра, и сказали, что можно расхваливать невесту перед женихом и говорить, что она красива и мила, хотя это и не совсем так. И сказали, что можно говорить неправду ради мира, как сказано (Берешит 50; 16): «Отец твой завещал перед смертью своей, говоря: так скажите Йосефу: прости, молю, вину братьев твоих».


А есть люди, которые нечаянно меняют некоторые подробности, о которых слышали, потому что не приложили усилий выяснить точно в тот час, когда услышали. Это тоже дурное свойство. И сказал Шломо (Мишлей 21;28): «Человек слушающий будет говорить всегда». То есть прилагающий усилия, чтобы точно услышать и выслушать досконально то, что ему рассказывают, чтобы затем правильно пересказать и чтобы нечаянно не соврать, — он будет говорить всегда, потому что людям нравится слушать его, и они никогда не скажут ему «перестань!».


182. Часть пятая; тот, кто говорит, что сделает одолжение или даст подарок. И в то же время говорит себе: «не дам!». И сказано (Теилим 34; 14): «Стереги язык свой от зла и уста свои от лживых слов». И объяснили мудрецы: это значит, что не следует говорить устами одно, а в сердце своем другое. И еще сказали: «Если человек пообещал, но не исполнил, — невозможно назвать его неверным, кроме того случая, когда он говорит одно, а думает другое».


183. Часть шестая; тот, кто обещает сделать одолжение, а потом отказывается от своих слов. Ибо, пообещав, он обнадежил человека, — в таком случае не следует нарушать обещание, потому что это похоже на обман. Такой подобен нарушающему союз, как сказано (Цфания 3; 13): «Оставшиеся из Исраэля не сделают несправедливости, и не солгут, и не будут обманывать». А также тот, кто, не произнося ничего подобного обещанию, обещает другому подарить небольшой подарок. И сказали мудрецы, что в этом состоит неверность, потому что тот, кому обещано, уверен в этом и полагается на обещавшего, поскольку обещан-то подарок небольшой.


А если тот, — кому обещано, бедняк, хотя подарок — большая сумма, не исполнить обещание — великое зло, потому что этими словами он принял на себя обет. И сказано (Бамидбар 30;3): «Не нарушай слова своего».


А также тот, кто похвалится перед обществом, что даст кому-либо подарок; тем самым он хвалится своей щедростью, — это как обещание, и не следует отказываться от своих слов после того, как уже получил почести и хвалился этим. Как сказано (Мишлей 25; 14): «Тучи и ветер, а дождя нет — человек, который хвастается, что подарит, и не дает». Появляются признаки дождя, а дождя нет, и люди сожалеют. Так же обстоит дело с человеком, который хвалится что подарит, но не дает. То, что он этим хвалится, и есть признаки подарка. И тот, кому подарок был обещан, сожалеет, что его надежды не сбылись.


184. Часть седьмая; тот, кто вводит другого в заблуждение, говоря, что оказал ему благо или хорошо говорил о нем, но не делал этого. Сказали мудрецы, что нельзя «красть чужое мнение». И вот мудрецы полагают, что это преступление серьезнее, чем грабеж, поскольку лживые уста во многом виновны. И мы обязаны следовать истине, потому что это одна из основ души.


185. Часть восьмая; тот, кто хвалится достоинствами, которых у него нет. Сказал Шломо (Мишлей 17;7): «Неприличны презренному лишние речи, тем более щедрому — язык лживый». То есть презренному (наваль) не следует гордиться и превозносить себя достоинствами своего происхождения [а речь идет именно об этом, потому что выше сказано (там же 17;6): «А слава детей — отцы их»]. А также не следует щедрому хвалиться и говорить, что я, мол, сделал и потратил, и раздал, — если так не поступал. И мерзко так поступать любому человеку, а тем более щедрому. Этим он принижает прежде совершенные щедрые поступки. Потому что хвалился тем, что не совершил. А это свидетельствует, что, когда был щедр, думал только о почете и славе. И сказали мудрецы: «Чествуют знающего два трактата [масехет], а он на самом деле знает только один, — он должен сказать, что знает только один трактат». Тем более, нельзя обманывать и хвалиться, говоря, я знаю больше, чем два трактата.


186. Часть девятая; те, кто не выдумывает, когда рассказывает о том, что слышал, или о том, что произошло. Но они меняют некоторые детали дела. Это никому не вредит, но они немного наслаждаются своей ложью, хотя не имеют от этого никакой выгоды. И сказали мудрецы, что и это запрещено, как сказано (Ирмия 9;4): «Научили язык свой лгать». Но наказание им не такое, как тем, кто лжет попусту, о которых шла речь в четвертой части.


Все это составные части сборища лгунов. Таким образом, мы изложили тебе основы, узнав которые станешь ты человеком правдивым, и знай же, что это основы души.
Врата раскаяния 30. Разъяснение понятия «сборище льстецов»
А вот разъяснение о сборище льстецов.


Разъяснение это делится на девять частей.


187. Часть первая; льстец, разведавший или увидевший, или узнавший, что некий человек творит несправедливость и обманывает. Или что некто виноват перед другими в злословии или обиде. И вот льстец своим злым языком сглаживает это злословие и эту обиду, говоря: «Ты ничего плохого не сделал». Мало того, что он совершает преступление, не увещевая ближнего, как сказано (Ваикра 19; 17): «Увещевай ближнего своего и не понесешь за него греха». Он еще и увеличивает преступление, говоря: «Ты преступления не совершил», как сказано (Ирмия 23; 14): «И поддерживают злодеев». Этим глупый льстец увеличивает число своих тяжких преступлений. Потому что он не стоит ревностно за правду, а помогает лжи. И говорит о зле — добро, а тьму называет светом. А также ставит западню преступнику по двум причинам. Во-первых, потому что тот не раскается в своем злодеянии, а во-вторых, потому что’ назавтра повторит свою глупость, поскольку льстец-злодей хвалил его за потакание своим желаниям. Кроме того, льстец будет наказан за вред, причиненный пострадавшему, потому что оправдал нанесшего ущерб. А также он будет наказан за ложь, как сказано (Теилим 5;7): «Погубишь лжецов». И сказано (Мишлей 17; 15): «Оправдывающий злодея и обвиняющий праведника — мерзки пред Всевышним оба они». А тем более, если преступление, совершенное злодеем, известно людям. Потому что, говоря перед людьми преступнику: «Ты чист и невиновен», он бесчестит Закон и суд.


188. А чтобы не понести такую тяжкую вину, человек обязан не бояться опасности. И сказали мудрецы о царе Агриппе, который публично читал в Торе и, дойдя до стиха (Дварим 17; 15): «Не ставьте царем чужеземца, который не брат тебе», глаза его наполнились слезами [так как он был рабом]. Но ему сказали: «Ты брат наш», — и в тот же час суждено было, что [ненавистники] еврейского народа будут уничтожены, потому что льстили Агриппе (см. Сота 41). А тем более, судье не следует бояться смертного человека, как сказано (там же 1; 17): «Никого не бойтесь». И есть среди сборищ льстецов такие части, из-за которых льстец погибает и пропадает, только за лесть, как это будет разъяснено.


189. Часть вторая; льстец, который хвалит злодея перед людьми в глаза и заглазно. Он не оправдывает грабителя и не лжет о его статусе [в конкретном случае]. Но лишь говорит, что в общем-то тот хороший человек. И об этом сказано (Мишлей 28;4): «Оставляющие Тору хвалят злодея». Так как если б он Тору не оставил, то не хвалил того, кто преступает указанное в ней и нарушает заповеди ее. И хотя льстец хвалит злодея за то хорошее, что в нем есть, и заступается за него перед людьми, и говорит о его прямодушии, — это тоже болезнетворное зло. Потому что, когда он упоминает добро, а зло не упоминает, и все его преступления прикрывает, — слушающие его посчитают того праведником и станут уважать его, и он поднимется в их глазах и усилится. И мы уже прежде известили тебя, какие западни и ловушки скрываются на пути того, кто воздает почести злодеям. Поэтому неправильно говорить об их праведности, не упоминая об их злодействе и глупости, как сказано (там же 10;7): «А имя злодеев сгниет». И сказано (Ишая 57; 12): «Я провозглашу праведность твою и дела твои, но и это тебе не поможет». То есть не принесут тебе пользы твои добрые дела и не спасут тебя от зла [полагающегося тебе], когда я буду судить тебя и поставлю против них множество преступлений твоих и дел обманных. Потому что преступления твои перевешивают их. И сказали мудрецы, что тот, чьи преступления больше заслуг, записывается и подписывается на смерть. И злодеи распознаются по своей речи и поведению, как мы прежде разъяснили в разделе о страхе перед преступлением.


190. А вот праведникам мерзок преступник, как сказано (Мишлей 29;26): «Мерзок праведникам человек несправедливый». А тот, кто еще не достиг этой ступени и ему преступник не мерзок, и он не в состоянии проклинать преступника, то пусть хотя бы не благословляет его.


191. И может так случится, что человек похвалит злодея по неразумию, так как человек неразумный считает похвалу благом, будь она по правде или нет, и нечаянно он хвалит «мертвых», ибо мудрецы сказали о злодеях, что они считаются усопшими при жизни и называются мертвыми, как сказано (Коэлет 9;5): «А мертвые ничего не знают». И эта ошибка считается намеренным преступлением, потому что не можем сказать, что раб любит господина, если он любит врагов господина и приближает тех, кто отдаляется от него. И они должны были уразуметь, что это так по житейской мудрости. И сказано (Мишлей 3;35): «А презрение превозносит глупцов». И мы уже предварили разъяснение этого (п. 147).


192. Часть третья; льстец, который хвалит злодея в глаза [и наедине]. И хотя бы в том пожинает он плоды своей мудрости, что не хвалит его перед людьми, чтобы это не оказалось препоной другим людям. Но и такой льстец совершает великое преступление, так как он показывает злодею, что его поведение правильное и без шероховатостей, — а тот не раскается и не будет беспокоиться о своих преступлениях, потому что в своих глазах он праведник. А не принадлежащий к обществу праведников говорит себе, когда его хвалят: «Я знаю, что это истинно так». Как сказано (там же 11;9): «Уста лживые губят ближнего своего, а праведники спасутся разумом». То есть льстец губит ближнего устами, потому что хвалит его, а тот верит и будет упрямиться, и станет считать себя человеком почтенным, и не поймет, что душа его во тьме, а он сам попался в западню. Он возгордится и попадет в сети своей гордыни. И вот льстец уже погубил его, — погубил своими сладкоречивыми устами. «А праведники спасутся разумом», — праведники спасутся разумом своим от вредных слов льстеца. Потому что, если льстец похвалит праведника, он не возгордится из-за этого, как сказали мудрецы: «Даже если весь мир говорит о тебе, что ты праведник, — будь злодеем в глазах своих». И сказали: «Если у тебя есть друзья, которые хвалят, и друзья, которые упрекают, — люби упрекающих и ненавидь хвалящих. Потому что первые приведут тебя к вечной жизни, а последние радуют тебя своими похвалами, когда тебе нечему радоваться». И можно также объяснить, что «праведники спасут разумом» других людей, потому что не будут им льстить, а будут увещевать и указывать путь заблудшим в хаосе и бездорожье. И сказано (там же 26;28): «А уста скользкие приведут к падению». Уподобил скользкие уста скользкой дороге и сказал, что так же, как человек поскользнется и упадет на скользкой дороге, как сказано (Теилим 35;5): «Да будут они, как солома под ветром, и посланец Всевышнего да повалит их. Да будет путь их темен и скользок», — так же и человек поскользнется и упадет на пути скользких, то есть льстивых уст. И о том, что мы разъяснили, говорил Давид (там же 12;4): «Истребит Всевышний все уста скользкие, язык злословящий». Он проклял скользкие и сладкоречивые уста, — потому что из-за них гибнут люди. И язык суровый, что есть противоположность языку скользкому, то есть злословие.


А есть среди льстецов и такие, кто намеренно льстит тем, кто властвует силой, чтобы уважали и превозносили их. И сказали мудрецы: «Тот, кто льстит другому ради почестей, расстанется с ним в позоре».


193. И часть четвертая; тот, кто дружит со злодеями. Мало того, что такой не удаляет злодея и не увещевает его жезлом своих уст, — он приближает к себе злодея как друга. И сказано (Диврей а-ямим II 20;37): «В тот день, когда ты объединился с Ахазом, Всевышний разрушил дела твои». А праведникам отвратителен злодей, как сказано (Теилим 15;4): «Презрен он в глазах его и отвратителен». И сказали мудрецы: «Грач объединился с вороном, потому что они одного вида». И сказали: «Любая птица живет вместе со своим видом, а человек с похожими на него». И сказали: «Нельзя смотреть на лицо злодея, как сказано (Млахим II 3;4): “Если бы я не почитал Иеошафата, царя Иудеи, то и не посмотрел бы на тебя и не взглянул бы на тебя”». И сказали, что тот, кто смотрит на лицо злодея, слепнет к старости, как сказано (Берешит 27; 1): «И было, когда постарел Ицхак, глаза его ослепли». Потому что он смотрел на лицо Эйсава, хотя и не знал о его проделках, поскольку Эйсав скрывал свои поступки, как сказано (Ишая 29; 15): «И были дела их во тьме». И мы уже тебе понятно разъяснили, что тот, кто объединяется со злодеем, идет по смертоносному пути.


194. Часть пятая; тот, кому люди верят и на чьи слова полагаются. А он превозносит какого-нибудь человека или своего родственника-заступника из любви к нему. И говорит, что это мудрый человек, а на самом деле, это — сын неразумный. И окажется он препоной и камнем преткновения, потому что люди станут полагаться на его указания. И по его слову будет решаться каждое судебное дело. А он искривит суд и разрушит мир.


А также, если скажет о ком-либо, что тот — человек верный, не зная, так ли это на самом деле. И слышавший это поручит такому свой дом и все свое имущество, а тот впоследствии будет все отрицать, говоря поручителю: «Я тебя сроду не видывал».


И сказали мудрецы: «Тот, кто назначает недостойного судью, как бы сажает дерево-идол (ашера). А если такое назначение было вместо мудреца, — то, как бы посадил его около жертвенника [в самом Храме]». И о том, кто ставит во главу человека, недостойного указывать [алахические указания], сказано (Хавакук 2; 19): «Горе тому, кто говорит дереву — “Пробудись!”, камню безмолвному — “Встань!” Он ли научит? Вот он покрыт золотом и серебром, и нет в нем никакого духа». И Всевышний еще накажет тех, кто его назначил, как сказано (там же): «А Всевышний в Храме святом Своем из-за этого уничтожит всю землю».


195. Часть шестая; тот, кто может увещевать, а не увещевает, и нет в его устах упреков, и на преступные деяния он не смотрит и не наблюдает. И не становится для грешников человеком упрекающим. А нам заповедано выжечь зло из среды нашего народа, как сказано (Дварим 13;6): «И выжги зло из среды своей». И сказали мудрецы: «Тот, кто может упреками изменить своих домашних, а не упрекает, получает наказание за своих домашних. Может изменить жителей своего города, а не упрекает, — получает наказание за жителей своего города. Может изменить весь мир, а не упрекает, — получает наказание за весь мир». И сказано (Ваикра 26;37): «И споткнутся друг о друга». Объяснили это мудрецы: «Каждый из-за преступления другого». И сказали: «Все евреи — поручители друг за друга».


196. Часть седьмая; тот, кто видит, что его земляки — люди жестоковыйные, и говорит себе: «Возможно, они не послушаются меня, если я буду говорить прямо и наполню уста свои упреками», — и поэтому смолчит. И вот он понесет наказание за то, что и не попробовал упрекать и предостерегать. А если он постарается пробудить их дух, — вдруг они очнутся от сна своей глупости, и ошибки их не останутся у них. И сказали мудрецы о том, что написано (Иехезкель 9;4): «И поставь знак на лбу людей, которые вздыхают и скорбят о мерзостях», — сказала судебная сторона (мидат а-дин), что хотя эти люди полностью праведны и исполняют Закон, им следовало протестовать, а они не протестовали. Сказал Всевышний — открыто и известно предо Мною, что если бы они упрекали, их бы не послушались. Сказала судебная сторона: «Владыка мира, пред Тобой это открыто, а они же не знали, послушаются их или нет». И потом Всевышний велел (там же 9;6): «И начните с посвященных Мне», — и это священные праведники, потому что они были наказаны за то, что не протестовали.


И сказано (Ваикра 19; 17): «Увещевай ближнего своего и не понесешь наказания за него». А если это открыто всем, ясно и проверено, и исследовано, что преступник ненавидит увещевания и не подчиняется тем, кто указывает ему, а тех, кто учит его, не слушает, — об этом сказано (Мишлей 9;8): «Не обличай насмешника, ибо он возненавидит тебя». И сказали, что так же важно сказать то, что выслушают, как не говорить того, чего слушать не будут. И сказали, что лучше пусть совершают преступления по ошибке, чем преднамеренно [См. Бейца 30а].


197. Часть восьмая; человек, который слушает злословящих и сквернословов или сидит среди тех, кто насмехается и глумится над Законом и заповедями. Он знает, что они подобны колючкам и упрямы и не послушаются, если он будет их обличать, — и если он промолчит, то будет наказан за то, что не ответил глупцам на их глупости. Чтобы они не сказали, что он им подобен и согласился с ними.


Но он обязан ответить им и прикрикнуть на них, дабы возвеличить Закон и заповеди, которые они позорят и над которыми смеются. А также следует ревниво относиться к чести чистого праведника, о котором они судачат.


198. И это одна из причин, по которым человек обязан оставить общество злодеев, ибо он будет наказан за то, что слышал их злые слова и не ответил на них. Это разъяснено в словах Шломо (там же 24; 1): «Не завидуй злым людям и не желай быть с ними. Ибо о грабеже помышляет сердце их и о злом говорят уста их». То есть потому, что ты будешь наказан за их преступления, так как постоянно слушаешь их речи и молчишь.


199. Часть девятая; тот, кто оказывает почести злодеям ради мира. Хотя такой и не говорит доброго о злодее и не ведет себя уважительно по отношению к нему, таким образом, чтобы люди подумали, что он уважает злодея. И он ведет себя внешне уважительно, как относятся к людям богатым, надеясь получить выгоду, поскольку они преуспели, а не из-за их значимости. Но несмотря ни на что в этом заключается преступление и вина, так как если разрешено оказывать почести богачам, иначе обстоит дело со злодеями, как сказано (Иов 40; 11): «Излей ярость гнева твоего, воззри на всякого гордеца и унизь его. Воззри на всех гордых и смири их, и придави нечестивых к местам их».


Но это разрешено, если человек беспокоится, как бы не вышло вреда и ущерба от имеющего власть злодея в час его удачи, а победить его невозможно и нет сил сдвинуть его с места. Поэтому разрешено оказывать ему почести так, как люди оказывают почести тем, у кого есть сила, вставая перед ними из страха и ужаса и тому подобное. Но пусть не хвалит его и людям не говорит хорошо о нем. И так, сказали мудрецы, можно льстить злодеям в этом мире.
Врата раскаяния 31. О злословии
200. Это слово о сборище злословящих. Сказали мудрецы: «Тот, кто злословит, как бы отрицает основы», как сказано (Теилим 12;5): «Которые говорят собственному языку: давай, давай! Уста наши с нами, кто господин нам?» И потому Посчитали его как бы отрицающим основы, так как он причиняет вред и творит великое зло людям, когда чернит их в глазах общества или наносит ущерб иными способами. И так не бывает, чтобы душу человека, который готовит без всякой пользы для себя орудие убийства для ближнего и вред горше смерти, не словило бы злое начало, и он не сбросил бы с себя ярмо Всевышнего и Его узду. Как сказано (там же 54): «Когда прибыли люди из Зифа и сказали Шаулю» и так далее «так как чужие восстали против меня» и так далее «не считаются со Всевышним». И объяснили мудрецы: «Не считаются со Всевышним» — так как те имели ввиду, чтобы Шауль благословил их, как и сказал им (Шмуэль 123;21): «Благословенны вы пред Всевышним за то, что пожалели меня». Но не посчитались со Всевышним, ибо в Его Законе написано (Дварим 27;24): «Проклят убивающий втайне ближнего своего». И сказано (Коэлет 10; 11): «И нет у злословящего преимущества». И сказано о Доэге (Теилим 52;4): «Несчастья замышляет язык твой, — как острая бритва он, — творит обман. Любишь ты зло больше, чем добро, ложь больше, чем говорить справедливое». И объяснили в «Мидраш Теилим», какое преимущество и какая выгода злословящему [Доэгу]. Ему не нужны были деньги, так как он был богат, сказано о нем (Шмуэль I 21;8): «Старший над пастухами Шауля». Значит, он возлюбил зло больше, чем добро, и ложь больше, чем говорить справедливое, лишь потому, что сбросил с себя ярмо Всевышнего. И сказано (Мишлей 6;30): «Не презирают вора, если он крадет, чтобы насытить себя, когда он голоден». И сказано затем (там же 6;32): «Прелюбодей бессердечен», потому что он хуже вора, которому нужно лишь насытиться, поскольку он голоден. И сказали мудрецы, что постоянно злословящий хуже их обоих, так как совершает великое преступление без выгоды, как сказано (Теилим 120;3): «Что даст тебе и что добавит язык лживый?»


201. И, во-вторых, злословящий поэтому считается как бы отрицающим основы, потому что говорит себе, что его уста принадлежат ему самому. И поскольку здесь нет действия, а он владетель своего языка, — то не следует ему сдерживать свой язык, когда бы ему не взбрело в голову. И что лишь органами тела не вправе он совершать преступления, как сказано (там же 12;5): «Уста наши с нами, — кто господин нам?» И не подумает: «Где же Всевышний, Который сотворил меня и Которому принадлежат все движения Его созданий, — ни одно не отсутствует, все подвластны дабы исполнять волю Его. Нет ничего страшного, и слова уст наших принадлежат нам». Но злодеи, совершающие другие преступления, знают, что плохо и горько то, что они оставили Всевышнего, но тянутся за своим вожделенным и пересиливающим их злым началом. И они сожалеют об этом.


И сказали мудрецы, что злословие равнозначно трем преступлениям, вот они: идолопоклонство, прелюбодеяние и убийство. Об идолопоклонстве сказано (Шмот 32;31): «Умоляю! Совершил народ этот великое (гдола) преступление». О прелюбодеянии сказано (Берешит 39;9): «И как совершу я это великое (гдола) зло». Об убийстве сказано (там же 4; 13): «Велика (гдола) вина моя, непростительна». А о злословии сказано (Теилим 12;4): «Истребит Всевышний все уста скользкие, язык злословящий (гдолот)».


202. И вот мы должны разъяснить тебе, почему грех злословия тяжелее упомянутых трех. Ведь каждый из них, сказали мудрецы, таков, что лучше дать себя убить, чем совершить один из трех. И сказали, что грех идолопоклонства настолько тяжек, что совершающий его как бы отрицает всю Тору. И сказали, что изменивший еврейству и поклонившийся идолу считается изменником всей Торе. И если обратишь внимание на сказанное мудрецами, то найдешь этому несколько причин и несколько объяснений.


203. Во-первых, тот, кто постоянно злословит повторяет свои глупости, десять раз на дню срамит и чернит, позорит и болтает лишнее и «убивает втайне». И кто же знает предел наказания, которое следует ему, поскольку нет предела речам его? Ибо и незначительный грех становится тяжким, если повторяется многократно, как мы уже объяснили. А тем более преступление тяжкое и зло болезненное. И мудрецы, говоря, что злословие равнозначно трем упомянутым грехам, имеют в виду тот случай, что некто совершил их один лишь раз, в тот момент, когда его поразило злое начало, а не тот случай, когда человек стал вероотступником (мешумад) и исключением из правила и постоянно совершает преступления.


204. И, во-вторых, потому что тому, кто постоянно злословит, трудно раскаяться, поскольку он научил язык свой лгать и уста свои отдал во власть злу. Из-за этой привычки он не владеет самим собой, а его мыслями владеет язык его, как сказано (Теилим 52;4): «Язык твой замышляет» и так далее. И сказано (Коэлет 10; 12): «И уста глупца погубят его». И сказано (Мишлей 18;7): «Уста глупца страшат его самого», то есть глупец страшится этого бича, своего языка, боится попасть в его ловушку, как боятся своего врага, — потому что уста его неподвластны ему.


205. И в-третьих: постоянно злословящему преступление его кажется незначительным, так как он считает, что это всего-навсего слова, и не обращает внимания на его великий вред. Поэтому он не раскаивается в своем поведении. А если раскается, то раскаяние его неполно, потому что он не осознает размеры своего преступления. Ибо полное раскаяние, очищающее от великой вины, такое, что в душе грешника скорбь горит подобно огню.


206. И сказал Шломо (там же 21;24): «Надменный злодей — насмешник имя ему — действует с намеренным буйством». То есть вот насмешник, чье злое намерение пересилило его, чтобы он убивал своим языком, в своей гордыне и высокомерии, в гневе и буйстве. Не говори, что он убивает лишь языком, а не действием, знай, что он «действует», так как если он не сможет убить своим языком, а сможет убить действием, — убьёт с буйством и не пожалеет. Как сказали мудрецы по поводу Доэга, так как когда Шауль приказал убить коэнов, а люди его отказались их убивать, он сказал Доэгу: «Ты убил языком, ты же убей мечом», как сказано (Шмуэль I 22; 18): «Повернись ты и убей коэнов».


207. И в-четвертых, если постоянно злословящий раскается, он должен просить прощения у тех, кому навредил буйством своего языка. А он и не помнит всех, потому что многим боль причинил и столькие души огорчил! А также многие из тех, про кого он помнит, что погубил их, — они и не знали, что именно он причинил им зло. И он постыдится сказать им и открыть, что он причинил им зло. Ибо он убивает, но удар его анонимен. Как сказано (Теилим 120;3): «Что даст тебе и что прибавит тебе язык коварный? Остры стрелы сильного». Злословие уподоблено стреле, ибо стрелок из лука разит своими стрелами, но не видно и неизвестно, откуда летит убивающая стрела.


208. А еще злословие уподоблено стреле потому, что обнаживший меч, может быть, пожалеет человека, умоляющего о пощаде, и вложит меч в ножны. Но с тем, кто пустил стрелу все иначе, он не может вернуть ее. Так же и со злословящим: слово вышло из его уст, и он уже ничего не может исправить. А иногда он наболтает что-нибудь о репутации семьи и навредит всем последующим поколениям, и нет ему за это прощения. Поэтому сказали мудрецы, что тому, кто портит семейную репутацию, нет искупления навеки.


Вот и о святых земли болтает тот, чей язык разнуздан, — ибо кого минует его постоянное зло? И сказали мудрецы, что у эпикойреса нет доли в будущем мире (см. выше п. 155 и далее).


209. И пятое; злословие может привести человека к тому, что он станет зло говорить о Всевышнем. Как сказано (Теилим 73;9): «Поставили уста свои на небо, а язык их ходит по земле». И нет преступления более наказуемого, чем преступление того, кто «бросает слова» [против Всевышнего]. И сказали мудрецы, что наши праотцы «испытывали» Всевышнего десять раз, и за все это не был подписан им приговор, но лишь за злословие. Как сказано (Бамидбар 14;28): «Если не так, как вы говорили, так Я поступлю с вами». И сказано (Дварим 1;34): «И услышал Всевышний ваши слова и разгневался, и поклялся» и так далее. И сказано (Малахи 2; 17): «Утомили вы Всевышнего словами вашими».


И сказал Давид (Теилим 50; 16): «А злодею сказал Всевышний: зачем тебе проповедовать законы Мои и носить завет Мой на устах своих? <…> если видел ты вора — знался с ним, и с прелюбодеями ты заодно <…>. Рту своему дал ты волю для злословия, а язык твой сплетает обман. Сидишь, на брата своего наговариваешь». Вот из этого ты можешь вывести, что изучение Закона не защищает тех, кто постоянно злословит, и тех, кто приучен воровать и прелюбодействовать, так как они недостойны изучать Закон. И сказали мудрецы, что когда Доэг оговорил [коэнов], его мудрость не постояла за него, и его не защитило то, что он изучал Закон. А то, что мы находим у наших мудрецов: исполнение заповеди преступление «гасит», но не «гасит» изучение Закона, как сказано (Мишлей 6;23): «Ибо заповедь — свеча, а Закон — свет». Это сказано о том, кто случайно совершил преступление, а не о том, кто сбросил с себя ярмо предостережения о преступлении.


210. Взгляни же, насколько велико преступление злословящих людей. Им мало их великого преступления, что они не занимаются изучением Закона. Но еще они губят себя и злословием. И сказал Давид (Теилим 119;23): «И сидели вельможи, обо мне сговаривались, а раб Твой толковал о, законах Твоих». То есть они отменяют разговор о законах Твоих, злословят и говорят обо мне. А я толкую о законах Твоих.


И сказали мудрецы, что излечение от злословия содержится в изучении Торы. Как сказано (Мишлей 15;4): «Излечение языка — древо жизни». И это то, о чем сказано (Теилим 39;2): «Стеречь уста свои буду заслоном», — и объяснили мудрецы, что заслон — это изучение Торы. И сказали мудрецы, что Кнессет Исраэль [еврейский народ] становится любимым — голосом [то есть за голос свой] и ненавистным — голосом. «Любимым — голосом», как сказано (Шир а-Ширим 2; 14): «Дай мне услышать твой голос, потому что голос твой сладок». «Ненавистным — голосом», как сказано (Ирмия 12;8): «Повысил на Меня голос свой. За это возненавидел Я его». И это то, о чем сказано (Мишлей 18;21): «Смерть и жизнь во власти языка, а тот, кто любит его, вкусит от плодов его». «А тот, кто любит его, вкусит от плодов его», — значит, тот, кто любит язык, то есть тот, кому хочется постоянно разговаривать. Верный совет ему: пусть «вкусит плоды его», то есть, чтобы не болтал попусту, но пусть говорит слова Торы и мудрости, и мусара [этики, правильного поведения]. И пусть творит мир между людьми и ведет общество к праведности, хвалит добро и порицает зло, и ревностно стоит за правду. Потому что своим языком он может заслужить для себя бесконечное число заслуг. И как сказано прежде — «жизнь во власти языка».


И сборище злословящих делится на шесть частей.


211. Часть первая; человек говорит о ком-нибудь, что в нем есть недостаток или увечье, а это не так. И часто говорит о достоинстве, как о недостатке. И таким образом его преступление состоит из злословия и лжи, и он принадлежит к двум злостным сборищам: и к сборищу лгунов, и к сборищу злословящих.


А Торой нам заповедано не верить злословию, — оно оборачивается ложью. Как сказано (Шмот 23;1): «Не разноси ложного слуха». И сказал Шломо (Мишлей 17;4): «Злодей внимает словам кривды, ложь слушает обманчивый язык», — то есть злословию верят два сорта людей. Первый — человек злобный и злонамеренный — от слова (Ишая 9; 16): «Все они льстецы и злодеи», — потому что он подозревает невиновных и любит находить вину, недостатки и позор чести в других. И если он слышит, что некто злословит про ближнего, его злонамеренность побуждает его верить этому.


А второй сорт — это человек лживый, он тоже прислушивается к обманчивому языку и верит ему. Ибо поскольку он не чурается лжи, он может поверить обманщику и разнести никчемный слух. Поэтому, он быстро поверит злословию. «Ложь слушает», то есть человек лживый. И также (Ирмия 9;5): «Ты сидишь среди обмана» — среди обманщиков. И также (Теилим 109;4): «И я молитва» — человек молитвы.


212. И знай, если слушающий согласится со злословящим, его постигнет участь злословца. Ибо скажут, вот этот слушал и согласился, — значит, это верная правда. А если слушающий подставил ухо и показал людям, что внимательно слушает и верит тем словам, — он тоже помогает злу и позорит ближнего. И поддерживает клеветника. И сказал Шломо (Мишлей 25;23): «Северный ветер отгоняет (техолель) дождь, а хмурое лицо — речи клеветника». То есть так же, как северный ветер разгоняет облака и отгоняет дождь, так же хмурое лицо отгоняет злословие, потому что если злословец видит хмурое лицо слушающего, он прекращает сыпать дождь своих злых слов. Но если он видит, что его слушают внимательно, то он напьется несправедливости, как воды, и не удержит свой рот от вранья. И также повторится назавтра, он повторит свою глупость, ведя постоянно свои лживые речи. И язык его идет за дождем его лжи. «Техолель» — от слова «халила». А также (Бамидбар 30;3): «Не нарушит (яхель) свое слово» — не отменит. А также (Берешит 4;26): «Тогда перестали взывать» — тогда отменили.


213. Еще сказал Шломо (Мишлей 26;28): «Язык лживый ненавидит смиренный (дахав; далет-хаф-йуд-вав)». То есть человек смиренный ненавидит лживый язык, не захочет его слушать и не послушает. Потому что смиренный желает почета другим людям и сожалеет об их стыде и позоре. «Вав» в слове «дахав» вместо «хэй» корня, как «вав» в слове «анав». А есть и такое объяснение, что клеветник ненавидит тех, кто упрекает его и как бы затыкает ему рот, и поэтому в другой раз не станет клеветать на людей в их присутствии.


И нам заповедано тем, что написано (Шмот 23; 1): «Не разноси пустые слухи», — не верить злословию, то есть не считать это правдой, чтобы тот, кого оговорили, не пал в наших глазах.


214. Часть вторая; тот, кто злословит, но избегает лжи в своей речи. И это имели в виду, говоря, «сборище злословящих», хотя они не принадлежат к сборищу лгунов. И вот, если человек напоминает кому-нибудь о дурных делах его отцов, — он преступает написанное в Торе (Ваикра 25; 17): «И не обижайте друг друга»; здесь сказано о словесной обиде, как мы объяснили. И сказано (Иехезкель 18;20): «Сын не понесет [вины] за преступление отца». А если он на людях срамит ближнего за проступки его отцов, так об этом сказали мудрецы, что заставляющий ближнего бледнеть на людях, — он из тех, кто спустится в Гееном и не поднимется оттуда. А если расскажет и оповестит на людях о мерзких делах отцов своего ближнего, но сделает это не при нем, чтобы испортить его репутацию и опозорить в глазах общества, — о таких сказали мудрецы, что сборище злословящих не удостоится пребывания пред Всевышним. А также — если человек раскаялся, а злословец рассказывает о совершенных им прежде преступлениях.


215. И знай, что если человек увидел, что кто-либо втайне преступил Закон, и раскрыл это преступление на людях, — он виновен, так как, возможно, что тот раскаялся и скорбит в душе, и сердце его знает свою горечь. Значит, неправильно открывать происшедшее никому другому, а только лишь скромному мудрецу, который не расскажет об этом людям, а станет лишь избегать общества преступника, пока не узнает, что тот раскаялся и сошел с дурного пути. А если совершивший преступление это ученый, страшащийся преступлений, следует думать, что он действительно раскаялся, и хотя злое начало пересилило его один раз, — потом он горько об этом сожалеет.


216. В злословце содержатся два зла. Он наносит ближнему вред и причиняет стыд, а также предпочитает обвинять и приговаривать других и злорадствует при этом. С одной стороны, преступление «злословящего правдиво» хуже преступления «злословящего лживо», потому что люди поверят, если он правдиво рассказывает о ближнем. И имя ближнего будет ославлено, и он будет опозорен в глазах людей после того, как он раскаялся, и ему простились его прегрешения.


217. И сказал Шломо (Мишлей 14;9): «Глупцы обвиняет, а среди праведных доброжелательство. Сердце знает свою горечь, и в его радости не вмешается другой». То есть глупец обвиняет, потому что ищет недостатки людей, их вину и оговаривает их. И никогда не хвалит, и не говорит о том хорошем, что есть в них. А пример тому мухи, которые слетаются и садятся на грязь. И сказал «глупцы обвиняет» в единственном числе о каждом из них. Как (Берешит 49;22): «Ветви простирается по стене». И сказали мудрецы: «Тот, кто сам негоден, говорит о других, что они негодны, и никогда не хвалит мир, а находит в других обычно собственные недостатки». «А среди праведных доброжелательство», — так как обычно праведные люди покрывают вину и хвалят других людей, обнаруживая в них хорошее. И мы находим у моралистов про двух человек, шедших мимо вонючей падали. Сказал первый: как эта падаль воняет! Сказал мудрец: как белы ее зубы! И сказал затем: «Сердце знает свою горечь». И любой умный человек понимает, что Шломо не приводит среди избранной морали бесполезные вещи. Но это продолжение первого стиха, чтобы показать зло глупца, который обвиняет, так как, возможно, что преступник раскаялся в своем поведении и душа его горюет. А никто не знает горечь души человека и его радость лучше него самого. А он уже прощен, так как основное в раскаянии — горечь сердечная. Поэтому преступен и виновен глупец, упоминающий о преступлении ближнего своего.


218. А тебе следует знать, что наказание глупцу, который обвиняет, лишь в том случае, когда оговаривает человека, страшащегося преступления, которого пересилило злое начало; из-за этого он преступил, и виноват, — так как обычно он раскаивается в своих преступлениях. И тем более, если стало известно, что он раскаялся. Но человек, тебе известный, чьё поведение ты исследовал и обдумал, и нашел, что нет в нем страха пред Всевышним, и он постоянно на дурном пути, — такой человек дает основания для порицания и обличения его преступлений. Нужно очернить преступника в глазах людей, чтобы души слушающих отвергли злые дела. И сказано (Мишлей 29;26): «Мерзок праведникам человек несправедливый». И сказано (там же 8; 13): «Страх пред Всевышним — ненавидеть зло». И сказали, что преступника, чей отец праведник, можно называть «преступник, сын преступника», а праведника, чей отец был преступником, можно называть «праведник, сын праведника».


И вот, если ты видишь человека, говорящего нечто или делающего нечто, и это слово или действие можно судить к добру и оправданию. Если этот человек боится Всевышнего, ты обязан, не сомневаясь, оправдать его, даже если сказанное и сделанное ближе к вине. А если он из средних, которые остерегаются преступления, но иногда спотыкаются об него, — тебе следует разрешить сомнение и склонить его к добру. Как сказали мудрецы, того, кто оправдывает ближнего, Всевышний оправдает. И это является позитивной заповедью (асе) из Торы, как сказано (Ваикра 19; 15): «По правде суди ближнего твоего» [то есть оправдывай его]. А если нечто склоняет тебя к обвинению, пусть останется у тебя сомнение, но не склоняйся к обвинению. А если большинство поступков того человека ко злу или ты распознал, что в сердце его нет страха пред Всевышним, — склоняйся к обвинению, как сказано (Мишлей 21; 12): «Праведнику известен [дом злодея]» и так далее. Мы уже прежде объяснили этот стих.


219. И сказал Шломо (там же 24;28): «Не будь никчемным свидетелем о друге твоем и не мели устами своими. Не говори: “Как он поступил со мною, так и я поступлю с ним, воздам ему по делам его”». То есть не требуется предостерегать и говорить «не будь лжесвидетелем», — имеется в виду «не будь никчемным свидетелем»; если ближний твой попался в капкан преступлений, не свидетельствуй о нем и не раскрывай его преступление зря, без увещеваний. Так как если некто отобрал чужое имущество или обобрал кого-либо, ты обязан свидетельствовать об этом, чтобы вернуть отобранное имущество по слову двух свидетелей. А если там есть только один свидетель, — клятва будет между ними обоими. Но если один видел, что другой совершил развратное или другое преступление, не следует зря об этом свидетельствовать, то есть без пользы. Даже если и есть второй свидетель, и оба могут подтвердить свои слова. А если совершивший преступление есть человек в общем боящийся преступления, то видевшему следует сказать себе, что действительно тот раскаялся. А. также ему следует опасаться за себя и сказать себе, что поскольку этот человек страшится Всевышнего, то, может быть, его заслуги больше его преступлений. И сказали мудрецы, что тот, у кого заслуг больше, чем преступлений, принадлежит обществу праведников.


Но если человек, который совершил преступление, из глупцов, обычно повторяющих свои глупости, то лучше сказать судьям, чтобы они наказали его и отделили от запретного. Но если ты единственный свидетель, — «нехорошо человеку быть одному», свидетельствуя о ближнем. Потому что его свидетельство попусту, поскольку на него нельзя положиться, как сказано (Дварим 19; 15): «Не встанет один свидетель» и так далее, — такой считается клеветником.


«Не мели», — то есть своими устами ты как бы перемалываешь его лицо, когда раскрываешь тайну его преступления. И затем сказал «не говори: “Как он поступил со мною, так и я поступлю с ним”, — если он раскрыл твои преступления, не мсти и не держи обиду, собираясь поступить с ним так же, как он поступил с тобой. И это важное назидание, которое является одной из основ страха пред Всевышним. А если тот, кто совершил преступление, является человеком, который не боится Всевышнего, как тот, кто сбросил с себя ярмо покорности Всевышнему и не остерегается какого-либо преступления, которое известно всему народу как преступление, дозволено стыдить его и порицать, рассказывать о его низости. Так сказали мудрецы (Ваикра 25; 17): “И не обижайте друг друга”, — тех, кто с тобой в исполнении Закона и заповедей, не обижай их обидными словами». А того, кто не обращает внимания на слово Всевышнего, дозволено срамить и оповещать о его мерзостях и изливать на него презрение. И еще сказали, что следует извещать о ханжах, чтобы из-за них не было хуления Всевышнего. Но если он споткнулся случайно, а обычно остерегается преступлений, — нельзя открывать его преступление, как мы уже объяснили.


И можно объяснить слова «не будь никчемным свидетелем» так, — это значит, свидетельствовать о таких преступлениях ближнего, какими и ты тоже болен, как он. Поэтому он зовется другом его. И на это указывает то, что затем сказано «не говори: как он поступил со мной, так и я поступлю с ним». Так как, хотя и доброе дело оповещать о преступниках и ханжах, но тот, кто сам преступил, если другой совершил такое же злодейство, не следует оповещать об этом. Так как он открывает тайну ближнего не из лучших намерений, а лишь из злорадства. И во-вторых: как же ему не стыдно упоминать о негодности поступков ближнего, если он сам ведет себя так же? И сказано (Ошеа 1;4): «И Я припомню кровь Изреэля дому Иеу». Вот как: Иеу сделал доброе дело, уничтожив дом Ахава, но понес наказание, потому что сам совершил многочисленные преступления.


220. И сказали мудрецы, что свидетельствующего о преступлении ближнего наказывают плетьми. Но он может тихо и скромно рассказать учителю и кому-нибудь другому, с кем делит свои секреты, если уверен, что они поверят его словам, как словам двух свидетелей. А если есть и второй свидетель, судьи выслушают их и накажут преступника втайне. Но нельзя «заставлять ближнего бледнеть» на людях, как сказано (Ваикра 19; 17): «Увещевай ближнего своего и не понесёшь за него наказания».


221. И знай, что о делах людских, таких, как грабеж, невыдача платы [за работу], нанесение ущерба, [причинение] боли, стыда и словесной обиды можно рассказать людям, ибо тот, кто видит, должен сказать, чтобы помочь тому, перед кем виноват преступник и чтобы ревностно стоять за правду. И вот говорится в Законе, что один свидетель должен свидетельствовать в суде в денежной тяжбе, чтобы обязать ответчика поклясться [в доказательство своих слов]. Тем не менее, следует прежде всего увещевать того человека.


222. Часть третья; сплетник [От переводчика. Сплетни (рехилют) — сообщать кому-либо, что некто сказал или сделал нечто против него]. И об этом нам заповедано в Торе, как сказано (Ваикра 19; 16): «Не ходи сплетником в народе твоем». Это тоже называется злословием и относится к сборищу злословящих, как упомянули мудрецы о Доэге Эдоми, что он был злословцем, потому что сказал Шаулю: «И сказал ему, прибыл Давид в дом Ахимелеха». И ущерб, который наносит сплетня, невозможно сосчитать, так как ему нет исчисления. Потому что сплетня умножает ненависть в мире и приводит людей к падению, нарушению сказанного в Торе (там же 19; 17): «Не ненавидь брата твоего в сердце твоем». И вот: мироздание основано на мире, а из-за ненависти тают Земля и все ее обитатели, как мы уже объяснили. И часто сплетник вкладывает меч в руку человека и приводит его к тому, чтобы он убил своего товарища, как написано (Иехезкель 22;9): «Сплетники были в среде твоей, дабы пролить кровь». И сказано (Ирмия 6;28): «Все они сошли с пути. Сплетники — медь и железо — все они губители». И мудрецы назвали сплетню «тройной язык», потому что сплетня убивает троих: того, кто ее рассказывает, того, кто слушает и верит, и того, о ком идет речь. Как уже известно из истории с Доэгом, который был изгнан из обоих миров из-за сплетен, и коэны были убиты, и Шауль был наказан за то, что поверил сплетне.


223. И сказали мудрецы о сплетнях, что нельзя им верить и ненавидеть ближнего из-за них, но не следует пренебрегать содержанием, но принимать эти слова во внимание и оберегаться.


И сказали мудрецы, что в поколении Шауля были доносчики, подобные Доэгу и жителям Зифа, и поэтому они шли на битву и погибали в ней. А в поколении Ахава не было доносчиков, как известно из истории с пророками, которые прятались от Изэвель, как написано (Млахим I 18;22): «Я остался единственным пророком Всевышнего». А Овадия спрятал сто пророков, и никто не открыл, что во Исраэле есть пророки, кроме Элияу. И поэтому они шли на битву и побеждали в ней, хотя Ахав поклонялся идолам.


224. А тот, кто ссорит братьев и друзей и приводит их к обоюдной ненависти, — хуже всех категорий злословцев, как сказано (Мишлей 6; 19): «И ссорящий братьев». И сказали мудрецы, что седьмое, упомянутое в этом стихе, хуже всех предыдущих. Как мы уже уведомили в разделе о страхе перед преступлением.


225. И человек обязан хранить тайну, которую ему рассказывают. Хотя разглашение тайны и не является сплетнями. Потому что в разглашении тайны содержится ущерб её владельцу, и это причина разрушить его замыслы, как сказано (там же 15;22): «Разрушены замыслы, если нет [сохранения] тайны». А во-вторых, потому что тот, кто разглашает тайну, сходит с пути скромности и предает владельца тайны. И сказал Шломо (там же 20; 19): «Открывающий тайну — сплетник», то есть, если ты видишь человека, который не властен над собой и не может удержать свой язык от разглашения тайны, хотя в разглашении той тайны не содержится сплетня, — это качество приведет его к тому, что он станет сплетником, что относится к одному из четырех злых сборищ, поскольку уста его неподвластны ему и он не может уберечься. Еще сказал (там же 11;13): «Сплетник — открывает тайну», то есть не открывай свою тайну тому, кто сплетничает, потому что он не бережет рот свой от сплетен, и не надейся, что он сохранит твою тайну. Хотя ты передал ему свои слова тайно и секретно.


И нам заповедано Законом не верить злословию, как сказано (Шмот 23; 1): «Не разноси никчемные слухи», и сказано (Мишлей 29; 12): «У правителя, слушающего ложь, все слуги — злодеи». И объяснили мудрецы, что если правитель верит злословию и сплетням, слуги его станут злодеями и сплетниками, чтобы понравиться своему господину.


Вот эти три части, которые мы упомянули, имели ввиду мудрецы, говоря о «сборище злословящих».


226. Часть четвертая; «пыль злословия». Сказали мудрецы, что большая часть людей попадаются на грабеже, меньшая часть — на распутстве, и все — на «пыли злословия». И сказали, что «пыль злословия» — это когда человек своими словами приводит к тому, чтобы люди злословили. И сказали: «Пусть человек никогда не рассказывает о добре другого, ибо [от рассказа о добре] он переходит к порицанию». И вот нам нужно объяснить это высказывание, так как известно, что одно из красивых качеств — хвалить мудрецов и праведников, как сказано (там же 25;27): «А думать о почете праведников — почетно». И сказали о глупце, что он никого не хвалит. Но объяснение заключается в том, что рассказывать о добре человека следует только наедине, то есть когда разговаривают двое друзей. А не посреди толпы, в присутствии многих людей. Либо в том случае, когда известно, что там нет ненавистников или завистников тому, о ком хочет сказать хорошее. А если пожелает хвалить человека с безупречной репутацией, и все знают, что он человек чистый и в нем нет зла и вины, — то и при ненавистнике и завистнике следует хвалить его, потому что они не смогут порицать его, а если станут порицать, то все поймут, что они лгут, и языки их станут западней для них самих.


227. Еще упомянули мудрецы о злословии и сказали: «Вот, если женщина просит огня у соседки, а та ответит: “Где же угли, как не в доме у такого-то, который все время жарит мясо и ест”. Это и подобное этому — “пыль злословия”».


И сказано (там же 27; 14): «Если кто благословляет ближнего своего громким голосом рано поутру — [как] проклятие зачтется ему». Объяснили мудрецы, что этот стих о том, кто хвалит ближнего, а от его похвалы получается вред. Например, гость, который выйдет на улицу и станет громко кричать и рассказывать о том, какое добро сделал ему хозяин, что зарезал [овцу] и приготовил для гостя, прибывшего к нему. И услышав это, соберутся пустые люди и обрушатся на хозяина.


И человек обязан беречь свой рот и язык свой, дабы не отнеслись с подозрением к его словам и не посчитали его злословцем. А если он допустил, чтобы на него пало такое подозрение, — то этим он изменил своему правильному поведению и утратил безупречность своей репутации. Это посчитается как «пыль злословия».


228. А теперь вдумайся, чтобы понять основу этого вопроса. Мы уже сказали, что разрешено порицать грабителя, если стало известно, что он не оставил свой путь, грабит и отнимает, вредит и заставляет людей бледнеть, и срамит, и стыдит, и злословит, и не возвращает награбленное, не платит за причиненный ущерб, и не просит прощения у ближнего своего. Тем не менее, те, кто избирает лучший путь, предварительно поговорят с преступником, может быть, смогут увещеваниями уговорить его сойти со злого пути. А если он откажется, — тогда известят общество о его делах. А если человек раскрывает поступки другого, которые тот преднамеренно совершил по отношению к людям, и рассказывает о его поступках, и открывает вину преступника, и порицает его по многим аспектам, — вот за это обличитель будет заподозрен, и его посчитают злословящим. И скажут, что если это и вправду было, следовало сначала увещевать преступника. А за то, что предварительно не увещевал, его заподозрят, говоря, что, мол, не сказал бы этого при том человеке и что в глаза он только льстит тому. Как сказано (Ошеа 4;4): «Пусть никто не спорит и не обличает другого». А он получает удовольствие заглазно говорить о вине людей, и когда они оказываются на кривом пути, — он рад, и позором их добивается почета для себя. И похож он на того, кто постоянно злословит, — к нему пристала эта «пыль злословия». И еще скажут люди, что это неправда, он все выдумал, а если не выдумал, то почему же прежде не сказал об этом преступнику в глаза. Поэтому и сказали мудрецы, что любое, сказанное в присутствии того, о ком идет речь, — не содержит злословия.


То есть, если прежде высказал преступнику открытый упрек за его поступок, а тот не послушался, — можно известить людей о вине преступника и негодности его поведения. И не будет заподозрен в том, что желает оговорить другого. А также, если про обличителя знают, что он может ни с кем не посчитаться и скажет правду в глаза, и все, что говорит заглазно, может и в глаза сказать, и никого не боится. А также если обладает репутацией говорящего лишь правду, — нечего подозревать его, когда он говорит другим о чьей-либо вине заглазно. И так сказали мудрецы: «Сказал рабби Йоси: “За всю свою жизнь я не сказал чего-либо такого от чего потом пришлось отказаться”», — то есть ничего такого не сказал о человеке заглазно, чтобы потом не сказал ему в глаза. Еще сказали: «В том, что говорится в присутствии трех человек, нет злословия», — поскольку тот, кто рассказывал, находясь в обществе, знал, что рассказанное станет известно тому, о ком шла речь, — как будто он сказал это в глаза.


229. Часть пятая; сквернословие. Сказали мудрецы: «Даже если тому, кто сквернословит, суждено семьдесят лет к добру, меняется ему ко злу». И сказано (Ишая 9; 16): «Поэтому не будет радоваться Всевышний молодым мужам его, и сирот его, и вдов его не помилует, ибо весь он нечестив и делает зло, и каждые уста сквернословят. При всем этом не отвратится гнев Его, и рука Его еще будет простерта». И потому тяжко преступление сквернословящего, и он мерзок и отвратителен, он оставил стыд и скромность, свойства святого народа. И пошел по тропе наглости, что есть свойство дурных подлецов. И, во-вторых, потому что он нарушил святость еврейского народа, как сказано (Дварим 4;6): «И скажут: “как мудр и разумен этот великий народ”». А сквернословец ведет себя подобно отвратительным глупцам, далеким от пути разума, весьма красивого и приятного; и поднялась их вонь, и разлетелся мерзкий их запах. И для каждого мудрого и понимающего человека они гадки и отвратительны. И вот он поносит принадлежности разума, который ценнее любой красивой утвари, как сказано (Мишлей 20; 15): «И дорогая утварь — разумные уста». А слушающий сквернословца, — наказание ему велико за то, что не заткнул уши и не удалился от сквернословящих, и о нем сказано (там же 22; 14): «Ров глубокий — уста чужих; на кого прогневается Всевышний, тот падает туда».


230. И сказали мудрецы: «Пусть никогда человек не выпустит изо рта ничего порицающего, так как в Торе мы находим иносказательное выражение из восьми букв, лишь бы не упомянуть нечто порицающее, как сказано (Берешит 7;8): “Из скота, который не является чистым”». Так как в то время и нечистый скот был разрешен в пищу, но не годился для жертвоприношения. Поэтому было бы порицающим выражением, если бы человек говорил дурно о вещах, которые годятся ему в пищу. И вот человек обязан остерегаться сказать нечто порицающее, даже если это заставит его говорить многословно, с длиннотами, — это как бы ограда, охраняющая от сквернословия, которое является одним из серьезнейших преступлений. А также ограда, охраняющая от злословия и оговаривания людей. Как сказали мудрецы об отдалении порицания, что даже о порицании нечистого скота не написано в Торе. И сказали мудрецы, что один коэн сказал в присутствии раббана Йоханана бен Заккая: «я получил часть “хлеба а-паним” размером с хвост ящерицы», и стали проверять его родословную, и нашли, что он не годится в коэны. И еще сказали мудрецы, что человек обязан в ученой беседе и в житейских делах выбирать слова почтенные и оставить слова непочтенные, хотя они и не порицающие, но при условии, что можно обойтись без длиннот, излагая слова Торы, так как человек должен учить своих учеников кратко.


А что же это значит — «почтенные слова»? Так говорят и беседуют люди, обладающие чистым разумом и говорящие иносказательно. И они взвешивают слова и знают, что является почтенным словом, а что обратно ему. Как сказано (Иов 15;5): «И выбери язык хитроумных». И сказано (там же 33;3): «И разум уст моих ясно говорит». И сказано (Мишлей 10;20): «Отборное серебро — язык праведника».


231. Часть шестая; тот, кто вечно жалуется. Сказал Шломо (там же 18;8): «Слова жалобщика пронзительны, и они проникают прямо в душу». То есть жалобщик — это человек, который постоянно сетует и плачется, и придирается к людям, к их делам и словам, хотя они ведут себя с ним честно и ничего против него не задумывают. И все-то он судит в отрицательную сторону, а не в положительную, и каждую оплошность считает намеренным действием, и показывает себя обездоленным и побитым, как будто люди совершили по отношению к нему великую несправедливость, — а на самом деле, он сам бьет и колотит так, что слова его проникают глубоко в душу. Потому что, если человек жалуется на ближнего, а тот его и не трогал, и даже оказывал ему добро, — это буря, которая бушует в сердце. И вот он как бы пускает стрелы, которые попадают прямо в душу.


Слово «митлаамим» как бы перевернутое как «миталмим», и как «симла» = «салма» от слов «ударили меня» (там же 23;35). И, значит, сказал этим, что слова жалобщика бьют, ударяют. А во множественном числе сказано, потому что имеются ввиду все жалобщики, как (Ирмия 11; 15): «И мясо жертв пропадут у тебя»; (Ишая 45; 15): «И вырастут спасение».


Еще сказал Шломо (Мишлей 16;28): «А жалобщик разлучает друзей», то есть он удалит от себя друга и товарища, потому что они будут не в состоянии вынести его общество. И сказали мудрецы: «Не имей много претензий, чтобы не привели тебя к преступлению». И часто жалобщик неблагодарен и считает злом благо, оказанное ему, и платит злом за добро, и сказано (Мишлей 17; 13): «Платит злом за добро — не выйдет беда из дома его». А иногда милости Всевышнего он считает местью и расплатой, как сказано (Дварим 1;27): «И жаловались вы в шатрах ваших, и сказали: “из ненависти Всевышний вывел нас из Египта”». Не веди себя так, потому что те, кто так поступает, бредут в никуда и не ведают мира и покоя.


И научись оправдывать людей, и да будет праведность свойственна тебе.
Врата раскаяния 32. О разных видах искупления
1. О разных видах искупления. У тела бывают болезни и недомогания, бывают они и у души. Болезнь и недомогание души — это ее дурные качества и преступления. Если преступник раскается и сойдет со своего злого пути, — Всевышний вылечит болезнь преступной души, как сказано (Теилим 41;5): «Помилуй меня, Всевышний, излечи душу мою, ибо согрешил я пред Тобою». И сказано (Ишая 6; 10): «И вернется, и излечится». Подобное мы обнаруживаем в болезнях тела: больному полегчало, и болезнь почти прошла, но тело еще не очистилось полностью от болезни, нужно еще продолжать пить горькую микстуру, и терпеть воздержание от вкусной еды. Так же бывает, когда душа больна от великих преступлений и страдает, и хотя почти вылечилась, и большая часть наказаний с нее снята, — преступник раскаялся, и утих гнев Всевышнего, — душа еще не очистилась от своей болезни, и не искупилось преступление до тех пор, пока преступник не испытает мучений и наказания болью, и случатся с ним беды, как сказано о Каине (Берешит 4; 13): «Велика вина моя, непростительна. Вот Ты теперь сгоняешь меня с лица земли, и от лица Твоего я скроюсь и буду скитальцем на земле; и вот всякий, кто встретит меня, убьет меня». И раскаянием его была прощена большая часть его преступления и снято основное наказание, и спасся он от смерти, как сказано (там же 4; 15): «И сделал Всевышний Каину знак, чтобы не убил его всякий, кто встретит его». Но осталось наказание изгнанием, как сказано (там же 4; 16): «И поселился в стране Нод».


2. Этот вопрос разъясняется также сказанным в Торе (Ваикра 4;1): «Если кто согрешит по ошибке» и т. д. И объяснили мудрецы, что искупительную жертву «хатат» приносят во искупление неумышленного преступления, а за злоумышленное полагается наказание «карэт». И поскольку преступление, караемое наказанием «карэт» весьма велико, искупление преступника, даже заранее не умышлявшего преступление, не будет полным, пока он не принесет жертву «хатат», — хотя и исповедался в своем преступлении. Потому что без исповеди и раскаяния преступление не может быть искуплено жертвой «хатат», как сказано (Мишлей 21;27): «Жертва нечестивых — мерзость». После исповеди и принесения жертвы преступление будет искуплено, как сказано (Ваикра 4;31): «И искупит его коэн, и будет ему прощено». Значит, по ошибке совершивший преступление не очищается раскаянием и должен принести жертву, — из этого можно понять, насколько велико наказание злоумышленника. Его преступление будет искуплено страданиями, как сказано (Иов 33; 19): «Поражен будет он на ложе своем болезнью, — и вернется ко Всевышнему, и Он полюбит его», и сказано (Мишлей 3; 12): «Ибо кого любит Всевышний, того наказывает, и благоволит к нему, как отец к сыну». Но есть способ и надежда для преступника, — добрыми делами защитить себя от болезней. Это будет разъяснено в дальнейшем.


3. Еще разъясняется этот вопрос в Торе, как сказано (Ваикра 16;30): «Ибо в сей день искупит вас, чтобы вы очистились». И вот мы видим, что и после раскаяния требуется искупление в Йом-Кипур, потому что основное искупление в Йом-Кипур может быть только вместе с раскаянием.


4. И есть преступления, от которых душа не может очиститься, она нечиста и нежелаема, пока смерть не разлучит ее с телом, в котором она совершила преступление. Это подобно болезни, от которой телу всю жизнь не очиститься. И эта болезнь души называется «хуление Имени», как сказано (Ишая 22; 13): «И вот — веселье и радость! Забивают скот и режут овец» и т.д. Это значит, не слушали пророков и не боялись их, но открыто и публично устраивали увеселения и пиры. И об этом сказано (там же 22; 14): «Не будет прощено вам это, пока не умрете». И сказано (Диврей а-ямим II 36; 16): «Они оскорбляли посланников Всевышнего и презирали слова Его, и насмехались над пророками Его, пока не поднялся гнев Всевышнего на народ Свой так, что не было исцеления».


5. И от этой болезни, хотя ей нет лечения, подобно другим, можно найти лекарство, — если Всевышний поможет грешнику-больному освятить Его Закон перед людьми. И возвестить всему миру о мощи Всевышнего и о славе Красоты Его Царства. И тогда преступление будет смыто и стерто величием множества добрых дел, противоположных неразумным деяниям, которые преступник совершил в прошлом. Подобно существующему в медицине мнению, что болезнь лечится средством, оказывающим противоположное действие. И сказал Шломо (Мишлей 16;6): «Милосердием и правдою очищается преступление». В первом разделе о раскаянии мы объясняли про это. Шломо напоминает о правде, и это значит, что раскаявшийся в своем преступлении должен быть готовым поддерживать правду и помогать ищущим веру, и отметать ложь и несправедливость. Потому что провозглашение правды и укрепление ее служит прославлению Всевышнего, как сказано (Ирмия 22; 16): «Разбирал он тяжбу бедного и нуждающегося, потому и хорошо было. Именно это значит познание Меня». И сказано о тех, кто следует за ложью (там же 9;5): «Из-за лжи отказываются они знать Меня».


И сказали мудрецы об Ироде, который истребил мудрецов и спросил Баву бен-Бута, можно ли получить лекарство и излечиться. И Бава бен-Бута сказал: «Ты мог погасить свечу всего мира, — так иди и займись светочем всего мира, постарайся выстроить Храм» (Бава Батра 4а).
Врата раскаяния 33. Несколько видов искупления
А теперь разъясним вопрос о различных видах искупления.


6. Рабби Матия бен-Хараш спросил рабби Элазара бен-Азарию: «Слышал ли ты о четырех видах искупления, которые определил рабби Ишмаэль?» Ответил рабби Элазар бен-Азария: «Их три, и для каждого требуется раскаяние. Если человек не исполнил позитивную заповедь и раскаялся, — не успеет двинуться с места, как будет прощено ему, как сказано (Ирмия 3;22): “Вернитесь, восставшие сыны, и исцелю и вылечу Я вас”. А кто преступил негативную заповедь и раскаялся, — раскаяние временно защищает его, а Йом-Кипур приносит искупление, как сказано (Ваикра 16;30): “Ибо в сей день искупит вас, чтобы сделать вас чистыми; от всех преступлений ваших пред Всевышним будете очищены”. Если преступление наказывается казнью “карэт” и смертной казнью, но преступник раскаялся, — раскаяние и Йом-Кипур временно защищают, а страдания завершают искупление, как сказано (Теилим 89;33): “Накажу Я прутом за преступления их, и за грех их язвами”. Но того, на ком лежит преступление хуления Имени Всевышнего, не может раскаяние защитить, и Йом-Кипур дать исцеления, и страдания не завершают искупление. Все это временно защищает, а смерть завершает искупление, как сказано (Ишая 22; 14): “Не будет прощено вам это пока не умрете”. И сказали мудрецы: “Жертва “ола” приносит — после раскаяния — искупление тому, кто не исполнил заповедь. Ибо хотя его преступление искуплено раскаянием, жертва “ола” добавит к его искуплению и прибавит того, что он будет еще более желанным пред Всевышним”».


7. А также сказали, что жертва «ола» искупает дурные мысли и преступные помыслы. И написано (Иов 1;5): «И было, когда завершали пиршественные дни круг свой, то посылал за сыновьями Иов и приглашал их, и вставал рано утром, и возносил жертвы “ола” по числу всех их, ибо говорил Иов: “Быть может, согрешили сыновья мои и хулили Всевышнего в сердце своем”», — то есть в мыслях.


8. А так как за преступления наши и отцов наших нет теперь жертвоприношений, то если человек согрешил в мыслях своих или преступил позитивную заповедь, — пусть читает главу о жертве «ола» в начале книги Ваикра, и в начале главы «Цав», потому что изучение главы о жертвоприношении будет нам вместо жертвоприношения. Как сказали мудрецы, «каждый изучающий главу о жертвоприношении “ола”, как будто принес жертву “ола”, изучающий главу о “хатат”, как бы принес жертву “хатат”, изучающий главу об “ашам”, как бы принес жертву “ашам”, а если человек преступил запрещающую заповедь и раскаялся, — пусть побеспокоится о преступлении своем и желает наступления Йом-Кипура, дабы стать желанным Всевышнему. Ибо желание Его — жизнь души и тела, и жизнь всего сотворенного, как сказано (Теилим 30;6): “Жизнь в благоволении Его”». Потому и сказали мудрецы: «Тот, кто устроил пир в канун дня Йом-Кипур, — это как бы он постился два дня по велению Всевышнего». Потому что он показал свою радость, когда наступает время искупления, и это свидетельствует, что до того его беспокоила собственная вина и он страдал по поводу своего преступления.


9. Во-вторых, в остальные праздники мы торжествуем в радости исполнения заповедей, так как награда за радость исполняющего заповеди велика и огромна. Как сказано (Диврей а-ямим II 29; 17): «А ныне вижу, что народ Твой, находящийся здесь, с радостью жертвует Тебе». И сказано (Дварим 28;47): «За то, что не служил ты Всевышнему с радостью и добрым сердцем». Но поскольку пост в Йом-Кипур, пришлось устанавливать торжество в честь заповеди в канун дня Йом-Кипур.


10. И в-третьих, мы должны быть сильны физически, чтобы умножать молитвы и просьбы в Йом-Кипур и размышлять о раскаянии и его принципах.


11. А если человек сделал нечто караемое казнью «карэт» или смертной казнью и раскаялся. Поскольку преступление его не искупится без страданий, ибо раскаяние лишь зачинает искупление, а страдания завершают. Ему следует начать исполнять заповеди, защищающие от страданий. Это милостыня, она спасает даже от смерти, как сказано (Мишлей 10;2):.«И милостыня спасет от смерти». А у кого нет денег, чтобы дать милостыню пусть восхваляет бедного и станет для него глашатаем, просящем других оказать благо бедняку. И сказали мудрецы, что тот, кто уговаривает людей дать милостыню, важнее того, кто милостыню дает. А также пусть исполняет заповедь оказания безвозмездного добра, пусть помогает людям и старается для них. Как сказали мудрецы, что безвозмездное добро важнее милостыни, потому что милостыню дают деньгами, а безвозмездное добро оказывается и деньгами, и собственными усилиями; милостыня только бедным, а безвозмездное добро — и для бедных, и для богатых. А также пусть успокоит бедняка и окажет ему уважение, и утешит в несчастье. Как сказано (Ишая 58; 10): «И отдашь голодному душу свою, и душу измученную насытишь». И сказали мудрецы: «Утешающий бедняка важнее дающего милостыню». А также пусть навещает больных и хоронит усопших, и утешает тех, кто в трауре, и веселит жениха и невесту. Ибо все это — пути добра. А важнее всего этого вместе взятого — заповедь изучения Торы во Имя Всевышнего. И все, что мы упомянули, содержит в себе сказанное Шломо (Мишлей 16;6): «Милосердием и правдой искупается преступление». Ибо обретение Торы зовется обретением правды, как сказано (там же 23;23): «Правду купи и не продавай». И сказано (Теилим 119; 142): «И Тора Твоя — правда». И сказали мудрецы: «Древо жизни она тому, кто держится за нее» (Мишлей 3; 18). Если человек совершил преступление, караемое смертной казнью или «карэт», а до этого он изучал по одной главе в день, пусть изучает по две главы в день, если читал один раздел, пусть читает два.


Изучение Торы спасает от страданий в двух аспектах. Во-первых, сказали мудрецы, что изучение Торы важнее всего вместе взятого. А во-вторых, если человек работает и старается в изучении Торы, гонит сон из глаз своих ночью, изнуряет себя, — это зачтется вместо страданий, как сказали мудрецы: «Все тела рождены для работы, счастлив тот, чья работа — Тора». И сказали, почему называется Тора «тушия», — потому что она обессиливает (матешет) человека.


12. А также следует постом и воздержанием, слезами и отказом от наслаждений заменить страдания. Как сказано (Теилим 109;24): «Колени мои ослабели от поста, и тело мое исхудало так, что нет на нем жира». И сказано (Йоэль 2; 12): «Возвратитесь ко Мне всем сердцем своим, с постом и с плачем, и с причитанием». И пусть постоянно вздыхает от сердечной горечи, как уже говорилось в первом разделе. И эта горечь будет вместо страданий, как сказано (Мишлей 18; 14): «Дух человека поддерживает в болезни, а упавшего духом кто поднимет?» Это значит, что когда тело болеет — душа выдерживает, выносит болезнь, от слова (Малахи 3;2): «И кто выдержит день пришествия его?», то есть поможет телу и поддержит тем, что обратится к нему и уговорит принять страдания и терпеть. Но если душа больна и изнемогает от скорби и беспокойства, — кто утешит душу и кто поддержит ее? Значит, беспокойство и болезнь души хуже, чем болезнь тела. Потому что душа поддержит тело в болезни, а если душа больна и изнемогает в скорби, тело не поддержит ее.


А если преступника найдут невзгоды и случатся с ним напасти, но он признает суд над собой и примет наказание с любовью, — вот что станет защитой от многих страданий, от которых он должен был мучиться. Как сказано (Теилим 76; 11): «Ибо гнев человека восславит Тебя, остаток гнева укротишь (тахгор) Ты». Это значит: если человек оправдывает Тебя во времена своих невзгод, то Ты остановишь и задержишь остаток гнева, который был уготован человеку, как сказано (Млахим 120; 11): «Пусть не хвалится вынимающий меч из ножен, как тот, кто его вкладывает (хогер)». То есть здесь уподобление человеку, вынимающему меч из ножен и вкладывающему его обратно в ножны. И сказано (Ишая 12;1): «Благодарю Тебя, Всевышний, за то, что гневался Ты на меня, но гнев Твой утихает, и Ты утешаешь меня». Это значит: я благодарю за урок, принимаю его с любовью, и за то, что благодарю за наказание, — Ты отвращаешь гнев Свой и утешаешь меня. О благодарности за добро также сказано (Теилим 52;11): «Благодарить Тебя буду вечно за то, что сделал Ты, и надеяться на Имя Твое, ибо благо для благочестивых Твоих». Это значит: я благодарю за добро, которое Ты оказал мне, и поэтому надеюсь на постоянство Твоих благ. И сказано (Теилим 116; 13): «Чашу спасения подниму, Имя Всевышнего провозглашу»; (там же 3): «Бедствие и скорбь обрел я, провозглашу Имя Всевышнего». И сказали мудрецы о том, что написано (там же 50; 1): «Песнь Давида, когда он бежал» и так далее — «радость праведнику вершить суд» (Мишлей 21; 15). Свойственно праведникам — выплатив долг, славить Всевышнего. Подобно тому работнику-издольщику, который задолжал своему хозяину. Работник засеял поле, собрал урожай, обмолотил, а хозяин забрал все зерно себе. Работник вернулся домой ни с чем. И радовался этому. Говорили ему люди: «Ты вышел из своего тока пустым, руки на голове. Чему ты радуешься?» Сказал он: «Я расплатился, и вексель погашен, й я уплатил свой долг».


13. И человек обязан рассмотреть это и уяснить себе, что невзгоды, которые настигают его, и страдания, которые он переживает, не соразмерны с его преступлениями и множеством его грехов. А Всевышний наказывает и наставляет его — подобно отцу, который наставляет своего сына. И все это благодаря тому, что Всевышний жалеет преступника. Как сказано (Дварим 8;5): «И знаешь в сердце своем, что Всевышний наставляет тебя, как наставляет отец сына своего». И объяснили мудрецы: в сердце своем ты знаешь, что совершенное тобой и страдания, которые Я наслал на тебя несоразмерны твоим проступкам. И сказано (Иов 11;6): «И знай, что Всевышний предал бы забвению некоторые из преступлений твоих». И сказано (Эзра 9; 13): «За вину нашу великую взыскал Ты, Всевышний, с нас меньше прегрешений наших». Но когда приходит наказание на врагов Всевышнего, они гибнут из-за одной-единственной вины, ибо напасть настигает их одним разом, как сказано (Теилим 34;22): «Злодея убьет зло». А остальные преступления остаются на их душе, как сказано (Иехезкель 32; 27): «И беззакония их — на костях их». Но когда наказание постигает праведников, — оно приходит понемногу, постепенно, дабы исчезло их преступление, как сказано (Амос 3;2): «Только вас признал Я из всех семейств земли, поэтому взыщу Я с вас за все преступления ваши». И объяснили мудрецы: это подобно тому, кто одолжил денег двоим, один — друг его, а другой — враг; с друга он взымает долг понемногу, а с врага — все сразу. И сказано (Мишлей 24; 16): «Ибо семь раз упадет праведный, но встанет, а нечестивые впадут в беду», то есть попадут в одну беду и пропадут. И сказано (Ирмия 10;24): «Покарай меня, Всевышний, но судом (в меру); гневом Твоим не убавляй меня». «Судом» — значит соответственно милосердию Твоему и закону милости; от слов (Бамидбар 29;21): «согласно их числу и суду», то есть порядку, мере; подобно (Теилим 112;5): «Правит свои дела судом», то есть соразмерно. И привели еще один пример и сказали: «Кто не умеет наказывать, бьет своего сына по глазам и по лицу, а кто умеет наказывать, наказывает его так, чтобы не навредить». И так написано (там же 118; 18): «Наказать наказал меня Всевышний, но смерти не предал». И сказано (Иов 2;6): «Но душу его сбереги».


Только злодеи получают страдания как наказание, и только для праведников страдания являются испытанием, ибо праведники принимают страдания с любовью. И стараются исправить свои действия. И страдания к их благу и пользе, увеличивают их награду. Как сказано (Теилим 11;5): «Всевышний испытывает праведника». И мудрецы приводят пример, говоря: «Если хозяин льна знает, что лен крепок, он колотит его сильно и долго, чтобы сделать его мягким и добротным».


14. И вот мы возвращаемся к нашей теме о порядке искупления. И скажем, что когда человек по ошибке преступает то, что искупается наказанием «карэт» и смертной казнью, он обязан исповедаться и молить о прощении, и стенать с горьким сердцем и душевным трепетом, ибо это принципы искупления. И ему следует постоянно изучать раздел о жертве «хатат», что принимается как принесение жертвы «хатат», — это будет ему на пользу и искупится подобно искуплению жертвой «хатат».


15. И знай, что и тот, кто согрешил по ошибке, будет наказан, как мы уже объяснили прежде. И тем более, совершивший преступление по халатности, то есть ошибся в том, в чем обычно люди не ошибаются. И ему следует с душевным трепетом страшиться своего преступления. И объяснили мудрецы то, что написано (Теилим 48;3): «Прекрасна высота, радость всей земли, гора Цион, на краю северной стороны — город Царя великого». Если человек совершал преступление по ошибке, он трепетал и страшился своего проступка до тех пор, пока не поднимался в Иерусалим и приносил жертву «хатат», — тогда был он переполнен радостью. Об этом сказано «радость всей земли». А выражение «северная сторона» означает северную сторону жертвенника, которая была радостью всей земли, потому что жертву «хатат» следует принести на северной стороне жертвенника. И сказали мудрецы: если совершивший преступление постоянно укоряет себя за это в сердце своем и страшится, и трепещет, Всевышний прощает ему. А если он забывает свое преступление и считает, что оно незначительно, то он ведет себя подобно ужаленному скорпионом, который пренебрег укусом и трет ногу о землю, чтобы удалить яд. Увидевший это скажет: «Ты же знаешь, что яд поднимается от стопы до темени».
Врата раскаяния 34. Искупление хилуль аШем — профанации Имени Всевышнего
А теперь обсудим того, кто виновен в профанации Имени Всевышнего, ибо его преступление не искупится страданиями. Выше мы упоминали о том, что целебное лекарство для него состоит в том, чтобы постоянно освящать Имя Всевышнего. А еще искупление его в постоянном и тяжком труде изучения Закона. Как сказали мудрецы: если искупится преступление дома Эли жертвой и приношением (Шмуэль I 3; 14), жертвой и приношением не искупится, но искупится словами Торы. И хотя преступление дома Эли было связано с хулением заповеди о жертвоприношениях, как сказано (там же 3; 13): «за вину в том, что он знал, как сыновья его навлекают на себя проклятие». Тем не менее, Тора — лекарство всем ранам, даже самым серьезным. Поэтому написано (Мишлей 15;4): «Исцеление языка — древо жизни».


17. И можно спросить: как же сказали мудрецы, что в случае преступлений, за которые полагается наказание «карэт» и смертная казнь, Йом-Кипур и раскаяние задерживают наказание, а страдания завершают искупление? Ведь написано (Ваикра 16;30): «От всех ваших преступлений пред Всевышним очиститесь». Ответ на вопрос: сказано «пред Всевышним очиститесь», это веление «таасэ» (делай!) о раскаянии. Нам следует исследовать и изучить свои пути и в Йом-Кипур вернуться ко Всевышнему. И хотя мы обязаны совершать это постоянно и во всякое время, раскаяние в Йом-Кипур — добавочная обязанность. Чистота, которая зависит от нас, это раскаяние и исправление наших собственных действий.


Но сказанное выше (там же) о чистоте, то есть что Всевышний очищает нас от преступления и дарует нам полное искупление в Йом-Кипур без страданий, — это сказано о том, кто преступил запрет «ло таасэ» (не делай!). Но для тех, кому полагается «карэт» и смертная казнь, раскаяние и Йом-Кипур задерживают наказание, а страдания завершают искупление.


18. Сказали мудрецы: «От всех преступлений ваших пред Всевышним очиститесь» означает, что преступления человека пред Всевышним искупаются в Йом-Кипур, а преступления человека перед другим человеком Йом-Кипур не искупает, пока люди не помирятся друг с другом. Поэтому отнявший у ближнего обязан вернуть то, что отнял. А потом пусть исповедуется. Но если он исповедался до того, как вернул отнятое, это ничем не считается. И сказали мудрецы о том, кто отнял и ложно поклялся, что обязан он уплатить сумму отнятого и добавить еще пятую часть, и принести жертву «ашам». И если он вернул отнятое до того, как принес жертву, это действительно и засчитывается. Но если он принес жертву до того, как вернул отнятое, это недействительно и не засчитывается. Как доказывается из того, что сказано о том, кто отнял у гера, у которого нет наследников, и поэтому требуется заплатить коэну. «Ашам — то, что вернет Всевышнему, пусть даст коэну — кроме того, что принесет жертву искупления, которой ему искупится» (Бамидбар 5;8). Здесь слово «ашам» означает уплату (см. там же 5;7): «И вернет тому, кому виноват (ашем)». И кроме уплаты, он должен принести искупительную жертву, которой ему искупится после того.


19. Сказали мудрецы: если человек обидел кого-либо словесно, он должен помириться с обиженным. И, само собой, должен помириться, если злословил о ком-нибудь. Ибо это одно из самых серьезных преступлений. И если обиженный не простил, обидчик должен прийти к нему с тремя людьми. И если снова не прощает, прийти еще раз с другими тремя людьми. И так же пусть поступит в третий раз. И сказал Элиу (Иов 33;27): «Пусть приведет ряды людей и скажет: поступил я несправедливо и прямое искривил, и не был он ровным в моих глазах». «Искривил» означает «оговорил прямого», то есть праведного человека; от слов (там же 1; 1): «мирный и прямодушный». Ибо не увидел положительные качества прямодушного человека, но решил, что он криводушный и лживый, и не был он в моих глазах ровным и прямодушным. «И он не был в моих глазах ровным» — от слов (Ишая 28;25): «Ровняет поверхность земли»; (Берешит 14; 17): «В ровную долину». И прямой, и ровный — одно и то же, а это значит, что если опозорил перед людьми прямодушного, то должен преклониться перед прямодушным и исповедаться перед многими людьми. Потому-то и сказано: «пусть приведет ряды людей». Вот почему Элиу вел речь особенно об этом преступлении — оно из самых серьезных и разрушает душу. И сказали мудрецы: «Для позорящего ученых нет исцеления раны, потому что он хулит Тору», как сказано (Диврей а-ямим П 36; 16): «И позорили посланцев Всевышнего — пока исцеление стало невозможным».


20. И мудрецы сказали, что для виновного в профанации Имени Всевышнего раскаяние, Йом-Кипур и страдания задерживают наказание, а смерть завершает искупление. Объяснение этому состоит в том, что смерть завершает искупление всех преступлений, которым помогает раскаяние. И если человека убили, а он исповедался перед смертью, в тот момент, когда ощутил ужас смерти, ему даруется искупление. И считается, что убийца пролил кровь праведного и благочестивого человека. Как сказано (Теилим 79;2): «Кровь благочестивых Твоих — зверям земным». И сказали мудрецы, что это сказано и о тех, кто был злодеем, о которых сказано (Ирмия 5;8): «Они были, как сытые жеребцы ранним утром», но здесь они посчитались благочестивыми, поскольку уже были наказаны. Как написано (Дварим 25;3): «И унижен будет брат твой перед глазами твоими»: он был наказан плетьми — и стал твоим братом, то есть равным тебе.


21. И сказали мудрецы, что о преступлениях, о которых человек исповедался в Йом-Кипур, следует вторично исповедаться в следующий Йом-Кипур. Как сказано (Теилим 51;5): «И проступок мой вечно предо мной». Рабби Элиэзер бен-Яаков полагает, что не следует вторично исповедоваться. И в Мидрашах весьма предостерегают исповедоваться вторично. Это предостережение проистекает от двух причин. Во-первых, кающийся как бы показывает, будто он маловер и не уверен в величии прощения Всевышнего, Который прощает грех и не взирает на преступление. И упомянули в связи с этим (Теилим 31;19): «Да онемеют лживые уста». А во-вторых, если в исповеди упоминаются лишь прошлые преступления, то похоже, будто кающийся страшится лишь прошлого, а больше он преступлений не совершал. Если он действительно это воображает, значит, он не изучает и не исследует свои пути, а это опасная болезнь. Потому что те, кто наблюдает и исследует себя, постоянно видят свои проступки и дурные качества и то, что они не достигают высоких степеней страха пред Всевышним, или они недостаточно изучают Тору. И за это — великие наказания. А также часто бывают преступления языка в разговорах. И сказали мудрецы: «От трех вещей человеку не спастись — от преступных мыслей, от пыли злословия и от того, что многократно бездумно молился». И в третьих, потому что когда человек исповедуется лишь о прошлых проступках, похоже, что он бахвалится тем, что больше не совершал преступлений. И сказали в Мидрашах: «Ты исповедуешься о прошлом, потому что у тебя нет нового?» А то, что написано «И мое преступление вечно предо мной». Объяснили в Мидрашах, что проступки должны быть пред глазами и в сердце следует о них помнить. Но пусть не упоминают их словесно. Еще объяснили в Иерусалимском Талмуде: «Не думай, будто ты их никогда не совершал, но относись к этому так, что ты их совершил и был прощен» (Шульхан арух, Орах хаим 607,4).


И мы уже упомянули об этом в разделе о принципах раскаяния. И действительно, человеку следует молить о милосердии всю свою жизнь, молить о прощении всех проступков, прежних и поздних. И бояться, и страшиться — а вдруг не исполнил то, что положено для раскаяния. И во-вторых, ведь преступления, которые наказываются «карэт», — страдания завершают их искупление, как сказано выше. И царь Давид молил (Теилим 25;7): «Преступлений юности моей и проступков моих не вспоминай». Но не следует упоминать прошлое после того, как он раскаялся и исповедался в Йом-Кипур, то есть уже исполнил заповедь об исповеди. И он должен уповать на то, что его исповедь была принята и что исповедь может искупить преступление. Тем не менее, пусть всегда молится о прощении преступлений, как мы объяснили. Но не обязательно в молитве упоминать о каждом преступлении в отдельности, — лишь в исповеди это обязательно. И еще по одной причине следует молиться о преступлениях дней прошедших. Возможно, что у человека есть преступления, о которых он не подумал и не упомянул и не исповедался. Как сказано (там же 19; 13): «От скрытного очисти меня».


22. Порядок исповеди. Мы согрешили по ошибке и по намерению и совершили злодейство. Грех (хет) может быть по ошибке и по халатности. А халатность (пшиа) на языке мудрецов означает, что человек не уберегся оттого, от чего люди обычно берегутся, как мы об этом уже сказали. А преступления — это намеренные действия. Злодейство же означает восстание, от слов (Млахим II 3;7): «Царь Моава восстал (паша) против меня». Но Всевышний в величии Своего безвозмездного добра (хесед) прощает и восставшим против Него, если они возвращаются к Нему всем сердцем своим. И сказано (Даниэль 9;9): «У Всевышнего милосердие и прощение, хотя мы и бунтовали против Него». И сказано (Теилим 25; 11): «Ради Имени Твоего, о Всевышний, прости преступление мое, хотя оно и велико». И сказано (там же 65;4): «Всякие преступления победили меня, бунт наш Ты простишь».
Врата раскаяния 3
Путь пятый


14. В десять дней раскаяния (в дни между Рош а-Шана и Йом Кипур) трепещет сердце того, кто страшится Всевышнего, ибо он глубоко осознает, что все его деяния записаны в книгу. И в эти дни Всевышний судит все поступки, все скрытое, доброе и дурное. Ибо суд над человеком происходит в Рош а-Шана, а приговор выносится в Йом-Кипур. Если человек знает, что его дело предстает перед царем из плоти и крови, он очень боится и раздумывает, как помочь себе, и всеми силами и путями старается спастись. И в голову ему не придет отвлечься и заняться другими делами, и не заботится он о пашне и возделывании своей земли, и не направляется он к винограднику своему, и не обессиливает он в день беды, но готовится немедленно спастись, как олень из западни. Насколько же глупы те, кто в страшные дни Суда и вынесения Приговора работает с утра до вечера, занимаясь обычными занятиями. И не знают они, чем закончится Суд над ними, а следовало бы поразмыслить о своей судьбе в тот день, когда их судят, как сказано (Шир а-Ширим 8;8): «Что сделаем мы с сестрой нашей в день, когда о ней будут говорить?». И тому, кто страшится Всевышнего, следует умерить свои повседневные занятия и преклониться пред Всевышним, и установить время днем и ночью для размышления в уединении о своих путях и исследовать их. С раннего утра заниматься путями раскаяния и правильных деяний! И изливать свою душу, и молить и славить Всевышнего, и возносить молитвы, ибо это время угодно Всевышнему, и Он слышит и принимает молитву. Как сказано (Ишая 49;8): «Во время угодное Я ответил тебе, и в день спасения помог тебе». И сказали мудрецы (там же 55;6): «Ищите Всевышнего, когда можно найти Его, призывайте Его, когда Он близко», — это десять дней между Рош а-Шана и Йом-Кипур. И это одна из заповедей Торы — побудить себя раскаяться в Йом-Кипур, как сказано (Ваикра 16;30): «От всех грехов ваших очиститесь пред Всевышним». Это нам заповедано, — чтобы мы нашим раскаянием очистились пред Всевышним, и Он простит нам в этот день и очистит нас.


Путь шестой


15. В любое время да будешь ты готов предстать пред Всевышним, ибо человек не знает своего срока, — а потому обдумай, как вернуть свою душу в чистоте Всевышнему, Который ее дал. Каждый день исследуй свои пути и поступки и вспоминай их каждое утро, и обдумывай их каждый миг. И сказали мудрецы: Рабби Элиэзер говорит: «Вернись с раскаянием за день до смерти». Спросили его ученики: «Рабейну, разве человек знает день своей смерти?» Ответил он: «Тем более, пусть раскается сегодня же! Вдруг он назавтра умрет, — и, таким образом, вся его жизнь пройдет в раскаянии». И сказано (Коэлет 9;8): «Во всякое время да будут белы одежды твои, и да не оскудеет благовонное масло на голове твоей». «Белые одежды» — это очищение души раскаянием; «благовонное масло» — это добрые дела и доброе имя. И еще сказали мудрецы по этому поводу: «Жена моряка все прихорашивалась и красила глаза, когда муж ее бывал в плавании. Сказали ей соседки: “Твой муж далеко в море. Зачем же ты так стараешься быть красивой?” Ответила она: “Мой муж — моряк. А вдруг ветер переменится, и его корабль вернется, — тогда муж найдет меня украшенной”.» Представь же себе, вот ты пребываешь в мире и покое, — как же ты будешь страшиться и трепетать в день смерти, готовый подняться и дать ответ. Как станешь исповедоваться с разбитым сердцем в тот день, — так поступай ежедневно. Исповедуйся со смиренным сердцем, и да будет на тебе страх пред Всевышним.


по всем вопросам, связанным с книгой, можно обращаться по телефону 03—5704228 Даниэль Цигельман
Врата раскаяния 4
9. Значение позитивных заповедей (асэ). Основа награды и корень воздаяния — за служение в исполнении позитивных заповедей. Как сказано (Мишлей 13;13): «Оберегающий заповедь будет вознагражден». И сказано (Малахи 3;18): «И снова различать будете между праведником и преступником, между служащим Всевышнему и не служащим Ему». И служение состоит в исполнении заповедей, которые требуют действия. И тех, в которых есть только веление позитивное, и тех, в которых содержится и позитивное (асэ) вместе с негативным (ло таасэ). Подобно тому, как сказано (Дварим 15;7): «Не будь жестоким и не скупись перед нищим братом твоим; но будь щедрым». Но бывает, что награда тому, кто остерегается преступить негативную заповедь, достигает награды тому, кто исполняет позитивную заповедь. Например, человек стоит перед возможным преступлением, и у него возникает желание чего-то запрещенного, постыдного, но вот человек обуздал свое злое начало, ибо это одна из основ страха пред Всевышним. А также тот, кто мог разбогатеть путем обмана и мошенничества, когда никто не видел и никто не узнал бы о содеянном. Но человек выбрал прямой и праведный путь, и руки его чисты, — награда ему за это, как и тому, кто щедро раздает милостыню и заботится об исполнении заповедей. И так написано (Теилим 119;3): «И не творят они несправедливого, ходят путями Его». И объяснили мудрецы: поскольку не совершили несправедливого, — значит, шли Его путями. И мы уже объяснили это.


1. О разных видах искупления. У тела бывают болезни и недомогания, бывают они и у души. Болезнь и недомогание души — это ее дурные качества и преступления. Если преступник раскается и сойдет со своего злого пути, — Всевышний вылечит болезнь преступной души, как сказано (Теилим 41;5): «Помилуй меня, Всевышний, излечи душу мою, ибо согрешил я пред Тобою». И сказано (Ишая 6;10): «И вернется, и излечится». Подобное мы обнаруживаем в болезнях тела: больному полегчало, и болезнь почти прошла, но тело еще не очистилось полностью от болезни, нужно еще продолжать пить горькую микстуру, и терпеть воздержание от вкусной еды. Так же бывает, когда душа больна от великих преступлений и страдает, и хотя почти вылечилась, и большая часть наказаний с нее снята, — преступник раскаялся, и утих гнев Всевышнего, — душа еще не очистилась от своей болезни, и не искупилось преступление до тех пор, пока преступник не испытает мучений и наказания болью, и случатся с ним беды, как сказано о Каине (Берешит 4;13): «Велика вина моя, непростительна. Вот Ты теперь сгоняешь меня с лица земли, и от лица Твоего я скроюсь и буду скитальцем на земле; и вот всякий, кто встретит меня, убьет меня». И раскаянием его была прощена большая часть его преступления и снято основное наказание, и спасся он от смерти, как сказано (там же 4;15): «И сделал Всевышний Каину знак, чтобы не убил его всякий, кто встретит его». Но осталось наказание изгнанием, как сказано (там же 4;16): «И поселился в стране Нод».


21. И сказали мудрецы, что о преступлениях, о которых человек исповедался в Йом-Кипур, следует вторично исповедаться в следующий Йом-Кипур. Как сказано (Теилим 51;5): «И проступок мой вечно предо мной». Рабби Элиэзер бен-Яаков полагает, что не следует вторично исповедоваться. И в Мидрашах весьма предостерегают исповедоваться вторично. Это предостережение проистекает от двух причин. Во-первых, кающийся как бы показывает, будто он маловер и не уверен в величии прощения Всевышнего, Который прощает грех и не взирает на преступление. И упомянули в связи с этим (Теилим 31;19): «Да онемеют лживые уста». А во-вторых, если в исповеди упоминаются лишь прошлые преступления, то похоже, будто кающийся страшится лишь прошлого, а больше он преступлений не совершал. Если он действительно это воображает, значит, он не изучает и не исследует свои пути, а это опасная болезнь. Потому что те, кто наблюдает и исследует себя, постоянно видят свои проступки и дурные качества и то, что они не достигают высоких степеней страха пред Всевышним, или они недостаточно изучают Тору. И за это — великие наказания. А также часто бывают преступления языка в разговорах. И сказали мудрецы: «От трех вещей человеку не спастись — от преступных мыслей, от пыли злословия и от того, что многократно бездумно молился». И в третьих, потому что когда человек исповедуется лишь о прошлых проступках, похоже, что он бахвалится тем, что больше не совершал преступлений. И сказали в Мидрашах: «Ты исповедуешься о прошлом, потому что у тебя нет нового?» А то, что написано «И мое преступление вечно предо мной». Объяснили в Мидрашах, что проступки должны быть пред глазами и в сердце следует о них помнить. Но пусть не упоминают их словесно. Еще объяснили в Иерусалимском Талмуде: «Не думай, будто ты их никогда не совершал, но относись к этому так, что ты их совершил и был прощен» (Шульхан арух, Орах хаим 607,4). И мы уже упомянули об этом в разделе о принципах раскаяния. И действительно, человеку следует молить о милосердии всю свою жизнь, молить о прощении всех проступков, прежних и поздних. И бояться, и страшиться — а вдруг не исполнил то, что положено для раскаяния. И во-вторых, ведь преступления, которые наказываются «карэт», — страдания завершают их искупление, как сказано выше. И царь Давид молил (Теилим 25;7): «Преступлений юности моей и проступков моих не вспоминай». Но не следует упоминать прошлое после того, как он раскаялся и исповедался в Йом-Кипур, то есть уже исполнил заповедь об исповеди. И он должен уповать на то, что его исповедь была принята и что исповедь может искупить преступление. Тем не менее, пусть всегда молится о прощении преступлений, как мы объяснили. Но не обязательно в молитве упоминать о каждом преступлении в отдельности, — лишь в исповеди это обязательно. И еще по одной причине следует молиться о преступлениях дней прошедших. Возможно, что у человека есть преступления, о которых он не подумал и не упомянул и не исповедался. Как сказано (там же 19;13): «От скрытного очисти меня».


22. Порядок исповеди. Мы согрешили по ошибке и по намерению и совершили злодейство. Грех (хет) может быть по ошибке и по халатности. А халатность (пшиа) на языке мудрецов означает, что человек не уберегся от того, от чего люди обычно берегутся, как мы об этом уже сказали. А преступления — это намеренные действия. Злодейство же означает восстание, от слов (Млахим II 3;7): «Царь Моава восстал (паша) против меня». Но Всевышний в величии Своего безвозмездного добра (хесед) прощает и восставшим против Него, если они возвращаются к Нему всем сердцем своим. И сказано (Даниэль 9;9): «У Всевышнего милосердие и прощение, хотя мы и бунтовали против Него». И сказано (Теилим 25;11): «Ради Имени Твоего, о Всевышний, прости преступление мое, хотя оно и велико». И сказано (там же 65;4): «Всякие преступления победили меня, бунт наш Ты простишь».
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