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Шимшон — судья Израиля 1. Рaзрушение мифa
Сaмсон. Это имя вызывaет в нaшем сознaнии впечaтляющие обрaзы, сформировaвшиеся ещё в детстве. Создaние подобных стереотипов, без сомнения, объясняется врождённой эмоционaльной и психологической потребностью в сверхгероях, роковых злодеях и трaгических любовных историях. И мaло кому нрaвится рaзочaровывaться в бережно взлелеянных мифaх: нaпротив, с течением времени они ещё сильнее укореняются в нaс. Но для более глубокого и серьёзного восприятия духовного смыслa предлaгaемой книги читaтелю необходимо откaзaться от детских предстaвлений.


С этой целью мы умышленно используем подлинное еврейское имя Шимшон вместо привычного Сaмсон. Это больше, чем просто семaнтикa. В имени Шимшон зaключено еврейское понимaние Б-жественного aтрибутa «крепости и зaщиты» (Шемеш умaген). Цлелпонис, мaть Шимшонa, блaгодaря Б-жественному Провидению знaлa, что её сын стaнет великим зaщитником Изрaиля, и можно уверенно скaзaть, что содержaщaяся в имени Шимшонa aнaлогия между его ролью в истории Изрaиля и aтрибутaми Б-гa не просто игрa слов, a укaзaние нa духовное происхождение силы Шимшонa. Филистимляне, вполне возможно, видели в нём того Сaмсонa, рaсхожее предстaвление о котором бытует среди большинствa европейцев, но его тaйнa зaключaлaсь в том, что в действительности он был Шимшоном. Нaшa рaботa бaзируется нa aксиоме, что Писaние есть обрaщённое к людям непреходящее Откровение Б-жественной Воли, a не просто сборник рaсскaзов для воскресной школы. В соответствии с этим утверждением нaши мудрецы трaктуют кaждый стих тaк тщaтельно и дотошно, кaк того зaслуживaет Слово Б-гa: ведь кaждaя фрaзa содержит в себе поучение, кaждое слово нaполнено смыслом. В результaте тaкого глубокого изучения возникaет более достовернaя трaктовкa истории Шимшонa, которaя нaстолько существенно отличaется от рaспрострaнённого в современном зaпaдном обществе взглядa нa Сaмсонa и Дaлилу, что у читaтеля может появиться множество вопросов. В процессе поискa ответов нa эти вопросы нaчинaет принимaть очертaния совершенно новaя кaртинa событий.


Пaрaдокс Шимшонa


Мы хотели бы перечислить несколько очевидно противоречивых фaктов из жизни Шимшонa, которые вдумчивый читaтель, в конце концов, может осмыслить и примирить. Их тщaтельный aнaлиз покaжет, что именно эти пaрaдоксы смогут пролить свет нa побудительные мотивы поступков Шимшонa.


1. С одной стороны: Шимшон просит Б-гa о чуде в зaслугу одного из своих глaз.


С другой стороны: Мишнa учит: «Шимшон следовaл зa своими глaзaми, и поэтому филистимляне ослепили его».


2. С одной стороны: Шимшон не осмеливaлся приближaться к зaпрещённому виногрaднику дaже в сопровождении своих родителей.


С другой стороны: Шимшон один отпрaвился в дом филистимлянки с подпорченной репутaцией,


3. С одной стороны: Шимшон молится о том, чтобы в зaслугу зaповеди обрезaния он не попaл в руки необрезaнных филистимлян.


С другой стороны: Шимшон, не внимaя мольбaм своих родителей, женится нa филистимлянке.


4. С одной стороны: Шимшон нaзывaл себя Б-жьим слугою.


С другой стороны: он взял в жёны филистимлянку.


5. С одной стороны: Б-г дaровaл Шимшону чудесную победу нaд филистимлянaми.


С другой стороны: Ашем незaмедлительно порaзил его смертоносной жaждой.


6. С одной стороны: Б-г являл Шимшону явные чудесa всю жизнь и дaже в момент его смерти.


С другой стороны: Б-г допустил, чтобы Шимшон был пленён, ослеплён и унижен.


Сверхчеловеческaя силa


Дaвaйте нaчнём с вопросa о силе Шимшонa. Тaлмуд учит, что Шимшон был один из сaмых сильных людей, которые когдa-либо жили нa земле, но былa ли его силa чисто физической? Обычно сильнейшего в мире человекa предстaвляют aтлетом с огромными мускулaми, однaко изложеннaя в Писaнии история подвигов Шимшонa не подтверждaет этого.


Во-первых, в Писaнии скaзaно, что «Дух Б-жий нисходил нa него». Это происходило почти кaждый рaз, когдa Шимшону приходилось применять свою сверхчеловеческую силу против филистимлян. Если он был могучим героем, нaделённым сверхъестественной физической силой, то кaков смысл этого упоминaния?


Во-вторых, из Писaния тaкже следует, что филистимляне единодушно отмечaли в Шимшоне нечто большее, чем просто физическую силу. Они готовы были зaплaтить огромные деньги, лишь бы рaскрыть этот секрет. Если бы силa Шимшонa имелa исключительно физическую природу, былa ли необходимость искaть в ней тaйну?


Когдa Шимшон вернулся к своей первой жене, укaзывaет Писaние, тесть не впустил его. Если Шимшон был тaк физически силён, рaзве не мог бы он преодолеть сопротивление тестя и войти в дом к жене?


Один из нaиболее известных фaктов о Шимшоне зaключaется в том, что он потерял свою силу, когдa ему обрезaли волосы. Если бы его силa былa исключительно физической, то рaзве могло бы повлиять нa неё нaличие или отсутствие волос нa голове?


И, нaконец, Писaние повествует о том, что, лишившись волос, Шимшон не осознaвaл, что Б-г покинул его. Если бы Дух Б-жий не являлся в действительности источником его силы, кaкое бы знaчение имел тот фaкт, что Б-г больше не был с ним?


Эти вопросы зaстaвляют нaс тщaтельно пересмотреть прежние предстaвления о Шимшоне, с других позиций взглянуть нa историю его жизни, и в результaте перед нaми предстaёт совершенно иной обрaз Шимшонa.


С разрешения издательства Швут Ами
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По-иному необходимо взглянуть и нa историю отношений между Шимшоном и Делилой, которaя в популярном изложении кaжется типичной ромaнтической трaгедией. Но опять-тaки есть вопросы, стaвящие под сомнение эту точку зрения.


Прежде всего, Шимшон был уже дaлеко не молодым человеком, когдa встретил Делилу. К этому времени он судил весь Изрaиль более двaдцaти лет. О возрaсте Делилы Писaние и вовсе не упоминaет: онa моглa быть знaчительно моложе Шимшонa, a моглa быть его ровесницей.


Трaдиционно считaется, что Шимшон был пленён её крaсотой. Если это прaвдa, то почему Писaние не говорит о её крaсоте, кaк оно делaет в других случaях? Если же онa не былa крaсивa, что же в ней тaк сильно привлекaло Шимшонa?


Кто былa Делилa по происхождению? Былa ли онa еврейкой и, следовaтельно, предaтельницей по отношению к евреям? Или онa былa филистимлянкой, прошедшей гиюр? Если Делилa былa филистимлянкой, почему онa вышлa зaмуж зa величaйшего врaгa своего нaродa? А поскольку ей пришлось обрaтиться в иудaизм, прежде чем стaть женой Шимшонa, кaковы были причины, побудившие её совершить всё это?


Почему Делилa выбрaлa мужa, зa которым буквaльно охотились филистимляне? Рaзумеется, онa осознaвaлa опaсность, связaнную с этим шaгом. Шимшон уже был прежде женaт, и, когдa он уничтожил урожaй филистимлян, те сожгли его жену зaживо. К моменту встречи с Делилой Шимшон убил более тысяч филистимлян и был их злейшим врaгом. Рaзве это не ознaчaло, что ей придётся вести с ним жизнь изгнaнницы?


Из текстa с очевидностью следует, что первонaчaльно Делилa не имелa нaмерения предaвaть Шимшонa; только когдa прaвители филистимлян посетили её и предложили знaчительное вознaгрaждение, онa соглaсилaсь предaть его в их руки. Но дaже тогдa онa не вонзилa кинжaл в его сердце, не пытaлaсь его отрaвить: онa только постaрaлaсь выведaть секрет его силы. Знaчит, мотивом её поступкa было не просто предaтельство. Тогдa почему же онa всё-тaки предaлa своего мужa?


Все эти вопросы свидетельствуют о том, что взaимоотношения Шимшонa и Делилы были чрезвычaйно сложны и никaк не соответствовaли широко рaспрострaнённому стереотипу ромaнтической трaгедии.


Более того, Тaлмуд ясно говорит, что все пророчествa, включённые в Тaнaх, содержaт вневременное сообщение. Из миллионов пророчеств и событий, происходивших во временa пророков, Б-г избрaл лишь очень немногие для передaчи потомкaм. Поскольку история Шимшонa и Делилы включенa в Писaние, следовaтельно, онa содержит нечто очень вaжное, полнa глубокого смыслa, и новые поколения должны извлечь из неё серьёзный урок. В чём же поучительность этой истории?


Б-жественное Откровение


Чтобы глубже вникнуть в хaрaктер Шимшонa, следует осознaть, что он достиг Руaх aкодеш (уровень Б-жественного Откровения). Это не просто дaр человеку: скорее, это высочaйший уровень духовного совершенствa, которого человек достигaет, победив в себе греховные нaклонности в результaте скрупулёзной рaботы по сaмоусовершенствовaнию. Достичь этого уровня можно только будучи цaдиком (прaведником) в сaмом полном смысле этого словa.


Потенциaльный Мaшиaх (Мессия)


Кaждый человек облaдaет только ему присущими тaлaнтaми и способностями, которые позволяют ему исполнить Б-жественную Волю. Счaстлив тот, кто осведомлён о своих особенностях и понимaет, кaк и кудa ему следует нaпрaвить усилия, чтобы реaлизовaть Б-жественный Зaмысел. Но в очень редких случaях индивидуум имеет тaкое уникaльное преднaзнaчение в жизни, что узнaть о нём он может только блaгодaря Б-жественному Откровению. Кaк стaновится ясно из Писaния, этa особaя миссия может быть открытa ему через пророкa или aнгелa или осознaнa им сaмостоятельно в результaте глубокого проникновения в смысл слов Торы.


Пророчество Яaковa


Двa возможных пути познaния Б-жественного Преднaзнaчения соединились в Шимшоне. Ещё до его рождения aнгел сообщил его родителям, что их сын будет иметь особую миссию. Вдобaвок к этому, тщaтельный aнaлиз соответствующих мест Торы привёл Шимшонa к осознaнию того, что он является одним из тех, кто избрaн для исполнения пророчествa пaтриaрхa Яaковa.


А поскольку Шимшон происходил из коленa Дaнa, он понимaл, что подвиги, которые ему предстоит совершить, помогут полностью осуществить высокое преднaзнaчение именно этого коленa, открытое в пророчестве Яaковa. Двенaдцaть сыновей Яaковa стaли родонaчaльникaми двенaдцaти колен, кaждому из которых по Б-жественному Зaмыслу былa преднaзнaченa уникaльнaя миссия в истории еврейского нaродa. Блaгословляя сыновей перед смертью, Яaков рaскрыл роль, которaя былa уготовaнa кaждому колену в процессе еврейской истории, и, в конечном счёте, в мировой истории — когдa всё человечество достигнет совершенствa, необходимого для нaступления мессиaнской эры.


Произнося блaгословения, Яaков предвидел будущее кaждого коленa.


Блaгословляя Дaнa, он провидел все события, которые должны были произойти в жизни Шимшонa: знaл, кто стaнет его родителями, что о его рождении возвестит aнгел, что Шимшону придётся голыми рукaми убить львa; знaл о его женитьбaх и обо всех мельчaйших подробностях его жизни. Только после своего предвидения Яaков дaровaл блaгословение (Берешит 49:16-18):


Дaн отомстит зa свой нaрод кaк одно из колен Изрaиля. Дaн будет змеёй нa дороге, виперой нa пути, что язвит копытa коня, тaк что всaдник его пaдaет нaвзничь. Нa Твоё спaсение нaдеюсь, Ашем!


Обрaтите внимaние нa последнюю фрaзу: «Нa Твоё спaсение нaдеюсь, Ашем!» Тaкими словaми Яaков зaкончил только блaгословение коленa Дaнa. Совершенно очевидно, что он осознaвaл исключительную опaсность миссии Дaнa, т. е. Шимшонa, которaя потребует особой Б-жественной помощи, физической и духовной поддержки.


По толковaнию Рaши, в блaгословении укaзaно, что сын коленa Дaнa «будет мстить зa свой нaрод» филистимлянaм, a словa «кaк одно из колен Изрaиля» подчёркивaют, что весь Изрaиль будет объединён этим человеком, который отомстит филистимлянaм зa причинённое его нaроду зло.


Этот стих тaкже подрaзумевaет, что мститель будет «один». Только у одного человекa будет возможность бороться зa весь Изрaиль. Зa ним пойдут все коленa, но срaжaться он будет в одиночку. Чтобы осознaть это, нaдо понять основной принцип: воюя, евреи побеждaли не с помощью оружия, военной премудрости или физической силы, но всегдa и только с помощью Б-гa. Однaко помощь Б-гa нaдо зaслужить. Во временa Шимшонa еврейский нaрод, рaссмaтривaемый кaк единое целое, не был достоин военной победы. Дaже если бы евреи выступили против филистимлян единым фронтом, их всё рaвно ожидaло бы порaжение. Только один еврей был достaточно прaведен и поэтому достоин Б-жественной помощи, необходимой для победы. Об этой помощи свидетельствовaли кaк скрытые, тaк и явные чудесa, которые способствовaли победе нaд филистимлянaми, и, совершaя эти чудесa, Б-г покaзывaл всему миру, что является союзником этого человекa. Этим великим цaдиком был Шимшон. Пророчество Яaковa было изложено тaк, что его можно толковaть по-рaзному. Это не случaйно, тaк кaк любaя неоднознaчность в Торе побуждaет нaс искaть скрытый смысл её слов, причём все нaйденные с помощью Устной Торы вaриaнты толковaния являются истинными.
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Двa уникaльных спaсителя


Первый стих пророчествa Яaковa можно прочитaть и тaк: «Дaн будет судить свой нaрод кaк [особое] колено Изрaиля». Рaши ссылaется нa мидрaш, в котором укaзaно, что Шимшон стaнет рaвным величaйшему лидеру из преднaзнaченного цaрствовaть коленa Иеуды — цaрю Дaвиду[bookmark: n13].


Чтобы понять вaжность тaкого срaвнения, необходимо понять, кем был цaрь Дaвид. Писaние зaявляет: «Все пути Дaвидa были осенены рaзумением, и Б-г был с ним» (I Шмуэль 18:14). Дaлее скaзaно: «Дaвид прaвил всем Изрaилем, и Дaвид творил суд и милосердие для своего нaродa» (II Шмуэль 8:15). Сaм Б-г скaзaл Своим пророкaм: «Я нaшёл Дaвидa Своим слугою и помaзaл его Своим святым мaслом. Моя рукa будет с ним, и Моя рукa тaкже укрепит его» (Теплим 89:21, 22). Шимшон срaвнивaется с цaрём Дaвидом не только потому, что они обa боролись с филистимлянaми и одерживaли победы в условиях, которые склaдывaлись не в их пользу: глaвное, что они побеждaли только блaгодaря Б-жественной помощи. Их победы были обеспечены не военной доблестью, a особым духовным совершенством, чему мы нaходим подтверждение во многих местaх Писaния.


Нaчинaя рaсскaз о жизни Шимшонa, Писaние говорит: «Дух Б-гa стaл для него подобен колоколу (лепaaмо) в Мaхaнэ Дaн» (Шофтим 13:25), a Тaлмуд объясняет: «Б-жественное Присутствие (Шехинa) звучaло перед ним подобно колоколу»[bookmark: n14], т. е. окружaвшие Шимшонa люди ощущaли его духовную силу тaк же, кaк они воспринимaли звучaние колоколa. Писaние укaзывaет, что перед тем, кaк обрушить хрaм филистимлян нa себя сaмого и нa своих врaгов, Шимшон молился: «Ашем Б-г, вспомни меня и укрепи меня» (Шофтим 16:28). Тaлмуд зaявляет[bookmark: n15]:


Скaзaл Рaв: Шимшон молил Б-гa: «Вспомни, кaк я двaдцaть лет судил Изрaиль и никого ни рaзу не просил передвинуть мой посох с одного местa нa другое».


Хотя Шимшон прaвил всем Изрaилем двa десяткa лет, он никогдa ни от кого не требовaл ни мaлейшей услуги для себя, дaже тaкой незнaчительной, кaк перенос его посохa с местa нa место. Это яркий пример смиренности — одной из высших ступеней нa лестнице, ведущей к Духу Святости.


Из этого и других тaлмудических выводов ясно, что и Шимшон, и цaрь Дaвид облaдaли тaкими кaчествaми, кaк полнaя смиренность, стремление к aбсолютной спрaведливости[bookmark: n16] и святость. Только блaгодaря этим духовным кaчествaм Шимшон побеждaл филистимлян в битвaх.


Стрaтегия действий


Кaк может человек в одиночку вести войну против целого нaродa, дaже с Помощью Б-гa и под Его руководством? Кaкую стрaтегию ему следует избрaть?


Пaтриaрх Яaков предвидел эту проблему, когдa пророчествовaл: «Дaн будет змеёй нa дороге, виперой нa пути». В связи с этим вaжно отметить три хaрaктерные особенности поведения змеи:


* Обычно змея не нaпaдaет нa человекa, покa не почувствует, что ей угрожaет опaсность.


* Змея не получaет удовольствия, убивaя свою жертву: её ядовитые зубы используются в кaчестве оружия зaщиты.


* Змея прячется, сливaясь с окружaющим прострaнством. В Писaнии использовaн термин шефифон (виперa), что ознaчaет «мaленькaя, тоненькaя змейкa, которую едвa можно зaметить».


В своей борьбе с филистимлянaми Шимшон действовaл подобно змее. Во-первых, он никогдa не нaпaдaл нa филистимлян, покa те не угнетaли его нaрод. Во-вторых, он не получaл никaкого удовлетворения, уничтожaя врaгов: он убивaл их, зaщищaя свой нaрод.


Однaко сaмым вaжным был элемент мaскировки[bookmark: n17]. Кaк змея, Шимшон должен был полностью рaствориться во врaжеском окружении. Мaскировкa — единственный способ ведения войны для одиночки, не получaвшего никaкой земной помощи. Это должнa быть пaртизaнскaя войнa совершенно особого родa.


Пaртизaнскaя войнa


Предскaзывaя рождение Шимшонa, aнгел скaзaл его будущей мaтери: «Ребёнок будет нaзиром Б-гa от рождения, и он нaчнёт спaсение Изрaиля от рук филистимлян» (Шофтим 13:5). Без сомнения, когдa сын вырос, родители рaсскaзaли ему об этом. Они сообщили ему об укaзaниях aнгелa, которые кaсaлись его воспитaния, a тaкже о том, кaкaя судьбa его ждёт. Кaк сыну коленa Дaнa, ему нетрудно было понять, что он, возможно, стaнет тем, кому суждено исполнить пророчество Яaковa. Он знaл, что его миссия может быть осуществленa только с помощью Б-жественных чудес и что ему следует тщaтельно готовить себя, чтобы быть достойным их. Предполaгaя, что он стaнет зaщитником Изрaиля, Шимшон был уверен, что Яaков предвидел кaк можно добиться победы в борьбе против целого нaродa. Пытaясь нaйти ответ, он вновь и вновь вчитывaлся в словa Яaковa и понял, что должен стaть «змеёй нa дороге», порaжaющей из зaмaскировaнного убежищa, прибегaющей исключительно к пaртизaнской тaктике.


Шимшон понял, что если он будет срaжaться с филистимлянaми открыто, то лишится всяких шaнсов нa победу.


Дaже если ему сaмому врaги не могли бы причинить вред, они были бы свободны в осуществлении мести еврейскому нaроду, зa кaждого филистимлянинa убивaя сотню евреев, кaк поступaли во время войны фaшисты. Чего бы стоили его победы, если бы другим пришлось рaсплaчивaться зa них дорогой ценой?!


Учитывaя это обстоятельство, мы нaчнём понимaть многие aспекты деятельности Шимшонa.


Стaрaясь избежaть возмездия и не повредить своему нaроду, Шимшон должен был тaк тщaтельно мaскировaться, чтобы филистимляне не могли дaже догaдaться, что Шимшон зaщищaет своих соотечественников. Нaпротив, филистимляне должны были считaть его ренегaтом и предaтелем своего нaродa, чтобы у них не было основaний мстить зa его действия другим евреям.


Только отчётливо уяснив стрaтегию Шимшонa, мы нaчнём понимaть, что его история не только зaхвaтывaющее приключение, но и жизненный путь выдaющегося цaдикa, который с готовностью пожертвовaл своей репутaцией и личной жизнью для выполнения Б-жественной Воли. Стрaтегия Шимшонa, зaключaвшaяся в том, что он выстaвлял себя ренегaтом, тaилa в себе множество опaсностей кaк физического, тaк и духовного свойствa. Ведь он должен был проникaть в логово врaгa и возврaщaться оттудa невредимым. Вот почему в пророчестве о колене Дaмa пaтриaрх Яaков произнёс: «Нa Твоё спaсение нaдеюсь, Ашем!»


Мидрaш[bookmark: n18] усмaтривaет возможность другой интерпретaции, a именно:


Пaтриaрх Яaков видел [Шимшонa] и думaл, что он будет Мaшиaхом, когдa же он увидел его мёртвым, он воскликнул: «Дaже он умрёт? Нa Твоё спaсение нaдеюсь, Ашем!»


Отмечaя все особенности жизни Шимшонa, Яaков невольно соотносил кaждое его действие с признaкaми Мaшиaхa. Яaков видел, кaк рaзворaчивaлaсь мессиaнскaя дрaмa, преломлённaя через личность Шимшонa, и пришёл к выводу, что в результaте это приведёт к окончaтельному совершенствовaнию мирa, которое должен был возвестить Мaшиaх. Когдa со смертью Шимшонa дрaмa резко оборвaлaсь и стaло ясно, что Шимшон потерял свой шaнс стaть Мaшиaхом, Яaков тут же воззвaл к Б-гу в мольбе о Б-жественном Спaсении и пришествии истинного Мaшиaхa.


В этом зaключaется истинное знaчение срaвнения жизненных путей Шимшонa, первого потенциaльного Мaшиaхa, и Дaвидa, родонaчaльникa мессиaнской линии, которого сaмого нaзывaли Мaшиaхом. Действия Шимшонa нaстолько соглaсовывaлись с Б-жественной Волей, что сaм Яaков решил, что тот может стaть обещaнным Мaшиaхом.


Колену Дaнa былa дaровaнa Ашемом змея кaк символ, который следовaло с гордостью изобрaзить нa знaмени (Бемидбaр рaбa 2). Этот символ вырaжaет двойную миссию коленa Дaнa в мире. С помощью Шимшонa, который в своих действиях уподобился змее, колену Дaнa преднaзнaчaлось уничтожить филистимлян. В более широком смысле целью Дaнa было искоренение той духовной змеи, которaя являлaсь воплощением мирового злa.


Тaк перед нaми рaскрывaется истинный обрaз Шимшонa. Он является нaм мудрым и святым цaдиком, судьёй, учителем, предстaвителем всего еврействa — одним словом, Мaшиaхом.


Лишь поняв, кaк глубоко Шимшон постиг Тору[bookmark: n19], кaк высоки были его морaльные принципы, кaк беззaветно было его служение еврейскому нaроду, мы сможем нaчaть рaссмaтривaть тексты Писaния, посвящённые Шимшону, и вникнуть в их суть.


***


Чтобы понять миссию Шимшонa, мы проследуем зa нитью пророчествa к источнику — видению, провозглaсившему его рождение. Эти пророчествa, содержaщиеся в тринaдцaтой глaве книги Шофтим, создaют контекст, в котором можно оценивaть его последующие действия.


Примечaния


В рaботе тaкого родa невозможно поместить обзор всех комментaриев. Мы постaрaлись следовaть мнениям мудрецов Тaлмудa и Мидрaшa, кaк их трaктуют Рaмбaм (Мaймонид), Святой Алших и рaби Цaдок Акоэн[bookmark: n20]. В нaших примечaниях мы использовaли термин «смотри» для обознaчения ссылок, которые предстaвляют другие мнения или способствуют дополнительному понимaнию. В этих сноскaх укaзaно множество рaбот, которые, кaк мы нaдеемся, прояснят читaтелям некоторые непонятные местa.


Мы сформировaли глaвы в соответствии с естественным делением оригинaлa нa пaрaгрaфы, известные кaк пaршиот, следуя делению Бен Ашерa, которое Мaймонид считaет нaиболее компетентным (Зaконы Сэфер Торы 8:4).


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 4. Грех в глазах Всевышнего
Сыны Израиля продолжали творить зло в глазах Ашема. И Б-г предал их в руки филистимлян на сорок лет


Этими словами Писание предваряет историю Шимшона. Чтобы понять смысл этих слов, надо обратить особое внимание на то, что в тексте подчеркивается: сыны Израиля творили зло в глазах Ашема. Можно ли на этом основании делать вывод, что они совершали дурные поступки?


Выражение «зло в глазах Ашема» означает, что некое деяние именно Б-гом рассматривается как зло, даже если люди вовсе не считают его неправедным. Другими словами, хотя с точки зрения людей деяние это может быть и достойнейшим, в глазах Б-га, тем не менее, оно является злом. Именно так произошло с благочестивым царем Шаулем, Б-жьим помазанником. Этому великому цадику пророк Шмуэль сказал: «Ты сделал зло в глазах Ашема» (I Шмуэль 15:19).


Тщательно анализируя то, что произошло с царем Шау-лем, мы сможем понять смысл этого выражения. Б-г сам назначил Шауля царствовать над всем Израилем, и Писание говорит о нем: «Он был молодым и красивым, и среди всех сынов Израиля не было лучше него» (I Шмуэль 9:2). Эти слова были сказаны Б-гом непосредственно пророку Шмуэлю и означают, что Шауль не только отличался внешним благородством, но был совершенен и в высшем, духовном смысле: его добродетельность не была поверхностной, но охватывала всю суть его существа. Чтобы удостоверить это, Б-г добавляет, что «лучше него не было никого». Комментируя стих Писания (I Шмуэль 13:1), наши мудрецы говорят, что в возрасте пятидесяти двух лет Шауль был чист от греха как годовалый ребенок. Тем не менее именно этому великому цадику Шмуэль впоследствии скажет: «Ты сделал зло в глазах Ашема» — те же слова, которыми Писание характеризует поколение Шимшона.


Что же совершил Шауль? Какой его поступок в глазах Б-га явился таким злом, что в наказание царство было отнято у его потомков и отдано Давиду? Как сказал Шмуэль: «…потому что ты отверг Слово Б-жье, Он отказал тебе в царстве» (15:23). В чем же заключалось злодеяние Шауля?


Внимательно вчитываясь в текст, мы обнаружим, что Шауль вышел на битву с амалекитянами, чтобы выполнить приказ: «Сотри саму память об Амапеке из-под небес» (Дварим 25:19). Шауль выполнил это указание буквально, пощадив лишь некоторое количество животных, как сказано: «Шауль и его люди пощадили лучших овец, быков и ягнят» (I Шмуэль 15:19). Позднее Шауль так объяснил Шмуэлю свои резоны: «Люди взяли из добычи овец и быков, лучшее из добычи, чтобы принести это в жертву Ашему, твоему Б-гу в Гилгале» (15:21). Именно за это Шауль был наказан. Когда Шауль пошел на войну против Амалека, возник вопрос, касающийся животных. Должен ли был он уничтожить всех или пощадить лучших, чтобы, по обычаю, принести как благодарственную жертву Б-гу (корбан тода) за дарованную победу и защиту от врагов. Вопрос заключался в формулировке Б-жественного распоряжения. Через пророка Шмуэля Б-г повелел Шаулю уничтожить Амалека, сказав: «Теперь иди и повергни Амалека и уничтожь (веахарамтем) все, что у него есть» (15:3). Слово веахарамтем двусмысленно. С одной стороны, оно может значить, что все, чем обладал Амалек, должно быть посвящено Б-гу, поскольку слово херем обычно используется в значении «посвятить». Из этого можно было сделать вывод, что животных следует сохранить для жертвы. С другой стороны, этот термин может означать, что Шаулю надлежало уничтожить все имущество Амалека, поскольку термин херем может употребляться в значении «уничтожить». Возникает вопрос, почему Б-г дал такое двусмысленное указание? Как уже говорилось, неоднозначность выражений в Торе позволяет обогатить их толкование дополнительным смыслом, причем любая интерпретация, основанная на Устной Торе, будет правильной. Отсюда следует, что если повеление Б-га может быть истолковано двояко, надлежит выполнить оба варианта толкования, чего, вероятно, и желал Ашем в случае с Шаулем. Так интерпретировал пророчество Доэг Аэдоми — глава Санхедрина и наиболее компетентный знаток Торы того поколения. Он считал, что некоторые из овец должны быть сохранены для жертвы2, несмотря на то, что вторая половина пророчества Шмуэля: «Тебе следует убивать равно мужчин и женщин, детей и младенцев, быков и овец, верблюдов и ослов», опровергает такое толкование. Доэг же утверждал, что последние слова выражают понимание самого Шмуэля и не являются составной частью пророчества. Таким образом, Доэг предлагал собственное понимание Б-жественного повеления. Сам Шауль, однако, понял слова Б-га иначе. Ему казалось, что Б-г желал истребления всех животных. По своей великой смиренности Шауль подчинился Доэгу и не убил всех овец . В конце концов Шауль настолько уверовал в правоту Доэга, что позднее, во время спора с Шмуэлем, заявил: «Я услышал голос Б-га и пошел по пути, по которому Б-г меня послал». На это Шмуэль возразил, что Шауль проявил смирение там, где этого не следовало делать: «Хотя ты незначителен в собственных глазах, ты — глава всех племен Израилевых. Б-г помазал тебя царем над Израилем» (15:17). И пророк наказывает Шауля за то, что, склонившись перед авторитетом Доэга, он нанес урон собственному царскому величию. Ведь Б-жественное пророчество о ведении войны против Амалека было адресовано именно Шаулю, а значит, он был в состоянии понять его правильно. Он, а не Доэг, слышал пророчества из уст Шмуэля. Если бы не страх перед авторитетом Доэга, Шауль правильно понял бы Б-жественное пророчество. Как сказал Шауль, «Я боюсь людей», и наши мудрецы объясняют, что под словом «люди» в данном случае подразумевается Доэг. И то, что Шаулю не удалось настоять на собственном понимании смысла пророчества, явилось проявлением скорее его малодушия и слабости, чем искреннего смирения, а это равноценно отречению от царствования.


Итак, Шауль, величайший человек в Израиле, был убежден, что выполняет волю Ашема, полагаясь при этом на мнение величайшего знатока Торы, на главу Великого Санхедрина. Но в этом и заключалась его ошибка, его «зло в глазах Ашема»: несмотря на то, что Б-г счел его достойным пророчества, он не осмелился довериться себе, проявив слабость духа, постыдную для Б-жьего помазанника. Поэтому когда Писание говорит, что люди во времена Шимшона делали «зло в глазах Ашема», для нас это означает, что они не совершали ничего, что мы могли бы назвать злом, к тому же это было поколение, в котором жили пророки, и Талмуд говорит нам, что пророчество никогда не даруется какой-либо отдельной личности, как бы ни были велики ее заслуги, если все поколение не заслуживает Б-жественного послания. Даже Гилель и Шмуэль Акатан, несмотря на свои личные достоинства, не могли заслужить пророчества, поскольку поколения, к которым они принадлежали, не были того достойны4 . Значит, поколение Шимшона было более великим, ибо этому поколению Всевышний даровал честь слышать пророчество и лицезреть чудеса. Это было поколение, в явном виде зависящее от Б-га. За самое незначительное прегрешение, даже совершенное с чистыми намерениями, как это произошло с Шаулем, Б-г лишал их Своего Присутствия. Таких людей может считать злодеями только Сам Б-г, Чьи всевидящие глаза определяют даже мельчайшие изъяны в мотивации поступков. Также очень важно отдавать себе отчет в том, что текст отнюдь не утверждает, что все евреи поступали неправильно. Во времена Танаха, если маленькая группа людей (иногда даже один человек) грешила, Б-г возлагал вину на весь Израиль. Каждый еврей отвечает за поступки другого еврея, и грех даже одного человека есть грех всего еврейского народа. Это ясно видно на примере Ахана: хотя он согрешил один, Писание заявляет: «Сыны Израиля совершили грех» (Иеошуа 7:1).


После того как Иеошуа завоевал Иерихон, все сокровища этого города были посвящены Ашему. Писание говорит: «Но сыны Израиля совершили грех в отношении посвященных предметов» (Иеошуа 7:1). Может показаться, что все евреи действительно участвовали в этом проступке. Однако в том же самом тексте далее говорится: «Ахан бен Карми бен Завди бен Зерах взял посвященный предмет». Только один-единственный человек совершил проступок, заключавшийся в том, что он взял несколько соблазнительных предметов, которые Иеошуа посвятил Б-гу через запрет (херем). В соответствии с некоторыми комментариями5, это было не больше чем ошибка в рассуждениях Ахана, вызванная подсознательным искушением, поскольку Ахан думал, что эти вещи не включены в запрет. И текст заключает: «И Б-жий гнев возгорелся против сынов Израиля». За этот единственный проступок Ахана Б-г считал ответственным весь еврейский народ. В результате евреи потерпели трагическое поражение в битве при Ае, после которой Б-г сказал: «Израиль согрешил. Он нарушил Мой завет… И вот он не может выстоять против своих врагов. Они обратили спины к своим врагам» (7:11, 12). Иеошуа очень опасался возможных последствий и считал, что в результате этого проступка люди могут быть преданы в руки эморейца и найти свою погибель (7:7)6.


Эта глава преподает нам важный урок. Всевышний говорит, что «Израиль согрешил», даже если один человек преступил закон и никто, кроме его семьи, об этом не знает. Взрослые евреи из поколения Иеошуа видели Моше, ели ман и участвовали в чудесном переходе через Иордан в Обетованную Землю. Они принадлежали к величайшему поколению, которое когда-либо жило на земле, однако они были на грани уничтожения — и все из-за греха одного человека. Комментарии указывают, что ответственность ложится на всех, поскольку евреи должны оберегать друг друга, чтобы ни один из них не попал под власть греховных искушений7.


Мы можем лучше понять, насколько велики достоинства поколения Шимшона, вглядевшись в заповедь Торы, которая устанавливает еврейскую судебную систему. Великий Санхедрин состоял из семидесяти одного величайшего на земле мудреца, малые санхедрины состояли из двадцати трех судей. Каждый из них должен был иметь безупречную репутацию, быть глубоко сведущим в законах Торы, знать большинство языков8. Малый санхедрин учреждался в каждом городе, где было более 120 мужчин9. Каждый из двадцати трех судей малого Санхедрина намного превосходил в познаниях величайших мудрецов современности. Таким образом, если в городе насчитывалось 120 мужчин, минимум 23 из них соответствовали высочайшим требованиям. Даже судьи судов низшей инстанции, состоявших из трех человек, должны были непременно обладать: мудростью, скромностью, Б-гобоязненностью, отвращением к стяжательству, правдолюбием, любовью к соплеменникам, хорошей репутацией. Любой из тех судей, будь он жив сегодня, рассматривался бы как величайший святой и мудрец. А во времена Шимшона большая часть населения находилась на таком высоком уровне.


Мы обнаружим, что через небольшой промежуток времени после поколения Шимшона, во времена пророка Шмуэля, 50 тысяч евреев погибло из-за греха, состоявшего в том, что они смотрели на Святой Ковчег без достаточного уважения10 (I Шмуэль 6:19). А между тем каждый из 50 тысяч был сравним с семьюдесятью старейшинами Великого Санхедрина.


От еврейского народа требуется ни больше ни меньше, как абсолютное духовное совершенство. Малейшее отклонение от него рассматривалось в те времена, как «зло в глазах Ашема», и было достаточным, чтобы народ утратил Б-жественную защиту и попал в руки врагов. Как заключает Писание, «и Б-г отдал их в руки филистимлян на сорок лет».


Примечания


1 См. Берешит 38:7,10. Это запрет, о котором не предупреждены сыновья Ноаха. См. Сифри, Беаалотха 1; Ирмеяу 52:2.


2 Ялкут Шимони 121; Танхума, Мецора 1; Пиркей дэраби Элиэзер 49; Тана дэвей Элияу 31; Алших.


3 Иома 226.


4 Санхедрин 11а; Брахот 57а; Сукка 28а; Бава батра 134а; Тосефта Сота 13:4; Пиркей дэраби Элиэзер 8; Авот дэраби Натан 14:1.


5 Малбим, Иеошуа 7:21.


6 Санхедрин 44а.


7 МецудатДавид, Иеошуа 7:1.


8 Рамбам к Санхедрин 2:7.


9 Санхедрин 1:6; Рамбам к Санхедрин 1:4.


10 I Шмуэль 6:19, Раши.


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 5. Подготовка Спасителя
13:2 Был один человек из Цоры из семьи Дана, и имя его было Маноах. Его жена была бесплодна И никогда не рожала.


Б-г по милости Своей начал готовить личность, через которую должна была проявиться Его направляющая рука и которой была уготована великая миссия — спасти Израиль от филистимлян. Поэтому описание обстоятельств, предшествующих рождению Шимшона, — наиболее длинное и детальное из всех подобных в Писании, что подчеркивает огромную важность рождения того, о ком идет речь.


Об отце Шимшона говорится следующее:


♦ Он был «один человек».


♦ Он был из семьи Дана.


♦ Его имя было Маноах.


Выражение «был один человек» мидраш толкует как указание на его исключительность: «Никто из его поколения не мог с ним сравниться»1. Слова «из семьи Дана» мидраш2 объясняет так: поскольку в Писании сказано, что Маноах был из семьи, а не из колена Дана, то, следовательно, отец Маноаха был из колена Дана, а его мать из колена Иеуды (см. стих 3). Точно так же сам Маноах был из колена Дана, а его жена из колена Иеуды. Учитывая, что племенная принадлежность человека определяется по отцу, мы можем удивиться, почему так важно знать, что Шимшон связан с родом Иеуды.


В писаниях наших мудрецов упомянуто, что Машиах будет происходить из колена Иеуды по отцу и из колена Дана по матери, поскольку оба эти колена наделены львиной силой. Человек, которому суждено искоренять зло в мире и одержать победу над врагами Б-га, должен и по материнском, и по отцовской линии иметь таких предков, которые обладали бы уникальной духовной силой, необходимой для уничтожения зла.


Подобное упоминание материнской и отцовской линий происхождения мы находим в тексте, относящемся к Мордехаю.


Писание говорит: «Был иудей,., и имя его было Мордехай… из колена Биньямина» (Эстер 2:5). Талмуд комментирует3 : «Его отец был из колена Биньямина, а мать из колена Иеуды».


Раби Йонатан Эйбешюц объясняет, что Мордехай должен был происходить из обоих этих колен для того, чтобы одолеть Амана, отец которого был амалекитянином, а мать принадлежала другому народу. Как потомок Биньямина, сына Рахели, Мордехай обладал потенцией одолеть Амалека, ибо сказано, что дети Амалека попадут в руки детей Рахели4. Как потомок Иеуды5, Мордехай был в состоянии покорить другие народы силою, которая была дана колену Иеуды . Следовательно, такое происхождение Мордехая было необходимо, чтобы победить Амана.


Давайте рассмотрим третье утверждение: «Его имя было Маноах». Мидраш6 говорит нам, что если речь идет о злодее, его собственное имя упоминается вначале, следуя парадигме «X было его имя». Примеры этому: «Гольят было его имя» (I Шмуэль 17:4); «Навал было его имя» (там же 25:3) и «Шева бен Зихри было его имя» (II Шмуэль 20:21).


Если же говорится о человеке праведном, слова «его имя» (шмо) предшествуют собственно имени, т.е. «его имя было X». Примеры этому: «Его имя Элкана» (I Шмуэль 1:1); «Его имя было Боаз» {Рут 2:1) и «Его имя было Мордехай» (Эстер 2:5).


Об отце. Шимшона сказано: «Его имя было Маноах», что, как указывает мидраш, говорит о его праведности.


Далее Писание говорит: «Его жена была бесплодной». Почему этот факт упомянут, более того, повторен ангелом в следующем же отрывке? К тому же Писание упоминает не только о том, что она была бесплодна, но и то, что никогда не рожала. Наши мудрецы объясняют, что это высказывание не повторяет, а подчеркивает очень важное обстоятельство. Дело в том, что между Маноахом и его женой были разногласия по поводу бесплодности их брака: она возлагала вину на мужа, а он говорил, что бесплодна жена. Подчеркивая, что «она никогда не рожала», Писание подтверждает, что именно мать Шимшона была не в состоянии иметь детей. В этом отношении она подобна праматерям Саре, Ривке и Рахели, которые все были бесплодны. Это не простое совпадение, а часть Б-жественного Замысла. Талмуд7 гласит: «Праматери были бесплодны, поскольку Б-г желает молитв праведников». Провидение сделало их бесплодными, чтобы они молились о детях. Это касается не только великих праведников: все, о чем говорится в Писании, есть послание, направленное каждому из нас. Мидраш так иллюстрирует эту идею:


Один человек спросил пророка Элияу: «Почему некоторые еврейские пары бездетны?»


Он ответил: «Потому что Б-г любит их искренне и счастлив с ними, Он очищает их посредством страданий для того, чтобы они могли горячо молиться о потомках. Авраам и Сара в течение 85 лет были лишены возможности родить детей и прилежно молились, пока не появился Ицхак, принеся им великое счастье (большинство же людей, которые не испытали трудностей в рождении детей, не оценивают должным образом Б-жественный дар). Ицхак и Ривка были бездетны в течение 20 лет и усердно молились, пока не родился Яаков; бесплодная Рахель умолила Ашема и дала жизнь Йосефу и Биньямину; Хана возносила молитвы Б-гу, пока не была награждена Шмуэлем и возрадовалась этому. Это все смогло произойти, потому что Б-г любил их» (Элияу раба 18).


Чтобы оценить это обстоятельство в полной мере, мы должны понять, как велико значение праведников в мире. Об одном из величайших мудрецов Мишны раби Ханине бен Досе Б-г сказал следующие слова: «Весь мир получает питание ради Моего сына Ханины, а Мой сын удовлетворяется одной мерой рожков в неделю8» . Смысл этих слов в том, что праведник молится не только за себя одного, но и за мир в целом. Благодаря его молитвам открываются каналы, по которым до каждого творения доходят потоки духовной благодати9. Праматерь Сара была бесплодна, но ей было даровано чудо родить в преклонные годы. И когда это случилось, одновременно произошло много других чудес. Мидраш говорит: «Многие бесплодные женщины зачинали вместе с ней, множество больных людей в этот день исцелились, многие молитвы вместе с ее молитвами оказались услышанными, и было много радости в мире»10 .


То же можно сказать и о матери Шимшона. Не только она была награждена рождением Шимшона. В результате ее молитв величайшая духовная благодать должна была снизойти на весь мир в целом.


Заметим, что многие крупные лидеры Израиля и великие женщины, в наше время и в предыдущих поколениях, не имели детей. Весьма вероятно, что бездетность и осознание ими того, что исполнение желания иметь детей находится в руках Б-га, приближало их к Нему и наделяло способностью достичь духовных высот, недоступных остальным людям.


Большинство людей в состоянии открыть сердце только собственным детям. Но есть редкие души, способные выказать любовь ко всем Б-жьим детям. Действуя с бескорыстной преданностью, такие личности вносят огромный вклад во благо еврейского народа. Сегодня мы все обязаны Саре Шнирер, у которой не было собственных детей. С невероятной преданностью и самоотдачей она воспитала тысячи еврейских женщин, которые спасли Тору для польского еврейства и для всего нашего поколения.


13:3Ангел Ашема появился перед женщиной и сказал ей: «Вот сейчас ты бесплодна и никогда не рожала. И ты зачнешь и родишь сына».


Как велик должен быть человек, чтобы удостоиться разговора с ангелом! По мнению многих авторитетов, с ангелом говорит тот, кто достиг уровня Руах акодеш (Духа Святости)11. Уровень Руах акодеш может быть достигнут только человеком, прошедшим десять степеней святости, описанных в шестой главе. Тот факт, что ангел говорил с матерью Шимшона, указывает на ее величие12.


Писание подтверждает это словами: «Ангел Ашема появился перед женщиной». Она названа «женщиной», а не «его женой», как в предыдущем стихе, чтобы подчеркнуть, что она была достойна лицезреть ангела вследствие собственной добродетели, а не потому, что она — жена Ма-ноаха. Это все, что говорит нам Писание о том, почему Б-г выбрал эту женщину для рождения такого великого сына, как Шимшон. В следующих строфах Писание обращает внимание на характерные черты, которые позволили достигнуть ей этого великого уровня.


Хотя Писание не указывает имя матери Шимшона, Талмуд устанавливает, что ее звали Цлелпонис: Цлел — «ангел», понис — «пристально смотреть», что относится к явлению ей ангела13. Она идентифицируется с упоминающейся в Танахе Ацлелпони из колена Иеуды, семья которой жила в Цоре там же, где и Маноах14 . Итак, в то время как отец Шимшона происходил из колена Дана, его мать происходила из колена Иеуды.


Ангел, говоривший от имени Б-га, явился, чтобы возвестить Цделпонис о том, что она будет иметь сына чудесным образом. От ангела она узнала все об уникальной природе своего ребенка и о его особой миссии.


Рождение нескольких избранных персонажей Танаха было ознаменовано чудесами, о которых говорилось в посланиях пророков. Вот два классических примера, связанных с патриархом Ицхаком и пророком Шмуэлем15.


Ицхак, чье рождение было также провозглашено ангелом, впоследствии достиг такого высокого духовного уровня, что когда Б-г повелел Аврааму принести его в жертву, Ицхак сам более чем желал этого. Это было осознанное желание, ибо, как указывают наши мудрецы, Ицхаку в это время было тридцать семь лет. Поскольку Б-г желал такой жертвы, для Ицхака было величайшей радостью отдать свою жизнь16. Наши мудрецы учат, что Ицхак был «совершенной жертвой всесожжения» (ела темима), полностью посвященным службе Ашему. Подобно тому, как у жертвы всесожжения нет другой цели, кроме исполнения воли Ашема, Ицхак верил, что он существует лишь для служения своему Создателю. Благодаря высочайшему духовному уровню, которого он достиг, Ицхаку не было позволено покидать Святую Землю17.


Другой личностью, чья мать была первоначально бесплодна и чье рождение было предречено пророком, был пророк Шмуэль. Его мать Хана пламенно молилась о ребенке, и именно благодаря ей мы знаем множество важных законов, относящихся к молитве 18. После ее молитв первосвященник Эли сказал ей: «Ступай с миром, Б-г Израиля ответит на твою . просьбу, о которой ты молилась Ему» (I Шмуэль 1:17). Раши объяснил, что это было пророчество о том, что родится Шмуэль, пророк, стоящий в одном ряду с Моше19 и Аароном (Теилим 99), помазавший на царство Шауля и Давида20 .


То обстоятельство, что о рождении Ицхака возвестил ангел, свидетельствует о высочайшем духовном уровне, которого он должен был достигнуть. Но Сара не осознавала, что говорит с посланником Б-га. Родители Шимшона, напротив, были полностью осведомлены о том, что им явился ангел (стих 21). Чудесное провозглашение о рождении Шимшона превосходит даже своей ясностью провозглашение о рождении патриарха Ицхака!


Ангел сказал Цлелпонис: «Ты бесплодна, и никогда не рожала». Почему ангел должен был сказать ей, что она бесплодна? Разве она об этом не знала? И почему так важно упомянуть об этом в Писании?


Как мы уже ранее указали, в отношениях между Мано-ахом и Цлелпонис была некоторая напряженность: каждый из них упрекал другого в бесплодии. Б-г послал ангела, чтобы установить мир в их семье. Он (ангел) явился Цлелпонис, чтобы возвысить ее в глазах мужа. В то же время ангел сообщил ей, что именно она, а не Маноах, является причиной их бездетности21 — «Ты никогда не рожала». Это было сказано, чтобы удалить даже малейший след обиды из ее сердца. Б-г учит нас, как важно установить гармонию в отношениях между мужем и женой.


То, что перед рождением Шимшона в еврейском доме должен был воцариться мир, очень существенно. Ведь Шимшон должен был достигнуть высокого духовного уровня и удостоиться постоянного Б-жественного Присутствия. Наши мудрецы учат, что когда между мужем и женой царят мир и спокойствие, Шехина не покидает их, поскольку тогда еврейский дом является миниатюрным святилищем. Б-г обитает только там, где есть единство22 .


Когда еврейство едино, Писание говорит о нем — «единственный народ на земле». Только тогда Шехина остается с еврейским народом, как говорит Тора: «И был царь в Иешуруне, когда колена Израиля были едины» (Дварим 32:5). Сходным образом, если супруги являются одним целым, Шехина присутствует в их доме.


Более того, счастье очень важно для того, чтобы заслужить Б-жественное Присутствие. Как учат наши мудрецы: «Б-жественное Присутствие, пророчество и знание Торы могут быть достигнуты только через счастье» 23.


В счастливом доме присутствует Шехина. Однако еще более важно то, что в счастливом доме появляются счастливые, нравственно чистые люди, которые, в свою очередь, смогут удостоиться Б-жественного Присутствия24.


Поэтому ангелы, возвестившие о рождении Шимшона, должны были восстановить согласие между Маноахом и его женой.


13:4«А теперь берегись: не пей (ни молодого), ни старого вина и не ешь ничего нечистого».


13:5«Ибо ты выносишь и родишь сына. Бритва не должна касаться его головы, так как мальчик станет назиром Б-га от рождения, и он начнет освобождать Израиль от филистимлян».


Назир означает «отделенный для служения Б-гу». Человек, принявший обет назорейства, не должен есть виноград и продукты, приготовленные из него. Ему запрещено стричь волосы, а также касаться мертвого тела или находиться с ним под одной крышей.


Но Шимшон не был обыкновенным назиром. Он не давал обета, а стал назиром по воле Б-га. Поэтому он должен был избегать вина и «всего оскверняющего», т.е. того, что запрещено назиру, и ему нельзя было стричь волос. Однако ангел не запретил ему прикасаться к трупам. Тем самым Шимшону разрешалось воевать и убивать филистимлян, чтобы освободить от них Израиль.


Может вызвать удивление, что исполнение небольшого числа требований, предъявляемых к назиру, делает человека святым. Дело в том, что человек свят по своей сути, ибо наделен Б-жественной душой. Земное тело стремится принизить его, но если человек следует Торе, плану мира, то его тело служит Б-гу вместе с его душой, во имя чего он и был создан.


Если человек ощущает, что его физическая суть подавляет его духовность, он дает обет назорейства, чтобы освободиться от гнета материальности. Он сдерживает гордыню и тщеславие, пренебрегая уходом за своими волосами, он противостоит физическим искушениям, отказываясь от вина. Этого достаточно для того, чтобы освободить и возвысить его душу.


Благодаря статусу назира человек приобретает великую святость и может противостоять смерти, которая пришла в этот мир из-за греха Адама и Хавы. Поэтому .назиру запрещено прикасаться к трупу. Но Шимшон, чей назирут был возвещен ангелом и не являлся результатом добровольно принятого обета, освобождался от исполнения последнего запрета25. Он был вынужден оскверняться трупами филистимлян, чтобы возвратить мир в то состояние, в каком тот находился до греха Адама.


Пророк Шмуэль также был назиром, и о его рождении также возвестили ангелы. Поэтому поучительно с этих позиций сравнить Шимшона и Шмуэля. Мать Шмуэля Хана посвятила его в назиры с самого рождения по своей воле.


Шимшон стал назиром по воле Б-га, и ангел, возвестивший о его рождении, запретил Цлелпонис пить вино и есть виноград уже во время беременности. Поэтому история рождения Шимшона исключительна в хронике еврейской истории.


Почему рождение Шимшона было окружено столь многими предохранителями и он был снабжен таким количеством защитных средств, как никто другой в истории еврейского народа?


Ответ на этот вопрос можно найти в пророчестве Яакова, где говорится, что Шимшон будет вести свою борьбу подобно змее. Как мы уже объясняли во второй главе, это значит, что Шимшон вел свою тайную войну против филистимлян так, чтобы те не мстили остальным евреям. Этого можно было добиться, лишь полностью скрыв себя, как это делает змея, сливающаяся с окружающей ее местностью.


Смысл пророчества Яакова Шимшон понял так, что ему следует сделать вид, будто он полностью порвал со своим народом и примкнул к филистимлянами. Он будет жить среди них и даже женится на филистимлянке26. Тогда любой нанесенный им филистимлянам ущерб будет расценен как его личная месть, не имеющая отношения к евреям. Лишь при таком условии он мог бороться с угнетателями, не испытывая при этом страха, что те будут мстить его соотечественникам.


Так как Шимшону предстояло жить среди нечестивых филистимлян, ему требовалась защита27, дабы сохранить свою духовность. Эту защиту обеспечивал ему статус назира.


Раздел Торы, посвященный женщине, подозреваемой в нарушении супружеской верности (сота), находится как раз перед разделом о назире, чтобы научить нас одному важному правилу: «Каждый, кто видел женщину, осрамившую себя, пусть, подобно назиру, откажется от вина»28 . Отсюда следует, что даже простое лицезрение согрешившей женщины, даже несущей наказание за свой грех, производит неблагоприятное воздействие на любого человека, в том числе и на цадика. Поэтому видевший соту должен был принять на себя особую степень воздержания, полный отказ от вина, чтобы снова возвысить себя.


Тогда возникает вопрос: если случайное лицезрение распутницы столь пагубно действует на человека, как мог Шимшон подвергать свою духовность риску, проводя всю свою жизнь среди низких и аморальных людей?


Процитированный выше отрывок из Талмуда дает ключ к ответу на данный вопрос. На любого простого человека неизбежно влияет его окружение29, но Шимшон был неординарным человеком. Даже в материнской утробе его окружала особая среда. Он был «назиром от рождения» (буквально — «назиром от чрева»). В течение всей беременности его мать ни разу не попробовала ни грозди винограда, ни глотка вина. Любое производное винограда было запрещено ей как некашерная пища. Она не могла даже пользоваться горшками и тарелками, в которых готовились продукты из винограда.


Чтобы понять важность этого запрета, необходимо отдавать себе отчет в производимом вином эффекте. Оно способствует понижению интеллекта и победе эмоций над нами. Даже небольшое количество вина ослабляет способность человека к критике, и ему становится трудно быть объективным. В конечном счете его способность устоять перед искушением ослабевает.


В еврейском законе четко оговаривается воздействие вина. Если человек выпил совсем немного (ревиит — приблизительно 3 унции) вина, он не имеет права решать вопросы, связанные с еврейским законом. Если он служит Б-гу в Святом Храме, он наказывается смертью30 . И в том, и в другом случае человек должен следовать требованиям своего интеллекта, а не идти на поводу у своих эмоций.


Именно в этом состоит смысл утверждения: «Каждый, кто видел соту в ее посрамлении, пусть откажется от вина»31. Отказ от вина и других продуктов из винограда защищает человека от искушений32.


В этом и состояло преимущество Шимшона: в его организме не было и следа вина или какого-либо продукта из винограда. Он был назиром от рождения, «от чрева», человеком, не подвергавшимся ни малейшему воздействию окружения. Поэтому у Шимшона была возможность сохранить трезвость ума 33 в течение всей своей жизни, подобно Первосвященнику, ведущему Храмовую Службу. Он мог ощущать Б-жественное Присутствие, даже живя среди филистимлян.


13:6 «Женщина пришла (домой) и сказала своему мужу: Приходил ко мне посланец Б-га и по своему виду он походил на ангела Б-га, очень грозный. Я не спросила его, откуда он, а он не сказал мне своего имени».


В наши дни более чем неуместно, описывая кого-либо, сказать, что он подобен ангелу Б-га. Однако как Цлелпонис, так и Маноах употребляют именно эти слова. Значит, они оба знают, как выглядит ангел.


Цлелпонис не говорит, что она видела ангела, а только «посланца Б-га», т.е. пророка. Тем самым она дала понять, что посетитель был ангелом, но скромность не позволила ей сказать, что она достигла уровня Руах акодеш; без которого нельзя увидеть ангела34 .


13:7«И он сказал мне: Ты зачнешь и родишь сына, поэтому не пей ни молодого, ни старого вина. Не ешь ничего нечистого. Ибо мальчик будет назиром Б-га от рождения до конца своей жизни».


Передавая мужу послание ангела, Цлелпонис изменила несколько фактов.


Понятно, что она опустила фразу «бесплодна», не желая лишний раз привлекать внимание мужа к своему недостатку. Она также добавила слова «до конца своей жизни», подчеркивая, что соблюдение законов назира необходимо для того, чтобы сделать ребенка святым, а не для того, чтобы она смогла забеременеть.


Кроме того, Цлелпонис не упомянула еще о двух важных моментах: «Бритва не должна касаться его головы» и «Он начнет освобождение Израиля». Своему мужу она передала лишь те слова из сообщения ангела, которые касались вынашивания ею ребенка. Таким образом, она заставила мужа поверить в то, что ангел явился ей лишь для того, чтобы рассказать о ее обязанностях. Тогда мужу стало бы «понятно», почему ангел явился ей, а не ему. Цлелпонис не рассказала ему ничего относительно воспитания ребенка и его особого предназначения, ибо все то же самое могло быть открыто и самому Маноаху. И Цлелпонис не хотела, чтобы ее муж почувствовал, что стоит на ступень ниже ее самой. Отсюда следует, что даже если жена выше своего мужа, ей следует относиться к нему с почтением и оказывать ему наивысшие почести.


То же самое можно сказать и о Саре, которая превосходила Авраама своим пророческим даром. Однако она думала о нем как о «своем господине» (Берешит 18:12).


Дальновидная еврейская мать, ведя дочь к хупе, советовала ей: «Если ты будешь относиться к мужу как к царю, тогда он станет твоим слугой и будет оказывать тебе почести как царице. Но если ты попытаешься возвыситься над ним, он станет твоим хозяином, а ты — его служанкой» (Менорат амаор 176).
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14 Бемидбар раба 10:13.
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20 Там же.


21 Бемидбар раба 10:15 и Тифэрет Цви.


22 Мы учим тот же урок из еврейских слов, обозначающих «мужчину» и «женщину» — иш и иша — каждое содержит по одной букве из Имени Б-га. В слове иш есть буква иуд, а в слове иша — буква эй. Если между мужем и женой есть единство, эти две буквы объединяются и составляют Имя Б-га. С другой стороны, если между мужем и женой нет согласия, Б-г не может пребывать с ними. Он удаляет букву иуд из слова иш и букву эй из слова иша. Остается только эш, огонь, который уничтожает все без разбора. Поэтому понятно, что любой разлад в союзе мужа и жены приведет к трагическим последствиям.


23 Шабат 30б.


24 Важность полного согласия и любви как необходимых условий для появления хороших детей детально обсуждается в Недарим 206.


25  Рамбам, Законы назирута; Радак, Шофтим 14:19.


26 Рамбам, Законы о запрещенных связях 13:14, 16, 17; Моэд катан 186, Абарбанель, Мецудат Давид.


27 См. Берешит раба 37:6; Берешит 10:11.


28 Брахот 63а.


29 Рамбам, Законы суждений 6:1.


30 Керитот 136; Рамбам, Законы Храма; Сэфер мицвот, запрет 73; Хинух 152.


31 Ялкут Ицхак 369:5; см. Тифэрет Цион на Берешит раба 98:19 и Бемидбар раба 10:16.


32 Бемидбар раба 10:5-6.


33 Там же 10:16.


34 Там же 10:15 и Эц Йосэф.


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 6. Спокойствие еврейского дома
Маноах молился Б-гу и сказал: «Прошу Тебя, Ашем, пришли опять ко мне человека, которого Ты уже к нам присылал, и пусть он научит нас, что нам делать с ребенком, который скоро родится».


Народ Израиля привык к тому, что пророки предсказывали будущее, поэтому Маноах не сомневался, что этот «человек» послан Б-гом, и был уверен, что предсказанное чудо свершится. Маноах молился, чтобы посланец пришел к нему снова: он хотел знать, в чем будет состоять его ответственность перед этим ребенком, ибо чрево женщины еще не вынашивало подобного назира.


Очень важно отметить, что Маноах молился о возвращении «посланца Всевышнего», вместо того, чтобы бегать по улицам, разыскивая его. Для Маноаха молитва была средством достичь желаемого, средством не менее эффективным, чем действия в материальном мире1.


13:9 Б-г внял голосу Маноаха, и ангел опять явился женщине. Она сидела в поле, и ее мужа Маноаха не было с ней


В Писании четко сказано, что Б-г послал Своего ангела во второй раз только потому, что Маноах молил его об этом. В повторном явлении ангела не было никакой необходимости, ведь Цлелпонис подробно передала Маноаху все касающиеся ребенка указания. Но Маноах молился, и Всевышний внял его молитве. Отсюда мы учим, насколько Б-г близок к нам и как велика Его готовность ответить на наши молитвы!


Еще раз отметим, что ангел был послан «женщине», чтобы подчеркнуть ее величие. В то же время в Писании говорится, что он явился перед ней в поле, когда она была занята земным повседневным делом. Но ее духовный уровень был настолько высок, что даже в обыденной обстановке она была достойна откровения ангела.


13:10 Женщина поспешила и побежала, и сообщила своему мужу. Она сказала ему: «Вот явился ко мне человек, который уже являлся мне сегодня».


Цлелпонис попала в неловкое положение: Б-жий посланец опять стоял перед ней, а Маноаха, которому не терпелось увидеть «человека Б-га», не было рядом. Ни минуты не колеблясь, она попросила ангела подождать, а сама поспешила за мужем. Конечно, это был не самый учтивый поступок, но Цлелпонис была исключительно предана своему мужу и уважение к нему ставила выше всего.


Подобная история описана в Талмуде (Недар им 66). Человек из Вавилона женился на женщине из Эрец Исраэль. Однажды он попросил жену приготовить ему определенное кушанье. Поскольку они говорили на разных языках, женщина неправильно поняла просьбу мужа и вместо еды принесла свечи. Разгневавшись, он велел сломать их о бава, что означает «ворота». Но жена опять не поняла его и сломала свечи о голову мудреца Бавы бен Буты, который сидел поблизости, наблюдая за происходящим. Великий мудрец спросил женщину, почему она так поступила. Женщина отвечала: «Мой муж велел мне сделать это». И тогда мудрец произнес: «Да благословит тебя Б-г двумя сыновьями, подобными Баве бен Буте, ибо ты исполнила повеление мужа».


Хасид Рав Йосэф Яавец поясняет, что эта женщина заслужила благословение, потому что обладала добродетелью послушания мужу. А наши мудрецы учат: «Добродетельной можно считать только ту женщину, которая исполняет волю своего мужа».


В ответ на молитвы Маноаха Б-г послал ангела. Однако ангел явился не Маноаху, а его жене, чтобы возвысить ее в глазах мужа. Б-г устроил так, что ангел должен был ждать Маноаха, для того чтобы научить нас: ради согласия между мужем и женой даже ангел смиряет себя.


Не только ангелы и мудрецы смиряли себя, чтобы в еврейской семье царило согласие. Ради установления шалом байт (мира в доме) даже Б-г пренебрегает Своим достоинством. Так, если муж подозревает жену в супружеской измене, то допускается стереть Имя Б-га, чтобы в еврейском доме опять воцарился мир. Стирание Имени Б-га является частью процедуры доказательства невиновности жены (Бемидбар 5:11-31).


Подобным образом наши мудрецы смиряли себя во имя шалом байт. В Талмуде рассказывается, что однажды муж рассердился на жену за то, что она поздно вернулась домой с урока. Он отказался впустить ее в дом, пока она не плюнет в глаза мудрецу, который давал этот урок. Когда мудрец узнал об этом, он объявил, что страдает болезнью глаз, от которой его может вылечить только слюна. Женщина «оказала ему услугу» и, плюнув ему в глаз, вернулась домой к мужу.


Если Б-г и Его ангелы смиряют себя ради спокойствия в еврейской семье, то как же тогда должен смирять себя каждый человек ради мира в собственном доме!


13:11 Маноах встал и последовал за своей женой. Он пришел к посланцу и сказал ему: «Это ты разговаривал с женщиной?» И сказал тот: «Да, это был я».


13:12 И сказал Маноах: «Теперь исполнятся твои слова. Какой будет закон в отношении мальчика и что делать с ним?».


Маноах спросил ангела только о законах в отношении ребенка. Полностью полагаясь на жену в том, что касалось именно ее, он, однако, не был уверен, что она правильно поняла, как воспитывать ребенка, ибо ни одна женщина не вынашивала еще назира от рождения.


13:13 Ангел Ашема сказал Маноаху: «Женщина должна остерегаться того, о чем я ей сказал».


13:14 «Ничего, что приходит от виноградной лозы, она не должна есть. И нельзя ей пить молодого и старого вина. Не должна она есть ничего нечистого. Она должна следовать всему, что я ей приказал».


Как видим, ангел не ответил на вопрос Маноаха. Он только повторил законы в отношении Цлелпонис, тем самым подчеркивая, что женщина правильно поняла его слова и на нее можно положиться во всем, что касается рождения и воспитания великого и святого человека.


И опять мидраш объясняет нам, что это было сделано для того, чтобы муж еще больше полюбил свою жену и относился к ней с еще большим уважением. Б-г дважды посылал к ней Своего ангела, вновь и вновь подчеркивая ее величие: «Все это Я рассказал женщине», «Все это Я приказал ей». Каждый штрих должен был усилить уважение мужа к жене.


Такой же урок мы находим в Торе. «(Ангелы) сказали (Аврааму): Где Сара, твоя жена?». Он сказал: «Она в шатре» (Берешит 18:9). Цитируя наших мудрецов, Раши комментирует это так: «Ангелы знали, где была наша праматерь Сара. Но они задали этот вопрос, чтобы привлечь внимание к ее скромности и, тем самым, сделать ее более дорогой мужу». Авраам был самым добрым, самым заботливым из живущих на земле и, конечно же, очень хорошо знал все замечательные черты Сары. Тем не менее, когда он слышал, как другие превозносят ее, он еще больше любил и ценил свою жену.


Пророк записал все эти слова, чтобы поведение ангела служило нам примером. Если мы исполняем свои обязательства по отношению к супругу, как это предписано Торой, счастье поселится в нашем доме и наши дети будут счастливы.


Вот что говорит Маймонид о том, как муж должен обращаться со своей женой в соответствии с законами Торы2: Наши мудрецы заповедали, что муж должен почитать свою жену больше себя и любить ее так же, как себя. Если у него есть средства, он должен тратить их ей на благо в соответствии со своим достатком. Он не должен наводить на нее страх. Он должен разговаривать с нею мягко и ласково. В ее присутствии нельзя выказывать свое дурное настроение или гневаться.


Муж обязан заботиться о благополучии жены, и на праздники должен радовать жену, покупая ей платья и украшения.


Хафец Хаим подчеркивает, что если мужчина не может позволить себе больших расходов, он, по крайней мере, должен купить жене новую обувь на йом тов.


13:15 Маноах сказал ангелу Ашема: «Позволь нам задержать тебя и приготовить пред тобою козленка».


Маноах хотел радостным праздником почтить посланца Всевышнего и отблагодарить его за добрые вести. Для нас это напоминание о том, что надо стараться приложить все усилия для выражения признательности даже тому, кто являлся лишь носителем добрых вестей.


Благодарность — одно из важнейших качеств, которым должны обладать евреи, чтобы служить Б-гу. Наши мудрецы говорили: «Тот, кто отрицает добро, сделанное ему людьми, рано или поздно придет к отрицанию Б-жественного добра». В справедливости этих слов нас убеждает пример фараона, который сначала сказал: «Я не знаю Иосэфа», а позднее заявил: «Я не знаю Б-га». С другой стороны, Авраам мог убедить даже идолопоклонников признать Всевышнего и служить Ему, направляя к Нему их чувство благодарности. Предлагая им свое гостеприимство, он в ответ на благодарность говорил: «Истинный даритель — Б-г. Благодарите Его!»


Далее следует отметить, что Маноах предложил приготовить для гостя не просто одну порцию мяса, а «козленка», т.е. целую тушу, которую полагалось поместить на столе как знак особого внимания и уважения к почетному гостю.


В данном случае перед глазами Маноаха был пример Авраама, который поместил перед тремя гостями три целых языка, достаточных, чтобы накормит ими пятьдесят человек, . и хлеб, испеченный из трех сеа пшеницы, — около тридцати килограммов весом.


Авраам не знал, кто посетил его, но он рассматривал любое человеческое существо как отражение Б-жественного образа и поэтому оказывал гостям соответствующие почести.


13:16 Ангел Ашема сказал Маноаху: «Если ты задержишь меня, я не буду есть твой хлеб. Если ты сделаешь жертву всесожжения, то предложи ее Всевышнему». Маноах не знал, что это был ангел Ашема.


Сначала ангел сказал Маноаху, что не будет есть его хлеб, давая тому понять, что пророку не разрешается принимать подарки за передачу Б-жественного сообщения3.


Следующая фраза — попытка навести Маноаха на правильную мысль — принести жертву Б-гу4 : «Если бы ты сделал всесожжение». Благодарность Всевышнему должна исходить из сердца человека, поэтому ангел не говорит об этом прямо, а мягко направляет Маноаха к верному решению.


Этот фрагмент Писания напоминает нам о следующем: во-первых, при обучении следует избегать прямых указаний, предоставляя молодым людям возможность самостоятельно делать выводы: в этом случае урок усваивается глубоко и надолго.


А во-вторых, отсюда мы выводим важность благодарения Всевышнего за благие вести. Вспомним, что когда Б-г сообщил Аврааму о даровании Земли его потомкам, тот немедленно построил жертвенник Ашему (Берешит 12:7).


Маноах предлагал своему гостю еду, считая, что его посетил человек, а не ангел. На вопрос, почему Маноах ошибся, мидраш отвечает: «Мы учим, что когда пророки приходят исполнить волю Б-га, Руах акодеш вселяется в них и наводит страх на всех, кто их видит, делая их похожими на ангелов». Этим объясняется то уважение, с которым фараон относился к Моше и Аарону, не отказывая им в приеме.


Великий мудрец средневековья раби Иеуда Алеви пишет: «Любой, кто сталкивался с пророком и слышал его Б-жественные слова, испытывал духовный подъем и приобретал смиренность и чистоту. Пророк был живым доказательством великолепия Грядущего Мира» (Кузари 1:108).


13:17 Маноах сказал ангелу Ашема: «Как тебя зовут? Скажи нам свое имя и когда твои слова исполнятся, мы воздадим тебе почести».


Маноах непременно хотел каким-нибудь образом отблагодарить «человека Б-га». А поскольку Б-жий посланец не разрешил оказать ему почести немедленно, Маноах полагал, что ему будет позволено сделать это после исполнения пророчества.


13:18 Ангел Ашема сказал ему: «Почему ты спрашиваешь мое имя? Оно — Пели».


Ангел намекает Маноаху, что он не есть человек, как тот думает. Это намерение ангела соответствует каждому из трех объяснений, которые дает по этому поводу Мидраш раба (Бемидбар 10:18):


♦ Тебе не нужно знать мое имя, ибо ты никогда не увидишь меня вновь». Слово пели означает «спрятанный», т.е. отныне Маноах никогда не увидит ангела.


♦ У слова пели есть еще одно значение — «чудо»: «У меня нет особого имени, ибо я всего лишь один из множества ангелов, предназначение которых быть посланниками чудес Б-га».


♦ Так как предназначением ангела было объявить о рождении назира, ангел назвал себя «пели». Корень этого слова такой же, как и у слова Ки яфли, которое произносят, когда объявляют о решении принять обет назорейства (.Бемидбар 6:2).


Примечания


1 Разрешается ли молиться о незначительных вещах? См. Яарот Дваш 1:1; Бейт Элоким, Шаар атфила.


2 Рамбам, Ишут 15:19.


3 Бемидбар раба 10:18.


4 Там же, см. Рамбан, Ваикра 1:9.


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 7. Б-жественное присутствие
13:19Маноах взял козленка и хлебное приношение (минху) и принес их в жертву Ашему на скале, (Ангел) совершал чудеса, а Маноах с женой лицезрели их.


Ангел чудесным образом зажег пламя на скале. Совершенно очевидно, что чудеса совершались в присутствии родителей Шимшона, чтобы у них не осталось ни малейшего сомнения в Б-жественном происхождении послания. Это было очень необычно, ибо чудеса подобного рода совершают только тогда, когда они необходимы для блага всего еврейского народа2.


Другой судья, Гидеон, также лицезрел чудеса: его надо было убедить в том, что именно он избран Б-гом вести за собой сынов Израиля и что Б-г будет с ним. Возможно, Ашем являл чудеса родителям Шимшона, чтобы те осознали потенциал их сына в достижении близости к Б-гу и со всей ответственностью воспитали его достойным своего предназначения.


13:20 Когда от жертвенника пламя вознеслось к небесам, вместе с ним вознесся и ангел. Маноах с женой видели все это и пали ниц.


Увидев ангела, возносящегося с пламенем на небеса, Маноах и его жена поняли, что Шехина сошла вниз принять их жертву. Именно поэтому ангел вознесся с пламенем. Они упали ниц перед Шехиной.


13:21 Ангел Ашема больше не являлся Маноаху и его жене. Тогда Маноах понял, что это был ангел Ашема.


Наконец Маноаху стало ясно то, что его жена несомненно поняла уже давно: «человек от Б-га» был ангелом. Если Б-г посылает ангела, чтобы служить человеку, это свидетельствует о духовном величии человека. А некоторые комментарии на этом основании утверждают, что люди даже выше ангелов.


13:22 Маноах сказал своей жене: «Мы несомненно умрем, ибо мы видели Б-жественное».


Маноах думал, что им придется умереть, потому что они видели Шехину. Чтобы понять его слова, давайте рассмотрим, как наши мудрецы понимают смерть.


В Торе (Шмот 33:20) мы читаем, как Б-г сказал Моше: «Ты не увидишь Моего лица, ибо не может человек увидеть Меня и остаться жить». Мудрецы говорят, что пока человек жив, он не может увидеть Шехину. Это возможно лишь на пороге смерти.


Перед смертью каждый человек — и цадик, и раша (нечестивец) — видит Шехину; чтобы душа захотела расстаться с телом. Но в момент смерти нечестивца Шехина, появившись перед ним, сразу же исчезает, а человека отдают во власть ангела смерти, который с великим трудом вытягивает из злодея душу, подобно веревке, протягиваемой через очень узкое отверстие (Брахот 8а). Когда же умирает цадик, Шехина не покидает его до самого конца, и душа его тихо отделяется с «поцелуем», и три патриарха выходят приветствовать его (Алших, Эвен шлема 10:10).


Поэтому, узрев Шехину; Маноах решил, что пришел конец их жизни. Более того, Шехина, явившись, пропала, как это бывает, когда умирает злодей. Поэтому он и сказал: «Смертью умрем» — с двумя глаголами. По сути это означало: «Мы умрем дважды: один раз — в этом мире и один раз — в мире грядущем» (Алших).


13:23 Жена сказала ему: «Если бы Б-г хотел убить нас, то Он не принял бы из наших рук жертву всесожжения и хлебное приношение. Он не показал бы нам всех этих чудес и, в такое время, не позволил бы нам услышать все это».


На слова Маноаха «Смертью умрем» Цлелпонис возразила, приведя три очень веских аргумента. Во-первых, Ашем не принял бы жертву от нечестивцев; во-вторых, если бы явление Шехины имело целью удалить нас из мира, нам не показали бы ангела; и в-третьих, «в такое время» — в момент смерти — Он не позволил бы нам услышать новость о рождении сына, которая имеет отношение к этому миру, а не к грядущему .


Мы видим, что Цлелпонис была мудрее Маноаха.


13:24 Женщина родила сына и назвала его Шимшоном. Мальчик вырос, и Ашем благословил его.


Цлелпонис была предоставлена привилегия решать, какое имя дать ребенку.


Талмуд объясняет, что имя Шимшон произведено от стиха (Теилим 84:12) Кл шемеш умаген Ашем Элоким — «Ибо Ашем Б-г — моя крепость и щит». Раби Иоханан говорил: «Как Всевышний защищает весь мир, так и Шимшон защищал сынов Израиля в своем поколении». Итак, с одной стороны, имя Шимшон означает, что Ашем привел в мир человека, которому дал силу защищать еврейский народ, а с другой стороны, оно должно напоминать своему обладателю об обязанности благодарить за Б-жественную защиту.


13:25 Дух от Ашема начал входить в него время от времени в Маханэ Дан между Цорой и Эштаолем.


В этом отрывке Писание использует уникальное выражение — лефаамо, которое мы перевели так: «Начал входить в него время от времени (лифамим)». Комментируя это выражение, Талмуд поясняет, что «Дух Б-жий звенел перед ним, подобно колоколу (паамон)». В этом контексте под словами «Дух Б-жий» подразумевается Руах акодеш (Дух Святости)3. Обычно Руах акодеш ассоциируется с даром пророчества, способностью воспринимать Б-жественное откровение, которое главным образом проявляется вн-три человека и ощущается только самим пророком. Однако в Шимшоне Руах акодеш проявился открыто для всех. Именно в этом состоит смысл высказывания Талмуда, что Руах акодеш «звенел перед, как колокол»4 .


В Шимшоне Руах акодеш проявлялся в его способности совершать великие подвиги. Обычные люди не имеют ни малейшего представления о той силе, духовной энергии, которую дает Руах акодеш. Мы даже не можем представить себе, что это значит. Писание дает нам ключ к пониманию, поясняя, что в Шимшоне этот Руах акодеш проявился между Цорой и Эштаолем.


Талмуд объясняет, что Цора и Эштаоль были двумя большими горами. Благодаря своей духовной силе Шимшон смог вырвать эти горы и растереть их друг о друга5 .


Нам не сказано, почему Шимшон совершил этот поступок. Возможно, Всевышний повелел ему сделать так, чтобы Шимшон узнал, какой силой он обладает, и использовал ее правильно. Может быть, Шимшон хотел показать свою силу евреям, чтобы те обрели надежду на избавление от угнетателей и раскаялись. С другой стороны, это могло быть предупреждением филистимлянам, предупреждением, которым они пренебрегли. В любом случае, нам совершенно ясно, что Шимшон достиг духовного уровня, который позволял ему самому творить чудеса6 .


Писание упоминает очень мало случаев, когда Всевышний творит явные чудеса. Например, комментарии указывают, что, несмотря на огромные размеры, ковчег Ноаха все равно был слишком мал, чтобы вместить по две особи от каждого вида животных, населявших тогда землю. Таким образом, разместить этих животных в ковчеге можно было только благодаря чуду. Но зачем же тогда понадобилось строить ковчег длиной в 150 метров, если, совершив чудо, можно было разместить все животных в одном чемодане! Ответ таков: там, где это возможно, чудеса преуменьшаются в глазах людей7 . Явные чудеса, как, например, перемалывание Шимшоном двух гор, совершаются только в самых необычных обстоятельствах.


Теперь мы можем понять, почему Яаков полагал, что Шимшон может стать Машиахом. Только такая личность, как Шимшон, обладающая огромной духовной силой, которая позволяла публично творить чудеса, могла использовать ее, чтобы обратить весь мир к Б-гу. Поистине он мог быть обещанным Машиахом8.


Эти чудеса происходили до того, как Шимшон перебрался к филистимлянам. Уже тогда Шимшон заслужил ниспослание Руах акодеш, а это значит, что он уже прошел все предварительные этапы.


Талмуд учит, что существуют десять духовных уровней, которые предшествуют достижению Руах акодеш. Вот они9 :


♦ Тора ведет к Осмотрительности (Зеирут)


♦ Осмотрительность ведет к Старательности (Зеризут)


♦ Старательность ведет к Чистоте (Некиут)


♦ Чистота ведет к Отделенности {Пришут)


♦ Отделенность ведет к Чистоте (Тоора)


♦ Чистота ведет к Благочестию (Хасидут)


♦ Благочестие ведет к Смирению (Анава)


♦ Смирение ведет к Боязни греха (Ират хет)


♦ Боязнь греха ведет к Святости (Кдуша)


♦ Святость ведет к Б-жественному Духу (Руах акодеш).


Эти десять уровней детально обсуждаются раби Моше Хаимом Луцатто в его классическом труде Месилат Еша-рим (Путь праведных)10 . В его описании проглядывает основная мысль о необходимости самодисциплины и серьезной подготовки, прежде чем человек достигнет уровня Руах акодеш.


Первая ступень этой лестницы — Осмотрительность (Зеирут). Она требует от человека исключительной осторожности, чтобы не нарушить никаких запретов Торы. Перед совершением действия необходимо тщательно проанализировать его последствия, чтобы быть совершенно уверенным, что ни одно из них не вступит в конфликт с ценностями Торы. В конце каждого дня следует вспомнить все совершенное за день, подобно тому, как торговец пересчитывает свой товар. Уже на этом уровне человек должен находить время для тщательной проверки не только своих поступков, но также слов и мыслей, привычек и образа жизни, чтобы ни одна даже мелкая деталь не противоречила Торе. Обычному человеку это может показаться более чем достаточным для совершенства, однако в действительности это ничто иное, как первая ступень.


Освоив ступень Осмотрительности, можно подготавливать себя к переходу на вторую ступень — Старательность (Зеризут). Осмотрительность удерживает человека от неверных поступков, а Старательность побуждает его делать добро. Как только появляется возможность исполнить заповедь Торы, необходимо сделать это как можно быстрее, чтобы не лишиться великой привилегии.


Третья ступень — Чистота (Некиут). Она требует от человека очиститься от всех грехов, а также от всех дурных привычек и наклонностей, Требования этой ступени не позволяют проявлять терпимость к порокам и дурным поступкам.


Четвертый уровень — Отделенность (Пришут). На этом уровне человек обязан воздерживаться даже от разрешенных действий, если это помогает ему избежать запрещаемого11 . В конечном итоге подразумевается, что человек может брать от мира только то, что ему абсолютно необходимо, и не более того.


Достичь пятого уровня — Чистоты (Тоора) — человек может, когда все его действия, даже такие земные, как еда и сон, покоятся единственно на мудрости и Б-гобоязнен-ности и никогда — на плотском удовольствии.


Благочестие (Хасидут) предполагает, что человек во имя исполнения воли Создателя совершает больше, чем требует от него буква закона. Подобно любящему сыну, он прилагает все усилия, чтобы доставить удовольствие отцу, не ожидая приказания12.


Смирение (Анава) включает в себя высочайшие добродетели, которыми может обладать человек. Достигший этого уровня осознает, что нет у него иного предназначения в жизни, кроме как быть средством проявления Б-же-ственной Славы в этом мире.


Восьмой уровень — Боязнь греха (Ират хет). Человек, достигший этого уровня, не просто избегает греха, он действительно боится всяческого зла, поскольку малейшее прегрешение явится препятствием между ним и Всевышним.


Последняя ступень, ведущая к Руах акодеш, это Святость (Кдуша). Поднявшись на эту высоту, человек полностью отрешается от физического мира и приближается к Б-жественному. Его тело приобретает святость Храмового жертвенника, а пища, которую, он ест, уподобляется приносимым на нем жертвам13 .


Только после того, как человек поднимется по этим восьми ступеням, он станет достойным Руах акодеш; т.е. того уровня, которого Шимшон достиг в очень молодые годы. Такой высокий уровень духовности был необходим, потому что Шимшон, как и все шофтим (Судьи), был послан Всевышним для того, чтобы евреи возвысились и стали достойными Его защиты (Шофтим 2:18, 19). Чтобы исполнить предопределенную Б-гом миссию, Шимшон должен был подняться до Б-жественного уровня. И только после того, как он достиг духовного величия, он смог позволить себе спуститься, чтобы жить среди филистимлян.


Примечания


1 О жертвоприношениях за пределами Мишкана, см. Зевахим 1196.


2 Раби Исраэль Липкин из Саланта иллюстрирует эту мысль следующим примером.


Однажды раби Исраэль остановился на ночлег в обычном для себя месте. К своему удивлению, он увидел, что у хозяина гостиницы, которого он знал как верующего человека, нет на голове шляпы. Раби спросил, почему он так странно себя ведет. На это хозяин гостиницы ответил, что недавно на его глазах атеист, живший через дорогу, съел кусок свинины со словами: «Если Б-г существует, пусть я умру на этом самом месте». С нечестивцем ничего не случилось, и потрясенный хозяин гостиницы перестал исполнять мицвот (заповеди). Раби ничего не сказал на это.


Позже домой вернулась дочь хозяина гостиницы и с гордостью показала диплом о победе в музыкальном конкурсе. Раби Исраэль попросил девушку что-нибудь сыграть, чтобы убедиться в заслуженности награды. Девушка отказалась: «Я только что играла перед большой аудиторией. Жюри присудило мне победу, я получила диплом. Зачем теперь мне убеждать любого скептика в справедливости решения жюри?» Отец согласился с ней.


Тогда раби Исраэль сказал ему:


«Это все относится к тебе.


Чтобы избавить избранный народ от поработителей, Б-г навел на Египет казни. И как ни противился фараон освобождению сынов Израиля, умнейшие из египетских жрецов признали, что эти чудеса совершены Б-гом.


Б-г повелел морю расступиться, чтобы евреи спаслись от преследователей. Он даровал им Тору, и евреи достигли уровня пророчества, когда Он явил им Себя. Он поддерживал их в пустыне сорок лет, питая маном, и привел в Землю Обетованную.


И весь мир наблюдал за этими чудесами со страхом и трепетом, как за свидетельством того, что именно Он ведет нас по жизни, и ни у одного честного человека не возникало сомнений.


Все, что произошло в мире, было записано в Торе, которая была дарована людям, непосредственно пережившим все события. Свидетельство об этом отцы передавали своим детям, те — своим, и эта неразрывная связь продолжается доныне.


А теперь вы хотите, чтобы Б-г являл чудеса первому попавшемуся скептику!»


3 Сота 96; см. Эйн Яаков.


4 Так как у Б-жественного Откровения есть много уровней, мы не можем с уверенностью утверждать, что Шимшон достиг высочайшего из них, соответствующего уровню пророка (см. Ралбаг, ссылка 6). Однако имеется несколько источников, которые подтверждают это мнение. Наши мудрецы используют термин Руах акодеш и Шехина именно в таком значении, а Рамбам I (Основы Торы 7:5, Вступление к Восьми главам) приравнивает эти термины к пророчеству как таковому. Хотя можно возразить, что Рамбам сам допускает, что термин Руах Ашем относится лишь к предпророческой стадии Б-жественной помощи и вдохновения, но это утверждение вовсе не обязательно опровергает наше «доказательство».


Рамбам цитирует только следующий стих как пример этого более низкого уровня «пророчества» и опускает этот стих (см. Морэ невухим 2:45). Такой выбор стихов напоминает то, как Раши трактует термин Руах Ашем. Только тогда, когда эта фраза появляется в повествовании позднее, Раши рассматривает ее в соответствии с Таргумом как обозначающую «Дух силы от Ашема», воздерживаясь от комментариев в этом месте. Это подтверждает, что в данном случае Раши, как и мидраш, указывает на действительное проявление Б-жественного Присутствия. Совершенно очевидно, что и Раши, и Рамбам используют слово лефаамо — внутреннее пророчество — для выбора своей интерпретации.


5 Сота 96.


6 Раби Моше Метрони (Бейт Элоким, глава 2:21, 22) приравнивает способность творить чудеса к дару пророчества. Он считает, что способность творить явные чудеса соответствует очень высокому уровню пророчества.


Ралбаг (I Шмуэль 12:6) пишет: «Шимшон обладал совершенством, так как через него Б-г творил чудеса. Когда Шимшон обращался к Б-гу с молитвой, Тот всегда отвечал ему. По крайней мере в некотором отношении Шимшон должен был соответствовать уровню пророков, так как Б-г не совершает чудес для человека, которого не считает достойным этого…»


7 Рамбам на Берешит 6:19; Радал на Пиркей дэраби Элиэзер 23:10.


8 Тифэрет Цион, Берешит раба 98:19 и Эц Йосэф.


9 Иерушалми Шекалим 3:3; Иерушалми Шабат 1:3; Авода зара 206; Сэфер хасидим 16; см. Махзор Витри 937.


10 Шир аширим раба 1:9; Решит хохма, Шаар Аава 11.


11 Сифри 14:21; Евамот 20а.


12 Брахот 17а.


13 Кетубот 105б.


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 8. Глаза Шимшона
14:1 Шимшон спустился в Тимну. В Тимне он увидел женщину из дочерей филистимлян.


Стих утверждает только то, что Шимшон увидел женщину. Нет ни малейшего упоминания о том, что он говорил с ней1, тем более нельзя заподозрить его во влюбленности. Только в седьмом стихе есть указание на то, что он говорил с ней. Но тем не менее с первого взгляда Шимшон рассудил, что именно эта женщина подходит для исполнения его планов, и, возвратившись к своим родителям, он попросил устроить их свадьбу.


14:2 Он поднялся и обратился к своему отцу и матери. Он сказал: «Я видел в Тимне женщину из дочерей филистимских, а поэтому сейчас возьмите ее мне в жены».


Как это принято у евреев, Шимшон просил своих родителей посвататься. Нас может удивить, что он обратился к своим праведным родителям с просьбой устроить свадьбу с нееврейкой. Даже сегодня не соблюдающие заповеди еврейские юноши едва ли посмеют попросить об этом!


Ответ заключается в том, что Шимшон не делал ничего .постыдного, что он должен был бы скрывать от своих праведных родителей. Ой знал, что ему предназначено спасти Израиль от филистимлян. Более того, он понимал, что его борьба будет исполнением пророчества Яакова: «Дан будет змеей на дороге, виперой на пути». Шимшон рассматривал этот стих как указание на методы, которым он должен пользоваться в своей борьбе. Как змея сливается с землей и становится невидимой, так и Шимшон должен был слиться с врагами, уйдя жить к филистимлянам. Тогда его действия, направленные против угнетателей, будут выглядеть личной местью, а не стремлением освободить Израиль от врагов.


Итак, первым шагом в замысле Шимшона смешаться с филистимлянами стала его женитьба на филистимлянке, т.е., сообщая родителям о своем решении, он на самом деле информировал их о том, что пришло время исполнить миссию, предсказанную ему ангелом. Родители Шимшона хорошо знали своего сына, и у них не было причин сомневаться в движущих им мотивах.


Далее, он сказал родителям: «Возьмите (кеху) ее мне в жены». Слово «возьмите» — это термин, который Тора использует, когда речь идет о женитьбе : «Если человек возьмет (шах) жену…» (Дварим 24:1). Причем, как подчеркивает Талмуд, имеется в виду брак только между евреем и еврейской (кидушин), совершенный по всем религиозным законам 2. Этот термин не приложим к союзу еврея с нееврейкой. Из этого можно сделать вывод, что избранница Шимшона еще-до свадьбы должна была обратиться в иудаизм.


Причины для обращения филистимлянки в иудаизм требуют особого обсуждения. Еврейский закон недвусмысленно определяет: человек, который хочет обратиться в иудаизм из-за любви к еврею, не может быть принят; обращение должно совершиться только ради присоединения к народу Израиля во имя служения Всевышнему.


В случае с этой женщиной на первый взгляд может показаться, что обратиться в иудаизм ее побудило лишь желание выйти замуж за Шимшона. Шимшон допускал такую возможность, поэтому, попросив родителей о сватовстве, он в то же время избегал разговоров и общения с женщиной. Это исключало ее заинтересованность Шимшоном, а значит, ее брак с евреем — представителем порабощенного народа — был для нее единственно способом уйти от идолопоклонства и, став благочестивой еврейкой, соединиться с народом Израиля в его служении Ашему.


Тем не менее Маймонид пишет, что мудрецы того времени считали, что ее обращение продиктовано неясными мотивами, поэтому Писание о нем не упоминает:


Да не придет тебе на ум, что у спасителя Израиля Шимшона и у царя Шломо, которого называют «другом Б-га», были жены-нееврейки, не прошедшие гиюр. Суть дела состоит в следующем: по закону, каждый раз, когда кто-либо решает обратиться в иудаизм, следует выяснить, почему человек это делает (нет ли у него корыстных мотивов, а может, он совершает это из страха). Если речь идет о мужчине, следует узнать, не интересуется ли он еврейской женщиной; а если обратиться в иудаизм хочет женщина, нужно выяснить, не влюблена ли она в мужчину-еврея. Если мы не находим подобных скрутых мотивов, нам следует рассказать человеку, как тяжело несведущему исполнять заповеди Торы. Мы делаем все это, чтобы он смог изменить свое решение. Если он, невзирая на предостережения, опять и опять возвращается (к иудаизму) из любви (к нему), мы принимаем его, как написано (Рут 1:18): «Когда она увидела, что та определенно решила пойти с ней, она прекратила разговор».


Поэтому во времена Давида и Шломо не принимали тех, кто хотел обратиться в иудаизм: во времена Давида из-за того, что отказывались (от идолов) из страха, а во времена Шломо потому, что величие Израиля могло заставить их прийти к этому решению.


…Шломо обращал женщин в иудаизм и женился на них, также и Шимшон обратил в иудаизм одну женщину и женился на ней., и известно, что они обращались в силу скрытых мотивов (Законы о запрещенных связях 13:14).


Пытаясь сгладить очевидное несоответствие в Писании в отношении царя Шломо, Маймонид сравнивает его с Шимшоном. Писание использует резкие выражения, когда речь идет об обращении в иудаизм неевреек, предназначенных царю Шломо в жены (I Книга Царей 3:11 и Раши к Ирмеяу 32:31). Вместе с тем Писание называет его «другом Б-га» (йедид) и дает свидетельства его любви к Ашему.


Очень поучительно более пристально рассмотреть ошибку Шломо. Дочери великих правителей мира, ставшие его женами, не нуждались ни в его престиже, ни в его деньгах (Евамот 766). Каждая из них становилась не единственной супругой правителя, а одной из тысяч его жен. Из этого можно сделать определенный вывод, что их желание выйти за Шломо замуж вызывалось его духовным величием. Это особенно верно в отношении египетской принцессы. Ей пришлось ждать годы с момента их помолвки, пока Шломо не закончит строительство Храма. В этот великий день они должны были пожениться (Ваикра раба 12).


Намерение Шломо жениться на таком количестве жен из окружающих враждебных стран было благородно. Он хотел обезопасить земли Израиля, приблизить эти народы к Б-гу и, в конце концов, объединить весь мир под знаменем.мира и гармонии (См. Иерусалимский Талмуд Санхедрин 5:6). Тем не менее в Писании осуждаются подобного рода обращения а иудаизм как движимые неясными мотивами. Таких людей все равно продолжают считать неевреями, а Писание даже перечисляет трагические последствия рискованного предприятия Шломо: потерю трона, развал страны, разрушение Храма и изгнание еврейского народа. Это постоянное напоминание нам о том, что человек не может ни на йоту отходить от замысла Б-га в своем стремлении еще лучше служить Ему.


Почему Тора так решительно против обращения в иудаизм людей, имеющих для этого неясные причины?


В соответствии с Решит хохма, у человека с искренними намерениями имеется как бы искра святости, которая побуждает его обратиться в иудаизм, невзирая на трудности. В самом деле, очень непросто заставить себя исполнять 613 заповедей, ведущих к совершенству. Нееврей может хотеть присоединиться к евреям, участвовать в исполнении Торы, тем самым добиваясь своей доли в Грядущем мире. Но в то же время он принимает на себя ответственность за нарушение 613 заповедей. Поэтому, если человек стремится присоединиться к нам в тот момент, когда евреи принижены и угнетены, мы понимаем, что он движим искрой святости, и принимаем его. Но когда его мотивы неясны, у нас нет уверенности, что его направляет святое воодушевление, и есть все основания считать, что он не сможет принять строгую дисциплину иудаизма. Такой человек может опять вернуться к своим старым привычкам, как это было с женами Шломо и Шимшона.


13:3 Его мать и отец сказали ему: «Неужели нет женщины среди дочерей твоих братьев или среди всего моего народа, что ты собираешься взять себе жену из необрезанных филистимлян?» Но сказал Шимшон своему отцу: «Возьми ее мне, ибо она праведна в моих глазах».


Из этого стиха следует, что родители Шимшона основное препятствие для женитьбы их сына на филистимлянке, обращенной в иудаизм, видели в ее происхождении из необрезанного народа. То, что филистимляне не были обрезаны, свидетельствовало об их низких моральных устоях. Обрезание выполняется на органе воспроизведения рода, чтобы научить, что соединение мужа и жены должно быть посвящено Б-гу и происходить в святости.


Таким образом, обрезание — шаг к святости. В Торе подчеркивается, что Б-г велел Аврааму совершить обрезание перед тем, как зачать Ицхака. В комментариях объясняется, что это было сделано для того, чтобы Ицхак был зачат в святости.


В своих комментариях3 раби Шимшон Рафаэль Гирш утверждает, что человек с «необрезанной плотью» (арел басар) не может полностью контролировать свое тело. В Торе слово «плоть» часто употребляется в обобщенном значении «тело». Слово басар («плоть») имеет тот же корень, что и басер (объявлять, возвещать). Плоть должна быть не хозяином, а только глашатаем и слугой души


Слово арел обычно переводится с иврита как «необрезанный». На самом же деле его буквальное значение «остановленный» или «блокированный». Когда плоть не подчинена духу, ее называют бесар орла, т.е. буквально «сковывающая плоть». Это та плоть, которая удерживает дух, мешая его свободному выражению. Главным препятствием для достижения человеком духовности является похоть, именно поэтому обрезание делают на органе размножения. Самых высоких духовных вершин человек может достичь, только контролируя свои желания4.


Это не значит, однако, что еврей не должен жениться. Верно как раз обратное: Тора требует, чтобы каждый еврей обзавелся семьей. Еврейская церемония бракосочетания называется кидушин, т.е. освящение. Союз мужа и жены необходим для служения Б-гу, и законы, по которым живет семья, являются не менее важной частью Торы, чем законы шабата и тфилин. Более того, только в семье может родиться новый человек, а с ним в мир приходит новая душа. В чуде рождения находят свое выражение могучие духовные силы, и если мы будем растрачивать эти силы попусту, то причиним величайшее духовное разрушение, «отрезающее» человека от источника жизни. Обрезание является постоянным напоминанием об этом важном принципе, и еврей, сознательно пренебрегший своим обрезанием, наказывается «отрезанием» своей жизни.


Родители Шимшона были против его женитьбы на филистимлянке, обращенной в иудаизм, потому что Шимшон был назиром от рождения, и они использовали все предостережения, чтобы удержать сына от искушения. Ведь ему, женившись на филистимлянке, предстояло жить среди необрезанных язычников с низкими моральными устоями5. Как можно примирить такие явные противоположности?


Шимшон отвечал им: «…она праведна в моих глазах». Это простое утверждение убедило его родителей, и они начали подготовку к свадьбе, не задавая ему больше вопросов. Почему этого оказалось достаточно?


Если бы Шимшон имел в виду, что эта женщина ему просто нравится, он бы сказал: «Она нашла милость в моих глазах» или «Она мне нравится». Это обычные выражения, которые Писание использует в подобном случае. Но вместо этого он говорит, что женщина «праведна» (яшар) в его глазах». Это значит, что ему надлежит и подобает жениться именно на .этой женщине.


Шимшон подчеркнул, что она праведна «в его глазах». Для него этого было достаточно, хотя он не сказал ей ни единого слова. Хватит того, что он видел ее. Шимшон доверял своим глазам, отдавая себе отчет в том, что обладает необычным видением мира. Всю свою жизнь он работал на его совершенствованием, чтобы возвысить его до уровня Б-жественного служения.


Предостерегая нас от искушения, Тора учит: «Не следуйте за своими… глазами» (Бемидбар 15:39)6. Но Шимшон достиг такого уровня чистоты, что любой его взгляд становился актом служения Б-гу7 . Этот уровень необходим для достижения Руах акодеш (см. главу 1), а так как Б-г даровал ему Руах акодеш, то Шимшон полагал, что все его чувства и желания находятся в согласии с волей Б-га8 , и он доверял своим глазам, когда те видели что-то «достойное».


Похожую мысль можно найти в истории о царе Давиде. Когда он решил построить Храм, пророк Натан сказал ему: «Делай все, что есть в твоем сердце (певавха), ибо Б-г с тобой (I Диврей аямим 17:2),» Здесь для обозначения слова «сердце» используется слово на иврите левав с двумя буквами бейт, а не слово лев с одной буквой бейт. Талмуд утверждает, что когда нам встречается слово левав с двумя буквами бейт, это значит, что в описываемом событии задействованы оба человеческих побуждения: доброе (ецер атов) и злое (ецер ара) 9.


Пророк сказал Давиду, что он может следовать и своему интеллекту, и своим эмоциям. Причина — «…ибо Б-г с тобой». Давид так усовершенствовал себя, что даже его физические желания, даже его ецер ара были направлены только на служение Б-гу. Давид сказал: «Мое сердце пусто внутри меня» (Теилим 109:22). Талмуд объясняет, что это означает полную победу над ецер ара10. Ясно, что человек способен достичь такого уровня, когда он может следовать своим порывам, не боясь при этом совершить дурной поступок.


Действительно, уже в следующем стихе сказано, что намерение Шимшона жениться на этой женщине полностью соответствовало Б-жественному Замыслу в отношении его жизни: «что это от Б-га он ищет повод против филистимлян».


Тем не менее Талмуд утверждает, что Шимшон был наказан за следование своим глазам11.


Шимшон бунтовал своими глазами, как сказано: «Шимшон сказал своему отцу: “Возьмите ее мне в жены, ибо она праведна в моих глазах”. Из-за этого филистимляне выкололи ему глаза, как написано: “Филистимляне схватили его и выкололи ему глаза” (Шофтим 16:21).»


Но если «это было от Б-га», почему же тогда Шимшон был наказан? Талмуд поясняет12, что Шимшон полагался на собственное суждение. Мидраш Танхума расценивает это как проявление надменности. Хотя Шимшон постоянно и с успехом «совершенствовал» свои глаза, ему нельзя было судить обо всем, полагаясь лишь на свои наблюдения13 . Чтобы самому убедиться в том, что его решение взять в жены именно эту женщину свободно от каких-либо неясных мотивов, ему все же следовало спросить совета у пророка или у Санхедрина, или дождаться особых указаний Б-га. Даже Давид не полагался на свои чувства, не получив прежде разрешения на это у пророка Натана (см. примечание к стиху 13:25).


Радак комментирует это так: Шимшон принял вполне правильное решение, и вначале в его намерение входило только исполнение замысла Б-га, однако время шло, и в мыслях Шимшона появился оттенок эгоизма, т.е. намерение следовать своим интересам и желаниям. А Шимшон был почти достоин стать Машиахом, поэтому даже слабый намек на несовершенство его намерений разрушал святость его поступка, за что он был жестоко наказан.


В Месилат ешарим о чистоте помыслов человека, достигшего высочайшего уровня святости, говорится так: на земной жертвенник можно возложить только муку, просеянную тринадцать раз, чтобы очистить ее от мельчайших примесей. Точно так же на небесный жертвенник можно принести только ту мицву,; которая абсолютно чиста. От тех, кто воистину любит Б-га, требуется такой тип служения Ему. (Месилат ешарим указывает, что этот принцип применим лишь к людям, которые превзошли уровень цадика. Он объясняет, что Б-г не отвергает ни одной заповеди, но награда за исполнение заповеди пропорциональна его качеству).


Морейну агаон раби Аарон Котлер однажды сформулировал следующий принцип: «Иногда действие оправдывается только его целью. В этом случае, если мотивы действий загрязнены лишь тенью нечистоты, то намерение совершенно не принимается в расчет, и человека судят только по его действию» (Мишнат раби Аарон).


Раби Котлер обсуждает историю Йеу, которому пророк с целью искоренения идолопоклонства приказал уничтожить членов дома порочного царя Ахава (II Книга Царей 15). Йеу выполнил приказ, но оставил золотых тельцов Еровоама. Впоследствии Йеу был наказан за разрушение дома Ахава, хотя ему было приказано это сделать (Ошеа 1:4). Тот факт, что Йеу сохранил золотых тельцов, показывает, что он руководствовался не единственно намерением уничтожить идолопоклонство. Поэтому он был судим только за действие как таковое, т.е. за убийство.


То же самое относится и к Шимшону. Женитьбу на филистимлянке можно было оправдать лишь в одном случае: если это сделано ради служения Б-гу. Но в мотивы поступка Шимшона вкралась толика эгоизма и осквернила их, поэтому он был судим за свои действия как таковые и наказан за них.


13:4 Его отец и мать не знали, что это от Б-га он ищет повод против филистимлян. В это время филистимляне правили Израилем.


Подобно любому еврейскому браку, брак Шимшона был устроен Б-гом. И именно из этого стиха — «это от Б-га» — Талмуд делает вывод: «Б-г предназначает женщину мужчине».


Однако брак Шимшона отличался от прочих еврейских браков: Б-г дал в жену Шимшону не еврейку, а филистимлянку. Филистимлянка эта была обращена в иудаизм с соблюдением всех требований еврейского закона, но обращение было совершено тайно14, чтобы филистимляне об этом не узнали. Они были уверены в том, что Шимшон вступил в смешанный брак с одной из их женщин и порвал со своим народом.


Однако весь этот камуфляж предназначался для исполнения Б-жественного Замысла. «Это от Б-га он ищет повод против филистимлян». Стих подчеркивает: «.“Филистимляне правили (мошпим) Израилем”. Слово мошел всегда означает “диктатор, который имеет над людьми полную власть”15 . Не важно поэтому, насколько Шимшон был могуч: так как филистимляне властвовали над евреями, ему нужно было вступить с ними в борьбу под таким предлогом, чтобы они не имели оснований мстить невинным евреям в его отсутствие. Нападение поэтому следовало произвести скрытно16.


Примечания


1 См. Абарбанель и Малбим 14:7.


2 Кидушин 2а; см. Раши на Сота 96; Радап, Пиркей дэраби Элиэзер 16:54.


3 Рав Гирш, Берешит 17:10.


4 Так как обрезание укрощает похоть, Йосэф заставил всех мужчин Египта совершить обрезание до приезда его братьев. Назначение этого указа состояло в том, чтобы сыны Израиля попали в более святую и чистую среду (Хофец Хаим, Ваешев).


5 Раши к Берешит 10:14.


6 Брахот 126.


7 Иерушалми Сота 1:8; Раши, Шофтим 16:28.


8 Исраэль Кдошим лист 12


9 Брахот 55а.


10 А вода зара 46.


11 Сота 96.


12 Там же.


13 Исраэль Кдошим лист 12; Михтав меэлияу т.II с. 273; Мидраш Танхума, Бэшалах.


14 См. Рамбам, Законы запрещенных связей 13:16.


15 Ибн Эзра, Берешит 37:5; Гаон из Вильны, Теилим 22:29.


16 Мецудат Давид, Абарбанель.


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 9. Тайна
14:5 Шимшон, его мать и отец спустились в Тимну и дошли до виноградников Тимны. И вот — молодой лев вышел, рыча, ему навстречу.


Иерусалимский Талмуд1 указывает, что родители Шимшона умышленно повели его мимо виноградников филистимлян и показали, как те выращивают пшеницу, между посадками винограда, что является запрещенными Торой килаим. Тем самым они пытались убедить сына, что его женитьба на обращенной филистимлянке есть такая же запрещенная смесь.


Стих точно оговаривает, что «они дошли до виноградников», или буквально — «подошли к виноградникам», т.е. Шимшон не вошел в виноградники, а остановился перед ними. А поскольку в следующем стихе сказано, что родители Шимшона не знали о поединке сына с молодым львом, следовательно, он покинул их возле виноградников. Шимшон поступил так, потому что как назиру ему запрещалось есть виноград, и, ревностно следуя воле Б-га, он старался не попадать в ситуацию, когда имеется даже малейшая возможность совершить грех 2.


То, что Шимшон уклонился от виноградников на своем пути, соответствовало раввинскому закону: «Мы говорим назиру — обойди вокруг, не приближайся к винограднику»3. Возможно, мудрецы вывели это положение из действий Шимшона 4. Однако это правило относится не только к назирам. Каждый человек должен помнить о своих слабостях и избегать искушений.


Писание подчеркивает, что Шимшон особенно старательно избегал искушений на пути в Тимну. Ведь женитьба на филистимлянке предполагала, что он будет окружен соблазнами и запросто сможет прийти к греху. Но Шимшон был твердо убежден, что только так мог быть исполнен Б-жественный Замысел.


14:6 На него снизошел Дух Святости, и он разорвал его, как рвут на части козленка, хотя в руках у него ничего не было. Но он не сказал матери и отцу, что он совершил.


Здесь Писание использует необычное слово ватицлах, которое буквально означает «удался», для описания сошествия на Шимшона Духа Святости. Писание употребляет такое выражение лишь в отношении Шауля и Давида, и там оно относится к духу пророчества. В данном же случае оно применено, так как необычайная сила Шимшона берет свое начало из тех же источников, что и дар пророчества5 .


В то же время, когда Шимшон шел в Тимну, чтобы жениться на филистимлянке, Б-г продолжал совершать для него чудеса. На простейшем уровне их можно было рассматривать как знак Б-жественного одобрения.


В своих комментариях раби Ицхак Абарбанель и Малбим утверждают, что поединок Шимшона со львом предвещает его сражения с филистимлянам. Он победил льва голыми руками, полагаясь только на Дух Святости, Который давал ему силы. Точно так же он сокрушит и филистимлян. Шимшону был подан знак до того, как он пришел в филистимский город, чтобы вселить в него уверенность в победе.


Подобный знак получил в юности и царь Давид (I Шмуэль 17:34-37). Он пас стадо, на которое напали лев и медведь, но Давид убил и того, и другого. После этого случая Давид понял, что Б-г готовит его к более важной битве, и когда филистимлянин Гальят (Голиаф) начал оскорблять войско Б-га, Давид вызвался на поединок. Царь Шауль пытался остановить юношу, ибо Давид был очень неопытным воином, но Давид ответил царю: «Твой слуга уже убил льва и медведя». Другими словами, Давид говорил: «Б-г предоставил мне тот случай, чтобы научить меня использовать мою веру в Него, когда это будет действительно необходимо. И вот она, возможность; я пойду и освящу Имя Б-га».


Однако раби Моше Алших считает, что нападение льва было предупреждением Шимшону о том, что он вступил на опасную тропу и должен остановиться. Но так как Шимшон сумел убить льва благодаря Духу Святости, он расценил это как знак, что он исполнял Б-жественную волю.


В соответствии с этим толкованием то, что произошло с царем Давидом и с Шимшоном, совершенно различно по сути: лев и медведь не нападали на Давида, а пытались украсть животное из его стада, в то время как напавший на Шимшона лев угрожал его жизни.


Шимшон понимал, что его поступки позорят его родителей, и сам страдал от этого, но сказать им о том, что он получил Б-жественный знак, он тоже не мог. Ведь желая оправдать себя и сына в глазах окружающих, они могли рассказать людям об этом, а Шимшон понимал, что если он хочет исполнить Замысел Б-га, никто не должен знать о чуде.


В этом умолчании проявилась смиренность Шимшона. Зная, что родители не одобряют его женитьбу, и рискуя быть отвергнутым ими, он все-таки не рассказал о Б-же-ственном знаке, который показывал, что Всевышний одобряет его действия.


Таким же смирением обладал и царь Давид. Достигнув еще в молодые годы очень высокого духовного уровня, он даже от близких скрывал свое совершенство. Когда ему было 28 лет, отец все еще называл его «малышом» (I Шмуэль 16:11), что показывает, что Давид считал свой духовный уровень низким. Ишай, его отец, настолько недооценивал своего сына, что ему в голову не приходило представить Давида пророку Шмуэлю, когда тот пришел к Ишаю, дабы помазать одного из его сыновей на царство!


Как предсказывал Яаков, Шимшон был во многом подобен Давиду. В частности, их объединяло неподдельное смирение.


Особенно ярко проявилось смирение Шимшона в его решении жениться на филистимлянке. Давайте представим себе, как он рассуждал в то время. Имей он свободу выбора, разве допустил бы он мысль о женитьбе на этой женщине! Шимшон взял бы в жены благочестивую еврейку, воспитанную в духе Торы, которая могла бы создать истинно еврейский дом и вырастить детей для служения Б-гу. Но его предназначение состояло не в этом.


Шимшон должен был принести одну из величайших жертв: покинуть свой народ и жить подобно изменнику. Любовь к Б-гу и стремление исполнить Его Замысел вынуждали Шимшона пойти против своей сути, поселившись среди народа, бесконечно далекого от желанного его сердцу святого служения.


Совершить этот нелегкий шаг Шимшону помогло его смирение. Он понял, что не принадлежит сам себе, что единственной целью его жизни было исполнение Б-жественного плана. Поэтому-то в Писании особо подчеркивается, что именно по причине своего смирения он не сообщил родителям о чуде. Шимшону предстояло начать жизнь, в которой единственным удовлетворением будет знание, что он служит Б-гу буквально каждым своим вздохом.


Смирение Шимшона подчеркивается здесь еще по одной, более глубокой, причине. Зоар утверждает, что Ма-шиах должен быть смиренен, ибо только смирением можно победить надменность его заклятых врагов — Гога и Магога. Так, Моше, смиреннейший из всех людей, стал инструментом укрощения надменности фараона и освобождения народа Израиля из египетского плена. Такое же смирение мы находим и у предка Машиаха, царя Давида, который сказал: «Я червь, а не человек». Поэтому наше внимание и привлекается к смирению Шимшона в момент, когда он приступает к исполнению своей миссии — освобождению евреев от филистимского ига.


14:7 Он спустился и говорил с женщиной, и она была достойной в глазах Шимшона.


Только после того, как родители Шимшона посватались, он заговорил со своей суженой. Но даже теперь Шимшон не разговаривал с ней прямо, как указывает на это Раши, цитируя Таргум Йонатан. Скорее всего, он беседовал с ее родственниками, чтобы разузнать о ней побольше6. Наведя эти справки, он остался в своем прежнем мнении, что она «достойна».


14:8 Он вернулся через несколько дней, чтобы жениться на ней7. Он свернул с дороги, чтобы посмотреть на скелет льва, и увидел в теле льва рой пчел и мед.


На иврите выражение «несколько дней» (ямим) обычно обозначает Период длиною в год. Некоторые считают, что Шимшон ждал целый год, ибо таков был еврейский обычай: между помолвкой (кидушин) и свадьбой (нисуин) должен пройти год. Таким образом, Шимшон исполнил все еврейские обычаи, относящиеся к женитьбе8.


В этом стихе выражение «лекахта» указывает, что Шимшон был уже с ней помолвлен. Он рассказал женщине обо всем, что ей нужно знать в связи с обращением в иудаизм. Он дал ей год на то, чтобы она это усвоила. Теперь ей предстояло обдумывать каждый свой шаг и взвешивать возможный риск. А Шимшон намеревался использовать этот год для духовной подготовки к выполнению великой задачи. Вовсе не обуреваемый страстью, он мог целый год ждать свадьбы со своей нареченной невестой.


По некоторым комментариям, Шимшон вернулся к останкам льва, чтобы благословить Всевышнего за чудо9. По еврейскому закону, коща человек видит место, где с ним произошло чудо, он произносит благословение: «Благословен Ты… Кто совершил для меня чудо на этом месте»10 . Когда Йосэф возвращался с похорон отца, Яакова, он остановился перед ямой, в которую бросили его братья, и благословил Всевышнего за чудо своего освобождения. Так же и Шимшон пришел на место, где на него напал лев, чтобы благословить Ашема.


Оказавшись там, Шимшон увидел, что скелет льва заполнен пчелами, хранившими в нем мед. Шимшон воспринял это как еще одно чудо, потому что пчелы обычно не роятся на останках животных. Он понял, что это произошло не случайно: сам этот феномен должен был стать его первым оружием против филистимлян.


14:9 Он зачерпнул [мед] своими руками и пошел, едя на ходу. Он пошел к своему отцу и матери и дал им, и они ели. Но он не сказал им, что он собрал мед из тела льва.


14:10 Его отец спустился к женщине. Затем Шимшон устроил там пир, ибо так поступали молодые люди.


14:11 Когда они увидели его, они взяли тридцать гостей и были с ним.


Мидраш цитирует это место как один из источников закона, что после свадьбы человек должен устраивать праздник (так называемые Шева брахот)11, на котором произносятся семь благословений (шева брахот) . Из мидраша очевидно, что Шимшон исполнил каждую деталь закона и обычая: «Ибо так делали молодые люди».


Но эти шева брахот происходили среди необрезанных филистимлян, потому что с момента свадьбы Шимшон приступил к исполнению тайного замысла. Во всех внешних проявлениях он порывал свои связи с еврейским народом.


Обычно свадьба — это самая важная веха в жизни молодого человека, и его радость делят с ним родные и друзья. Но Шимшон не думал о своем счастье. Полностью подчинив себя своей миссии, он даже радостное событие использовал для исполнения Б-жественного Замысла.


14:12-14 Шимшон сказал им: «Позвольте мне загадать вам загадку. Если вы сможете ответить мне в течение семи дней праздника и разгадаете ее, то я дам вам тридцать простыней и тридцать перемен одежды. Но если вы не ответите мне, тогда вы дадите мне тридцать простыней и тридцать перемен одежды». Они сказали ему: «Загадай нам загадку и мы ее послушаем». Тогда он сказал: «Из того, кто ест, получилось то, что едят. Из могучего вышло сладкое». И в течение трех дней они не могли сказать ему ответ.


Шимшон не терял времени для того, чтобы бросить вызов филистимлянам. Посреди свадебного пира он начал тактические действия, загадав загадку о льве, наполненном медом.


Надо признать, что эта загадка была не совсем честной. Чтобы дать ответ, филистимляне должны были знать слишком много дополнительных и невероятных обстоятельств, а Шимшон даже своим родителям не рассказал ни о битве со львом, ни о том, как он потом нашел в скелете льва мед. А ведь именно в этих фактах заключалась разгадка. Шимшон рассчитывал, что филистимляне сошлются на некорректность загадки и откажутся платить, тогда у Шимшона будет основание для ссоры, за которой последует схватка. Шимшон также предполагал, что филистимляне


попробуют выпытать ответ у его жены (как впоследствии и случилось). Это также Послужит поводом к столкновению. Филистимляне никогда не смогли бы заподозрить, что ссора на свадьбе Шимшона была на самом деле началом его борьбы во имя освобождения евреев от угнетателей.


14:15 На седьмой день они сказали жене Шимшона: «Соблазни своего мужа, и он расскажет нам решение загадки, чтобы мы не предали огню тебя и семью твоего отца. Неужели вы позвали нас на свадьбу, чтобы сделать нищими?9»


Предыдущий стих говорит: «В течение трех дней они не могли разгадать загадку». Приведенный стих упоминает о четвертом дне пира, и этот день называется «седьмой день». Совершенно очевидно, что четвертый день свадьбы выпал на шабат, т.е. на седьмой день недели. Отсюда следует, что свадьба началась в среду. Это полностью согласуется с Мишной, где сказано: «Девственница должна быть выдана замуж в четвертый день недели» 12 .


В шабат, когда Шимшон отсутствовал, филистимляне буквально загнали жену Шимшона в угол и приказали ей добиться для них ответа на загадку. Из того, что филистимляне сопровождали свои слова угрозами, мы видим их безжалостность. Они были готовы скорее убить всю семью, нежели проиграть пари. При малейшем поводе они прибегали к кровопролитию.


А если бы Шимшон взял в жены еврейку! Какая ужасная судьба ожидала бы ее, когда он начал бы мстить филистимлянам!


I . Так как Писание указывает, что филистимляне оказали давление на жену Шимшона в шабат, мы можем сделать вывод, что его в этот день с нею не было. Рав Моше Ал-ших утверждает, что Шимшон ушел, так как не хотел проводить святой шабат в обществе нечестивцев.


Это желание Шимшона станет нам вполне понятным, когда мы вдумаемся в рассуждения раби Иеуды Алеви о назначении этого дня.


«Итогом недели является шабат. Шабат — средство приобщить себя к духовности и служению Всевышнему в радости, а не по принуждению.


Устройство души подобно устройству тела. Как пища поддерживает жизнедеятельность тела, так и молитва поддерживает душу. Как ощущение сытости не проходит до очередного приема пищи, так и подъем душевных сил, получаемых от молитвы, длится до следующей молитвы Проходит время, и тускнеет свет последней молитвы, потому что нам приходится заниматься земными делами. Это особенно чувствуется тогда, когда волею обстоятельств мы вынуждены пребывать среди людей, чье вульгарное общество пагубно действует на чистоту нашей души. Совершив очередную молитву, человек очищается от этих влияний и укрепляется в будущем. За неделю душа настолько оскверняется, что очистить ее можно, только полностью посвятив день служению Б-гу. В этот день отдыхает и тело. Пока тело восстанавливает утерянное за неделю и готовит себя к будущему, душа подсчитывает, что потеряно за эту же неделю в результате земных дел. Благодаря шабату душа восстанавливает силы после своей “болезни” и готовится преодолеть преграды будущего».


Шимшон достиг очень высокого уровня духовной чистоты, потому он чувствовал необходимость провести посвященный Б-гу день в подобающем окружении.


14:16 Жена Шимшона рыдала перед ним и говорила: «Ты ненавидишь меня! Ты не любишь меня! Ты загадал загадку сыновьям моего народа, а мне не рассказал ничего».


Он сказал ей: «Ведь я отцу моему и матери моей не разгадал ее. А тебе разгадаю?»


Шимшон повторил жене то, о чем недвусмысленно упоминало Писание: даже родителям он не рассказал о льве и пчелином рое. Чтобы оправдаться перед соплеменниками, жена Шимшона должна была сообщить им, что муж никому не раскрыл загадки. И теперь все понимали, что только она и только у него самого сможет выпытать секрет.


14:17 Она плакала перед ним семь дней, в течение которых длился пир. На седьмой день он разгадал ей, так как она измучила его. Затем она рассказала разгадку сыновьям своего народа.


Слова «моего народа» дали основание Малбиму заметить, что жена Шимшона чувствовала большую близость к своим соплеменникам, нежели к мужу, который принадлежал другому народу.


14:18 На седьмой день перед закатом солнца мужчины города сказали ему: «Что слаще меда? Кто сильнее льва?» Он сказал им: «Если бы вы не пахали на моей телице, то не разгадали бы эту загадку».


Шимшон терпеливо выжидал, прежде чем дать ответ, но вскоре филистимляне ответили на загадку. Всем было ясно, что они получили ответ с помощью жены Шимшона.


14:19 Тогда на него снизошел дух Ашема, и он сошел в Ашкелон и убил тридцать его жителей. Он снял с убитых одежду и отдал тем, кто отгадал загадку. Его гнев воспылал, и он поднялся в дом своего отца.


Шимшон не мог самостоятельно расправиться с тридцатью противниками или убить льва: для этого было необходимо, чтобы на него снизошел Дух Ашема. Этот стих еще раз подтверждает, что Шимшон не был могучим воином, каким его обычно представляют люди.


Филистимляне разгадали загадку, а Шимшон притворился, что от разочарования и гнева потерял рассудок. Он добился, чего хотел, хотя для этого ему потребовалось убить в другом городе тридцать человек, не причинивших ему никакого вреда13.


Притворяясь безумным, Шимшон преследовал две цели. Во-первых, он представил дело так, что его нападение на филистимлян вызвано только его собственным гневом. Поэтому его враждебные действия не повлекут за собой притеснения евреев.


Во-вторых, Шимшон предстал перед всеми как человек, который не может контролировать свои поступки и в гневе способен на крайнюю жестокость, поэтому филистимляне относились к нему как к одержимому маньяку и опять-таки не пытались выместить зло на евреях.


Итак, Шимшон убил тридцать филистимлян, отдал проигранное в споре, и гнев его «воспылал». Мецудот поясняют, что Шимшон был разгневан на жену за то, что она выдала его тайну. Возможно, она пыталась оправдаться, заявляя, что боялась за свою жизнь. Однако Шимшон понимал, что это просто отговорка и что предательство она совершила сознательно, ради своего народа. Поэтому Шимшон покинул жену и отправился в дом отца.


14:20 Жену Шимшона отдали тогда одному из его приятелей, который был при нем дружкой.


Правы были родители Шимшона, предупреждая сына, что женщина, жившая среди аморальных филистимлян, не подходит ему. При тщательном анализе соответствующих мест Писания становится ясно, что она обратилась в иудаизм только ради замужества: как только Шимшон покинул ее, она вернулась к своему народу.


Подобная история произошла и с моавитянкой Орпой. Она и ее сестра Рут вышли замуж за двух великих евреев, Махлона и Кильона14 . После смерти мужей сестры собрались вернуться со свекровью Наоми в Эрец Исраэль. Как повествуют наши мудрецы 15, Орпа в конечном итоге вернулась в дом своего отца, где предалась идолопоклонству и разврату. Она стала прародительницей филистимлянина Гальята, заклятого врага Б-га и народа Израиля.


Сообщая нам, что жена Шимшона вышла замуж за одного из его приятелей, Писание указывает на опасность дружбы между женатым человеком и особой противоположного пола 16.


Примечания


1 Иерушалми Сота 1:8.


2 Риф (на Абарбанеля) Коль Элияу.


3 Шабат 13а.


4 Месилат ешарим гл. 11; Шир аширим раба 17. См. Меси-лат ешарим гл. 13 для ответа на вопрос, можно ли запрещать себе что-либо, чего не запрещает Тора.


5 I Шмуэль 6:10.


6 Скорее это является производным от выражения лаиша, которое может обозначать либо «к», либо «о женщине», нежели от выражения им иша — «с женщиной».


7 См. рассуждения в тексте по поводу сравнения помолвки с действительным браком.


8 Радал на Пиркей дэраби Элиэзер 16:54.


9 Кеилат Яаков, Малбим.


10  Брахот 54б; Шульхаи арух, Орах хаим 218:4.


11 См. Бааль атурим на Берешит 50:15.


12 Пиркей дэраби Элиэзер 16.


13 Кетубот 2а; Бейт Йосэф говорят, что до установления Эзры устраивали свадьбы в любой день. Однако Кетубот 56 и Тур 64 сообщают, что есть особая браха в четвертый и пятый день, и есть случаи, когда необходимо ждать до четвертого дня недели.


14 См. Рамбан на Берешит 34:13.


15 Бава батра 91; Рамбам, Законы царей 5:9; см. Сихот хохма умусар часть IV раби Давида Кронгласа.


16 Ялкут Шимони, рут 601.


17 Писание в очень сдержанных выражениях описывает условия, которые обогащают нашу жизнь и углубляют счастье. Совершенно очевидно, что многие разводы и несчастья в браке происходят от незнания людьми уроков этого стиха. Воображение человека не в состоянии помочь своими фантазиями, что новый брак с неизвестным лицом будет много совершеннее того, в котором супруги состоят сейчас (см. Брахот 63а).


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 10. Змея на пути
15:1 Спустя несколько дней, во время жатвы пшеницы, Шимшон пришел к своей жене с козленком, и он сказал: «Я войду к своей жене в комнату». Но ее отец не дал ему войти.<


Прошло много времени, может быть, год (слово ямим может означать «дни», «год»), и Шимшон решил вернуться, чтобы вступить еще в одну битву с филистимлянами. Значение выбранного им момента — во время жатвы пшеницы — объясняется в стихе 5.


Шимшон не знал, что жена отдана другому, и хотел увидеться с ней, но отец женщины не допустил его. Из Писания следует, что тесть буквально не дал Шимшону войти в дом, физически ему противодействуя. Этот факт полностью развеивает представление о Шимшоне как о муже могучего телосложения.


Удивительно, что Шимшон пришел к жене с подарком. Если вспомнить, что он уходил от нее в гневе из-за ее предательства, то можно было бы ожидать, что женщина придет к нему с мольбой о прощении. Но случилось как раз обратное! Шимшон пришел к ней просить прощения с дарами в руках!


Это маленькое событие в жизни Шимшона — пример того, как должен поступать еврейский муж, когда жена причиняет ему зло. Как трагично то, что в своей слабости мы хотим любой ценой принудить супруга признать свою вину. Если бы только мы могли смириться и, взяв вину на себя, сделать первый шаг к примирению, насколько проще было бы восстановить спокойствие в нашем доме и счастье в нашей жизни. Мой покойный учитель, Арав Агаон рав Давид Кронглас, благословенной памяти, однажды посоветовал молодому человеку, поссорившемуся с женой: «Если ты не прав, а она права, тогда ты обязан извиниться. Но если ты прав, а она не права, тогда ты тем более обязан извиниться!»


Почему в этом случае на мужчин возлагается большая ответственность?


Одна из причин состоит в том, что женщинам обычно труднее признать свою неправоту. Это происходит потому, что они стараются в полном смысле этого слова придать форму всему, что им дано: дому, детям и даже мужу. Для исполнения этой роли Всевышний и сотворил женщину с устойчивой и консервативной натурой. Обратившись к истории, мы увидим, что еврейские женщины грешили меньше мужчин: они не участвовали в поклонении золотому тельцу и были непричастны греху разведчиков. Мужчины же склонны к нововведениям; они движимы идеей I выйти в мир для его завоевания и преобразования. В сфере духовного мужчины легче, чем женщины, впадают в крайности.


Когда женщина делает что-нибудь не так, особенно если при этом она боится рассердить мужа, у нее возникает ощущение, что почва уходит из-под ног, что потеряна цель в жизни. В то время как мужчина, совершая неправильный поступок, не чувствует, что этим разрушает себя; в лучшем случае он отдает себе отчет в том, что поступает плохо. Гибкость мужской натуры обеспечивает ему, так сказать, лучшую амортизацию.


Так как женщине труднее признать, что она не права, то в конфликтной ситуации муж должен сделать все, чтобы успокоить жену и прийти к согласию. Как объясняет Менорат амаор (175), эта мысль берет начало в Талмуде:


Если мужчина любит свою жену как себя самого, он следует путем Торы, ибо написано (Берешит 2): «И будут они одной плотью». Она — плоть от его плоти.


Именно мужчина должен стремиться загладить конфликт и искать примирения с женой в любой ситуации. Как мы учим в Талмуде (Нида 31): Ученики спросили раби Достая бен Яная: «Почему мужчина должен искать женщину, а женщина не должна искать мужчину?»


Он ответил им притчей: «Если человек теряет что-нибудь, кто кого ищет? Конечно же, владелец предмета ищет потерянный предмет»1.


Второй вопрос, который они задали, был таков: «Почему мужчине проще примириться с женщиной, а не наоборот?» Он ответил: «Мужчина (реагирует) подобно тому, из чего он был создан, а женщина — подобно тому, из чего была создана она». Это значит, что мужчина был создан из простой земли, которая податлива, и можно без труда изменить ее форму, а женщина была создана из кости, которая тверда и неподатлива. Маараль говорит, что женщина — это основа мужа. Ее также называют «дом», так как она надежно защищает свою семью.


Теперь нам понятно, почему Шимшон пришел с подарком к своей жене, хотя она предала его.


15:2 Ее отец сказал: «Я думал, что ты возненавидел ее, и я отдал ее твоему дружке. Но ее младшая сестра лучше нее. Пусть она будет тебе вместо нее».


15:3 Шимшон сказал им: «На этот раз нет на мне вины перед филистимлянами, если я причиню им зло».


Узнав, что его жена живет с другим мужчиной, Шимшон не захотел брать ее назад2. Все его помыслы были направлены на выполнение своего святого дела, и он усмотрел в этом инциденте новый повод для якобы личной мести филистимлянам.


Шимшон объявил, что собирается наказать филистимлян за то, что они забрали его жену, ни словом не обмол-вясь о том, сколько страданий они принесли евреям. Еще раз подчеркиваем, что во всех случаях он прикрывался внешними мотивами личной мести.


По закону Торы Шимшон был вправе наказать филистимлян за то, что они отняли у него жену, хотя это означало, что за поступки нескольких людей будет наказан весь народ. Следует помнить, что одной из семи заповедей (шева мицвот бней Но ах), данных Б-гом всему человечеству, является заповедь судить по справедливости. Если нееврей нарушает хотя бы одну из семи заповедей, не исключая и этой, то он заслуживает смерти. Именно поэтому, как указывает Рамбам, Шимон и Леви убили всех жителей города за вину Шхема, похитившего их сестру (Берешит 34:1-31)3 . Преступление было совершено одним человеком, но смертью были наказаны все горожане, ибо не предали его суду. То же самое относится и к филистимлянам.


15:4 Шимшон пошел и поймал триста лис. Он взял факел, повернул хвост к хвосту, связал их и вставил по факелу между (каждыми) двумя хвостами в середину.


Как известно, лисы чрезвычайно сообразительны и осторожны, и поймать такое их количество можно было только с Б-жественной помощью.


15:5 Он зажег факелы и пустил [лис] на нивы филистимлян, и выжег все от стогов до нив и до масличных рощ.


Шимшон преднамеренно отомстил филистимлянам таким причудливым образом. Филистимляне должны были увидеть в его поступке проявление чрезвычайно опасного безумства, а этого как раз и добивался Шимшон.


На самом же деле этот поступок был весьма символичным. Талмуд объясняет его так 4 :


Почему он выбрал именно лис? Раби Эво бар Нигди сказал от имени раби Хии бар Абы: Шимшон сказал: «Пусть эта лиса, которая обычно пятится, отомстит филистимлянам, отступившим от свой клятвы».


В этой цитате имеется в виду клятва, которую филистимский царь Авимелех дал патриарху Аврааму. Говоря об этой клятве, Тора сообщает, что Авимелех сказал Аврааму: «Поклянись мне здесь Именем Б-га, что ты никогда не поступишь несправедливо с моим сыном или внуком. Я отнесся к тебе с добротой, так поступи подобным же образом и со мной» (Берешит 21:23). Эта клятва удержала Иеошуа от нападения на Иерусалим, который в то время был в руках филистимлян. Однако филистимляне5 нарушили клятву во времена Шимшона, притесняя еврейский народ.


Нам совершенно ясно, что каждая мелочь, даже самая незначительная, всегда символична. Когда Б-г наказывает человека или весь народ, Он делает это по принципу «мера за меру» (мида кенегед мида), чтобы люди поняли, за что они наказаны. Наказание должно соответствовать совершенному проступку. Сжигая поля филистимлян, Шимшон поступал как посланец Б-га и соблюдал принцип соответствия наказания преступлению, т.е. мера за меру.


Именно поэтому лиса, которая, когда к ней приближаются, не поворачивается и убегает, а пятится, была избрана им для наказания филистимлян, которые, отступив от своей клятвы, тем самым освободили евреев от ее выполнения.


Шимшон отпустил лис, каждая пара животных тащила за собой по факелу. В стихе 1 говорится, что это было время жатвы» когда в Эрец Исраэль стоит засушливая погода и посевы легко возгораются. Каждая из ста пятидесяти пар лис могла пробежать много километров, волоча за собой факелы и поджигая все на своем пути. Даже легкий ветерок мог разнести пламя по сотням полей, что полностью уничтожало урожай. Так что следующей зимой филистимлянам пришлось затянуть потуже пояса, и все это из-за «выходки» Шимшона.


Может возникнуть вопрос, как Шимшон мог знать, куда побегут лисы? Разве лисы не могли повернуть в сторону еврейских поселений или разве не мог ветер принести огонь на поля его собственного народа?


Без сомнения, Шимшон полагался лишь на Руку Б-га, выбирая подобный способ мести филистимлянам. И в самом деле, Б-г направлял лис и ветер. Нечто подобное уже происходило: когда Б-г ниспослал на египтян десять казней, евреи не пострадали; когда на египтян напали дикие звери, они не тронули евреев, а когда ветер принёс саранчу, она села лишь на поля сады египтян. Поскольку с помощью этих чудес мы сделались народом Б-га, эти характеристики остались навеки запечатленными в природе 6, чтобы служить Клал Исраэль (Общине Израиля) в его миссии по возвеличению Б-га в этом мире. Для Клал Исраэль Шимшон и использовал эти явления.


15:6 Филистимляне сказали: «Кто сделал это?» И сказали: «Шимшон, зять человека из Тимны, за то, что отдал жену его дружке». Филистимляне поднялись и сожгли ее и ее отца огнем.


Этот стих убедительно свидетельствует, что Шимшон блестяще справился со своей задачей. Он сумел так хитро замаскировать подлинные мотивы своих поступков, что филистимляне даже не вспомнили, что человек, принесший им такой урон, — еврей, и называли его «зятем человека из Тимны».


Причиною его поступка они посчитали месть за то, что «у него отняли жену». Тем не менее филистимлянам стало ясно, что они имеют дело с умным и опасным человеком, способным на яростную месть, когда ему причиняют зло.


Ответные действия филистимлян поражают жестокостью: они заживо сожгли его жену и тестя. Они настолько не понимали, что случившееся как-то связано с евреями, что обратили свой гнев против своих соплеменников, а не против народа Шимшона. Не отдавая себе в этом отчета, филистимляне служили орудием в руках Ашема, наказавшего жену Шимшона за то, что она жила с другим мужчиной, а ее отца за то, что он этому способствовал.


Указывая на жестокость, с которой филистимляне покарали своих сородичей, Писание обращает наше внимание на то, как низко может пасть человек, лишенный Торы. Без Торы — или без семи заповедей, предназначенных Б-гом всему человечеству, — человек становится хуже дикого зверя 7. Жестокость крестовых походов и Французской революции, инквизиции и Катастрофы, а также ужасы современной Камбоджи показывают нам, во что превращается человек без святости, приобретенной исполнением Б-жественных заповедей.


История развития цивилизации убеждает нас в том, что знание и мудрость перемещались из страны в страну вместе с Торой. Когда вавилоняне захватили Эрец Исраэль и, соответственно, произведения царя Шломо, Вавилон сделал огромный скачок в своем развитии; греки, завоевав Вавилон, воспользовались попавшими к ним знаниями. Когда же Рим подчинил себе Грецию, там перестали появляться великие философы. Кузари объясняет, почему так произошло: греки утратили доступ к источнику еврейской мудрости. Когда римляне изгнали евреев, Тора отправилась с изгнанниками. Ценности еврейской культуры всегда использовались другими нациями, что давало им возможность приобщиться к цивилизации.


Как могут люди быть такими жестокими? Без святости, привносимой исполнением Б-жественных заповедей, единственное, что может удержать человека от звериных поступков, это страх — страх перед Б-гом или, по крайней мере, перед правителями 8. Морейну Арав Агаон рав Давид Кронглас, благословенна память праведника, объясняет это так:


Любой человек представляет собой комбинацию двух вещей, находящихся в постоянном противоборстве: души, связанной с интеллектом, в котором можно найти все великолепные черты, дарованные нам Б-гом, и тела, которое сближает нас со зверем. Если физические силы одолеют душу, человек станет хуже змеи, тигра и льва вместе взятых. Что мешает победе этих мощных сил? Их подавляет страх перед Господином Вселенной или, в крайнем случае, страх потерять собственное благополучие. Когда над животными инстинктами одержана победа, начинает сиять благородным светом наша душа. Так как мы созданы по образу Б-га, это помогает нам испытывать отвращение к злу и стремиться к доброте, которая по сути не что иное, как Б-жественность. Зверя внутри нас подавляет подсознательный страх перед властью, и тогда, освобожденные, проявляются наши добрые черты.


15:7


Шимшон сказал им: «Если вы так поступаете, то лишь тогда от вас отстану, когда отомщу.


Шимшон бросил вызов филистимлянам, подвергнув сожжению их поля, а они пошли дальше и убили его жену. Теперь, используя убийство жены как повод, он намеревался знатно покарать филистимлян.


15:8 Он разбил их наголову поражением великим, а затем спустился и засел в ущелье скалы Эйтам.


Теперь Шимшон уже не мог вернуться к своим родителям, чтобы не навлечь на них гнев филистимлян. Прибегать к чудесам для своей защиты он не хотел, поэтому спрятался в расселине скалы Эйтам в горах Иеуды. Из этих мест, как утверждает Писание, была родом его мать Цлелпонис9, или Ацлелпони: “Вот повелители Эйтама: Изреэл, Ишма и Идбаш, а имя их сестры было Ацлелпони” (I Диврей аямим 4:3). Предыдущий стих указывает, что “это были семьи Цоры”. Когда Маноах женился на Цлелпонис, он, как следует из описания, жил в Цоре.


Эйтам можно также идентифицировать с самым высоким местом в Святой Земле, как раз на границе между Иеудой и Биньямином10 . В этой пещере (расселине) или около нее находился хорошо известный источник, снабжавший Шимшона водой. Позднее этот же источник снабжал водой и Храм11.


Примечания


1 Маарал на Агадот объясняет, что мужчина без жены теряет нечто жизненно важное для себя; поэтому он должен искать себе жену.


2 Если замужняя женщина жила с другим мужчиной, То ей запрещается возвращаться к своему первому мужу. Мегила 15; Кетубот 26, 36; Хатам Софер там же; Шульхаи Арух, Йорэ дэа 157, Таз 6, Шах 14.


3 Рамбам, Законы о царях 9:14; см. Рамбан на Берешит 35:16.


4 Сота 10а.


5 Там же; см. Раши на Иеошуа 15:63; Раши и Радак на II Шмуэль 5:6; Сифтей Хахамим на Дварим 12:17; см. .Тосфот Шаиц, Сота 10а, Пиркей дэраби Элиэзер 36.


6 См. Маасэ нисим на Пасхальную Агаду относительно Десяти казней.


7 Зоар, цитировано в Ковец маамарим.


8 Авот 3:2.


9 См. Маараз на Бемидбар раба 10:5; Малбим на I Диврей аямим 4:3.


10 Зевахим 54б.


11 Иома 31а, Брахот 54б.


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 11. Оправдание
15:9 Филистимляне взошли, расположились станом в Иеуде и разместились в Лехи.


15:10 Жители Иеуды сказали: «Зачем вы пришли к нам?» Те сказали: «Чтобы связать Шимшона, взошли мы, дабы поступить с ним так, как он поступил с нами».


Б-г строго судил Свой народ, когда дело касалось малейшего отклонения от совершенства, но Он никогда не лишал его милости. На протяжении книги Шофтим мы находим, что как только народ Израиля переставал соответствовать установленным для него высоким стандартам, Б-г отдавал его в руки врагов. Но из сострадания к Своим детям Он каждый раз выбирал нового врага 1, ибо нация, повторно захватывающая чужую страну, ведет себя безжалостно. Только филистимляне были использованы в качестве орудия наказания дважды, так как один из царей поклялся патриарху Аврааму, что они не будут слишком жестоки с его детьми. Из приведенного стиха следует, что филистимляне действительно разумно относились к порабощенным ими евреям.


Филистимляне выступили против колена Иеуды, либо точно зная, что Шимшон прячется в их землях, либо признавая в Иеуде представителя и лидера всего еврейского народа. Но хотя филистимляне не побоялись выступить против самого сильного колена Израиля с оружием в руках, они все же сочли необходимым оправдать свои действия: «Мы пришли… чтобы поступить с ним так, как он поступил с нами».


Филистимляне совершенно не были заинтересованы в этой войне. Они хотели, чтобы евреи сделали все своими руками: «Мы пришли, чтобы заточить Шимшона в тюрьму». Раши комментирует эти слова так: «Мы выступили против вас, чтобы вы сами захватили Шимшона и затем передали его нам». Осторожность, с которой филистимляне обращались с коленом Иеуды, объяснялась договором между патриархом Авраамом и филистимским царем Авимелехом.


Мы также учим отсюда, как должны вести себя евреи, если враг одержал верх. «Люди колена Иеуды спросили: “А почему вы выступили против нас?” Раши добавляет: “Разве мы не ваши слуги?” Правило смирять себя перед победившим врагом было установлено еще патриархом Лаковом, который, подготовившись к борьбе, тем не менее смирился перед Эсавом, назвав себя “твой слуга”.»


Раби Иеуда Анаси однажды попросил своего ученика раби Эфеса написать письмо своему другу и ученику Антонию, императору Рима. Раби Эфес написал: «От раби Иеуды Анаси Его величеству Императору Антонию». Прочтя письмо, раби Иеуда разорвал его и сказал: «Напиши так — от твоего слуги Иеуды — Его величеству Императору Антонию».


— Раби, почему вы так принижаете себя? — удивился раби Эфес.


— Чем я лучше своего деда? — отвечал раби Иеуда. — Разве не сказал он: «Так говорит твой слуга Яаков»? (Берешит раба 75:5).


15:11 Три тысячи человек из Иеуды спустились в ущелье скалы Эйтам, и сказали Шимшону: «Разве ты не знаешь, что филистимляне властвуют над нами, и что же это ты нам наделал?»


Он им сказал: «Как они поступили со мною, так и я с ними».


Шимшон понимал, что если филистимляне не отомстят за гибель урожая ему, то расплачиваться придется всему народу. Поэтому он позволил соплеменникам выдать себя


филистимлянам, чтобы евреям не пришлось отвечать за его действия.


Зная о великой силе Шимшона, евреи прислали три тысячи человек, чтобы заставить его подчиниться. Но прежде чем выдать Шимшона, народ Иеуды хотел узнать, почему он так поступил.


В обычных условиях, когда неевреи говорят группе евреев: «Выдайте нам одного из своих или мы убьем всех», Закон предписывает нам пожертвовать всеми жизнями, но не выдать врагу ни одного человека. Но если враги требуют выдать какого-то определенного еврея, то мнения раби Йоханана и Рейш Лакиша по поводу того, как поступать в такой ситуации, расходятся 2. Однако рассматриваемый нами случай — особенный. Шимшон скрылся от правосудия филистимлян, и в результате беда грозила всему еврейскому народу.


Алаха (закон) утверждает, что если действия одного человека угрожают жизни другого, его надо считать роде-фом, гонителем или преследователем. Необходимо остановить родефа, даже ценой его жизни. Если преступник-еврей своими делами угрожает благополучию всего народа, он также считается родефом, а на общине лежит ответственность передать его в руки правосудия3.


Люди Иеуды объяснили Шимшону, что если он стал мишенью кровной мести и это может принести вред всем евреям, то он — родеф, и им просто не остается ничего другого, как выдать его филистимлянам 4.


Шимшон ответил: «Как они поступили со мной, так и я поступил с ними», т.е. подтвердил, что это была личная месть, и таким образом дал понять, что они будут оправданы, его выдадут его врагам. И опять он скрыл истинные мотивы своих поступков. Никто, даже его собратья-евреи, так и не узнал, что на самом деле Шимшон вел необъявленную войну во имя освобождения Израиля от филистимлян. Таково было предназначение Шимшона: вести борьбу в одиночку, без чьей-либо помощи.


15:12 Они ему сказали: «Мы пришли связать тебя, чтобы предать в руки филистимлян». Шимшон сказал им: «Поклянитесь мне, что вы сами не убьете меня».


Услышав ответ Шимшона, люди Иеуды посчитали его родефом, которого в соответствии с законом можно выдать филистимлянам. Поэтому они ответили ему: «Мы пришли… чтобы отдать тебя в руки филистимлян».


Однако Шимшон знал, что если его сочтут родефом, то соплеменники получат право самим покарать его. Поэтому прежде чем сдаться, он взял с них клятву, что не погибнет от их руки. Он не хотел поднимать руку на другого еврея, даже в целях самозащиты.


Требование Шимшона, чтобы евреи поклялись не убивать его, проливает свет на то, каким он представлял себе свой статус в их глазах. Почему он допускал, что евреи могут убить собрата?


Шимшон опасался, что евреи считают его не только родефом, но и великим грешником и предателем своего народа. Да, когда-то он был для них цадиком, на которого возлагались большие надежды, но его сердце было сбито с пути филистимлянкой. Евреи, как и филистимляне, не знали об истинных мотивах его поступков.


15:13 Они сказали ему так: «Нет, мы только свяжем тебя и отдадим в их руки, а умертвить не умертвим тебя».


Его связали двумя новыми канатами и подняли со скалы.


Повторение ими несколько раз слов «Мы не станем делать этого» можно рассматривать как клятву 5.


Писание особо отмечает, что Шимшон был связан «двумя новыми канатами». Филистимляне видели, что евреи делают все, что в их силах, чтобы обезвредить его. Это было именно то, чего добивался Шимшон: евреи не могли быть обвинены в соучастии.


15:14 Он дошел до Лехи, и филистимляне восторженно трубили, завидя его. Тогда снизошел на него Дух Ашема: веревки, что на руках его, стали как лен, спаленный огнем, и соскользнули с его рук.


Дух Ашема еще раз снизошел на Шимшона и, как всегда, наделил его огромной физической силой. Писание даже не говорит, что Шимшон разорвал веревки, они просто растаяли на его руках: настолько велик был прилив духовных сил, перед которыми ничто физическое не могло устоять.


15:15 Он нашел свежую ослиную челюсть, протянул свою руку, взял ее и убил ею тысячу человек.


В этом стихе подчеркнуто, что Шимшон «протянул свою руку и взял» челюсть, т.е. сделал он это осознанно и намеренно. Похожее выражение используется при описании жертвоприношения Авраама: «Он протянул свою руку и взял нож» (Берешит 22:10). И это обдуманное действие Шимшона было ошибкой.


На самом деле ему не нужно было никакого оружия. Писание выделяет факт, что когда он вступил в единоборство со львом, у него «не было ничего в руке». В дальнейших сражениях он также не пользовался оружием. Более того, ослиная челюсть не могла быть особенно эффективным оружием, так как, согласно мидрашу, принадлежала трехдневному детенышу 6.


Мудрецы указывают, что Писание осуждает Шимшона за то, что тот использовал для совершения чуда челюсть некашерного животного. Когда Шимшон одолел льва голыми руками, Всевышний этим дал ему понять, что никакое оружие ему не требуется. Из другого примера, когда Шимшон пустил лисиц на поля филистимлян, следует важный вывод: тот, кто обращается за помощью к Б-гу, должен быть очень осторожен в выборе средств. Значит, если Шимшон вообще не нуждался в оружии, тем более он не должен был пользоваться ослиной челюстью.


15:16 Шимшон сказал: «Челюстью осла я сгрудил целую кучу; челюстью осла я убил тысячу человек».


15:17 Когда он кончил говорить, то бросил челюсть из своей руки и назвал то место Рамат-Лехи (Возвышенность Ослиной Челюсти).


15:18 Он почувствовал сильную жажду, воззвал к Ашему и сказал: «Ты дал руке Своего раба это великое спасение, а теперь я умру от жажды и попаду в руки этих необрезанных?»


Мидраш говорит, что слова Шимшона, сказанные им в в стихе 16 7, были причиной его великой жажды, и добавляет, что если бы перед Шимшоном стоял кувшин с водой, у него все равно не хватило бы сил его поднять 8.


Почему же после столь чудесной победы, в которой проявилась его сверхъестественная сила, Шимшон просто умирал от жажды и был настолько слаб, что не в силах был поднести к губам стакан с водой? Почему все таким странным образом переменилось?


Дело в том, что сразу после сражения Шимшон, подчеркивая, что добился победы сам с помощью ослиной челюсти, сказал: «Я убил». Вместо того, чтобы целиком отнести успех на счет Б-га, как это сделал царь Давид, который после победы над филистимлянами сказал: «Б-г разбил моих врагов передо мной, как волны разбиваются о берег», Шимшон придал некоторое значение своему эго.


Если бы слова, сказанные им, произнес кто-нибудь другой, они бы не расценивались как предосудительные. Но Шимшон, своим рождением и существованием обязанный чуду, никогда не должен был забывать, что он не что иное, как орудие Ашема. Он должен был последовать примеру Авраама, который сказал: «Я — прах и пепел» (Берешит 18:27). Ему должны были служить примером Моше и Аарон, сокрушенно вопрошавшие: «Что мы такое?» (Шмот 16:7). У духовного лидера еврейского народа вообще не должно быть эго.


Без сомнения, Шимшон понимал, что он всего лишь орудие в руках Б-га 9. Но однажды допустив тень мысли о значимости эго, он уже не мог быть проводником Б-жественной Силы. Б-г показал ему, что, если он лишится высшей духовной силы, то настолько потеряет всякую силу, что не сможет поднести чашку к губам.


Подобный случай произошел и с патриархом Авраамом, о котором Всевышний свидетельствовал, что «тот верил в Б-га». Тем не менее, когда однажды Авраам совершил промах, сказав: «Как я узнаю 10, что унаследую [землю]?», Б-г наказал его потомков изгнанием и порабощением в Египте11.


Признание и восхваление Б-га является основной обязанностью человека. Рабейну Бахия12 утверждает, что обязанности сердца гораздо более важны, нежели мицвы, исполняемые физическими действиями. Основной долг сердца состоит в признании того, что «Б-г — Властелин наверху на небесах и внизу на земле; нет ничего (никакой силы), кроме Него». Отказавшись восхвалить Б-га, Шимшон пренебрег главнейшей задачей своей жизни, которая тотчас же была подвергнута опасности.


Интересно отметить, что за самонадеянные слова «она достойна в моих глазах» Б-г долго не наказывал Шимшона и ослепил его лишь спустя двадцать лет, а за последний грех Шимшон был наказан немедленно и едва не погиб от жажды.


Раскаявшись, Шимшон вознес молитву Ашему и возблагодарил Его за дарованную победу: «Ты даровал эту великую победу рук Своего слуги». Шимшон подчеркивает, что он лишь слуга Ашема, проводник Б-жественной силы, с помощью которой совершаются чудеса.


Титул эвед Ашем, «слуга Б-га» — один из высочайших титулов, которым может быть награжден человек. Его даровали только таким великим цадикам, как Моше и Давид. Чтобы иметь право называться слугой Ашема, человек должен полностью посвятить Б-гу все свои физические и духовные силы и принадлежать ему, как раб всецело принадлежит своему хозяину. Мы можем оценить величие Шимшона, подметив, что Писание именует «слугой Б-га».


Это правда, что не Б-г назвал Шимшона Своим слугой, а он сам13 . Тем не менее это утверждение истинно, так как цитируется в Писании.


В том, что любое слово Писания истинно вне зависимости от того, кому оно принадлежит, убеждают нас два примера: нечестивый Лаван сказал слуге Авраама Элиэзеру: «Подойди, благословенный Б-гом» (Берешит 24:31). На основании этих слов мудрецы сделали вывод, что Элиэзер прошел путь от проклятого хананеянина до человека, благословенного Б-гом. Это указывает на то, как бережно обращаются наши мудрецы с каждым словом Торы, пусть даже оно вложено в уста нечестивца. Из слов Лавана мы также узнаем о еврейском обычае. Пытаясь оправдать свой обман, когда он выдал за Яакова Лею вместо Рахели, Лаван говорит: «…не делается так в нашем месте, чтобы выдать младшую прежде старшей» (Берешит 29:26). Так мы узнаем об обычае сначала выдавать замуж старшую сестру. Включив эти слова в Тору, Б-г тем самым одобряет такой обычай.


Вглядываясь в молитву Шимшона, мы видим, что он молился не за себя самого. Основная мысль его молитвы в том, что если он умрет и будет отдан в руки необрезанных


филистимлян, это явится осквернением Имени Б-га (дгя-луль Ашем). Победа необрезанных над евреем, которого обрезание сделало участником Завета с Б-гом, могла выглядеть как умаление власти Б-га.


В этом случае Шимшон поступил подобно Моше. После того как Ашем разгневался на евреев за поклонение золотому тельцу, Моше молился: «Для чего скажут египтяне: “На зло вывел Он их, чтобы убить в горах, и чтобы стереть их с лица земли”?» (Шмот 32:12). Народы мира не могли понять, какая ответственность лежит на евреях и как сурово Ашем их наказывает, если они ведут себя недостойно. Если бы Б-г покарал евреев за поклонение золотому тельцы, это было бы очевидным хилуль Ашем, ибо из этого следовало, что Б-г немилостив или, что еще хуже, непостоянен. Как можно служить такому Б-гу, Который одновременно обещает спасти людей и готов их уничтожить!


Такую же молитву Моше произнес, когда разведчики оклеветали Святую Землю. Б-г снова был готов истребить народ, когда Моше взмолился (Бемидбар 14:13-16):


«…услышат египтяне, из среды которых Ты силою вывел Свой народ. И скажут жителям этой земли, которые слышали, что Ты, Ашем, среди этого народа; что лицом к лицу являлся Ты, Ашем, и Твое облако стоит над ними; и в облачном столпе Ты идешь пред ними днем, и в огненном столпе ночью. Если Ты убьешь этот народ, как одного человека, то так скажут народы, которые слышали о Твоей славе: “Б-г был не в состоянии привести этот народ в землю, которую Он клятвою обещал им, и поэтому Он погубил их в пустыне”.»


Тем самым Моше подчеркивает, что хотя евреи и заслуживали сурового наказания, их истребление было бы Осквернением Имени. Шимшон молился так же.


Если тотчас после чудом одержанной победы Шимшону предстояло умереть от жажды (пусть он действительно заслуживал подобной кары!), то неевреи все равно не поняли бы, за что он наказан. Если бы он попал к ним в руки, это явилось бы Осквернением Имени, так как в этом случае они получат основание сказать, что Всевышний не защищает Своих слуг даже после совершенных с их участием чудес.


В этот тяжелый момент, когда Шимшон умирал от жажды, он все равно не терял надежду на милость Б-га. Его молитва — яркое подтверждение учения наших мудрецов: «Даже если человек на своей шее ощущает лезвие меча, он не должен терять надежду на Б-жественное милосердие». Таким же образом раби Авраам Иешая Карелиц (Хазон Иш) определяет минимальный уровень битахона (упования на Б-га), которым должен обладать каждый еврей. Еврей должен понимать, что не обстоятельства диктуют ход событий. Б-г спасает нас, когда считает нужным.


Шимшон Молил о сохранении жизни, и Б-г ниспослал ему чудо.


15:19 Б-г рассек впадину, которая была в ослиной челюсти, и из нее потекла вода. Он пил, его дух возвратился и ожил. Поэтому он назвал источник Эйн Акорэ (Источник взывающего), который в Лехи до сего дня.


Б-г не просто принял раскаяние Шимшона, но в подтверждение этого принятия Он спас его чудесным образом при помощи той самой челюсти, которая послужила орудием греха. Это подтверждает, насколько прав Рамбам, утверждая, что человек, забывший Б-га, может приблизиться к Нему и вернуть Его благосклонность одним только актом раскаяния 14.


Взывая к Б-гу, Шимшон пользовался четырехбуквенным Именем Б-га, а Б-г ответил ему, употребив Имя Эло-ким. Четырехбуквенное Имя Б-га означает милосердие, в то время как Имя Элоким означает взыскательную справедливость. Считая себя недостойным, Шимшон молил Б-га о спасении как об акте милосердия. Однако Б-г ответил на его молитву с позиции справедливости: если Шимшон раскаялся в проявлении — даже тени эгоизма, то этим он заслужил спасение — без всякого милосердия — просто силой молитвы. Молитва цадика творит чудо без всякого особого милосердия.


Талмуд рассказывает, что в ешиве города, где жил мудрец Абае, поселился злой дух в виде змея, вредивший ученикам даже днем. Когда на обучение к Абае пришел чрезвычайно благочестивый рав Яаков бен рав Ада, учитель отправил его на ночь в опасный бейт амидраш (дом учения), ибо был уверен, что тот в состоянии своими молитвами одолеть змея. Раби Шмуэль Идельш (Маарша) объясняет, что победа над змеей с помощью молитвы является не чудом, а всего лишь естественным результатом молитвы.


15:20 Он судил Израиль во времена филистимлян двадцать лет.


Увидев раскаяние Шимшона и совершенные для него Б-гом чудеса, евреи признали в нем величайшего цадика из живших в то время и назначили судьей. Они поняли, что поступки Шимшона были обоснованы его стратегией партизанской войны и все они соответствовали воле Б-га. Таким образом, Шимшон был оправдан и стал лидером народа Израиля на двадцать лет. Однако это все еще были «времена филистимлян», угнетавших народ Израиля.


Шимшон как Судья


Если мы хотим оценить истинное духовное и интеллектуальное величие Шимшона, мы должны сперва понять роль Судьи (Шофета) в Израиле. Все время своей двадцатилетней каденции «главного» Судьи еврейского народа Шимшон являлся примером всех необходимых для исполнения этой должности качеств15.


На чисто интеллектуальном уровне объем и глубина знаний, которыми должен был обладать Судья, по любым меркам поразительны. Даже член Малого16 Санхедрина — суда из 23 человек — был обязан в совершенстве знать устный и письменный закон. Одного лишь знания фактов было недостаточно; оно должно было сопровождаться необычайно острым знанием концепций и соответствующей решительностью. Более того, любое снижение этих высоких требований было неприемлемым: современным узким «специалистам», знающим все больше и больше о все меньшем и меньшем, путь туда был закрыт. Шофет был обязан в совершенстве владеть знанием множества взаимозависимых и параллельных структур, которые превалируют в гигантском корпусе еврейского закона, но вместе с тем он был обязан постоянно следить за тем, чтобы избегать нечетких и сомнительных уподоблений. Алаха требовала от членов Санхедрина эффективного знания семидесяти основных мировых языков, с тем чтобы они имели возможность непосредственной, не искаженной переводчиками проверки свидетелей. Вдобавок от судей требовалось серьезное владение «светскими» науками, например, медициной и астрономией, для вынесения решений по проблемам, требующим таких знаний.


Чтобы придать наглядность высказанным положениям, достаточно полистать алахические респонсы наших современным мудрецов: тому, кто сделает это, будет весьма и весьма затруднительно подыскать светский аналог столь всеобъемлющей мудрости и знаний. Не меньше поражает творческий мыслительный процесс приложения освященной временем традиции к современным ситуациям17. Однако мы знаем — из собственного их признания — что каждое последующее поколение мудрецов есть ничто иное, как бледное подобие их предшественников. Произведя экстраполяцию этого процесса «опускания поколений» до эпохи Шимшона, мы застынем в почтительном трепете перед его гением. Стоит также напомнить читателю, что мудрецы той эпохи не имели записанных и кодифицированных текстов, которые так облегчают жизнь мудрецам последних поколений. На самом же деле, в свете Устной Торы, «преимущества» такой письменной помощи считаются нежеланным подарком.


Именно мудрецы — современники Шимшона — признали его возвышающимся над их собственными эзотерическими высотами и избрали его Судьей еврейского народа. Описание строгой и выверенной талмудической процедуры избрания Судьи — величайшего из мудрецов поколения — выходит за рамки настоящей книги 18. Достаточно сказать, что Шимшон стал лидером еврейства по провозглашению великих мужей. Судья-Гений не может существовать в моральном вакууме. Он должен совершенствовать черты своего характера, делая их соразмерными требующимся от него знаниям. Вдобавок его благочестие также представало перед пристальным взором коллег. Рамбам (Законы Санхедрина 2:7) перечисляет некоторые черты, которыми должны обладать члены суда самого нижнего уровня, и среди них: смирение, Б-гобоязненность, равнодушие к деньгам, любовь к истине, приязнь людей и доброе имя. Главный Судья прежде всего был занят выполнением важнейшей задачи: быть проводником устной традиции, новым звеном в непоколебимой цепи исторической преемственности иудаизма. Такой почетный пост мог занять только тот, кто заслужил полнейшее доверие и мудрецов, и простого народа. Полностью посвятить себя такой задаче мог только безукоризненный характер, очистивший себя в максимально возможной степени. Величие Судьи мы можем лучше оценить по тому обстоятельству, что на протяжении почти тысячи лет после Синайского Откровения в Израиле не возникло ни одного спора по поводу интерпретации Закона. Шимшон представляет тринадцатое звено19 в этой цепи, и мудрецы восхищенно сравнивают его суд с судом Аарона20.


На событийном уровне Судья был больше, чем ученым юристом — он был вождем и человеком действия (основано на Сэфер ахинух 491). Он обладал властной осанкой и статью, наряду с духовной харизмой, необходимой для сохранения в народе верности Торе и ее заповедям. Он должен был предотвращать любое отклонение с дороги истины и возвращать назад тех, кто сбился с пути. Ему нужна была власть, чтобы наказывать нарушителей закона и устанавливать ограды, способные удерживать тех, кто таил подобные мысли. Короче говоря, его власть должна была быть столь несомненной, чтобы предотвратить самую возможность для любого еврея следовать своим собственным субъективным решениям.


И последнее, но далеко не маловажное. Шофет должен был удостоиться Б-жественной помощи, на которую полагался каждый лидер еврейства. Это было необходимо как для первоначального завоевания народного доверия, так и для последующего управления этим подчиненным Б-гу государством.


Писание само определяет природу этой поддержки (Шофтим 2:18,19): «И когда Б-г ставил над ними судей, Б-г был с судьей и спасал их от руки их врагов во всё дни судьи… (Но) когда судья умирал, они принимались за старое и становились еще распущеннее своих отцов». Писание уподобляет Судью магниту, притягивающему Б-жественную поддержку к народу. Мы видим, что отличительной особенностью Судьи было изменять само поведение народа. Двадцать лет Шимшон до такой степени соответствовал этому высокому стандарту, что мудрецы сказали о нем, что он судил Израиля «подобно их Небесному Отцу».


Примечания


1 Даат Софрим.


2 Тосефта, Трума 7:23; Иерушалми, Трума 8:4; Рамбам, Законы основ Торы 5:5; Йорэ дэа 157, может ли он убежать см. Минхат бикурим на Тосафот и Радак на II Шмуэль 20:22.


3 Таз, Йорэ дэа 157:8.


4 Малбим.


5 Шавуот 36а.


6 Берешит раба 98:13.


7 Там же.


8 Там же.


9 Даат зекеним баалей тосафот на Берешит 49:18.


10 Месипат ешарим.


11 Введение к Ховот алевавот.


12 Сифри, Дварим 3:24.


13 Рамбам, Законы раскаяния 7:7.


14 См. Риф (на Эйн Яаков) Сота 96; см. наши объяснения на стих 13:9.


15 Раби Хаим Каневский пишет: «Несмотря на присутствие при жизни Шимшона двух первосвященников (Пинхаса и Эли), он, тем не менее, был вознесен над другими мудрецами на позицию Главного Судьи. В Талмуде (Рош ашана 25б) учат: Шимшон в своем поколении сравним с Аароном в своем поколении (См. Введение Рамбама к Зераим). Иерусалимский Талмуд сообщает, что состав суда Шимшона сравним с составом суда Аарона. В трактате Сота 10а говорится, что Шимшон судил Израиля подобно их Небесному Отцу. Раши объясняет, что это утверждение указывает на “справедливость суда”. Маарша считает, что оно относится к применению (сложных) гражданских имущественных законов.»


16  Нижнее положение в иерархии еврейской судебной системы занимал суд (бейт дин) из трех человек, членство в котором требовало наименьшей квалификации. Требования к членам Санхедрина из 23 человек были более высокими, и, наконец, от членов Великого Санхедрина из 71 человека требовалась наивысшая квалификация. Пост главы Великого Санхедрина занимал мудрец, чьи ученость и благочестие считались непревзойденными.


17 Возьмем, к примеру, апахические респонсы и интерпретации Талмуда рава Моше Файнштейна, благословенна память о праведнике. Написанный им том оригинальных, новаторских приложений талмудических и раввинских источников производит ошеломляющее впечатление. Мы имеем в виду не только его энциклопедические знания и свободное одновременное использование широкого спектра не связанных между собой источников, но и приложение их к решаемым проблемам таким образом, который обеспечивает новизну решения при сохранении внутренней связи с сотнями других постулатов. Такая система не имеет аналогов ни в математике, ни в точных науках.


18 Талмуд рассказывает о событии, проливающем свет на методологию выбора. Рав Каана пришел в ешиву раби Иоханана в Эрец Исраэль и застал раби Шимона бен Лакиша за повторением урока вместе с учениками. Рав Каана тут же на месте подверг урок язвительной критике. Раби Шимон бен Лакиш поэтому предупредил своего учителя, раби Иоханана, чтобы тот с предельной тщательностью подготовился к уроку на завтра, ибо «из Вавилона прибыл лев». На следующий день рава Каану усадили в первом ряду, где сидели лучшие ученики. Из уважения к раби Иоханану рав Каана не вмешивался в ход занятий. Его молчание длилось семь уроков, после каждого из которых его «отодвигали» на один ряд. Очутившись в последнем ряду, рав Каана начал сквозной анализ уроков, атакуя концепции раби Иоханана. Он попросил повторить все семь уроков и задавал вопросы по каждому из них. После каждого вопроса, на который он не мог дать удовлетворительного объяснения, раби Иоханан «принижал» сам себя. Как Глава Ешивы он восседал на семи подушках, и после каждого вопроса рава Кааны он отбрасывал одну подушку, пока не опустился до уровня учеников. Такие суровые стандарты служили гарантией того, что и учитель, и ученики максимально проявляли свои способности. Только величайшие из величайших могли выжить в атмосфере подобной конкуренции. Такой была еврейская гарантия сохранения целостного Устного Закона.


19 Сэфер юхасин.


20 Рош ашана 25.


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 12. Змея внутри
Шимшон пошел в Газу, увидел там трактирщицу и вошел к ней.


Сказано было жителям Газы: «Шимшон пришел сюда!»


Они кружили (ища его) и подстерегали всю ночь в воротах города. Они таились всю ночь, говоря: «До утреннего света убьем его».


После нескольких сокрушительных ударов Шимшона филистимляне ослабили свой гнет, и некоторое время евреи жили относительно спокойно. Но потом филистимляне забыли преподанный урок, и притеснения евреев начались с новой силой. В это время Шимшон был общепризнанным лидером Израиля, и если бы он пытался оказать противодействие, весь еврейский народ ожидало бы возмездие. Поэтому ему пришлось снова надеть личину отступника и стать «змеей», о которой говорил Яаков. Но Шимшон не сразу начал действовать. Прежде он хотел удостовериться в том, сможет ли простая демонстрация силы убедить филистимлян, что с ним все еще надо считаться.


Поэтому Шимшон пошел в Газу — один из пяти филистимских городов. В Писании сказано, что там он увидел зону, что Таргум переводит как «трактирщица» (пундакита). У этой женщины была дурная репутация. Б-гобоязненный еврей, тем более лидер Израиля, никогда бы и близко не подошел к ее дому. Вы можете себе представить, как рош ешива входит в ночной бар?


Раши (Иеошуа 2:1), описывая Рахав, объясняет слово зона как «женщина, торгующая провизией». Такой выбор толкования можно объяснить тем, что Рахав, жертвовавшая своей жизнью, чтобы спасти двух разведчиков-евреев, сказала: «Властелин Вселенной, с этой веревкой я грешила, с помощью этой же веревки прости меня». Она обратилась в иудаизм и достигла высокого уровня веры в Б-га. Она провозгласила: «Ибо Ашем, ваш Б-г, есть Властелин"на небесах над нами и на земле внизу». Далее в Писании приводятся слова Иеошуа, который говорил разведчикам: «Идите в дом женщины зоны и спасите ее» (Иеошуа 6:22). Если бы Иеошуа вкладывал в слово зона уничижительный или презрительный смысл, то не стал бы так называть женщину после ее раскаяния. Позже, когда эта женщина присоединилась к еврейскому народу, Писание, упоминая о ней, опять употребляет это слово (Иеошуа 6:25).


Явившись в Газу, Шимшон сам о себе распространил слух: «Сюда пришел Шимшон!»1 . Филистимлянам было ясно, что он пришел сюда недаром. Они решили, что он опять восстал против своего народа, как в тот раз, когда женился на женщине из Тимны.


Талмуд утверждает 2, что падение Шимшона началось в Газе, когда он провел ночь в трактире женщины-филистимлянки, за что позже филистимляне заточили его в тюрьму в Газе. Почему именно эта ночь в Газе ознаменовала начало падения Шимшона?3


По всей видимости, этот его поступок содержал элемент хнлуль Ашем, т.е. осквернения Имени Б-га. Понятие хнлуль Ашем объединяет любые поступки, которые могут подорвать основы веры и любви к Б-гу. Для человека, изучающего Тору, которая, как подразумевается, определяет каждый его шаг, даже видимость неправедного поведения является Осквернением Имени4. А Шимшон был духовным лидером еврейского народа, занимал высокое положение, поэтому даже мысль о возможности греха с женщиной дурного поведения являлась Осквернением Имени, одного намека было достаточно, чтобы обозначить начало его падения.


В подобной ситуации один хилуль Ашем мог привести к другому, еще большему: филистимляне стали бы благодарить своих идолов за пленение Шимшона. Став причиной унижения Имени Б-га, Шимшон должен был быть жестоко наказан филистимлянами5.


Возможно и другое объяснение: находясь в доме женщины с дурной репутацией, Шимшон подвергал риску свою духовность. Абсолютно уверенный в том, что может преодолеть любое греховное побуждение, Шимшон вторично подвергал себя искушению. Однако на это раз риск был значительно больше. Живя в филистимской Тимне с женой-филистимлянкой, прошедшей гиюр, он рисковал тем, что она не будет скрупулезно соблюдать все заповеди Торы. В Газе риск не устоять перед грехом был еще больше.


Когда Иеошуа послал Пинхаса и Калева на разведку в Иерихон, они тоже вошли в дом трактирщицы по имени Рахав. Однако в этом случае мужчин было двое, и один мог удержать другого от греха.


Вспомним, что когда Шимшон подошел к виноградникам Тимны, он не решился даже подойти к ним слишком близко, хотя рядом были родители. Теперь он подвергал себя испытанию, находясь в одиночестве.


Шимшон считал, что, притворившись отщепенцем, он маскируется, подобно змее на дороге, но, уверовав в себя, он уже не мог контролировать свое эго; «змея», затаившаяся внутри, вынуждала его следовать за своими глазами под предлогом исполнения великой мицвы — защиты еврейского народа. Возможно, что именно из-за этого Б-г повелел пророку6 записать: «Он увидел там женщину зону».


Талмуд учит нас , что человек, повторно совершающий дурной поступок, уже не расценивает его как нарушение заповеди и считает вполне допустимым. Так он делает еще один шаг по пути греха, пока Б-г жестоко не накажет его.


Так и произошло с Шимшоном. В конечном итоге Б-г, требовавший от него абсолютно чистого служения, допустил, чтобы Шимшона заточили в темницу. Тем самым Ашем дал Шимшону понять, что своим поведением он «заточил» свою святую душу.


По городу прошел слух, что Шимшон появился, но никто не знал, где он находится. Люди стали его искать, но не нашли. Поэтому, закрыв ворота, они выставили там пост, чтобы схватить Шимшона рано утром, когда он будет покидать город.


Филистимляне полагали, что Шимшон останется в городе до утра, проведя ночь в доме блудницы, но Шимшон, у которого были совершенно иные намерения, встал гораздо раньше.


16:3


А Шимшон лежал до полуночи, а в полночь встал, схватил двери городских ворот с обоими косяками, вывал их вместе с засовом, возложил на свои плечи и поднял их на вершину горы, что против Хеврона.


Шимшон не случайно собирался начать свои действия в полночь. Полночь всегда была для еврейского народа временем совершения чудес8. Именно в это время Б-г наслал казни на египтян перед исходом евреев. Именно в полночь молился царь Давид: «В полночь я поднимаюсь благодарить Тебя…» В полночь встают цадиким, чтобы оплакать разрушение Храма, потому что полночь — это время, когда наиболее полно изливается на нас Б-жье милосердие. Именно в полночь Б-г внял молитвам Шимшона и даровал ему силы вытащить ворота и перенести их на своих плечах от Газы до Хеврона, расстояние между которыми превышает шестьдесят километров.


Важно отметить, что Писание в этом случае не говорит: «Дух Ашема снизошел на Шимшона». Отсюда можно заключить, что даже без особого проявления Руах акодеш Б-г всегда был с Шимшоном, наделял его сверхъестественной силой. Это подтверждает и стих 20: «Я выйду, как раньше, и встрепенусь».


Талмуд утверждает9, что плечи Шимшона были так же широки, как и ворота Газы, — 60 локтей, т.е. около тридцати метров. Конечно, это утверждение нельзя воспринимать буквально. При такой ширине плеч Шимшон был бы ростом с 30-этажное здание! А мы уже знаем, что Шимшон был далеко не могучего телосложения. Он был в состоянии войти в дом своего тестя, но тот силой остановил его перед комнатой жены. Он мог ночевать в доме трактирщицы. К тому же, если бы он был гигантом, филистимляне были бы избавлены от нужды узнавать секрет его силы (см. 16:5).


Маараль10 считает, что утверждение Талмуда аллегорично11 : говоря о «плечах» Шимшона, Талмуд подразумевает духовный источник его силы. Число 60 используется для выражения завершенности и совершенства, оно олицетворяет собой идеальную силу, ибо написано: «Шестьдесят богатырей окружают его» (Шир аширим 3:7).


Тем не менее все сказанное отнюдь не исключает той возможности, что физически Шимшон был сильнее большинства людей. Когда его ослепили филистимляне и Дух Ашема покинул его, он все равно был в состоянии «вращать жернова», что требовало недюжинной силы. О том же свидетельствуют слова Рамбама: «Нельзя человека бить плетью более сорока раз, даже если он силен, как Шимшон» (Яд ахазака, Санхедрин 17:1).


Попробуем представить себе эту картину: Шимшон поднимает ворота на плечи и несет их шестьдесят километров от Газы до Хеврона! Этот спектакль, происходивший на глазах тысяч филистимлян, должен был заставить их подумать дважды, прежде чем нападать на евреев.


Примечания


1 Малбим; см. Алших.


2 Сота 96.


3 См. Алших и Ральбаг на 15:16; Раши на Сота 96; Рамбам, Законы запрещенных связей 13:14.


4 Иома 88а; Рамбам, Законы основ Торы 5:11.


5 См. комментарии на этот стих (16:21) в трактате Сота 106: «После того он вращал жернова в тюрьме». См. также комментарии Алшиха к этому стиху.


6 Книга Шофтим была написана пророком Шмуэлем.


7 Кидушин 20а и 40а.


8 Гимн «Ваеи бахаци алайла» («Это случилось в полночь»), который мы поем в пасхальный Седер, перечисляет эти чудеса.


9 Сота 10а.


10 Там же.


11 Михтав ме Элияу т.2.


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 13. Делила
16:4 И было после этого: он полюбил женщину из Нахаль Сорека, чье имя Делила.


«После этого». Писание имеет в виду эпизод в Газе, который привел к падению Шимшона. Ему опять пришлось скрываться, и он был недалек от того, чтобы потерять святость назира. Уже второй раз Шимшон показал, что он склонен «следовать за своими глазами», за это Всевышний лишил Шимшона Б-жественной защиты. Теперь Шимшон не мог использовать свои святые глаза для проникновения в душу Делилы, где таилась потенциальная опасность греха. Единственный полученный им сигнал заключался в ее имени Делила, происходящем от корня дал, что означает «бедный». Талмуд1 говорит, что ей подобало называться так, ибо она «обеднила» его силы, «обеднила» его сердце и «обеднила» его действия. А Маарша добавляет, что Шимшон должен был понять из ее имени, что она потенциально опасна.


Имена людей нередко способствуют разгадке их личности: Талмуд2 свидетельствует, что раби Меир, зная, как зовут человека, мог дать ему точную оценку. Однажды он остановился на постоялом дворе. По имени хозяина — Кидор — он сделал заключение, что тому нельзя доверять. Спрятав деньги от Кидора, раби спас себя от ограбления.


Что же нашел Шимшон в Делиле? Почему женился на ней? Ведь эта женитьба не была связана с его тайной борьбой против филистимлян. Напротив, в Писании сказано, что Шимшон любил Делилу. Почему это так важно, что Писание упоминает об этом? И какова была природа этой любви?


Разумеется, то не было юношеское увлечение, ведь Шимшон уже приближался к седьмому десятку. Вычислить это очень легко. Обычно человека не назначали судьей до тех пор, пока ему не исполнится по крайней мере сорок лет3, а Шимшон судил Израиля уже почти двадцать4 лет .


Более того. Очевидно, что не красота Делилы привлекла Шимшона: нигде в Писании не говорится, что Делила была прекрасна. А когда внешность человека имеет какое-то значение, Писание обычно отмечает этот факт.


Так, о внешности Ривки в Торе сказано: «А молодица была необычайно красива» (Берешит 24:16). Когда Яаков встретил Рахель, Тора говорит: «Рахель была красива станом и прекрасна лицом» (Берешит 29:17). А по поводу Бат-Шевы Писание замечает: «Эта женщина была очень хороша видом» (II Шмуэль 11:2).


Так как о красоте Делилы не упоминается, можно утверждать, что ее внешность не имела для Шимшона значения.


В подтверждение того, что Шимшон искренне любил Делилу, Писание использует слово аав, а не слово хафец. Между этими словами большая разница. Раби Шимшон Рафаэль Гирш замечает5, что слово аав происходит от корня ав, который означает «давать». Аав указывает на чистую любовь, когда человек стремится отдавать, в то время как слово хафец подразумевает эгоистичную, безрассудную плотскую страсть. Именно слово аав Тора употребляет, когда говорит: «Люби Ашема, своего Б-га» (Дварим 6:5) и «Люби своего ближнего, как самого себя» (Ваикра 19:18). Всевышний описывал Аврааму Ицхака как «сына, которого ты любишь» (Берешит 22:2). Между мужчиной и женщиной тоже может существовать такая любовь, как говорит Тора: «Яаков любил Рахель» (Берешит 29:18).


Любовь семидесятисемилетнего Яакова была бескорыстным, самоотверженным чувством, и Писание приводит ясное доказательство этого: «Яаков служил семь лет за Рахель, и они показались ему несколькими днями, потому что он любил ее» (Берешит 29:20)6. В физическом мире, чем сильнее мы желаем чего-либо (хафец), тем сильнее ощущение нехватки объекта наших желаний. Когда мы ждем чего-либо, время тянется бесконечно. Для Яакова, с его возвышенной и чистой любовью, ожидание не было тягостным бременем. Это была именно аава. Яаков любил в Рахели ее духовность, и он понимал, что каждый день назначенного Лаваном срока приближал его к желанной цели.


Использование слова аава для описания чувств Шимшона к Делиле ясно указывает на чистую, духовную любовь.


Более того, в Писании сказано: «Ее имя было Делила», а не «Делила было ее имя». Подобное построение фразы, как упоминалось ранее, подтверждает, что Делила была праведной женщиной.


Интересно заметить, что, перечисляя случаи, когда словосочетанием «Его имя было такое-то» описываются люди неправедные, наши мудрецы не называют Делилу (см. Бемидбар раба 10:15).


Таким образом, слова Писания «Шимшон любил женщину… чье имя Делила» сообщают нам, что Делила была праведной женщиной и что Шимшон любил в ней духовность.


В самом деле, духовные свойства Делилы были исключительными. Иначе почему она решила выйти замуж за Шимшона? Разве она не знала, что он — изгнанник? Разве не знала, что его первую жену сожгли заживо? Благодаря какой силе духа отважилась она выйти замуж за такого человека? Согласно некоторым комментариям 8, Делила была еврейкой по рождению. Однако другие комментарии утверждают, что она обратилась в иудаизм и, выйдя замуж за Шимшона, стала в глазах соплеменников предательницей своего народа. В любом случае она всегда подвергалась опасности, так как могла знать о местонахождении мужа, как это было с женой раби Шимона бар Йохая9 .


Рамбам (Законы запрещенных связей 13:14) упоминает, что царь Шломо обращал женщин в иудаизм и брал их в жены, но в то же время говорит, что Шимшон обратил в иудаизм одну женщину, чтобы жениться на ней. Разумеется, речь идет о женщине из Тимны, которая, как известно, была филистимлянкой. Очевидно, по мнению Рамбама Делила по рождению была еврейкой.


Действительно, Талмуд утверждает, что женщину звали Делила, так как она «обеднила» его сердце, «обеднила» его силу и «обеднила» его действия10 . Но этим история закончилась, и Талмуд вовсе не имеет в виду, что она таким же образом и началась. На самом деле верно как раз обратное: Шимшон любил Делилу.


Когда Б-г с помощью примеров из Писания предостерегает нас о действии влечения ко злу, Он ссылается на поступки великих людей, которых трудно заподозрить в дурных намерениях. Так и в случае с Делилой; мы видим, как женщина, которая не была движима материальными интересами и которую любил муж, предала его ради денег.


16:5 Правители филистимлян поднялись к ней и сказали: «Соблазни его и выведай, в чем его великая сила и как нам одолеть его; мы свяжем его, чтобы покорить, а тебе мы дадим каждый тысячу сто серебряных монет».


В этом стихе Писание приводит множество деталей роковой встречи, результатом которой стало предательство Делилы. Вдумываясь в них, мы начинаем понимать, что толкнуло ее на этот шаг. В конце концов Делила согласилась выдать Шимшона филистимлянам. Но вначале у нее не было такого намерения. Филистимляне сами пришли к ней, причем не отправили к ней посланца или какого-нибудь начальника, или министра: к ней явились правителась выдать Шимшона филистимлянам. Но вначале у нее не было такого намерения. Филистимляне сами пришли к ней, причем не отправили к ней посланца или какого-нибудь начальника, или министра: к ней явились правители. В то время филистимлянами правил не один царь, а совет из пяти человек, сераним, каждый из которых представлял один из городов11 . Путь к Делиле был далеко не простым. В стихе сказано, что они «поднялись» к ней, следовательно, она жила в гористой местности. Представьте себе, как пять диктаторов-правителей взбираются в горы, чтобы встретиться с простой женщиной! Значит, настолько важна была для них эта миссия, что они не могли передоверить ее подчиненным.


Почему правители филистимлян придавали этому визиту такое большое значение, становится ясным из их просьбы. Они не просили Делилу убить Шимшона, хотя проще всего было бы подсыпать ему яда в пищу. Нет, они хотели, чтобы Делила выведала секрет его силы, чтобы «справиться с ним, связать его и победить его», но не убивать. Они хотели только обезвредить Шимшона, чтобы тот не причинял зла их народу. Тем самым они дали понять, что не убьют его. И они сдержали свое слово. Уверенность Делилы в том, что жизни Шимшона ничто не угрожает, была основана на твердом обещании правителей филистимлян12. Но почему Делила согласилась на арест своего мужа? Надо сказать, что ей предстояло принять очень трудное решение. За Шимшоном охотились, как за диким зверем. Он мог лишиться жизни, а она — мужа. Шимшон был уже далеко не молод; сколько времени еще ему удавалось бы скрываться от филистимлян или давать им отпор? Не лучшим ли выходом для него было утратить свою силу и больше не угрожать филистимлянам? Предложение правителей спасало ему жизнь. Примерно так рассуждала Делила.


Но как Делила могла забыть, что Б-г защищает нас и что Он защищал Шимшона до сего дня? Разве не понимала она, что не в бицепсах заключалась его сила, ведь об этом догадывались даже филистимляне? Как могла она поступить столь безрассудно?


На все эти вопросы Писание отвечает: правители пообещали ей денег, и она согласилась принять их13 . Б-г создал разум человека таким образом, что мы пытаемся искать только там, где хотим найти. Принимая что-либо от другого человека, мы бессознательно подвергаем анализу лишь те средства и пути, которые служат выгоде дающего. Поэтому и получилось, что женщина, которая, рискуя своей безопасностью, вышла замуж по любви, теперь за деньги соглашалась предать мужа и при этом была уверена, что тем самым спасает его!


16:6 Делила сказала Шимшону: «Скажи мне, каков источник твоей великой силы и чем можно связать тебя, чтобы покорить?»


Делила искренне хотела спасти жизнь Шимшону, поэтому она попыталась всеми доступными ей способами выведать, в чем состоит секрет его силы.


16:7 Шимшон сказал ей: «Если свяжут меня семью сырыми тетивами, которые еще не высохли, го я ослабею и стану, как любой из людей».


Шимшон мог отреагировать на просьбу Делилы по-разному. Можно было сразу же сказать ей правду или категорически пресечь ее попытки: «Прости, но это секрет». Он мог обмануть ее как-то иначе, например, сказав: «Никакого секрета нет. Я родился таким сильным; нет способов победить меня». Но Шимшон допустил роковую ошибку. Он отбросил все возможные варианты и начал с Дели-лой опасную игру. Почему?


Хотя Шимшону никогда не запрещалось открывать секрет своей необычайной силы, он решил не делать этого, дабы не подвергать опасности свой назирут. Поэтому он не хотел говорить ей правду, что его сила связана с волосами, которых не должна касаться бритва. Его статус на-зира был бы осквернен, приди кому-нибудь в голову мысль постричь ему волосы против его воли. Он не хотел говорить: «Это секрет», чтобы не выказывать жене недоверия и не нарушать мира в доме. Оставался один способ — сказать явную ложь. Но и этот путь Шимшон отверг, решив вместо того разыграть Делилу.


Оставив без внимания ее вопрос, в чем секрет его силы, он ответил лишь, как можно его победить. Но Шимшон очень тщательно подбирал слова. Делила думала, что он имеет в виду: «Я буду похож на любого человека». На самом деле его слова могут также означать «похож на особенного человека». Таким образом, он как бы говорил: «Даже если они меня свяжут, я все равно буду обладать особой силой». Шимшон избегал говорить откровенную ложь, пока чувствовал, что ему позволено подурачить жену.


Обмана следует избегать, даже если разрешено разыграть другого человека. Примером тому служит «обман» Ицхака Яаковом, добивающимся благословения первородства, которое предназначалось Эсаву. Это благословение по праву принадлежит Яакову, так как тот купил первородство у брата. И хотя Яаков добивался того, что принадлежало ему по праву, он отказался пользоваться методами, которые имели даже слабый оттенок нечестности. Пока Ривка не поняла истину пророческого видения, Яаков отказывался от выполнения роли первенца. Тем не менее он приложил огромные усилия, чтобы не произнести лжи. На вопрос Ицхака: «Кто ты?» Яаков ответил: «Я [есть] Эсав, твой первенец». Этот ответ можно понять и так: «[Это] Я, Эсав — твой первенец», что является правдой. Из этого примера понятно, что даже в тех случаях, когда гневат даат (обман) позволителен, произнесение лжи само по себе разрушительно для говорящего. Поэтому необходимо всячески избегать обмана. Как подчеркивает Хазон Иш, опасность таится в том, что человек не питает инстинктивного отвращения ко лжи и легко с ней примиряется. Это подтверждается следующей историей из Талмуда14:


У великого мудреца по имени Рав была дурная жена, которая делала все наперекор его желаниям. Чтобы не доставлять отцу огорчения и установить мир в доме, его сын изменял просьбы отца на противоположные, чтобы таким образом отец получал желаемое. Обнаружив обман, мудрец попросил сына больше так не поступать. Несмотря на то, что некоторые отступления от истины позволительны во имя сохранения мира в семье, всегда есть опасность, что это приучит нас к постоянной лжи.


16:8 Правители филистимлян доставили ей семь свежих невысушенных тетив, и она связала его ими.


16:9 В комнате устроили засаду15, и она сказала ему: «Филистимляне пришли за тобой, Шимшон». И тогда он разорвал тетивы, как разрывается трут из пакли, когда его обожжет огонь. И не раскрылась его сила1.


16:10 Делила сказала Шимшону: «Вот ты смеялся надо мною и говорил мне ложь; скажи мне теперь, чем можно тебя связать?»


16:11 Он сказал ей: «Если свяжут меня новыми канатами, которые не были в употреблении, то я обессилею и стану как всякий из людей».


В первый раз Шимшон говорил о тонких тетивах, на этот раз он подал Делиле идею связать его толстыми канатами.


16:12 Делила взяла новые канаты и связала его ими. Потом она сказала ему: «Филистимляне пришли за тобой!» А засада ждала в комнате. И сорвал он их с рук своих как нитку.


В первый раз Делила была совершенно уверена, что узнала секрет силы Шимшона, поэтому она попросила самих правителей сразу принести ей и тетивы, и обещанные деньги. Во второй раз правители не принимали прямого участия, но опять оставили засаду, готовую тут же схватить обессилевшего Шимшона.


Важно отметить, что в засаду входило несколько мужчин, но в обоих случаях Шимшон не обнаружил их присутствия. Значит, Делила убедила мужа в том, что просто проверяет его, говоря о филистимлянах, которые пришли за ним. Поэтому Шимшон, освободившись от пут, не удосужился проверить соседние комнаты. Каждый раз, когда она восклицала: «Филистимляне пришли за тобой!», он верил ей. Когда она убеждала его, что это неправда, он опять ей верил. Вот какое исключительное доверие завоевала Делила!


16:13 Делила сказала Шимшону: «Доселе ты смеялся надо мною и говорил мне ложь; скажи мне, чем можно тебя связать?» Он сказал ей: «Если ты вплетешь семь прядей с моей головы в основу».


16:14 Она закрепила ткальную колоду и сказала ему: «Филистимляне пришли за тобой!» Он пробудился от своего сна и выдернул ткальную колоду вместе с основой.


Как следует из Писания, на третий раз засады не было Филистимляне разуверились в успехе и потеряли доверие к Делиле, иначе она позвала бы их, чтобы схватить Шимшона.


Однако филистимляне не знали, что Шимшон, поддаваясь настояниям Делилы, все больше склонялся к тому, чтобы открыть ей свой секрет. В первые два раза он признал, что его можно связать и лишить силы, и даже разрешил себя связать, но хотя он добровольно соглашался быть связанным, для освобождения требовалась нечеловеческая сила.


Упомянув на третий раз о своих волосах, он был совсем близок к тому, чтобы открыть тайну. Говоря об этом, Шимшон рисковал статусом назира: часть его волоса могла оторваться во время прядения на ткацком станке. Но если Шимшон надеялся, что Делила воздержится от плетения его волос, то он глубоко заблуждался. Она сделала это, пока он спал, и поскольку ей пришлось отлучиться, чтобы позвать филистимлян, она прикрепила ткацкий станок к земле колом, чтобы Шимшон не мог убежать.


16:15 Она ему сказала: «Как же говоришь ты: “Люблю тебя”, а сердце твое не со мной? Вот ты трижды смеялся надо мною и не поведал, в чем источник твоей великой силы».


Почему Писание обращает наше внимание на такие незначительные, казалось бы, детали, как вопрос: «Как ты можешь говорить: Я тебя люблю»? Дело в том, что из этой фразы мы узнаем о том, как Шимшон разговаривал со своей женой, а это является уроком для всех еврейских мужей. Муж обязан уверять жену, что любит ее.


Сначала Делила задала Шимшону два вопроса: в чем источник силы Шимшона и как его можно захватить? В четвертый и последний раз она спросила только об источнике его силы. Почему?


Целью Делилы было обнаружить секрет силы Шимшона, чтобы умалить ее. Она скрыла свои намерения, задав ему первые два вопроса, причем акцент сделала на менее значительном из них. Таким образом Делила внушила Шимшону ложное чувство уверенности, что он сможет противостоять ей. Поэтому даже на третий раз, когда его терпение уже начало иссякать, Шимшон был настолько уверен в себе, что не прибегал к своему сильнейшему оружию, избегая раскрытия всех карт. Он мог сказать ей: «Перестань, я никогда не расскажу тебе об этом», или сказать, что он обладает гигантской силой от рождения и ничто не может лишить его этой силы. Но власть Делилы над Шимшоном была настолько велика, что она была в состоянии усыпить его у себя на коленях и лишить физического проявления его святости.


Раби Цадок Акоэн (Рабинович) рассматривает победу Делилы над Шимшоном как зеркальное отражение внутренней борьбы Шимшона со склонностью к греху (ецер ара). Делила приобретала над Шимшоном все большую власть по мере того, как в нем побеждало греховное начало. Писание подробно рассказывает о поступках Делилы, чтобы мы знали о коварстве ецер ара и никогда не забывали об опасности, которой мы подвергаемся, ибо ецер ара использует те же методы, что и Делила.


Как Делила, ецер ара просит о двух вещах. Когда мы уступаем греховному началу в чем-то одном, мы полны уверенности в своей непобедимости. Но ецер ара терпеливо ждет. Попытавшись в первый раз связать нас тонкими веревками, во второй раз он пытается связать нас толстыми канатами. Однако мы чувствуем, что можем освободиться и от них. На третий раз он ловит нас спящими. После этих трех попыток склонность к греху настолько овладевает нами, что нам уютно рядом с ней. Она может усыпить нас, лишить нас нашей святости, привести к унижению и отчаянию.


Наши мудрецы сравнивают ецер ара с собакой, которая терпеливо наблюдает за кондитером, выпекающим булочки. Когда противень заполняется целиком, собака переворачивает его. Кондитер пытается спасти булочки, а собака хватает одну и убегает восвояси.


В чем смышленость собаки? Если бы она просто схватила одну булочку и убежала с ней, кондитер, раздосадованный тем, что собака добилась, чего хотела, в следующий раз был бы осмотрительней. Поэтому хитрая собака создает экстремальную ситуацию, когда опасности подвергаются все булочки. И, сохранив все, кроме одной, кондитер радуется. Ну что значит одна булочка, если остальные целы! И он не прогонит пса в следующий раз.


Подобным образом действует и ецер ара. Он организует грандиозное наступление на нас, и, в целом успешно отразив его, мы считаем себя победителями. На самом же деле целью ецер ара была та самая мелочь, в которой мы уступили. Начав с этой мелочи, он постепенно сжимает тиски, пока не разрушает нас окончательно (Раби Бен Цион Барук).


16:16 И было, когда она докучала ему своими словами по целым дням и понуждала его, так что стало его душе невмоготу.


Вот как далеко может зайти человек, однажды сделав неверный шаг! Филистимляне уже потеряли надежду узнать тайну Шимшона, а Делила продолжала упорствовать.


В Писании есть еще один персонаж, чей разум был ослеплен подкупом и кто шел неправедным путем до конца. Это фараон. В его случае взяткой была власть.


Наши мудрецы отмечают необычайную интеллектуальную честность фараона. Убедившись в мудрости Иосэфа, он без секунды колебания вызволил юношу-еврея из заточения и назначил наместником египетского царства. Позднее, когда египтяне пришли к фараону за Окончательным Решением еврейского вопроса, он предостерег их от попытки выступить против евреев: «Неужели вы забыли свою историю? Разве вы не помните, что Б-г покарал фараона и Авимелеха за Сару? Разве вы не помните, как Б-г спас нас от голода только благодаря Яакову и Иосэфу?» Когда же египетские священнослужители пригрозили свергнуть его, если он не исполнит их требований, фараон сам отрекся от трона, потому что знал: восставать против Б-га евреев бессмысленно.


Но фараон выдержал только три месяца. Искушение властью оказалось слишком велико, и, вернувшись на трон, он начал приводить в исполнение Окончательное Решение. Такой неожиданный поворот нанес урон способности фараона отличать доброе от злого. Даже когда его советники увидели в казнях руку Б-га и умоляли фараона отпустить евреев, пока Египет не погиб окончательно, он упрямо отказывался сделать это. В конце концов, когда Моше предсказал гибель всем первенцам Египта, фараон — сам первенец — спокойно отправился спать (комментарии Раши к Шмот 12:30).


Потеряв способность отличать правду от лжи, он наблюдал за разрушением своей страны, но уже не мог повернуть назад.


Желая во что бы то ни стало добиться своего, Делила принялась терзать Шимшона до тех пор, пока у того не сдали нервы. Наши мудрецы объясняют, что она опустилась до низменной тактики игры на нервах17. И постепенно Шимшон был доведен до крайнего состояния, настолько сильное давление оказывала на него Делила. Но вместо того, чтобы развестись с ней, Шимшон терпеливо сносил ее нападки. Эта редкостная терпимость Шимшона — образец того, как долго человек должен стараться сохранить семью.


Развод, хотя и допустим по еврейскому закону, считается все же крайним средством. В глазах евреев он подобен хирургической операции по удалению жизненно важного органа, необходимой для спасения организма в целом. Ибо муж и жена — одно целое.


Поведение Делилы полностью противоречило тому, как должна себя вести еврейская женщина. Рамбам пишет: «Женщина должна весьма почитать своего мужа, и все ее действия должны соответствовать его требованиям. В ее глазах он должен быть царем».


Однако муж, которому жена не оказывает царских почестей, должен спросить себя, почему это случилось и как это можно исправить. Магид из Дубно говорит, что жена дана мужу в помощь (эзер) для того, чтобы он мог осознать, что недостатки, которые он видит в ней, являются отражением его собственных недостатков. Таким образом, если жена не почитает своего мужа, то, вполне возможно, он сам виноват в этом.


Возможно, Шимшон чувствовал, что причина такого поведения Делилы заключалась в нем, и поэтому мирился с неприятностями.


Наши мудрецы говорят, что муж обязан рассматривать свои семейные проблемы как Б-жественное установление и ему следует быть благодарным жене за выполнение ею даже минимальных обязанностей жены и матери.


Талмуд18 рассказывает, что у раби Хии была жена, которая приносила ему много огорчений. Тем не менее при малейшей возможности он старался сделать ей подарок, чтобы порадовать ее. Рав (которому тоже не повезло с женой) спросил его однажды: «Почему ты это делаешь, ведь она постоянно досаждает тебе?» И раби Хия ответил: «Мне достаточно, что она воспитывает наших детей и спасает меня от греха».


Наши мудрецы отмечают, что в конфликте между Шимшоном и Дел ил ой страдал только он; она же и мучила своего мужа, и изменяла ему. Это лишний раз убеждает в том, что человек, который поддается своим греховным наклонностям, порождает в себе страсть к греху19. Один грех ведет к другому по нисходящей спирали. Так и получилось, что Делила, которая изначально не была порочной, опустилась до измены мужу.


Делила давила (ицика) на Шимшона, чтобы выяснить секрет его силы. Она напоминала своим поведением его первую жену, которая теми же методами пыталась узнать разгадку загадки (Шофтим 14:17). И если тогда Шимшон довольно быстро поддался на уговоры, так как это входило в его планы, то в данном случае он не должен был уступать, потому что от твердости зависел успех его высокой миссии. Понимая это, он выдерживал характер, пока Делила не довела его до крайнего состояния.


16:17 Он рассказал ей все, что у него на сердце, и сказал ей: «Бритва не касалась моей головы, ибо я — назир Б-га от чрева моей матери. Если бы я был обрит, то покинула бы меня сила, и я бы обессилел, и стал бы как все люди».


Не выдержав, Шимшон все рассказал Делиле: и об источнике своей силы, и о том, как его можно победить. На этот раз он не стал разыгрывать ее, а раскрыл, что, лишившись волос, станет «как все люди».


Откуда Шимшон знал, что источник его силы в святости назирута? Откуда он мог знать, что Б-г наделял его необыкновенной силой отнюдь не оттого, что он был так велик?


В своем смирении Шимшон понимал, что назирут является единственной причиной его удивительной силы. Но в то же время он не осознавал, что статус назира защищал его от греха. Как указывает раби Цадок, еще в начале своей деятельности, в первый раз достигнув Руах акодеш, Шимшон поверил, что искоренил свои злые наклонности и ему больше не нужна защита от греха.


16:18 Делила увидела, что он рассказал ей все, что у него на сердце, и послала позвать филистимских правителей, сказав им: «На сей раз приходите, ибо он рассказал мне все, что у него на сердце». Правители филистимлян поднялись к ней и в своих руках принесли ей серебро.


Как Делила поняла, что на этот раз Шимшон говорит ей правду? Согласно одному мнению в Талмуде, ей внушили уверенность слова Шимшона: «Я — назир Ашема». Талмуд утверждает 20: «Она понимала, что этот цадик не станет произносить имя Всевышнего всуе». Другой мудрец Талмуда объясняет, что такие слова человек может говорить только искренне.


Существенно, что наши мудрецы используют термин цадик после всего, что случилось с Шимшоном. Потому что цадиком называют человека, который скрупулезно следует Торе. Трагедия Шимшона заключается в том, что он превзошел уровень цадика и достиг уровня хасидута и Руах акодеш, а Делила спустила его с этой высоты на уровень цадика. Хотя мы были бы чрезвычайно счастливы, достигнув этого уровня, но для Шимшона это было великим падением.


Писание указывает, что филистимляне пришли с деньгами и только тогда Делила предала Шимшона в их руки. Страсть к деньгам привела ее к предательству. Раби Цадок Рабинович замечает, что среди всех материальных желаний жажда обогащения является самым сильным. Другие желания имеют предел, при достижении которого к человеку хотя бы на время приходит удовлетворение, а когда человек стареет, многие желания покидают его. Но страсть к деньгам властвует над человеком постоянно, как говорят наши мудрецы: «У кого есть сто, хочет двести» и «Когда человек умирает, он не достигает и половины того, чего он хотел».


То же самое произошло с Делилой, которая была свободна от власти прочих желаний, но не устояла перед жаждой наживы. С тех пор как филистимляне предложили ей деньги, она не знала покоя, и не было предела изобретательности, с какой она стремилась их получить. Она давила на Шимшона, она изменила ему и, в конце концов, погубила.


Как часто мы встречаем замечательных молодых людей, однажды пришедших в бизнес и попавших под власть денег. Под их влиянием они скатываются к такому недостойному поведению, которого вряд ли можно было от них ожидать. И страшно представить себе, как далеко они могут зайти, отказываясь от ценностей Торы, которые раньше составляли смысл их жизни.


16:19 Она усыпила его на своих коленях и позвала человека. Затем она сбрила семь прядей с его головы, начала его мучить и обнаружила, что покинула его сила.


После того как Шимшон был обрит по ее приказанию, Делила решила проверить, действительно ли он потерял свою силу.


16:20 Она сказала: «Филистимляне пришли за тобой, Шимшон!» Он пробудился ото сна и сказал: «Выйду я как прежде и встряхнусь». И не знал, что Ашем отступился от Него.


В ожидании прилива сил Шимшон сказал: «Я встрепенусь» (инаэр). Таргум трактует это так: «Я сделаю себя сильным» (итгабер). Мы еще раз видим, что для совершения подвигов Шимшон черпал энергию из духовного источника. Но как только он утратил статус назира, Б-же-ственное Присутствие покинуло его, а вместе с ним и физическая сила. До этого момента, даже после женитьбы на Делиле, Всевышний не оставлял его (кроме случая с ослиной челюстью). Значит, до сих пор Шимшон не делал ничего, что заставило бы Шехину удалиться.


Шимшон скрывал источник своей силы, чтобы защитить назирут. Но, утратив под нажимом Делилы бдительность, он потерял статус назира, правда, временно: ведь Шимшона побрили против его воли, а в таком случае назир не теряет своей святости.


Тем не менее, если человек даже косвенно способствовал несчастью, значит, он потерял достигнутый уровень духовности, который обязан сохранять. Для Шимшона, который мог стать Машиахом, даже небольшое снижение уровня духовности стало настоящим духовным падением, приведшим к его пленению и завершению его карьеры судьи.


Похожая история произошла с царем Давидом, который должен был раскаяться в том, что косвенно послужил причиной гибели коэнов города Нова.


Спасаясь от Шауля, умиравший от голода Давид пришел в Нов, чтобы попросить хлеба. Там его увидел Доэг и сообщил Шаулю, что коэны в сговоре с Давидом хотят его убить. Поверив клевете, Шауль приказал убить всех коаним Нова. Давид должен был раскаяться в этом убийстве: если бы он был истинным цадиком, Б-г никогда бы не допустил, чтобы он стал пусть даже косвенной причиной ужасной трагедии.


Так и Шимшон нес бремя вины за то, что невольно послужил причиной осквернения своего статуса назира.


16:21 Филистимляне схватили его и выкололи ему глаза. Потом они отвели его в Газу, где оковали медными цепями и заставили вращать жернова в тюрьме.


Почему Всевышний наказал Шимшона, ослепив его? В Писании нет указания на то, что он согрешил, когда женился на Делиле. Как уже говорилось, по утверждению наших мудрецов Шимшон был наказан «мера за меру»21 : за слова, произнесенные им гораздо раньше. Обратившись к родителям с просьбой устроить свадьбу с женщиной-филистимлянкой, он, самоуверенно полагаясь на себя, привел следующий довод: «Она достойна в моих глазах». За это сейчас он и был наказан тем, что ему выкололи глаза.


Ослепление Шимшона имело два аспекта: он был наказан «мера за меру»22 физически и духовно. Если говорить о физическом наказании, то Шимшон стал беспомощен и зависим от других, чтобы смыть налет всего, что может быть расценено как гордыня. Думая, что он достиг совершенства и больше не нуждается в Б-жественной помощи для преодоления греховных наклонностей, Шимшон совершал ошибку. Так же как свет ведет человека по физическому миру, так и Б-жественное Вдохновение необходимо. чтобы совершенствовать его духовно. Без Б-же-ственной Помощи человек не в состоянии одолеть ецер ара, ибо, чем выше человек поднимается духовно, тем большие силы даются его склонности ко злу. Сделав Шимшона беспомощным и зависимым от других, Всевышний показал ему, насколько он нуждается в Б-же-ственной Помощи во всех своих духовных проявлениях.


Б-г создал физический и духовный миры таким образом, чтобы человек всегда должен был помнить о своей зависимости от Него23. По этой причине существенный для жизни дождь является непредсказуемым элементом упорядоченного в целом мира. И по этой же причине человеку приходится бороться с влечением ко злу такой силы, которую невозможно одолеть без постоянной Б-жественной Помощи. По мере того как человек поднимается по лестнице духовного совершенствования, на его пути встают все большие трудности, перед которыми он совершенно беспомощен без поддержки Всевышнего.


Духовный аспект наказания Шимшона «мера за меру» состоял в том, что он потерял привилегию быть обязанным исполнять Б-жественные заповеди. Раби Иеуда 24 считает, что ослепление освобождает от исполнения всех предписывающих заповедей. По мнению мудрецов (и алаха следует их точке зрения) слепец свободен лишь от некоторых заповедей. Он может соблюдать предписывающие заповеди и получит за это награду. Но наши мудрецы учили: «Заслуга того, кто обязан исполнять заповеди, гораздо выше заслуг того, кто добровольно делает добрые дела». Одна из причин этого25 в том, что человек, обязанный выполнять заповеди, заботится о мельчайших деталях их выполнения. А тот, кто не обязан их исполнять, таких забот не имеет. Шимшон был лишен обязательства исполнять многие предписывающие заповеди с их требованием тщательного душевного настроя, чтобы он знал, что он ошибался, не беспокоясь о правильности своих суждений. Более того, слепота лишила Шимшона возможности созер


цать чудесное Б-жье творение. Таким образом, он утратил способность превозносить Б-га за Его доброту. Другим трагическим итогом стало то, что Шимшон навсегда потерял возможность быть судьей Израиля, так как слепой не может быть членом Санхедрина26 . Здесь также проявился принцип «мера за меру»: если человек не в состоянии различить оттенки доброго и злого в отношении самого себя, он не имеет права быть судьей народа Израиля, от которого Б-г требует абсолютной справедливости.


Невероятные страдания цадика за малейшие проявления несовершенства наполняют страхом. «Б-г наказывает цадика за ничтожные грехи». Но следует помнить, что испытания и горести — это уроки, которые запечатлеваются в тайниках нашей души, открывают наши глаза и приближают нас к Б-гу.


Тиферэт Циои (Бемидбар раба 9) говорит, что пророк Шмуэль записал проступок Шимшона и наказание, которое послал ему Б-г, чтобы мы поняли, что как бы замечателен ни был человек во всех своих делах, Всевышний не оставляет без внимания ни единого сбоя. Б-г возложит на этого человека ответственность за то, что ему не удалось реализовать свои потенции. Наш Создатель в своей бесконечной доброте исправляет наши недостатки в этом мире, дабы мы вошли в грядущий мир в совершенстве и чистоте, обновленные для вечной жизни.


Наши мудрецы отмечают, что когда Ахашверош снял с пальца кольцо 27, чтобы запечатать документ об уничтожении всех евреев, это движение произвело большее воздействие на еврейский народ, нежели предостережения сорока восьми пророков и семи пророчиц. Все их предостережения не достигли цели, а снятие кольца привело к раскаянию. Таким образом, страдания, вызванные угрозой уничтожения, сделали свое дело и побудили евреев взглянуть на свои деяния реалистично и, как следствие, привели их к истинной радости от близости к Б-гу — радости, которая намного превосходила их физическую боль.


Б-г наказывает строго, но Он великодушен, когда награждает нас. Награда за исполненную мицву в пятьсот раз больше, чем наказание за грех. Это явствует из Торы, которая говорит, что наказание за грех распространяется на четыре последующих поколения при условии, что они будут грешить, как их предки, а награду за мицву вкушают две тысячи поколений.


О том, как велика награда, мы можем узнать из истории вавилонского царя Нэвухаднецара, разрушившего Первый Храм. Так как он сделал три шага28 из уважения к Б-гу, он был награжден владычеством над великой Вавилонской империей. Награда, которую получает еврей за исполнение заповедей, так велика, что с ней не может сравниться никакое наслаждение этого мира: окончательную награду еврей получит в мире грядущем.


Примечания


1 Сота 96; см. Раши и Июн Яаков.


2 Иома 88.


3 Сота 22; Авода зара 196; Йорэ Дэа 242:31.


4 Шимшон родился до того, как Ифтах стал судьей (см. Даат софрим). Ифтах правил шесть лет, и после него к власти пришел Ивцан (Боаз), судивший семь лет. В течение последующих десяти лет правление осуществлял Элон Зевулонянин, а потом восемь лет правил Авдон бен Гилель. Только после этого судьей стал Шимшон. Следовательно, Шимшон никак не мог стать судьей до тридцати одного года. К моменту, о котором говорит повествование, Шимшон возглавлял еврейский народ уже двадцать лет; значит, ему был минимум пятьдесят один год, а то и больше.


5 Рав Гирш к Берешит 22:2.


6 Малбим, Оэль Яаков (Магид из Дубны), Берешит 34, Дварим 21:11.


7 Берешит раба на Хаей Сара 8; Берешит раба 60:7 и Тиферэт Цион; Ор ахаим на Берешит 24:29; Эц Иосэф на Бемидбар раба 9:25.


8 Исраэль Кдошим.


9 Шабат 336.


10 Сота 96.


11 Иеошуа 13:3; Хулин60б; см. Шофтим 3:3; I Шмуэль 6:18.


12 См. Малбим.


13 См. Радак на Шофтим 17:2.


14 Евамот 63а.


15 Это относится к филистимлянам, ожидавшим за следующей дверью. Такое же выражение использовано и в 16:12.


16 Т.е он разорвал тетивы так легко, как будто не прилагал при этом никаких усилий.


17 Сота 96; Иерушалми Кетубот 5:8; Берешит раба 52:12.


18 Евамот 63а.


19 Сота 96; Исраэль Кдошим стр. 12; Эвен шлема.


20 Сота 96.


21 Там же.


22 См. Хафец Хаим, Шмират алашон II раздел Ваешев, ще приведены двадцать пять случаев «мера за меру» по поводу продажи Йосэфа.


23 Рав Розенштейн, благословенной памяти, машгиах ешивы Ломжа.


24 Кидушин 31а; Бава кама 87а; Авода зара За.


25 Тосафот к Кидушин 31а.


26 Санхедрин 34б; Рамбам, Законы Санхедрина 2:9; Кесэф мишнэ и Ридбаз.


27 Мегила 14а.


28 Санхедрин 96а.


С разрешения издательства Швут Ами
Шимшон — судья Израиля 14. Сила одного глаза
16:23 Затем волосы на его голове начали расти, после того как он был обрит. Правители филистимлян собрались, чтобы принести великую жертву своему богу Даго ну и чтобы возрадоваться. Они сказали: «Предал наш бог в наши руки нашего врага Шимшона».


Даже филистимляне понимали, что судьба человека зависит не только от него самого, и отдавали себе отчет в том, что Шимшон попал в их руки вовсе не благодаря их изобретательности. Однако вместо того, чтобы признать могущество Ашема, Творца Вселенной, они приписали заслугу победы над Шимшоном своим идолам. Этими божествами, созданными воображением человека, можно было удобно манипулировать в собственных интересах.


16:24 Народ увидел его, и они восславили своего бога, ибо сказали: «Предал наш бог в наши руки нашего врага и разорителя наших земель, того, кто убил многих среди нас».


Итак, случилось самое страшное: духовное падение Шимшона, которое привело к осквернению святости его назирута, теперь стало причиной еще большего бедствия — хилуль Ашем, осквернения Имени Б-га. В присутствии беспомощного Шимшона филистимляне возблагодарили своих идолов за то, что он попал в их руки.


16:25 И было: когда развеселилось их сердце, они сказали: «Приведите Шимшона и пусть он позабавит нас». Призвали Шимшона из дома узников, и он забавлял их; они поставили его между столбами.


Насколько опустошает людей поклонение идолам! Они могут ликовать, глядя на ослепленного узника. Разве подобное могло произойти у евреев? Мидраш учит, что когда ангелы славили Б-га за рассечение Красного моря, Он сказал им: «Мои создания (египтяне) тонут в море, а вы поете?»


16:26 Шимшон сказал отроку, державшему его за руку: «Отпусти [мою руку] и дай мне ощупать столбы, на которых покоится храм; я прислонюсь к ним».


Какая странная архитектура! У этого храма кровля была такой величины, что на ней без труда могли уместиться по крайней мере 3000 человек, — (а сколько могло поместиться внутри!) — но эта кровля опиралась всего на две колонны. Причем они находились так близко друг от друга, что Шимшон мог обхватить обе одновременно! Писание так детально отмечает эти подробности, чтобы показать нам, что Б-жественное Провидение именно для нужд этого дня обеспечило такую постройку храма.


Рамбам во вступлении к Зераим учит нас: человек может думать, что построил здание для своих нужд, но в действительности Б-г предназначил его для того, чтобы много лет спустя в его тени нашел спасение от зноя знаток Торы.


16:27 Теперь храм был полон мужчин и женщин, там были все правители филистимлян, и на кровле всего около трех тысяч мужчин и женщин, которые забавлялись видом Шимшона.


Употребление определенного артикля перед словами «мужчин» и «женщин» означает, что вход в храм был доступен только людям знатного происхождения. Простые люди располагались на крыше.


Когда человек старается обратить себе на пользу несчастья других, он «награждается» тем, что его победы оборачиваются полным поражением, и это приводит к его собственному нравственному падению и физической гибели. Первыми было суждено умереть тем, кто в своем стремлении поглазеть на узника забрался на крышу. И наказаны они были не за то, что вместо Б-га поклонялись идолам (чему способствовало падение Шимшона), а за то, что согрешили против Шимшона-человека, «забавлялись видом» измученного пленника.


Многие примеры подтверждают, что Б-г гораздо более сурово карает в этом мире за преступления, совершенные против другого человека, или за пороки человеческой натуры, нежели за прегрешения против Него Самого.


Десять разведчиков, посланных Моше, были наказаны смертью не за умаление могущества Б-га в сравнении с семью народами Ханаана, но за искажение ими сведений о Земле Израиля, т.е. за недостаток их характера.


Пророчица Мириам была поражена цараат в присутствии миллионов за то, что дурно отзывалась о своем брате Моше. Она была наказана несмотря на то, что побудило ее к этому только сочувствие к жене брата, а порочащие слова слышал только ее брат Аарон, великий сподвижник Моше.


Семья царя Шауля была жестоко наказана за то, что опосредованно лишила жителей Гивона средств к существованию, хотя те были весьма низкими и недостойными людьми.


В Талмуде1 приведена история о молодом человеке, который учился вдали от своей семьи. Однажды он настолько увлекся занятиями, что не успел вернуться домой. Жена, обеспокоенная отсутствием мужа, пролила немало слез. За то, что он причинил ей столько страданий, он был жестоко наказан.


Писание подчеркивает, что при поклонении идолам мужчины и женщины находились вместе. В еврейском служении мужчины и женщины тщательно разделяются. Это одно из существенных различий между иудаизмом и язычеством.


С позиций иудаизма предназначение жизни человека — в достижении истинного блаженства, к которому можно прийти, только приблизившись к Б-гу. Для этого человек должен отдать все силы изучению Торы и исполнению заповедей. Так, царь Давид говорил: «Законы Ашема совершенны, успокаивают душу,., заповеди Б-га прямы, радуют сердце… Они желаннее золота,., слаще меда» (Теилим 19). Без Торы в жизни человека образуется духовный вакуум, который неизбежно заполняется чем-нибудь порочным, будь то похоть, наркотики, страсть к деньгам и к власти, чувственные удовольствия.


Теология язычества признает стремление человека к истинной духовности. Однако язычество не может удовлетворить это стремление, и, чтобы заполнить пустоту, обращается к ублажению низменных человеческих наклонностей.


Это замещение духовности принимало различные формы, которые трансформировались с течением времени. Современными эквивалентами поклонения идолам являются боксерские матчи, на которых зрители смотрят, как проигравший корчится на полу в агонии, кинофильмы и телевизионные шоу, демонстрирующие откровенную непристойность. Все они имеют одну общую черту — пытаются удовлетворить низменные физические вожделения. А высокие духовные устремления гибнут в бессмысленной погоне за наслаждениями.


Чтобы побороть в себе эти порочные наклонности, необходимо дать им верную оценку и найти корень стремления к наслаждениям. Сделать это можно, лишь изучая Тору и исполняя ее заповеди. Наши мудрецы учат: «Если в человека входит Тора, то его покидает легкомыслие. Но если в человека проникает легкомыслие, то его покидает Тора»2 .


16:28 Шимшон воззвал к Ашему и сказал: «Ашем, Б-г, вспомни меня и укрепи меня только на этот раз, Б-г, и я отомщу филистимлянам хотя бы за один из двух моих глаз».


Шимшон знал, что Б-г наказывает в соответствии с принципом «мера за меру», поэтому он понял причину своих страданий и вступил на путь очищения. После того как его ослепили и заточили в тюрьму в Газе, Шимшон начал понимать, что наказан он был, во-первых, за свои слова, сказанные двадцать лет тому назад: «Она достойна в моих глазах», и, во-вторых, за то, что он заходил в Газе к трактирщице. Шимшон настолько раскаивался в грехе, совершенном из-за своих глаз, что теперь молил Б-га о чуде в заслугу одного из этих глаз. Такова сила раскаяния.


Когда сыновья Яакова3 встретились со своим братом Йосэфом, в то время уже правителем Египта, это принесло им страдания и мучения. Они начали анализировать свои поступки, пытаясь понять, за что заслужили наказание Б-га. И все десять признали, что единственный грех был совершен ими двадцать два года назад, когда они не сжалились над Йосэфом.


Шимшон просил Б-га «отомстить за один из его глаз». Раши толкует эти слова так: Шимшон просил у Ашема награду за его (Шимшона) усилия во имя освящения своих глаз. За освящение одного глаза он просил награды в этом мире: чтобы Б-г дал ему силы разрушить храм филистимлян. Награду за освящение другого глаза он оставлял для грядущего мира.


Мы видим, чем хотел пожертвовать Шимшон, только чтобы отомстить за осквернение Имени Б-га — осквернение, косвенной причиной которого он явился. Мудрецы учат4 : «Один час в грядущем мире стоит больше, чем вся жизнь в этом мире». Морейну агаон арав Э. Десслер, благословенна память о праведнике, объясняет, что даже ничтожно малое время, проведенное в грядущем мире, стоит больше, нежели все наслаждения всех людей, полученные ими с момента Творения5 . Ради освящения Имени Б-га Шимшон был готов отказаться от своей доли наслаждения, выше которого нет ничего.


В начале восемнадцатого века примеру Шимшона последовал и ученый раби Ицхак Давид Бахар. Он женил сына на женщине из соседнего города. В день свадьбы вся семья рано выехала из дому, а раби вынужден был задержаться.


Наконец он сел в экипаж. Но возница не спешил, и несмотря на все просьбы раби Бахара, экипаж двигался с приводящей его в бешенство медлительностью. В конце концов раби не. выдержал и резко прикрикнул на возницу.


А между тем семья решила, что он не сможет приехать, и церемония началась. Отец появился как раз в тот момент, когда должен был присоединиться к сыну под хулой. И вдруг раби Бахар вспомнил, что не успел извиниться перед кучером за резкость. Он немедленно ушел со свадьбы, нашел возницу в соседнем городе и извинился перед ним. «Раби, я прощу Вас, — сказал возница, — но только при одном условии. Вы должны отдать мне половину Вашей доли в грядущем мире». И раби согласился на это, ради того чтобы исправить свою вину.


16:29 Шимшон схватился за два средних столба, на которых покоился храм, и уперся в них: в один ~ своею правой рукой, а в другой — левою.


16:30 Шимшон сказал: «Да умру я вместе с филистимлянами!» Он уперся с силой, и храм обрушился на правителей и на народ, который был при них. Погибших в момент его смерти было больше, чем тех, кого умертвил при своей жизни.


Шимшон понимал, что когда храм разрушится, под развалинами погибнут все собравшиеся, а вместе с ними и он сам. Возникает вопрос: имел ли Шимшон право пожертвовать жизнью ради исправления осквернения Б-жественного Имени?


Раби Шабтай Акоэн утверждает6 , что хотя некоторые раввинские мнения запрещают жертвовать своей жизнью там, где Тора не требует этого со всей ясностью, все согласны с тем, что разрешается избрать такой путь ради кидуш Ашем. Если цадик видит, что его поколение не соблюдает определенную заповедь, он может отдать свою жизнь, чтобы люди научились бояться Б-га и любить Его всем сердцем.


Шимшон, судья Израиля, которому Б-г являл великие чудеса, был взят в плен, и главную роль в его поимке приписали идолам. Для Шимшона в тот момент не было задачи важнее, нежели освящение Имени Б-га.


Шимшон не просил Ашема сохранить ему жизнь: он хотел только одного — доказать всем, что идолы бессильны и что он попал в плен только из-за собственных прегрешений. Так и получилось: страданиями и смертью Шимшон искупил грех, который, хоть и косвенно, но все же был причиной хнлуль Ашем. Наши мудрецы учат7: «Если кто-либо осквернил Имя Всевышнего, то ни раскаяние, ни Иом кипур, ни даже страдания не помогут ему очиститься; только все эти три фактора вместе со смертью очистят его полностью»8.


Шимшон завершил свою карьеру, отдав жизнь ради кидуш Ашем, освящения Б-жественного Имени.


Своим последним поступком он уничтожил больше филистимлян, нежели за всю предшествующую жизнь. К тому же Б-г сделал так, что в храме, который разрушил Шимшон, собрались люди знатного происхождения, правители и военачальники.


Наши мудрецы говорят, что патриарх Яаков, предвидя это событие, молил Б-га, чтобы под руинами храма вместе с телами нечестивцев не был погребен и Шимшон. В благословении Дану эта просьба содержится в словах: «…его наездник упадет назад». Ашем услышал молитву Яакова: мертвые филистимляне оказались отброшенными от Шимшона, так что его собратьям не составило труда найти и унести его тело.


16:31 Его братья и весь дом его отца сошли и понесли его. и взошли, и похоронили его между Цорою и Эштаолем в гробнице его отца Маноаха. А он судил Израиль двадцать лет.


Со стороны евреев прийти за телом Шимшона к филистимлянам было большой дерзостью, и его братья рисковали жизнью, но все же отыскали его тело, чтобы оно покоилось «…в гробнице Маноаха». Похоронить еврея среди других евреев означает исполнить великую мицву.


Мы приводим здесь историю еврея, который пришел к вере своих отцов после встречи с Хазой Ишем.


М-р Яаков Фельдман не соблюдал шабат и умудрялся работать даже в Йом кипур. Однажды он пришел к Хазон Ишу и рассказал ему, что покойный отец несколько раз посещал его и убеждал покаяться. Хазон Иш ответил Фельдману: «Вспомни, какую великую мицву ты исполнил. Только благодаря этому ты заслужил эти необычайные визиты».


— Я всегда старался не обижать людей, быть милосердным и почитал родителей. Если какой-нибудь еврей звал меня для миньяна, я всегда шел вместе с ним в синагогу, — отвечал Фельдман.


Хазон Иш изумил его своими словами: «Ты удостоился посещений своего покойного отца вовсе не потому, а за то, что похоронил мертвого ребенка на еврейском кладбище».


Тогда Фельдман вспомнил, что однажды, когда ему было четырнадцать лет, его позвали вечером в соседнее селение. Там умер мальчик-еврей. Он на руках нес тело ребенка ночью через лес, полный хищников, и похоронил его на еврейском кладбище.


Хазон Иш подчеркнул, что только благодаря этому поступку, который был исполнением великой заповеди почитания мертвых, к нему приходил его покойный отец и просил его раскаяться (Мофет адор).


Шимшона похоронили с его отцом, праведным Маноахом, который был величайшим цадиком своего поколения. Не всякий может быть похоронен рядом с цадиком. Даже грешников хоронят не вместе, а в соответствии со степенью их виновности. Нельзя, чтобы рядом находились могилы людей, совершивших прегрешения, за которые полагаются различные наказания9 . Поэтому, когда мы читаем, что евреи подвергли себя великой опасности, чтобы Шимшона похоронили рядом с его праведным отцом, мы должны понимать, насколько велики были его заслуги в глазах людей.


В последнем стихе, посвященном Шимшону, Писание снова упоминает, что он судил свой народ двадцать лет. Иерусалимский Талмуд10 объясняет, что повторение этого факта свидетельствует о том, что Шимшон защищал свой народ еще двадцать лет после своей смерти: филистимляне поняли, что Б-г не покидает еврейский народ и на двадцать лет оставили их в покое.


Мы можем понять этот стих на более глубоком уровне. Способ, которым окружающий мир воздействует на нас, есть истинное отражение нашей внутренней сути11 . Если зло попирает нас, так же поступают народы; если зло повелевает нами, так же делают и народы. И если мы должны вступить с ними в борьбу, то прежде всего нам следует воевать с самими собой.


Когда евреи стали вести себя неподобающим святому народу образом, Б-г отдал их под власть филистимлян. Шимшон оказался в состоянии поднять духовный уровень народа Израиля, и угнетение со стороны филистимлян ослабло. Даже после смерти Шимшона современники находились под впечатлением его деяний и в течение двадцати лет сохраняли уровень, достигнутый ими под влиянием святости Шимшона. Поэтому филистимляне опасались их и оставили в покое, как и предупреждала об этом Тора: «Тогда увидят народы мира, что Имя Б-га наречено на вас, и убоятся вас»12 .


***


Нам следует осознать, что человек, который достиг почти полного совершенства и стал цадиком, должен прикладывать невероятные усилия, чтобы преодолеть свои человеческие слабости. В процессе формирования человека все предопределено Всевышним: сила, достаток, взгляды и т.д. — буквально все, за исключением Б-гобоязненности. Писание раскрывает нам, какая внутренняя борьба происходила в душах великих людей, чтобы мы могли избежать неудач.


Таким образом, мы должны осознать, что единственными прегрешениями Шимшона были те, о которых Б-г повелел записать пророку Шмуэлю 13 ; во всем остальном Шимшон был безупречен (Тиферет Цион — Бемидбар раба).


Окончательная оценка жизни Шимшона резюмируется следующим кратким утверждением наших мудрецов:


Когда Б-г создал мир, ангелы возроптали: «Что собой представляет человек, о котором Ты так печешься?» И Б-г рассказал им о деяниях праведников — Авраама, Ицхака и Яакова, Моше и Иеошуа, Давида и Шломо, и Шимшона. Тогда ангелы удовлетворились и сказали: «О Ашем, как величественно Твое Имя на земле!» (Шохер тов 8).


Примечания


1 Кетубот 62.


2 Авот дэраби Натан 20.


3 Берешит 42:21.


4 Авот 4:22.


5 Михтав меэлияу ч.1.


6 Шах, Йорэ дэа 157.


7 Йома 86а.


8 См. Рабейну Иона, Шаарей тшува (4:4, 5, 16) про иные возможности искупления хилуль Ашем.


9 Санхедрин 46а.


10  Иерушалми Сота 1:8 (76).


11 Исраэль Кдошим; то же самое вытекает из комментария Виленского Гаона на книгу Эстер, ремез 80; Оэль Яаков, Дварим 21; см. Раши на Шофтим 3:2.


12 Дварим 28:10.


13 См. прим. 6 к гл. 11.


С разрешения издательства Швут Ами
