Раздел Берешит · «В начале сотворил...» и далее. «Да будет пространство посреди вод...»
«В начале» сотворил и далее. «Да будет пространство посреди вод...» и так далее. Сказано: «Мудрости возглашают на улице» [Мишлей 1:20], — это относится к бхина (аспекту) Хохма илаа (Хахамы высшего порядка), который простирается в Хохма Тора (мудрости Торы) для отделения искр добра от древа познания добра и зла и так далее. То, что называется Маасе Берешит (деянием творения) – одно, а другое называется Маасе Меркава (деянием Меркавы) и так далее, и пойми это. И нужно предварительно объяснить то, что сказано: «В начале сотворил» — ради Торы, которая называется «начало» и так далее. И, казалось бы, из этого можно понять, что посредством хохмы Торы был сотворён мир, ибо «начало» — это бхина хохма, и о Торе сказано: «Господь создал меня началом Своего пути» [Мишлей 8:22]. И то, что сказано «В начале, мудростью...» – так же как и «В начале» – это также отдельное высказывание, означающее бхина хохма Торы, как сказано: «Господь мудростью основал землю», «Всё Ты совершил мудростью» [Теилим 104:24]. То есть, «В начале» — это речь, слово «Берешит», как сказано: «Разве не одним высказыванием мог бы быть сотворён мир?» — это бхина (аспект) хохмы в речи, из десяти изречений, которые называются мудростью в проявлении, но их источник — в хохме головы, которая является истоком хохмы, проявляющейся в речи. А вот из слов Зоара: «Взирал в Тору и творил мир», а также в мидраше: «Я была у Него воспитательницей, как строитель, что смотрит на доску, на которой начерчен весь план здания» — так и Всевышний говорил: «Да будет...» — видел это в Торе, как сказано: «Взирал в Тору и творил...» Так каждый отдельный акт творения связан с определённым изречением, и поэтому посредством хохмы Торы сотворено всё. Ведь даже изречение «Берешит», которое включает в себя десять изречений, находится на доске Торы. А то, что сказано: «Господь мудростью основал землю, всё Ты сотворил мудростью», — относится к высказыванию «Берешит мудростью...». Но истина указывает на то, что не собственной хохмой Торы сотворено всё, а особым проявлением мудрости, нисходящим лишь для творения миров, о чём и сказано: «Всё Ты совершил мудростью». И простое значение: «Берешит» — это тоже изречение, изречение явное. И то, что сказано: «ради Торы», — это значит, что лишь ради неё и ради её цели было совершено творение. То есть, начальная мысль в высшей хохма, и конечная цель хохма Торы в деянии творения была только ради Торы; для этого было создано и совершено всё мудростью и так далее. И то, что сказано: «Мудрости возглашают на улице» — Хохма илаа и Хохма Тора, — всё относится к мудрости, сказанной в Торе. Тогда отсюда можно понять, что здесь три уровня: Хохма илаа, Хохма Тора, предшествующая миру, и аспект хохмы деяния творения и порядка хешталшелут (нисходящей цепи творения), то есть от Хохма илаа к Хохма Торы, а потом от Хохма Торы происходит хохма Маасе Брейшит (мудрость деяния творения), как сказано: «И была я у Него воспитательницей» — как указано выше. А по сути, два, что суть четыре: Хохма илаа Торы — источник хохмы головы Маасе Брейшит, и Хохма Торы — источник мудрости в речи, состоящей из десяти изречений; возможно, что и хохма головы Маасе Брейшит происходит из Хохма Торы, как сказано: «ради Торы» и так далее.
(2) И вот, чтобы понять всё это, необходимо предварительно объяснить известное учение о смысле слов «да будет твердь посреди вод...» [Берешит 1:6]. Свыше тверди называется Хохма Илаа (высшая мудрость) — это маасе туна (сотворение посредством разума), а то, что ниже тверди, называется Хохмат Тора (мудрость Торы). Надо уяснить, почему именно хохма называется «водой», и какова разница между маасе берешит (сотворением мира) и маасе туна (деятельностью разума) после разделения тверди. Вот, в самом деле, аспект хохма (мудрость) в Эйн Соф (Бесконечность) Самой по себе — это, конечно же, аспект света Эйн Соф в чистом виде, как сказано: «Разуму Его нет числа, разуму Его нет исследования» и т. д. [Йов 36:26]. Следовательно, то, что написано: «Я была у Него...» — это и есть хохма Торы, но она лишь малая часть самой сущности Его мудрости, которая пребывает в аспекте самой сущности Эйн Соф. Только хохма Торы соединяется и сливается с сущностью Его мудрости и становится по-настоящему едина с ней, подобно, например, мудрости Шломо, как сказано: «Он был мудрее всех людей» [Млахим I 5:11], — и это выражает сущностную силу его мудрости; а то, что сказано: «Он изрёк три тысячи притч», — это уже только проявление, выходящее из сущностной силы его мудрости. Так же и Тора называется «притча древности» и т. д. Возникает простое объяснение изречения: «Тора исходит из хохма илаа», — то есть, в данном случае, под хохма илаа понимается сама сущностная хохма, как разъяснено выше. А Тора исходит именно из этого аспекта — и является «обломками» или вторичными проявлениями высшей мудрости. Вот в чем разница между светом и водой: аспект хохма илаа в сущности называется ор (свет), светящий как луч самого источника, то есть хохма илаа находится в сущности, как ор Эйн Соф. Но когда происходит нисхождение из сущности, это называется уже «водой», подобно источнику или колодцу, которые вытекают и тянутся наружу, и называется это «море хохмы» и т. д., как в выражении «первозданное море» в трактате Таанит (стих 7). Здесь различается маасе берешит и маасе туна: как вода, которая есть нечто универсальное (гилайон — начальное вещество), не имеющее собственной окраски, поэтому вода миквы очищает осквернённого и т. д.; подобно этому, вода рождает все виды мудрости, подобно тому, как вода даёт жизнь. Следовательно, море древней мудрости есть универсальное начало и источник для всех проявленных аспектов мудрости, и это называется маасе берешит. А вот то, что уже нисходит вниз, проявляется как мудрость, раскрытая явно — как, например, мудрость Шломо — называется хохмат Тора (мудрость Торы) и маасе туна, то есть под твердью, отделяющей и т. д. И подобно мудрости в маасе бриа (творение) — где мудростью Ты всё сотворил [Теилим 104:24], хотя и в этом множестве много ступеней: ведь общая мудрость в маасе бриа — это высказывание «в начале», хотя это тоже открытое, явное проявление создания из ничего, как во всех десяти речениях, из которых каждое наполнено особой мудростью и разумом, и они нисходят и продлеваются из мира в мир до самого мира Асия (действия), печатая четыре основы и растительный, животный, человек, минерал (домеим, цомеах, хай, медабер — неживое, растительное, животное, человеческое во всём творении), как о всём этом сказано: «Ты всё мудростью сотворил» — и речь идёт о хохме Малхут де-Асия (аспект мудрости в сфере Малхут в мире Действия), как происходящее построение небесных сфер и четырех начал (огонь, воздух, вода, земля) и т. д. Это подобно ограниченному разумению, сосредоточенному в действии и мастерстве, и называется только разумом в действии, как известно. Однако разум и мудрость в государственных делах, в суде, в управлении царством — это намного более высокая и глубокая область; так, и мудрость Шломо — ведь он был мудр не только в управлении царством, — и всё же это ничто в сравнении с его истинной мудростью, уходящей в самые глубокие тайны. Тем не менее, в соответствии со степенью его истинной мудрости возрастала и ценность способности к государственному управлению: если бы он не был столь велик в своей сущности, не был бы столь мудр и в царствовании. Так или иначе, существует связь и связь между проявленной мудростью и её сущностной глубиной. Итак, здесь возможны три степени сжатия: одна — для мудрости в действии, вторая — выше этого, в мудрости в царском правлении, и выше этого — мудрость мира Брия, распространяющаяся в разуме и проявляющая знания, как сказано: «Он изрёк три тысячи притч» и так далее. И пойми это.
(3) И станет понятно из всего вышеизложенного в общем разница между той хохмой, что связана с Маасе Берешит (М"а — процесс творения) и Маасе Меркава (М"т — процесс управления) и между мадригой «хохмат аТора» (Х"т — мудрость Торы) и «хохма илаа» (Х"а — высшая мудрость), подобно разнице между хохмой, которая раскрывается явно как существующее сущностное проявление внизу (в общем и в частности), и бхиной «гиули» (йулий — потенциальной) каждой хохмы в её источнике, которой она является — это и есть сущность мудрости Шломо до того, как она облекается в слова и выражение премудрости, то есть сам потенциал его мудрости, как изложено выше, который ещё выше, чем быть даже источником потенциалов для возникновения разума. Это называется «ор» (свет), а не «маим» (вода), как объяснялось выше — и пойми это. И вот что сказано в Мидраше: До создания мира были воды в водах и так далее, то есть до слов: «Да будет пространство посреди воды и да разделяет между водами», не было ещё никакого разграничения между Маасе Берешит и Маасе Меркава, но были они смешаны вместе и так далее. Это поймём на основании вышеизложенного о двух видах мудрости — «хохма илаа» и «хохмат аТора» — что до сотворения миров бхина хохмат аТора была включена в высшую хохму, в тот, кто называется морем древней мудрости, как объяснялось выше. Не могло быть тогда ещё сжатия (цимцума) мудрости Торы до того, чтобы стать отдельной сущностью ради сотворения миров, потому что хохмат аТора была включена в потенциал Маасе Берешит. Это и есть смешивание воды с водой, Маасе Берешит и Маасе Меркава вместе, и так далее, пока не прозвучало: «Да будет пространство — ракъа — чтобы разделять между хохма илаа и хохмат аТора». Однако, несмотря на это, «Да будет свет» — сказано о свете Торы. И когда произошло разделение ракия, опустилась бхина хохмат аТора, которую называют мудростью Торы, вниз, очень далеко, облекаясь в многочисленные сжатия до того, что обо всём сказано: «во все мудрости сотворил Ты», а также — и природу четырёх стихий, и семь земель, что под землёй, и «это — противоположное этому сделал Бог» и так далее. И это называется мудростью Торы, которая вопиёт: «Мы же хотим быть пред Царём!», ибо она очень низко пала в клепот ногах (клипот рождаются внизу) и в три нечистые клепы и так далее. Поэтому она вопиёт, чтобы вознестись к своему корню в Маасе Берешит, как это было «вода в воде», и пойми это.
(4) Однако по этому поводу надо понять то, что сказано: «Мудрость вопиёт на улице» — что хохма илаа проливается в хохмат аТора после того, как между ними произошла разграничение. Суть вот в чём: в действительности, основная суть разделения между Маасе Берешит и Маасе Меркава, хохма илаа и хохмат аТора — они прямо противоположны, ведь сама хохма, мудрость, подразделяется на две стадии. Первая — в состоянии отсутствия, то есть, в силе того, что ещё не стало сущностью, и вторая — напротив этого, когда она становится сущностью, как обозначается термином «ма» — существующая сущность (слово ма — «что» указывает на сущность). Как сказано: «И мудрость из не-существующего (айн) обретается» — то есть, она обретается как сущность. И корень её — в состоянии «айн» и «ма» (не-существование и что) и так далее. И это две крайние противоположности: из потенциала «ма» (что) в хохме невозможно, чтобы возник какая-то сущность или нечто отдельное. Так и в Маасе Берешит, где вода — состояние потенциальности и так далее. А вот из силы хохмы, выходящей в сущность, наоборот, именно из неё возникает всё существующее, всякая сущность и нечто отдельное именно через раскрытую мудрость. Поэтому и сказано: «Бог мудростью основал землю» [Мишлей 3:19], и «В начале сотворил мудростью» — это как раз по уровню хохмат аТора: «из не-существующего обретается» — именно как сущность. И потому происходит нисхождение и хешталшелут (последовательное истечение, цепь миров) этой мудрости, чтобы она «обрелась из айна» и, обретя сущность, могла создать всё существующее из ничего, до того, что возникнет самостоятельное существование, совершенно отдельное, «это — противоположное этому», где уже отсутствует состояние битуль (устремлённости к Божеству), поскольку сказано: «все в мудрости Ты сотворил» и так далее — а это только по уровню «сущности» хохмы.
(5) Однако вот мы видим проявление уровня битуль а-еш ле-айн (устранение чувства собственной самостоятельности и возвращение к состоянию полной отмены перед Божественным ничто) во всех творениях. Это противоположно самому акту творения — из полной ничтожности (айн) в ощущаемое бытие (еш) — и, тем не менее, как сказано: «И все воинство небес склоняются пред Тобой» [см. Неемия 9:6] и возносят песнь, а также семьдесят князей в Нижних мирах тоже воспевают песнь. Даже в чертогах кельпот нога (это область нечистых, но просветленных оболочек), находящихся ещё ниже, присутствует определённый битуль к Божественному ничто, как сказано у Билама: «Не могу приступить…» [Бамидбар 22:18], и также все народы мира трепещут перед Всевышним, как сказано: «Кто не устрашится Тебя, Царь народов» [Йеремия 10:7], и как сказано: «Владыка Бог над народами» [Теилим 47:9]. Даже человек, несмотря на то, что он обладает свободой выбора и может быть совершенно оторванным, согрешить и восстать, всё же в нём заключён уровень битуль к Божественному ничто — когда его сердце сокрушается в полном раскаянии, как известно. Объясняется это тем, что уровень «айн» (ничто) силы «ма» (ма — от «что»; олицетворяет самоотмену), который является источником хохма (Хохма — первая из высших сефирот, символизирует мудрость и начало проявления Божественного Света в мире), светит в самой хохма. А сама хохма — это уже уровень «еш» (бытие), ибо только из состояниия «айн» (ничто) может появиться новое «еш». Невозможно, чтобы переход из полного противоположного был осуществлён посредством разобщающего небосвода (ракия), который разделяет их, — из полной противоположности к противоположности. Если бы не было этого небосвода, разделяющего между миром Маасе берешит (М'а — Маасе берешит, «Деяния Сотворения»), то хохма мира Майин (мира ничто), и всё было бы в скрытости сущности, и потенциал хохма, созданный для возможности возникновения всякого бытия как противоположность «айн», был бы полностью поглощён этим самым аин — и, соответственно, не возникло бы творения как еш меайн (бытие из ничто). Но посредством этого небосвода возникает разделение, и уровень «еш» хохма проявляется как самостоятельная сущность, как было объяснено выше. И всё же, свет высшей хохма (хохма илаа) проникает и переходит в хохмат ха-Тора (х'т — хохмат ха-Тора, мудрость Торы; второй внутренний аспект хохмы), ибо «из ничто возникает бытие» всегда, непрерывно. Вот почему во всяком случае уровень силы ма (самоотмены) высшей хохма находит отражение и в хохмат ха-Тора, дающей бытие всем творениям из ничто, как сказано: «Всё сотворил Ты в мудрости» [Теилим 104:24]; так в них присутствует уровень битуль еш ле-айн, начиная с высших ступеней всех высших миров и до самых низших ступеней, вплоть до чертогов келипот нога, как говорилось выше. Всё это — лишь отражение света высшей хохма в хохмат ха-Тора даже после того, как небосвод разделяет их. Вот что значит: «Мудрость на улицах возглашает» [Мишлей 1:20] — духовная хохма илаа изливается в хохмат ха-Тора и далее, и пойми это (ведь в этом великая тайна).
(6) И подобным образом можно по-настоящему понять смысл выражения: «Мудрость на улице...» и две ступени — Хохма илаа (высшая мудрость) и Хохмат hа-Тора (мудрость Торы), как объяснялось выше. Ведь Тора происходит из высшей Хохмы — из самой сущностной мудрости (Хохма илаа), как было сказано ранее, что она называется «первозданным морем» и полностью включена в суть (атсмут) истинного айна (ничто — имеется в виду истинное самоуничтожение перед Всевышним) в мудрости сущности Эйн Соф (Безграничного), как говорилось выше. Затем эта мудрость снизошла, чтобы стать «в мудрости отделяются...» — вплоть до того, что она облачилась в материальные вещи мира Клипот Ноґа (внешних оболочек святости и смешанных, промежуточных сил), а также в материальные буквы — это и есть Хохмат hа-Тора (мудрость Торы, проявленная в текстах), и тут несомненно сказано: «Да будет твердая прослойка посреди вод...» — именно за счёт этого разделения появилось отдельно существующее качество мудрости Торы, чтобы «в мудрости отделялись» 288 искр (рапах — тайна отбора святости), — и это подобно нисхождению света мудрости, дающему бытие творению из ничего, что и есть Хохмат hа-Тора (мудрость творения, Маасе берешит). Однако это разделение не есть абсолютный разрыв, ибо если бы это было так, не было бы отбора этих 288 искр, которые поднимаются наверх. Мы также видим, что проявляется суть Хохма илаа (высшей мудрости) Торы даже в мирах, как, например, в высшем Ган Эдене (райском саду), ибо высшая Хохма светит в нижней Хохме, как сказано: «Высший мозг продолжается в нижний мозг» — даже после разделения, как говорилось выше. И это относится также к двум видам мудрости в Торе, о которых также сказано: «И мудрость из ничего обретается» — то есть из самой высшей Хохмы, как было сказано выше, и пойми это.
(7) И вот, чтобы понять это с добавлением разъяснения, нужно прежде всего предварить объяснение корня разницы между хохма (мудрость) сотворённого мира (маасе берешит) и хохма Торы — чтобы уяснить различие в исправлении (бирур) добра и зла, происходящем в области знания добра и зла (даат тава ве-ра) из сферы клепы Нога (нейтральной духовной оболочки), о которой сказано: «ради Торы» — как было сказано выше. Вот в мидраше на стих: «Человек рождается для труда» [Ийов 5:7] говорится: «Я не знаю, для труда ли Торы или для труда беседы и разговора» и так далее. И нужно понять: «труд беседы» — что это, и что такое «труд Торы». Вот слово Господа, выраженное в десяти изречениях, как «Да будет свет», «Да будет твердь» и так далее, называется просто «разговором», ведь в них нет сути учения (деврей Тора) — только повеление сделать так или иначе, как человек велит в своем доме: «пусть будет так-то и так-то» и так далее. Однако всё же свет Торы просвечивает сквозь эти изречения, ведь основываясь на хохме Торы, каждое отдельное изречение имеет корень, и, как известно, десять заповедей являются корнями для десяти изречений как в общем, так и в частности, как сказано: «Господь приобрёл меня началом пути Своего» [Мишлей 8:22]. И хотя, несомненно, в этих изречениях присутствует мудрость и разум, но это только аспект сокращённой Божественной мудрости (цимцум хохма элокит), облачённой в слова и действие, подобно разуму, сокрытому в действии или во внешней речи человека. Как сказано в Зоаре: «Не подобает царю говорить слова беседы», ибо эти слова называются словами простых людей — «милей дэhедйота», — и соответствуют шести дням творения, как дни будничные, когда человек занимается своим ремеслом. По поводу этого сказано: «Человек рождается для труда» — для мирской работы устами и руками, и так далее, как «Да будет свет» и так далее; поэтому это называется «труд беседы» (амал сиха) лишь в этом смысле. Однако подобно тому, как даже в разговоре мудреца (талмид хахам) есть глубокая мудрость, — и пойми это. Но «труд Торы» (амал Тора) — это речь мудрости, которая не служит лишь для действия или простой беседы. Когда человек излагает свою мудрость — она раскрывается именно в речах истинной мудрости, когда он говорит сам для себя, как сказано: «И говорил три тысячи притчей» [Млахим I 5:12], и подобное этому, — и пойми это. Однако почему и в «труде Торы» присутствуют понятия трудности и усилия (амал ве-ягия)? Дело в том, что, как известно, в мудрости (хохма) есть два уровня: первый — сама по себе, как она есть в своей корневой сущности; и второй — когда с помощью своей мудрости можно что-то исправить и мудрость служит человеку средством к заработку, позволяя исправить какую-либо вещь, и это называется трудом и усилием в мудрости: человек напрягает свою мудрость, чтобы исправить нечто испорченное — это нисхождение качества ма (суть хохмы) из самой сущности мудрости. Поэтому это называется трудом Торы, как сказано: «Счастлив, кто трудится в Торе», то есть тот, кто усилием проясняет и очищает каждое трудное место, разрешает все затруднения, которые были смешаны и перепутаны вначале, пока, наконец, не достигает истины — это и называется труд и усилие. Такой труд, который выявляет и исправляет всё, как раз и выражает подлинную силу его внутренней мудрости, ибо тот, кто не обладает подлинной мудростью, не способен разрешить каждую трудность. И также если нечто настолько повреждено, что никто не может найти исправления, — сила мудреца открывает ему, как и это можно исправить: именно в этом заключается труд и усилие мудрости, здесь раскрывается основная суть его хохмы через те мудрые слова, которым он обучился и уяснил для себя. Подобно тому, как в заработке: жизнь мудрецов — в том, что они добывают себе пропитание именно своей мудростью, хотя это великое нисхождение для неё, но именно здесь раскрывается её сила. Так же понятен смысл сказанного: «...которые сотворил Бог, чтобы делать (и исправлять)» [Берешит 2:3], и в комментарии: «чтобы исправлять», — что именно в хохме Торы происходило отделение и исправление (бирур) 288 (искрами), которые упали в процессе хешталшелут (нисхождение миров), являющемся аспектом исправления по сравнению с пространством Тоху (мира хаоса), как это известно. Именно это называется трудом Торы, заключающимся в исправлении мира действия, который уже сотворил Бог, — и пойми это.
(8) И поймём всё вышеописанное на примере царя, который издаёт указ и велит осуществить то-то и то-то, но никто не понимает в его мудрости никакого смысла в этом вовсе: почему он постановил именно так, а не иначе. Им кажется, что это просто случайные слова, беседа ни о чём — без всякой причины и разума. Однако сам царь знает цель и разум каждого своего приказа и повеления, почему следует действовать так, а не иначе. И, несомненно, даже если причина и разум царя сокрыты в его указе, и его мудрость — по сути — это из-за ограниченности тех, кто воспринимает его указ, но по отношению к самой мудрости царя всё это крайне мало — словно разум, сокрытый в действии и внешней речи человека, ускользающий от восприятия того, кто ниже его. Это соответствует уровню мудрости, содержащейся в Маасе берешит (Маасе берешит — мистическое описание творения), как, например, в словах «Да будет поднебесная твердь», «Да произрастит земля», — о чём говорилось выше, что это называется «труд речи», как бы случайная беседа. Но, безусловно, даже этот малый разум, сокрытый и скрытый в вещах, что царь повелевает делать, — тот, что называется разума лишь в действии, — имеет корень и источник, из которого выводится такое безусловное предписание: сделать именно так, а не иначе. Это «мудрость по сути», откуда исходит источник этого ограниченного разума, воплощающегося в облике действия — как сказано выше, называемого «мудрость в начале» и «Хохма илаа» (Хохма илаа — высшая мудрость, первый свет Б-га). Это источник и начало общего разума, присутствующего в речи и действии Маасе берешит, как ранее — одно связано с другим: в соответствии с подлинным величием мудрости по сути, таким и будет её проявление в каждом конкретном разуме любого указа и дела. Всё это — лишь по отношению к мудрости, связанной только с Маасе берешит, у царя — к указам о делах и распоряжениях, которые он отдаёт. Но сама мудрость царя какова она есть в своей сути — несравненно выше даже того корня, откуда происходит осмысленный разум и мудрость его речей и дел. Это — внутренняя мудрость, подлинно изучаемая царём, которая не относится ни к каким внешним действиям и речам по отношению к другим. Однако когда возникает необходимость судить о каком-либо деле, как сказано: «Царь утверждает страну судом» [Мишлей 29:4], — вынести наказание или милость, тогда выносится решение именно согласно глубочайшей, самой сокровенной, внутренней мудрости. И когда нужно исправить то, что было уже сделано на основании разума и причины, и требуется исправление, то прежде всего следует прояснить и исправить сам разум, вложенный в это дело, чтобы его осуществить иным, лучшим образом. Этот пример позволяет понять отношение мудрости Торы, называемой изучением подлинной мудрости, из которой происходит суд по мере Хесед и Гвура (Хесед и Гвура — милосердие и строгость, высшие качества) в мироздании. Как сказано: «Царь судит страну по суду Торы», и так же «Судья всей земли судит по суду Торы» — всё именно по качествам, раскрытым в Торе. И об этом сказано: «Всё, что пожелает Г-сподь, сделает на небесах и на земле» [Теилим 135:6], — то есть уже было сотворено и сделано посредством мудрости. И сказано в Талмуде: «Три часа Он сидит и изучает Тору, три — судит, три — заботится о мире…» [Авода Зара 3б]. И как сказано: «Которое сотворил Б-г, чтобы делать» — это указывает на необходимость исправления того, что уже создано, если произошло «падение», требуется исправление: поднять искры, отсепарировать добро от зла в том, что уже создано с помощью мудрости, через разделение и привод в порядок той самой мудрости, что воплощена в Маасе берешит. Подобно тому, как мудрец размышляет, как исправить нечто — в этом раскрывается сила его самостоятельного изучения мудрости. И это и есть то, что называется «трудом Торы», как говорилось ранее — и пойми это.
(9) Итак, выходит, что труд в Торе (амаль Тора) облекается в труд обсуждения (амаль схиха) вопросов 'деяний творения' (Маасе берешит) — чтобы выявлять и исправлять, как сказано: «чтобы делать — чтобы исправлять», как объяснялось выше. И это — «Создающий горы» (Йоцер гим) означает Хохма и Бина (Хохма — мудрость и Бина — постижение; высшие сфирот, божественные атрибуты), а «Творящий дух» — это уровень эмоций (бхина а-мидот), и всё — в Хохме и Бине, а также в эмоциях, которые присутствуют в Торе. И «Сообщающий человеку» — что для труда рожден человек, а это — труд в изучении Торы (амаль Тора), который облачается в труд обсуждения. Это — «О чём была их беседа» (мах шихо — Берешит Раба), и так далее. Теперь станет понятно сказанное: «Не знаю, трудиться ли человеку над Торой…» — ведь истинны оба варианта, ибо Адам мира Ацилут (Адам да-Ацилут) — это имя «Ма» (божественный аспект самоуничтожения и открытости), связанный с Хохмой. Этот уровень рождается для труда «маасе» — «деяния», то есть для «деяний творения» (Маасе берешит), о чём сказано: «…в мудрости сделал всё»; вот это и называется трудом обсуждения. Однако есть ещё «делать чтобы исправлять», и этот труд — труд Торы (амаль Тора), и пойми это.

Теперь можно объяснить различие между Хохмой в «деяниях творения» (Маасе берешит) и Хохмой Торы: чтобы высветлить (осветлить, извлечь) искры святости (авода бирура рафах — бирурим де-рафах — «выяснения» или «освобождения» 288 искр, павших в мир во время сокрытия света) и исправить их, и так далее. Ведь на первый взгляд, это совершенно непонятно, — ведь Хохма Торы предшествует созданию мира, как сказано: «И я была у Него…» [Мишлей 8:30], где объясняется, что этот уровень столь отличен и оторван даже от того, чтобы быть источником для уровня нисхождения миров (хешталшелут а-оламот). Ведь в «мудрости Ты создал…» — этот уровень Хохмы даже его корень и источник в Хохме высшей головы (Хохма де-Рейша), — и это связано исключительно с творением миров, как объяснялось. Как же возможно, что именно в Хохме Торы исправляются и уточняются 288 искр, и так далее? Ведь эти «исправления» происходят в мирах Брия, Йецира, Асия (три низших мира) и в Нуга (область смешанного добра и зла), которые уже возникли из небытия в бытие благодаря уровню Хохмы Творения, как выше объяснялось.

Однако суть такова: существует большое различие между мудростью «деяний творения» (Хохма де-маасе берешит) и мудростью Торы (Хохма Тора), которая называется амаль Тора (труд в Торе), — как выше объяснялось о значении «делать чтобы исправлять». Дело в том, что сама сущность Торы — лишь для того, чтобы отличать чистое от нечистого, как объясняется по поводу 365 запретов (шеса ло та’асе — не делай), и для превращения тьмы в свет — это и есть исправление зла, связанного с «клипат ногаб», то есть нечистотой, падшей при «разбиении сосудов» (швират а-кеилим) глубже всех, которая требует исправления и подъёма. А главный подъём осуществляется посредством исправления зла через 365 запретов и благими поступками через 248 повелительных заповедей (рамах митцвот асе), которые проявляются во всех уровнях творения (растительное, животное и т.д.), материализованных в мире «клипот нога». И всё это исправление возможно только через Хохму — имя «Ма», которое исправляет и преобразует имя «Бан», как известно. Однако эта сила и крепость, появляющаяся у имени «Ма» в Торе, данной нам в форме заповедей, — чтобы исправлять Древо Познания (Эц а-даат) и приводить к исправлению его — всё это рождается из высшей силы — высшей Хохмы Торы (Хохма илаа де-Тора), ибо Тора исходит оттуда, как сказано: «Дайте силу Богу», и нет силы, кроме Торы, как сказано: «Господь даст силу народу Своему» [Теилим 29:11], и «Опоясалась силой чресла свои» [Мишлей 31:17], как известно. А именно сила Торы свыше соединена с сущностью Его мудрости, как сказано: «И была я у Него…».

И подобно приведённому выше примеру с указом царя: мудрость этого указа исходит из самой сущности его мудрости — а именно, сущность мудрости Торы, которая является началом и корнем мудрости Самого Себя. И смысл: Тора исходит именно из этой высшей Хохмы (Хохма илаа де-Тора) — и только тогда она нисходит к «низшей» мудрости (Хохмат атаа де-Тора), то есть к открытой нам Торе, из которой рождается сила и мощь, чтобы исправлять Древо Познания. Таким образом получается, что именно через исправление и выяснение в «мудрости деяний творения», облачённой в Древо Познания — добро и зло — реализуется замысел «делать чтобы исправлять», как объяснялось, — как человек, чья мудрость позволяет ему исправить ошибку или затруднение. И как выше объяснялось, что именно в этом выявляется сила и мощь его мудрости и постижения ради себя самого, и пойми это.

И вот, законы устной Торы (галаха де-Тора шебе-аль пе) — именно они коренятся в высшей Хохме Торы (Хохма илаа де-Тора), и затем нисходят во «вторичной» мудрости деяний творения, чтобы исправлять и переворачивать, и пойми это, — это и есть труд в Торе, как выше объяснялось. А суть самой Торы — это высшая Хохма в сущности, а труд в Торе — это сила и мощь, которая приходит в мудрость устной Торы, чтобы исправлять и совершенствовать, и конец соединяется с началом: именно ради этого вся высшая мудрость Торы нисходит вниз в раскрытую нам мудрость, и так далее.

Вот почему сказано: «И была я у Него воспитанницей» — омна (умана), в отношении тех, чья Тора является их постоянным занятием, — хотя Тора предшествует миру, она даёт силу и мощь, когда облачается в раскрытую мудрость Торы, чтобы исправлять Древо Познания. И всё это — одно целое, в отличие от вышеописанного, что даже между высшей и низшей Хохмой Торы может быть «небосвод» (ракия) отделяющий, но тот небосвод применим только к уровням мудрости в «деяниях творения», по вышеуказанной причине. А для того, кто действительно стремится исправлять, даже если это требует глубокого самоуничижения, — это не есть унижение или понижение, наоборот, в этом проявляется высшая сила и сущность мудрости в наибольшей степени, больше, чем если бы он занимался лишь глубокими интеллектуальными изысканиями для себя, как сказано: «Мудрость даёт жизнь её обладателю» [Коэлет 7:12], и пойми это.

Вот причина тому, что (Шаббат 11а) тот, у кого Тора — постоянное занятие, освобождён от молитвы (дословно: «освобождён от обязанности молитвы»): ведь молитва — это процесс вознесения (гаванат алия), чтобы вызвать нисхождение высшей Хохмы в раскрытую мудрость, по мере самой молитвы — как ученик, который обогащает своего учителя вопросами, и в зависимости от вопроса, так учитель раскрывает новую мудрость. Но исправление имени «Ма» — когда оно осуществляет исправление имени «Бан» сверху вниз без значительного подъёма со стороны творения, — это происходит по самой сущности и мощи его мудрости, самой по себе, и пойми это:
(10) И все же станет понятно, почему вся Тора была дана именно через Моше, как сказано: «Тору заповедал нам Моше…» [Дварим 33:4], а не через кого-то другого. Если бы причина заключалась в том, что он был подготовленным сосудом благодаря мудрости, ведь сказано: «Он дает мудрость мудрым» [Даниэль 2:21], и «В сердце каждого мудрого сердцем Я дал мудрость…» [Шмот 31:6], и также Шломо получил мудрость, — тем не менее Тора была дарована только через Моше. Дело в том, что о Моше сказано: «Потому что из воды я его вынула» [Шмот 2:10], подразумевая, что его душа происходила из аспекта Маасе берешит де-Хохма илаа (деяния Творения в высшей мудрости — самый возвышенный уровень Б-жественного проявления), который является частью самой сущности, как объяснялось выше. А когда Тора нисходит вниз для исправления Древа познания добра и зла — то есть как десять речений в своей целостности, включающие все заповеди «делай» и «не делай», — это есть аспект силы полного битуля (самоотмены) «нечто» в «ничто», в явной и раскрытой форме, посредством мудрости Торы, как объяснялось выше. Такой доблести и силы нет ни у кого, кроме той самой Хохмы илаа в её высшей проявленности, чтобы светить сверху вниз в мудрость Торы, как объяснялось, — поэтому это возможно только через Моше, чья душа была взята из аспекта Маасе берешит де-Хохма илаа. И как сказано: «Увидела, что он хорош» [Шмот 2:2], — из Древа жизни (Эц хаим), которое является только хорошим и находится выше Древа познания добра и зла, совершенно. Поэтому у него была способность ниспосылать даже в мудрость, относящуюся к исправлению добра и зла, освящая и исправляя её и так далее. Это и есть та сила и доблесть, которая есть у общины Израиля в каждом поколении — исправлять и очищать Древо познания в тайнах Торы и её узлов, всё через Моше, как сказано: «Тору заповедал нам Моше» [Дварим 33:4] — ведь это устная Тора, которая называется доблестью, как ранее объяснялось. И не через кого-то другого. Даже если и сказано: «В сердце каждого мудрого Я дал мудрость», — это лишь в соответствии с его ступенью, то есть чтобы исправить свою собственную душу благодаря Хохме илаа, но чтобы распространять это на общину Израиля в каждом поколении и освящать Древо познания согласно открытой нам Торе — это возможно лишь через Моше. И поэтому сказано в Зоаре, что проявление (итпаштута) Моше есть в каждом поколении, и как приводится во многих местах: «Моше, ты хорошо сказал», — что этот закон ясен, как закон, дарованный Моше на Синае, которому дана была сила и доблесть разъяснить и прояснить все. И это выражается в том, что Моше дважды ударил посохом по скале — этим он привлек высшую мудрость в Тиферет, чтобы исправлять и очищать всё через законы устной Торы, как известно. И это подобно тому, кто сделал Тору своим постоянным занятием — тот, кто исправляет себя, может исправлять и других, как говорится: «Укрась себя, и потом укрась других», — и потому Моше исправлял Израиль, как объясняется в другом месте.
(11) Вот, во время дарования Торы (Маамад Хар Синай) произошло соединение и связь между десятиречениями творения (Маамарот) и заповедями Торы (Мицвот) — между высшей мудростью (Хохма Илаа) и мудростью Торы (Хохмат ха-Тора), как было сказано выше. Ведь сказано: «И сошёл Господь на гору Синай» [Шмот 19:20], то есть снизошло само проявление высшей мудрости (Хохма Илаа), и говорил Элоким: «Я — Господь твой» и т.д. — кто есть «Я» (Анохи) и прочее. Это есть аспект (бхина) распространения высшей мудрости (Хохма Илаа) в мудрость Торы (Хохмат ха-Тора), ведь слова «Я» (Анохи) и «Да не будет у тебя...» являются корнем всех заповедей «делай» и «не делай» (повелительных и запретительных заповедей), а все десять речений включены в двух речениях Синайского откровения — «Почитай...», «Помни...», «Не убивай...» и так далее, как известно. Этот аспект мудрости Торы (Хохмат ха-Тора) предназначен для очищения Древа Познания Добра и Зла (Эц а-Даат Тов ве-ра), чтобы добро и зло были различены посредством мудрости, как объяснялось ранее. Значит, было соединение между десятиречиями творения (Маамарот) и заповедями (Мицвот), ведь сказано «И сошёл Господь на гору Синай», то есть спустился свет высшей мудрости (Хохма Илаа) в мудрость Торы (Хохмат ха-Тора) для процесса отделения, как выше объяснялось. Вот почему сказано: «В начале (бэ-решит) — ради Торы, которую назвали началом мудрости (Решит ха-Хохма), как сказано: 'В начале сотворил...'» — аспект мудрости Торы (Хохмат ха-Тора) для очищения миров, был только ради очищения, заключённого в мудрости Торы. Как сказано мудрецами: «Условие было у Всевышнего в шесть дней творения: если примут Израиль Тору — хорошо, а если нет — возвращу вас к хаосу…» [Шаббат 88а]. И также: «Если бы не Мой завет днём и ночью, я не установил бы законы неба и земли…» [Йирмияу 33:25]. А в заповеди изучения Торы (Талмуд Тора) само сказано: «И вложу слова Мои в уста твои...» [Йешаяу 51:16]. Итак, всё это — «ради Торы», ради неё, не ради мудрости, заложенной в самой Торе, хотя и сказано: «Я была у Него эмун — как воспитатель, наблюдающий за доской...» [Мишлей 8:30], имеется в виду также ради аспекта очищения искр (бирурим дэ-рапах) и т.д. Ведь в соответствии с высшим желанием (рацон элийон) в очищении 288 искр (рапах нитцоцот) в Древе Познания Добра и Зла (Эц а-Даат) — в добром и злом — так были сотворены и сформированы все миры. Вот что означает: Бог взирал в Тору и сотворил мир, как сказано: «Господь приобрёл меня началом Своего пути...» [Мишлей 8:22], как приводилось выше. И это — десять речений Торы после десяти речений творения. Однако всё ещё требуется объяснить, каким образом произошло объединение десяти речений творения (Маамарот) и десяти речений Торы (Мицвот) во время дарования Торы, после того как была установлена перегородка между «водами вверху и водами внизу». Более того, в чём, собственно, превосходство того, что снизошёл свет высшей мудрости (Хохма Илаа) вниз в мудрость Торы (Хохмат ха-Тора) после различения перегородки? Ведь однозначно, до Сотворения — уровень был намного выше, ибо потенциал десяти речений Торы (Мицвот) был включён в самой сущности десяти речений творения (Маамарот). Это называется возвышением низшего относительно высшего: что были заповеди (Мицвот) вознесены вверх и были включены в маамарот, а десять речений творения (Маамарот) не спустились с своей сути. Но при спуске десяти речений маамарот вниз, они снизошли со своих ступеней, причём только внешний уровень, тогда как заповеди (Мицвот) внизу — на самой низкой ступени, как низший, опускающийся к низшему, а не на собственной высоте. Получается, что было преимущество в соединении маамарот и мицвот до творения по двум основаниям: первое — что мицвот возносились вверх, включённые в маамарот, и во-вторых, что до творения маамарот не нисходили внутренне со своей ступени, а при даровании Торы спустились освещать только внешний аспект мудрости Торы (нубалот хохма дэ-илаа) — проявления высшей мудрости — и облачиться в очищение 288 искр (бирурим дэ-рапах) и так далее, что называется «труд Торой» (амаль Тора), а не сама суть Торы, как указывалось выше, и пойми это (удэлехайвин):
(12) Однако, несмотря на то, что на первый взгляд нижнее единение (ъихуд тахтон — соединение низшего с высшим) при восхождении низшего, безусловно, выше, чем соединение нисхождения высшего к низшему, как было сказано; однако на самом деле истина не такова. Ибо если бы было иначе, почему мы находим особое преимущество у Дарования Торы (Матан Тора) по сравнению с тем, что было до сотворения мира, до такой степени, что сказано: «Это было условием...» и так далее, как упомянуто выше, а не «В начале ради Торы», которая называется «началом», как сказано выше? Ведь согласно сказанному, объединение посредством Маасе Берешит (М’а — действие Сотворения) и Матан Тора (Дарование Торы), происходящее до сотворения мира, было бы ещё более вознесённым. Но суть дела такова: несмотря на то, что действительно пребывание высшей мудрости (бхина Хохма илаа — аспект высшей Хохмы), мудрости Торы (бхина хохмат тора) — нисходит с великой ступени, чтобы дать силу и мощь для исправления и очищения, как выше было объяснено, — однако это нисхождение необходимо ради последующего возвышения; чтобы произошёл дополнительный свет во внутренней сути Хохма илаа (внутренней сути высшей мудрости), в сам источник её появления, в сущность, ещё больше, чем сам свет Хохма илаа до её нисхождения. Причина этого — хотя сила исправления действительно происходит от Хохма илаа, мудрости Торы, как сказано выше, однако её корень — в источнике Хохма илаа, значительно глубже, чем сама Хохма илаа. Как сказано: «И мудрость — откуда найдётся?» [Ийов 28:12], и как упомянуто выше о том, чья мудрость помогла исправить нечто, например, разрешить сомнение или ошибку: чем больше человек по-настоящему мудр, тем больше он способен опуститься вниз-вниз, чтобы исправить ошибку и разрушение, устранить всякое препятствие, причём с такой тщательностью и вниманием, до которых другой, менее мудрый, не способен дойти, ведь он не различает между истиной и ложью в такой тонкости и не может настолько исправить ошибку. Выходит, что эта способность к исправлению проистекает из более внутреннего источника, чем просто источник интеллекта для постижения понятий, каким он был до нисхождения для исправления. Более того, есть ещё доказательство из того, что на практике (в действии) истинность разума выясняется из его источника даже больше, чем когда он изначально исходил из источника; ведь «нет мудрец мудрее того, кто испытал на деле»: в действии раскрывается то, что не раскрывается в самом интеллектуальном постижении. Всё это — одно и то же явление. И пойми это (вегу иньян эхад, ведаль — и всё это одна суть, и пойми это).
(13) И вот, это то, что сказано: «Дает мудрость мудрым» [Даниэль 2:21], и также: «И в сердце всякого мудрого сердцем Я дал мудрость» [Шмот 31:6], и подобные высказывания — именно мудрым, и именно мудрецу сердцем Он дает мудрость, то есть в соответствии с мерой его служения и его мудрости — чтобы прояснять искры и исправлять то, что испорчено, — он превращает существование в ничто, тьму в свет и так далее; соответственно этому уровню действительно дают ему высшую хохму (חכמה илаа, высшая мудрость) с дополнительным благословением для самого себя. И если так, из этого необходимо заключить, что корень и источник этого исправления и прояснения достигают более высокого уровня, чем источник его собственной предыдущей мудрости. Ведь прибавление света в его собственной мудрости зависит только от работы и исправления, которые он совершает в этом через собственную мудрость. Иначе как можно было бы сделать главное зависимым от второстепенного? Но конечно, работа и исправление эти происходят только посредством силы и источника, который выше, чем сам его разум, и пойми это. Согласно этому, станет понятно, что нисхождение высшей хохмы в хохма тагтаа (חכמה תתאה, низшая мудрость) для того, чтобы прояснять искры, является необходимостью для возвышения самой высшей хохмы, и по вышеуказанной причине — ведь в хохма илаа Торы, которая нисходит вниз в аспекте «падших отблесков» (נובלות, новлот) — это говорится как хвала, что в этих отблесках, которые проясняются, заложена сила и мощь из самого внутреннего и высочайшего источника, превышающего суть источника высшей мудрости Торы. И получается, что труд в Торе — более велик, чем сама суть Торы на Высоте. И вот почему было заключено условие с шестью днями творения и так далее: ведь главное прояснение древа познания, благодаря изучению Торы внизу, есть суть, ради чего было создано всё посредством десяти изречений, для чего свет высшей хохмы нисходит в хохма тагтаа — ведь это для возвышения её самой, также выше высшего единения «воды в воде», которое было до творения, ведь это лишь включение мудрости творения мира (Маасе берешит, מַעֲשֵׂה בְּרֵאשִׁית) в мудрость Торы, но не подъем выше источника высшей хохмы мудрости творения мира; а вот аспект нисхождения высшего уровня хохма илаа мудрости Торы для прояснения доходит выше, чем источник хохма илаа Маасе берешит — по вышеупомянутой причине. Этим объясняется ранее поставленный вопрос: почему мы находим, что достоинство мудрости Торы больше, чем единение «мудрости творения мира» и «мудрости Торы» до творения. А также разрешается вопрос, почему при соединении «мудрости творения мира» и «мудрости Торы» при даровании Торы не был полностью упразднён разделяющий небосвод. Ведь, несмотря на нисхождение высшей хохмы в хохма тагтаа для прояснения, необходима перегородка небосвода, потому что это нисхождение из своего собственного состояния — чтобы прийти совсем вниз, к источнику подлежащего прояснению, то есть в миры, созданные из ничего, возникшие из хохма тагтаа после создания разделяющего небосвода, требуется сужение и сокрытие всех аспектов самой сущности мудрости, чтобы она облачилась в виде ограниченного сосуда для проясняемого, словно ремесленник, что должен облачиться в инструмент своего ремесла и так далее. Поэтому необходим небосвод, чтобы отделять именно. А то, что произошло соединение «мудрости творения мира» и «мудрости Торы» во время дарования Торы, — это было соединение силы прояснения, находящейся в хохма тагтаа, в речь десяти изречений, источник и корень которой — выше, чем аспект высшей хохмы в мудрости творения мира. Ведь конец дела — в самой мысли в начале, и не так, как соединение «мудрости творения мира» и «мудрости Торы» до творения, где отсутствовал разделяющий небосвод; напротив, мудрость Торы как речь и действие — как в ответе «сделаем и будем слушать» — поднялись выше даже, чем «мудрость творения мира», находящаяся над небосводом, по вышеуказанной причине; и так будет также в будущем, когда выйдут из синее и так далее — в первозданное море, хотя небосвод будет разделять, ведь это разделение только между «мудростью творения мира» и «мудростью Торы» в момент нисхождения и ограничения высшей хохмы в хохма тагтаа для прояснения. Но корень этой силы прояснения запечатлён в самой сущности источника высшей хохмы. И пойми это.
(14) И после всего этого станет более понятно с добавленным разъяснением смысл выражения: «Премудрости возглашает на улице» — то есть высшая Хохма (Хохма илаа — высшая мудрость) вложена в мудрость Торы (Хохмат аТора), как было объяснено выше. На первый взгляд, простое понимание слов: «Премудрости возглашает на улице» — будто речь идёт о двух уровнях: мудрость Торы и высшая Хохма, которые обе оказываются «на улице». И это удивительно, ведь, конечно же, по отношению к высшей Хохме, которая находилась наверху и ниспустилась вниз в мудрость Торы — чтобы разъяснить, как сказано выше, — уместно сказать, что произошёл выход из внутреннего наружу, то есть нисхождение с высшего уровня в разделённый мир и так далее. Но по отношению к мудрости Торы, которая уже находится в разделённом мире, возникшем что-то из ничего, — ведь, как известно: «Всё Ты создал мудростью» [Теилим 104:24], — как можно сказать о ней, что ей свойственно нисхождение и выход наружу? Следовало бы сказать «мудрость на улице», а не «премудрости» — то есть две мудрости. Однако смысл в том, что речь идёт не о мудрости Торы в процессе создания мира — разделении тверди, когда уже спущена вниз до уровня: «Всё Ты создал мудростью», как было сказано, — а о мудрости Торы, которая служит для исправления Дерева познания добра и зла (Эц а-даат тов в-ра), то есть о том самом процессе исправления, исток которого — во внутренней сути высшей Хохмы, как объяснялось выше, и именно оттуда нисходит она вниз для исправления, как сказано выше. И этому есть подтверждение в словах: «Я была при Нем воспитанницей, любимицей» [Мишлей 8:30], — это было до творения, когда Тора была у Всевышнего как инструмент художника, то есть обладала способностью исправления, которая пребывала в высших мирах, потому что, как известно, «конец деяния заложен в первоначальном замысле». Однако единственное, что она спускается вниз, туда, где требуется исправление, и называется «мудростью Торы» по причине того, что осуществляется здесь, внизу, но её источник — именно во внутренней сути высшей Хохмы, как указывалось выше. Таким образом, и к мудрости Торы, не только к высшей Хохме, относится идея нисхождения: она спустилась сверху вниз, чтобы произвести исправление, и пойми это. А корень этого явления таков: в высшей Хохме есть два уровня — внутренний и внешний; это проявляется в разделении на М”А и Б”Н в самой Хохме: аспект «коах ма» (потенциал небытия — «что?») — это внутренний уровень, а аспект Б”Н дэ-ма — это внешний, и его корень выше, чем у внутреннего аспекта М”А. Суть в том, что всё постигаемое глубочайшим умом приходит от перехода из состояния «ничто» в «нечто», как сказано: «А мудрость — из ничего» [Иов 28:12]; таков аспект «ничто» в Хохме, называемый «коах ма». А аспект, в котором она уже стала «нечто», называется Б”Н дэ-ма. Именно в уровне «нечто» в Хохме содержится способность к исправлению, устранению ошибки — там и раскрывается сила нисхождения разума до самого низкого места, чтобы дать понять и исправить ошибку. И эта способность происходит из самого источника Хохмы, даже больше, чем из самой сияющей сути света Хохмы, когда та пребывает в статусе «ничто», званом М”А дэ-Хохма. И это общий принцип: во многих случаях во внешнем аспекте содержится преимущество над внутренним по описанным причинам, и пойми это.
(15) И посредством этого становится понятен смысл нисхождения Высшей Хохмы (חכמה илаа — высшая мудрость) в Мудрость Торы (חכמה תורה — мудрость Торы), как объяснялось выше. Ведь это нисхождение происходит только из внешнего уровня Хохмы илаа, который называется «состояние существования» в Хохме, потому что именно здесь заключена способность спускаться вниз. Благодаря этому даётся сила Мудрости Торы (חכמה תורה) очищать и исправлять (создавать тиккун). Как сказано: «Даруйте силу Богу» [Тегилим 68:35]. Этим разъясняется, почему это нисхождение называется нисхождением и для самой Хохмы илаа, несмотря на то, что оно происходит только из её внешнего аспекта, который называется состоянием сын (бэн) в имени Ма (בן דמה). В целом это также называется отбросами высшей мудрости (נובלות חכמה של מעלה), потому что её внешнее превосходит внутреннее, и это происходило при даровании Торы, когда Всевышний спустился на гору Синай и проявилась внешняя сторона Хохмы илаа в открытом слове — в очищении дерева познания: «Я — [Г-сподь], да не будет у тебя других богов» — что является корнем всех повелительных заповедей. Это — нисхождение способности очищения, которая по своему корню выше внутреннего аспекта Хохмы илаа, как пояснялось выше. И также, как объяснялось относительно того, почему Тора была дана именно через Моше, ведь его корень в Ма (Маасе берешит — первотворение мира): «из воды ты был взят» и т.д., — и именно оттуда происходит сила и мощь для очищения через Мудрость Торы, как сказано: «Тору заповедал нам Моше». Также, как сказано: «Как имя Его и как имя Сына Его...» — именно состояние сын (бэн) в Ма. Потому и сказано: «Даруйте силу Богу», именно посредством аспекта сын, корень которого в состоянии сын (бэн) в Ма, находящемся выше самого Ма, как разъяснялось выше. Вот почему сказано: «Мудрости две» — то есть Высшая Хохма и Мудрость Торы, а именно — состояние сын (бэн) в хохме илаа, который является корнем и источником Мудрости Торы, и обе они нисходят наружу — для «очистки». Таким образом, это нисхождение происходит для двух мудростей вместе, ибо обе они — по сути одно; выходит, существуют здесь четыре ступени: внутреннее и внешнее в Хохме илаа, и внутреннее и внешнее в Мудрости Торы. Причём внешнее Хохмы илаа, спускающееся в Тору, выше внутреннего аспекта самой Хохмы илаа; подобно этому, внешний аспект Мудрости Торы, проявляющийся в практических законах и постановлениях, выше внутреннего — который находится в письменной Торе и называется состоянием Ма. Поэтому и сказано: «Тору заповедал нам» — о устной Торе (т.е. Тора ше бааль пе) в особенности, как сказано: «и как имя Сына Его...» — это аспект сын. И это смысл слов: «Сладостны на устах моих» и т.д., как известно в разъяснении единства Ор Эн Соф (непостижимого Божественного света) с атеб (атарактин бетахшит) и т.д. Однако мудрость творения мира (Мудрость Маасе берешит) даже в своём корне — в мудрости, находящейся в голове — в мозге Высшей Хохмы, всё это является лишь аспектом сокращения (цимцум), именуемого Эл-оким, посредством которого осуществляется хешталшелут (постепенное нисхождение миров), что сравнивается с разумом и мыслью, направленной к нуждам дома, что называется трудом речи, как объяснялось выше. Только в этом проявляется сила очищения мудростей — как Хохмы илаа, так и Мудрости Торы. Как сказано: «В начале сотворил» — ради Торы, ради которой всё было создано именно; речь идёт о Мудрости Торы устной традиции, чтобы осуществилось очищение дерева познания, о чём говорилось выше: «Создал всё в начале», и как сказано: «С мудростью построен дом», ведь и само слово «в начале» — утверждение, как объяснялось выше — и пойми это. А разделяющий свод — это только разграничение между мудростью, находящейся в начале и конце творения мира (Маасе берешит), но относительно Мудрости Торы, хотя она тоже сокращается сама ради очищения, — это не настоящее сокращение по своей сути; напротив, это главное проявление силы самой её сущности, только оно спускается путём величайшего нисхождения, чтобы исправить то, что нужно, как объяснялось выше — и пойми это.
(16) А теперь следует понять, что значит сказанное: «На улице раздаётся радостная песнь» — что это за песнь и почему именно на улице. Вот, разъяснено выше, что весь основной смысл нисхождения двух мудростей — высшей мудрости (Хохма илаа, то есть высшее постижение) и мудрости Торы (Хохмат а-Тора) в низ — это чтобы возвысить и очистить древо познания добра и зла (эц а-даат тов ве-ра), относящееся к четырём нечистым клипот, и это называется «улица», как в стихе: «Найду тебя на улице, поцелую тебя...» — под «улицей» здесь понимаются отдельные, разделённые миры, находящиеся по ту сторону разделяющего занавеса, вплоть до мира Асия (Олам Асия) в трёх нижних мирах (Берия, Ецира, Асия), где смешаны добро и зло. Это соответствует уровню отделения — исправлений (бирурим) в области нуквы (Нукай) мира Асия, посредством исполнения заповедей (мицвот) и изучения Торы (Тора у-мицвот) на деле, в устной речи и в мыслях, а также в материальных действиях — через праведников (цадиким), которые подобны общине Израиля (Кнесет Исраэль), как сказано: «И весь народ твой — праведники» [Йешаяу 60:21], и это включает даже грешников из Израиля и так далее. И хотя это великое нисхождение по сравнению с престолом и высшей ступенью высшей мудрости и мудрости Торы, как они пребывают на своём месте, однако это нисхождение ради последующего возвышения — ради того, чтобы эти две мудрости возвысились к своему подлинному, внутреннему и сущностному источнику высшей мудрости, поднимаясь всё выше и выше, гораздо выше, чем их изначальный корень до нисхождения вниз, как выяснено выше. В этом заключается смысл радостной песни, радостного возгласа и пения именно на улице — то есть это наступает после завершения очищения четырёх нечистых клипот (клипот нога), когда посредством этих двух мудростей осуществляется вознесение радости и песнь. Ведь истинная радость и песнь появляются, когда необходимо восходить на более высокий уровень, и это осуществляется именно через пение и радость — как песнь левитов (левиим), сопровождающих жертвоприношение. Поскольку жертва (корбан) есть процесс вознесения снизу вверх, чтобы быть приятным благоуханием для Г‑спода (реах нихоах ла-Адонай) в мире Ацилут, она возносится благодаря песне, которую исполняют левиты, и через эту песнь жертва поднимается до высших ступеней для приятного аромата и так далее. Причина этого в том, что любое вознесение происходит именно через песнь и радость. Это можно понять на примере того, как в мире внизу высшее проявление радости связано с тем, что что-то меняется от зла к добру, от униженного к возвышенному и тому подобное, как при спасении от опасности, ведь изначально есть большой риск: удастся ли дело обратиться ко благу и благословению, или, наоборот, всё пропадёт? Как известно в вопросе: «Идя, он идёт и плачет, неся посевную корзину...» [Теилим 126:6]. Тот, кто сеет зерно, не знает, удастся ли его посев — может быть, всё сгниёт или погибнет от засухи или по иным причинам. Идёт и плачет, несёт зерно будто бы выбрасывает его напрасно. Но когда посев оказывается успешным и урожай вырастает богато, даёт стократный доход, как сказано: «И посеял Ицхак в той земле... и собрал во сто крат» [Берешит 26:12], тогда при возвращении с поля вечером после жатвы, собирая снопы, он приносит их домой с радостью, потому что чрезвычайно рад успеху, которого сам не ожидал, напротив, был в растерянности и шёл, плача. Значит, основная радость приходит от неожиданного переворота от зла к добру, особенно при больших усилиях и когда человек вложил в это всю свою жизненную силу, не зная, удастся ли. То же относится к торговцу, который разбрасывает всё своё имущество, то есть всю свою жизненную энергию, в тяжелом труде, и не знает, получится ли, опасается, что потеряет всё, даже основной капитал, и в какой-то момент теряет надежду. Но когда он приобретает прибыль, гораздо превосходящую вложенное, тогда он радуется от всей души именно потому, что ситуация изменилась к лучшему вопреки опасениям и усилиям. Так и в войне: человек рискует жизнью и не знает, победит ли он или будет побеждён, и сам готов на жертву, на грани отчаяния, потому что его жизнь висит на волоске каждое мгновение. Если затем он побеждает и получает богатую добычу, приходит с радостью и песней. Как известно, именно песня, с радостным возгласом, с бубнами и танцами сопровождает выход воинов после победы над врагом и получения богатой добычи. Всё это возможно только потому, что прежде они отдавали свою жизнь и в итоге им удалось — потому и появляются радость и песнь. Так же и спасшийся от опасности, или когда в отношении него вынесен смертный приговор, но затем он исцеляется, либо с ним происходит большое чудо на море или другие чудеса, ставшие для человека новостью и переворотом от зла к добру, чего он сам не мог ожидать вначале — тогда именно появляется радостный возглас. И вот что сказано в Зоаре: радость (сасон) — утром, а рина (радостное пение) — вечером, именно когда закончился весь день, и человек не знает, ради чего он проливает душу и отдаёт свой труд целый день, лишь к вечеру, когда видит, что его из труда и усилий получилась благословенная удача — в поле или в доме, — тогда возможна радость рины, тогда человек поёт, видя, что его усилия не пропали напрасно — и вот эта рина именно вечером, под вечер, как человек, работавший в поле весь день и, возвращаясь с поля, приносит снопы с радостью. И пойми это хорошо (веда ле-аматка динафиш)
(17) И теперь станет понятно, что на высших уровнях означает песнь радости — рина, которая появляется только тогда, когда добро обновляется, когда изначально был сомнен и тревога, а потом приходит успех, и «дело приносит плод». Это и есть причина рины и так далее. Смысл этого на высших ступенях таков: когда нисходит свет высшей мудрости (Хохма илаа — высшая сфира, источник всех идей) и мудрости Торы (хохмат тора), которые пребывали на высотах, а затем нисходят столь низко, облекаясь в исполнение заповедей и добрых дел, чтобы выделить и одухотворить искры святости, рассеянные среди клепот нога (нейтральной оболочки), где смешано добро и зло. Об этом сказано: «Пойдет и будет плакать, неся драгоценное семя» [Теилим 126:6], ведь всё это сравнивается с сеянием в землю, как сказано: «Сеющий справедливость...» [см. Теилим 97:11], ибо свет посеян для праведника, чтобы спустить божественный свет на земной уровень, в материальную действительность. Тогда невозможно знать, получится ли через это действительно отделить добро от зла, перевести тьму в свет и так далее — в конце зла (соф ра), добром и истиной, через усилия и заслуги праведника, или нет. Но когда всё же удаётся, когда ор заруа — свет, посеянный высшей мудростью и мудростью Торы — становится действием заповедей в этом мире и отделяет и исправляет дерево познания добра и зла, тогда это как жатва, которая даёт урожай, во много раз превышающий первоначальное зерно — как из небольшого количества совсем зерна вырастает множество снопов. И тогда, сказано, «придет с ликованием, неся снопы свои», — именно рина, потому что был исходно сомнен, были большие усилия и труд, как объяснялось выше. Такова суть тяжких трудов в изучении Торы, когда очищаются и поднимаются искры через огромные усилия, и неизвестно, каков будет конечный результат. Потому, когда всё уже очищено, и благословение приходит во много раз больше, чем исходный посеянный свет, тогда приходит ликование рины. Подобно уже упомянутой притче с торговцем: когда он получает большую прибыль, или выходит победителем из войны, или спасается от опасности — вот тут выражается радость рины. Таково различие между «радостью» (симха) и «песнью рины» — ведь рина наступает вечером, в сумерках, это относится к труду и усилию в изучении Торы в течение всего дня, при доброте Всевышнего, которая тянется в исполнении заповедей целый день. А когда заканчивается день, вечером, как сказано: «И встанет, когда ещё ночь» — то есть когда только началась ночь, сразу после окончания света дня, и «отдаст пищу», то есть распределит всё, что было очищено за день, и пойми это.
(18) Итак, из всего вышесказанного становится понятно, что суть песни и радостного воспевания состоит в аспекте (бхина) вознесения женской воды (ман — инициатива снизу) — то есть, когда то, что находится внизу, поднимается наверх с успехом, поднимается с радостью и песней. Подобно тому, как совершалась особая песнь при возлиянии воды во время радости праздника черпания воды (Симхат Бейт ха-шоэва), когда несли воду из источника Шилоах; и по этому поводу было сказано, что на пятнадцати ступенях Левиты произносили песни и воспевания и на каждой ступени произносили отдельную песнь (Сукка 51б). Пятнадцать ступеней соответствуют пятнадцати подъёмам, называемым пятнадцатью основами, что означает подъёмы нижнего к высшему в каждой детали, подобно понятию пятнадцати соединительных «в» (вайв) в молитве «Эмет ве-Яцив». И этим объясняется выражение «Песнь песней, что принадлежит Шломо» (Шир га-ширим 1:1) — песнь над всеми песнями, простая песнь. Так как песнь — это выражение особого подъёма согласно своей ступени, такова и песнь; и известно, что есть подъём за подъёмом, как, например, подъём от речи к мысли, от мысли к разуму, и далее — к тому, что выше разума, то есть к воле, а и воля и наслаждение поднимаются ещё выше, как известно. Вот в чем смысл «простая песнь, двойная песнь...» — простая песнь относится к подъёму уровня Кетер (Кетер — венец, высший уровень в сфирот), а также — ибо даже Свет Прозрачный (Ор цах, чистый свет) поднимается в простой песне по отношению к Первоисточнику всех источников. А двойная песнь — это подъём Хохма и Бина (Хохма — мудрость, Бина — разум) к Кетер; тройная песнь — это подъём Хесед, Гвура, Тиферет (Хесед — доброта, Гвура — строгость, Тиферет — красота) в Хохма, Бина, Даат (Даат — знание); четверная песнь — это подъём Малхут (Малхут — царство), как объясняется в другом месте — и пойми это (удал). Также песнь Торы в напеве и мелодии, в знаках кантиляции, например, зерка (особый знак напевного произнесения), и как «И была его песнь...» [Теги лучшего из животных — ср. псалмы], как выше сказано, имеется в виду простая песнь и двойная песнь, так как простое наслаждение этими мелодиями называется простой песней, превышающей Высшую Мудрость, скрытую в буквах Торы. Они появляются в особых формах, как известно, ибо они — в Хохма и Бина в скрытии, и вместе с этим у них есть аспект Хесед, Гвура и Тиферет, и всё это находится в сокрытии, выше раскрытия Хохма илаа (Высшая Мудрость) Торы. Ведь из них не делается драж (т.е. вывод в устной Торе). Вот как понимается сказанное: «Мудрость на улице взывает» [Мишлей 1:20] — в радости и воспевании, именно песнями и именно на улице, поскольку эти аспекты вышли сверху вниз для различения и просеивания искр добра из оболочек (бирурей ног’а); и когда они затем вновь поднимаются наверх после завершения отделения 288 искр — седьмой день творения, смешение добра и зла, как объяснялось выше. Вот поэтому и «на улице она взывает с радостью и песней» — эта радость это то, что поднимается снизу вверх, всё выше и выше, без конца, как объяснялось выше, и достигает корня, который превосходит сам её источник, в самой сущности Бесконечного Света Всевышнего, как объяснялось ранее — и пойми это (удал).
(19) И вот из всего вышеизложенного станет еще более понятным вопрос о "пении" (рина), что помимо увеличения дохода и благословения в своей работе, что само по себе является наивысшим возвышением, достигнутым в результате его усилий, — присутствует ещё дополнительное преимущество, затрагивающее сущность самого человека благодаря этой работе, в которой он преуспел, — преимущество, которого у него не было до труда и исправления. Доказательство этого содержится в сказанном: "И мудрость оживит её обладателя" — то есть обладателя, которому мудрость дарует жизнь, именно той мудрости, которая снизошла вниз посредством разбора и исправления в труде человеком. Здесь не имеется в виду то, что сказано: "мудрость оживит" — что мудрость в её собственной сущности, какова она есть, оживляет, — а то, что его мудрость помогла ему в работе и исправлении какой-либо вещи, например, при ведении торговли или при засеве поля, когда он достиг успеха и получил добрый урожай, принесший большой доход и богатое благословение. И вот, помимо этого благословения в его поле или доме, в торговле или делах, дополнительно возвысилась сама сила его мудрости — и это то, что называется: "оживит обладателя [мудрости]" — то есть эта жизнь относится к как материальному, так и духовному аспекту. Это означает, что возвысилась сама сила его мудрости, тот, кого называют обладателем мудрости, гораздо более, чем был у него до этого краткий удел в мудрости. Но когда благодаря своей мудрости он добыл себе пропитание в торговле или преуспел в каком-либо деле — то этим самым он возвысился существенно, и сама душа его возвысилась, и вот почему сказано: "оживляет обладателя [мудрости]" буквально. Причина же этого — потому что эта способность — разобрать и исправить что-либо посредством мудрости, чтобы найти себе пропитание или исправить что-либо иное, — она приходит свыше, из истока, где высечена сила его мудрости в сущности, которая возникла из абсолютной не-бытийности (еш ме-айн, "из ничего"), и потому именно через это добавляется в нем дополнительное преимущество — и пойми это. Как объясняется в другом месте на примере царского сына, который был снаряжен всеми мудростями и всеми науками, и после этого был послан в дальние страны, чтобы проявил некую мудрость в ведении хозяйства или ремесле — и за счёт этого он обретает совершенную полноту своей души, становясь независимым, так как способен себя прокормить своей собственной мудростью; и его мудрость помогает ему в этом, вплоть до того, что мудрость действительно "оживляет её обладателя" — то есть благодаря этому обретает совершенную полноту всей своей мудрости, и пойми это. Отсюда становится ясен смысл этого примера: община Израиля называется "сынами" (бней Исраэль), и они возникли в мыслительном замысле (маха-шава ацмит, "высшая мысль"), но спустились в этот мир в тела для того, чтобы осуществить разбор и исправление посредством мудрости, заключённой в их душе — именно посредством исполнения заповедей (торы и мицвот) речью и действием. Тем самым они возвышаются к своему истоку еще выше, как говорилось выше. Так же и смысл нисхождения высшей мудрости (Хохма илаа — высшая ступень божественной мудрости) в мудрость Торы (хохмат тора), что именно та мудрость, которая была ниспослана ради исправления и разбора, благодаря этому поднимается вверх, от уровня к уровню, выше, чем сущностная сила высшей мудрости самой по себе. — Вот в чём смысл "её песни" (теруна), и пойми это.
(20) Таким образом, из всего вышесказанного понятно, что существуют три уровня во взаимосвязи и единении «Маасе берешит» и «Маасе меркава» (творения и мистического созерцания), когда они соединяются вместе. Первый уровень — до сотворения мира, когда «вода в воде» (маим бе-маим) — то есть тайны Торы (Масе меркава) были включены во весь замысел творения (Маасе берешит), как было объяснено выше. Это все происходило только в аспекте возвышения, подъёма вверх, поскольку тогда тайны Торы не сходили и не воплощались нисколько в материальности, и также сам процесс творения не опускался вниз вообще. Второй уровень — соединение и единение творения и тайн Торы уже в аспекте нисхождения вниз, как было объяснено выше на словах «мудрость на улице» (см. выше): это произошло на Синайском откровении, когда высшая мудрость (Хохма илаа, хохма элеона) влилась в мудрость Торы, чтобы разъяснить и исправить и т. д., и была дана сила и мощь от высшей мудрости мудрости Торы. Это преимущество в соединении творения и тайн Торы над тем соединением, что было до сотворения мира, согласно всему ранее сказанному, и пойми это. Третий уровень — это само это единство творения и тайн Торы и их нисхождение вниз, когда они поднимаются вновь наверх при завершении отбора 288 искр (рапах нишцоцот), когда поднимаются выше, чем сам корень высшей мудрости, в силу вышеизложенных причин. Это несравненно выше их соединения на Синае, ради исправления и разъяснения и т. д., потому что это нисхождение является условием их последующего возвышения, как говорилось выше, и в этом смысле ныне они достойны воспевания и высшей песни, когда поднимаются к высочайшей вершине, как объяснено выше, и пойми это.
(21) И вот, теперь можно объяснить то, что сказано «воспоёт» (терона) — в будущем времени, что воспоёт она (Божественная Мудрость) в будущем, а не сейчас, и это относится к седьмому тысячелетию (алеф хашви), когда произойдёт итоговое возвышение всех миров в целом. И на первый взгляд, согласно всему вышеописанному, наоборот: именно сейчас воспевают, то есть осуществляют единение двух упомянутых уровней Хохмы (бхинот Хохма илаа — высшая мудрость и Хохма Тора — мудрость Торы), ведь происходит поднятие и очищение искр (берурим де-РаПаХ — 288 искр нечистоты, рассеянных после излома сосудов), и это происходит в каждом поколении посредством занятий Торой и исполнением заповедей (Тора и мицвот) устами и делами и т.д., и пойми это. Однако в действительности разъяснено выше, в объяснении сказанного «Хохмот бахуц» (буквально: Мудрости на улице), что это есть нисхождение с высоты к низу — из Хохма илаа (бхина Высшая Мудрость) в Хохма Тора (бхина Мудрость Торы), и это нисхождение необходимо для последующего возвышения. И вот, все шесть тысячелетий бытия мира, корень которых находится в шести высших сфирот (буквы Вав в Тетраграмматоне), соответствуют шести дням Творения: «И будет свет» (йехи ор) — это первая тысяча лет, соотносящаяся с бхиной Хесед (милосердие) высшего мира Ацилут и так далее. «И был свод» («и будет твердь» — йехи ракия) — вторая тысяча лет соответствует бхине Гвура (строгость) и т.д. И в каждом из этих тысячелетий происходило нисхождение бхины Хохма илаа в бхину Хохма Тора, чтобы очищать и возвышать искры святости, затерянные в мирах нечистоты (берурей Нога), и так далее. Однако в третьем тысячелетии, относящемся к бхина Хохма Тора, имело место Дарование Торы, когда достиглось главное совершенство этого единения — исправление зла в Древе Познания (Адама — Добра и Зла) посредством исполнения Торы и заповедей, которые приняли евреи и т.д. В отличие от этого, в первой и второй тысяче лет происходило лишь очищение и возвышение искр святости, которые пали в народы мира посредством таких праведников, как Ханох, Метулашелах, Ной, вплоть до Авраама, поскольку праотцы были «колесницей» (меркава) для Божественности, и так же каждое из колен Израиля, вплоть до Дарования Торы и т.д. И в детализации — в каждом поколении нисходил особый свет в каждое из тысячелетий шести тысяч лет бытия ради частного очищения в Древе Познания Добра и Зла посредством двух упомянутых уровней Хохмы, которые нисходят, чтобы очищать, как было сказано. И это происходит посредством дел праведников в исполнении Торы и заповедей, а также посредством раскаяния (тшува) кающихся, и все это осуществляется путем нисхождения. Но до сих пор еще не завершено окончательное очищение 288 искр — это завершится только в конце шестого тысячелетия, в дни прихода Машиаха, до седьмого тысячелетия, которое называют «одна (тысяча) — хаарув (разрушенная, субботняя покоя)», когда все очищенные искры поднимутся наверх-наверх, к своему корню в Хохма илаа, выше собственной сущности Хохма илаа, где происходит абсолютное единение с Сущностью (Ацмут) и так далее, подробно объяснено выше. И это смысл слова «воспоёт» (терона) — уровень, намного превышающий единение «воды с водой», которое было до сотворения мира, про что сказано: «И Дух Всесильного витает над водами» [Берешит 1:2], и пойми это.
(22) Вот что имеется в виду в мидраше: «В грядущем Всевышний сделает крылья праведникам, и они будут парить над поверхностью вод». Смысл сказанного — «над поверхностью вод» Маасе Берешит (первозданные воды творения), как сказано: «И Дух Всевышнего витал над поверхностью вод» [Берешит 1:2]. Это означает, что даже после «восхождения» (алийи) высшей Хохмы (Хохма илаа — высшая Божественная мудрость) наверх, к своему изначальному источнику, также и тогда души праведников будут парить над этими водами, что выше даже второго уровня двух упомянутых мудростей, как объяснялось ранее, и пойми это. Но прежде следует разъяснить, что значит парение над поверхностью вод. Ибо известно о корне душ, что он «поднялся в мысли» — то есть поднялся в изначальной мысли (махшава ацмит), которая находится в самой глубине самого Божественного Существа. Это — во внутреннем источнике Хохмы илаа, до того как она проявляется и называется этим именем, подобно уровню Маасе Берешит, ибо этот уровень находится даже выше внутреннего изначального желания (рацон ацми), и тем более выше уровня мудрости, которая именуется «причиной желания». Как, например, среди десяти раскрытых речений (десяти речений Творения) имеется желание, мудрость и доходит до речи, как сказано: «В начале сотворил», и «Ты сотворил мудростью», и «Предшествовало желание», как сказано: «Когда возникло в Его желании сотворить мир» — так же и в самом желании и мудрости: в сокрытой сущности, как когда «возникло в желании» произвести эманацию, — это желание находится в тайниках Существа. И у него есть источник, из которого это желание пробуждается — называется это «КОМ» (коах махшиха — сила сокрытия) в самой сущности. И подобно этому, уровень мудрости («хохма», сокрытой в Кетере — венце), она есть сокровенная причина желания, доходит до чувств (мидот) и речи, то есть к раскрытию мысли, — «Я буду царствовать», всё поднялось в самой сущности — и называется это «Малхут Эйн Соф» (царство Бесконечного), как известно. Поскольку же сказано: «В ком Он советовался? — в душах праведников», — этот совет (нимлах) есть раздумие, захочет ли Он излить, сотворить и т.д. В душах праведников, следовательно, обязательно предваряли души праведников пробуждение желания, что означает — они содержатся во внутренности самого желания. Из этого можно понять, что также Тора (Орайта), происходящая из высшей мудрости (махшава де-хохма илаа), также коренится в самой сущности безграничного. Ведь существует три узла: Сущность (сфирот), души Израиля (нешамот) связаны с сущностью букв Торы, как известно, — так что всё едино на самом деле, лишь Тора нисходит вниз, чтобы исправлять. Вот что сказано: «Я была у Него воспитанницей» [Мишлей 8:30] — это означает её выход из сокровенного Божественного состояния вовне, становясь основой и принципом всей цепи миров (ишталшелут Ацилут-Брия-Яцира-Асия). Даже то, что возникло в желании сотворить эманацию, пришло благодаря силе высшей мудрости Торы, которая предшествовала всему в сокровенном Божестве. И это также смысл восхождения обеих ступеней мудрости к самой сущности Божественной мудрости Торы. Но даже после этого восхождения Хохмы илаа сама по себе, даже когда души достигают коренной сущности души, они всё равно будут тогда «плавать над высшими водами» — то есть над уровнем Хохмы илаа, даже после их восхождения и выхода выше корня высшей мудрости и Маасе Берешит после всех подъемов, — и пойми это!
(23) И вот это намекал Рабби Акива, когда сказал: «Когда дойдете до чистого мраморного камня…» — Пояснение: «камень» — это намек на состояние «Бен» (эмоции) внутри «Ма» (атрибут мудрости — Хохма), то есть аспект Бен в Ма Хохмы после очищения и отбора через Хохму, что называется «чистый мраморный камень». Подобно сказанному: «Кто может вывести чистое из нечистого?» (Иов 14:4) — и это кажется на первый взгляд не камнем, а простыми водами, из-за крайней утончённости: «Камни истерли воды». И как при ударе по скале, она становится водой, как сказано: «И ударил он по скале своим посохом, и потекла вода…» (см. Шмот 17:6). Ибо в этом суть силы отбора — это проявляется в логических выкладках (пилпуль) мудрости, как известно. И он намекнул им, чтобы не сказали «вода», ведь после отбора этот уровень выше, чем вода, как упоминалось выше. И также не скажут «дважды вода» — чтобы не разделять между «Маасе Берешит» (тайна творения мира) и «Маасе Меркава» (мистика колесницы), поскольку они объединяются вместе при восхождении наверх, как сказано выше, и пойми это. 

 А это — «Плывущие по поверхности вод»: то есть, подобно птице, которая летит над водой, а не как рыбы в море, которые плывут внутри, ведь они полностью погружены в воду, и всё их питание — только из воды и т.д. 

 И вот, даже сейчас есть высокие души, которые называются «рыбы Великого моря» (нуней йама рава) — даже в «первозданном море» (йам кадмони) они способны пересечь всё море от начала до конца за один раз: то есть плывут благодаря возвышенности своего постижения по всей бездне мудрости (Хохма) всей Торы, которая называется «первозданное море» (йам кадмони) — от его начала до конца за один раз. Как сказано в Зоаре о Рабби Хия Сабба, что он «переплыл Великое море в одно мгновение» и т.д. 
 И так и души самого высокого уровня, которые называются «Левиафан» (Левиафан — в каббале символ высших душ), как объяснялось выше: он плывёт на своих плавниках, образуя борозды в море, ведь он пересекает всё море за мгновение. Но всё это — «рыбы Великого моря» (нуней йама рава), они всё же погружены в море древней мудрости (йам Хохма кадма) во всей глубине, и всё их питание — оттуда. 

 Однако в будущем эти души поднимутся ещё выше, к самому корню, к самой сущности Эйн Соф (Абсолютно Безграничный Божественный Свет — Эйн Соф), о которой сказано, что «нет числа Его разумению» (Теилим 147:5), и тут вообще неуместны такие определения, как «море» или «вода», ибо этот уровень совершенно превосходит Маасе Берешит в аспекте «высшей Хохмы» (Хохма илаа), ведь их состояние — это совсем сущностный мыслительный акт. 

 Поэтому и сказано, что «они плывут над поверхностью вод», то есть сверху, как птица, что летит и скользит над водой за один раз — и не погружена в неё, как рыбы моря. И этот уровень выше простого Левиафана, ведь сказано, что для праведников из Левиафана и быка дикого будет устроено пиршество (аллюзия на будущую награду душам). 

 И суть того, что они «плывут по поверхности вод сверху» — это означает, что они находятся на уровне окружающего света (ор макиф — высший свет, охватывающий всё творение), который окружает и пронизывает всё, ибо он выше всяких ограничений (бе-гвуль), подобно известному примеру: когда чье-то понимание так велико и его интеллект настолько глубже самого понятия, что его собственный разум не захватывается сущностью постигаемого, а словно парит над ним в общем обзоре («блик»), поскольку воспринимаемое по сравнению с величием разума очень мало (на идиш: «эр нעמт דעם קליינע сехел арум тыхэф ин эйн блиц» — он охватывает малое постигаемое сразу одним взглядом). 

 А тот, у кого нет мудрости, не способен охватить всё за один взгляд, а только по частям, ступенями, последовательно. 

 Однако тот, чей разум сравнительно мал по отношению к самой глубине познаваемого предмета, так что воспринимаемое намного глубже его собственного понимания, тогда его разум как бы полностью погружается в эту глубину, только и способен передвигаться от начала до конца и т.д. 

 Вот это и есть аллегория с рыбами в море: они погружены и плавают в нём от начала до конца, но не поверх воды, и пойми это.
(24) И вот, то, что говорится, что души праведников «плывут по поверхности воды» — из этого можно понять, что в будущем будет ещё более высокая ступень, чем будущий мир (Олам А-ба), как сказано: «В на третий день Он поднимет нас, и мы будем жить перед Ним по-настоящему» [ср. Ошеа 6:2]. Так вот, будущий мир называется Эден (духовный рай), о котором сказано: «Глаз не видел Бога, кроме тебя, что Он сделает ждущему Его» [Йешаяу 64:3], и это — уровень (бхина) высшего Эдена (Эден Илаа), который создан буквой йуд (י) Хохмы Илаа (высшая мудрость) — выше, чем уровень Маасе берешит (М”а) Бины Илаа (высшая Бина). Подобно тому, как внизу существует структура хохма и бина (мудрость и разум) в Йуд-Хей (י–ה) — йуд как сжатие в виде точки, а хей — в протяжении, и это сравнивается с источником (мааян) и рекой (нагар), ведь хохма — как источник, а бина — как река, как известно из закона о микве: только источник и колодец... (ср. Мишна Микваот 1:7), которые включают в себя четыре йуд (йудим) из сорока саа. Так же и наверху, на высочайшем уровне — будущий мир сотворён буквой йуд (י) хохмы, находящейся в самой сущности, поэтому в будущем мире сказано: «Дабы доставить обладающим собой (о-гавав) истинное бытие», что соответствует уровню бина, которой называют рекой, поскольку раскрывается протяжённое постижение в длину и ширину. А выше этого — это уровень бина в Малхут Эйн Соф (бесконечное царство), что подобно тому, как в нижнем Эдене (Ган Эден Эльйон, рай высшего мира Брия), души наслаждаются сиянием Шхины (божественное присутствие), так и высшие души в самой сущности наслаждаются высшим сиянием, что есть уровень Малхут Эйн Соф. Но выше, чем жизнь будущего мира, это уровень, который выше даже йуд хохмы в сущности, ведь эта йуд — подобна источнику, изливаемому в реку, то есть в уровень бина. Но внутренняя суть и сущность хохмы в самой сущности, так как она включена в самую сущность, выше всякого воздействия, превращающегося из небытия в бытие (эйн ле-йеш), и даже выше понятия воды вообще, где невозможно сказать о разделении на источник, реку или «первичное море», как объяснялось выше; и это — уровень света, воды, свода (ор-маим-ракия). А еще более высокая ступень сверх даже «света» — это то, что называется воздухом (авир кадмон — первозданный воздух), и оттуда происходит дальнейшее нисхождение и облачение, что называется «руах» (дух). И сказано: «И дух Божий носился над поверхностью воды» [Берешит 1:2]. Это, однако, уже тот уровень, который приходит к стадии распространения над водой, дабы могли быть различения (бирурим) именно в Руах Элоким. Но то, о чём говорится, что «они плывут по поверхности воды», — это ступень выше даже Руах Элоким, носившегося над водами. И это уровень, выше даже источника различений в Хохма илаа, как объяснялось. Поэтому, само собой разумеется, это выше ступени жизни будущего мира, который сотворён буквой йуд Хохма илаа, называемой Маасе берешит, ведь будущий мир — это только получение награды за исполнение заповедей речью и делом в течение шести тысяч лет, что и есть уровень различения (бирурим) 288 искр (рэпах) в Хохма илаа, осуществлённого через нисхождение Хохма в мудрость Торы, как сказано: «Мудрости на улице возвышают голос» [Мишлей 1:20], как объяснялось выше. Но возвышение этих душ произойдёт после получения своей награды посредством различений 288 искр, которые были в течение шести тысяч лет, и тогда это будет выше всяких различий вообще. Поэтому Тора более не будет называться «водой» совсем, как объяснялось выше. И вот, «мы будем жить перед Ним по-настоящему» — это уже после того, как Он оживил нас на два дня (в получении награды будущего мира посредством различений и заповедей, имевших место во все времена двух тысяч лет). И вот то, что сказано, что они «плывут по поверхности воды» — это в аспекте маклиф (окружающий свет), более высокий, нежели быть даже истоком различений в Хохма илаа, называемой Маасе берешит и Маамар Торы. Они всего лишь «плывут» в одной теме свыше, над Маасе берешит, который тогда уже вознесся, и пойми это.
(25) Однако всё ещё можно спросить: если так, какое отношение имеют они к «плаванию по водам» — то есть по водам Торы, если тогда они находятся на столь высокой ступени, совершенно выше уровня «вод» Торы, как было сказано выше? Дело в том, что, как известно, в Торе есть скрытая (סתום) и явная (גליא) сторона, и то же самое говорится о Всевышнем — есть скрытый аспект и явный, и так же и о собрании Израиля — есть скрытый и явный аспект. И суть этого в том, что истинная сущность в сокрытии (בחина hэлемент скрытия) облачается во внутреннее скрытое Торы — то есть во внутренние тайны Торы, каковы они в своём корне наверху в сокрытой сущности Эйн Соф (бесконечность Б-га). И это то, о чём сказано: «Слава Всевышнего — скрывать дело» [Мишлей 25:2], и как сказано: «Сокрытое — для Господа, Бога нашего…» [Дварим 29:28]. А души Израиля в будущем достигнут самой своей корневой сущности, которая восходит к мысли самой по себе — то есть к элементу скрытого, и будут связаны там с внутренней Торы, которая пребывает в «тайне сокрытия в сущности» (сод кетер сеферим), т.е. в самой сущности. И это — «и будем жить перед Ним поистине», что выше даже жизни будущего мира, где скрытый свет раскрывается как свет постижения и служит наградой за труд… А праведники в будущем будут постигать внутренность Торы, соединяясь с подлинной внутренностью и сущностью, и это несравнимо выше уровня «вод» Торы, т.е. того аспекта, что раскрывается и нисходит вниз через доброе дело посредством Моше, о котором сказано: «Потому что из воды вынул я его» [Шмот 2:10] — то есть из уже упомянутых «вод» Торы. Тем не менее, существует определённая связь между раскрытым аспектом Торы, приходящим посредством процесса (הברורים – отделение добра от зла), и скрытым её уровнем — внутренней Торы, только что скрытый аспект пребывает в обличье окружающего света, в сокрытии свыше. И это называется тем, что они «плавают по водам» Торы, словно окружая, в одном направлении, скрытый уровень Торы — он как бы облекает всю «высшую мудрость» (חכמה илаа, Хохма илаа — высшая мудрость) раскрытой Торы, доступной нам, и это после её вознесения посредством завершения отбора (בирурум — отделения добра от зла) за шесть тысяч лет, как было сказано выше. Лишь тогда возможно объединение и связь скрытого с явным, чего нет сейчас, когда «скрытое принадлежит Господу», и они совершенно различны и отделены друг от друга. А слова «оживит нас через два дня» [Ошеа 6:2] относятся к грядущему миру, когда завершится исправление через внутреннюю часть раскрытой Торы, как сказано: «Открытое для нас и наших сыновей, чтобы исполнять…» [Дварим 29:28]. И этим — «будем жить перед Ним поистине», что значительно выше, а именно в сокровенной части Торы. Но это относится к тем, которые «плавают по высшим водам» после их вознесения, когда они нисходят, чтобы соединиться хотя бы как окружающий свет с раскрытой Торой. Этот окружающий свет пребывает над внутренним, только плавает вокруг него. И это — «дух Божий реет» (רפח – намёк на 288 искр) и так далее…
(26) А теперь нужно понять выражение вышеупомянутого мидраша, что в будущем Всевышний даст праведникам крылья, подобные крыльям орлов, и они будут плавать по поверхности вод, как сказано: «А надеющиеся на Господа обновят силу, поднимут крыло, как орлы» [Йешаяу 40:31]. Вот, души праведников нисходили вниз в тела на протяжении всех шести тысячелетий существования мира; и хотя у них была самопожертвенность (месирут нефеш) и любовь и страх перед Всевышним в их мозге на уровне великой силы, и они исполняли всю Тору и заповеди в совершенстве, однако, тем не менее, из-за облачения этих душ в тела и исполнения Торы и заповедей в материальности этого мира, где преобладает оболочка нечистоты (нога), — все это является великой ступенью нисхождения, сравнимой с ограниченным пониманием, присущим материальному телу, и с высшей волей, выраженной в заповедях, которые реализуются в материальных предметах, например, в случае талита из шерсти и так далее. И как же они смогут возвыситься так сильно, чтобы после их подъема, как сказано выше, они плавали на поверхности высших вод? На самом же деле основной силой их столь великого возвышения является только то, что они занимались Торой и заповедями и молитвой с любовью и трепетом именно в этом нижнем мире, потому что только благодаря этому завершается процесс очищения и отделения (борур) 288 искр (рафах нитцоцот), заключенных в мудрости Торы (хохмат ха-Тора) и в высшей мудрости (хохма илаа). Поэтому сказано, что Он сделает для них крылья, посредством которых они смогут возвыситься так высоко, что будут плавать по высшим водам (майин элионим) и т.д. И это то, что сказано: «А надеющиеся на Господа» — то есть души праведников — «обновят силу» и так далее. Ведь в их первой силе нельзя было подняться на такой уровень на каждом пути, только если обновят силу, и поднимут крыло, и так далее — Всевышний даст этим душам именно крылья орлов.
Следует объяснить, что означает суть этих крыльев и почему именно крылья орлов. Известно, что у любой птицы, которой она летает, даже если сами крылья — это лишь физические перья, не являющиеся частью самой ее плоти, и это только внешняя одежда, тем не менее, есть в них великая польза: именно благодаря им происходит поднятие птицы в воздух, она способна подниматься с их помощью вверх и парить над землей по всей территории с большой скоростью. Есть также вторая польза в крыльях: они служат защитой и убежищем для птенцов, которые укрываются под крыльями матери, и она распростерла их над ними, чтобы принять их под свою защиту, как известно. Точно так же и в аналогии с высокими крыльями высших ангелов, про которых сказано: «И двумя он летал», что указывает на аспект подъема и вознесения вверх, а также на быстрое движение, как было сказано выше, — это аспект любви и трепета (ава ве-ира), которые называются «головой», так как именно они возносят и поднимают человека значительно выше той ступени, на которой он находится в соответствии со своим постижением, приличным «телу» птицы в аналогии, а крылья позволяют ей взлетать, — и несмотря на то, что это всего лишь внешняя одежда. Так же можно понять и в аналогии с крыльями Шехины (Присутствия), что есть в них польза для вознесения Малхут (царства) в целом и так далее, и пойми это. Но сами крылья, которые являются материальными перьями, их аналогия — это процесс очищения и возвышения искр (нецутцот) из нечистой оболочки (нога), и это подобно поднимающимся душам геров (присоединившихся к народу Израиля), в которых поднимаются искры святости из семидесяти министров (ангиологических сил, управляющих народами, относящихся к сфере нога), которые входят под крылья Шехины. То есть это связано со второй пользой крыльев — защищать тех, кто укрывается под ними, а именно — души геров и им подобных. То же касается и душ, называемых «сыновьями», когда они находятся на этапе малости — называемых птенцами, как известно из поучения о гнезде птицы, — что они укрываются под крыльями Шехины для защитой, как в словах: «Простирая над нами...», что там объясняется как забота матери (Има деревия) и так далее.
(27) Чтобы понять всё вышесказанное, на первый взгляд совершенно непонятно, как сказано, что праведникам (цадиким) будут сделаны крылья и так далее. Ведь души (нешамот) в своём корне находятся на уровне "лик человека" (пне адам) в высшей колеснице (меркава), что намного выше, чем уровень "лик орла" (пне нешер) и так далее. А корень их корня — в "Верхнем Человеке" (Адам а-Элион), который находится над престолом (кеcе) — как известно. И, как сказано: «Свет Господа — душа человека» [Мишлей 20:27], и «В образе Бога создал человека», как сказано: «Сотворим человека по образу Нашему...». Как же возможно, чтобы они опустились на уровень ангелов — уровень "лик орла", если им будут сделаны орлиные крылья и так далее? Однако, истинно то, что сказано: что им будут сделаны крылья — это, напротив, величайшее преимущество, прибавление великой силы сверх самой сути уровня человека, ибо у человека нет собственной силы достичь этого, а только посредством того, что ему будут сделаны крылья, чтобы летать на них и так далее. Дело же в том, что эти крылья, которые будут сделаны для душ, — они выше, чем уровень "лик человека" в самом его корне, и тем более выше ангелов и так далее. Ведь эти крылья творятся из искр (ницацот), рафах (288), которые были очищены (бирурим) и падали в клепот нога (смешанные оболочки) — благодаря раскаянию (тшува) и добрым делам (маасим това) именно в этом мире (олам а-зе). Поэтому мудрецы постановили: "Хороша одна минута раскаяния и добрых дел в этом мире, больше всей жизни будущего мира" и так далее. И как сказано выше: то, что они будут летать по "верхним водам" в будущем, это выше, чем уровень буквы ют (י), которой создан мир грядущий (олам а-ба); и как сказано: «и будем жить перед Ним воистину» и так далее — как было подробно приведено выше, и пойми это (веде льхаавин).
(28) Объяснение причины изложенного. Следует прежде всего понять, почему сказано именно «крылья орлов», а не крылья какой-либо другой птицы. Дело в том, что известно — у орла милосердие к своим птенцам выше, чем у всех прочих птиц. Как сказано: «Как орёл пробуждает своё гнездо...» и так далее [Дварим 32:11]. И ещё сказано: «Путь орла в небе» [Мишлей 30:19], что указывает, что основной путь и движение орла — это восходить всё выше и выше, к самому небосводу, и там его обиталище, как известно. Поэтому и говорится: «И понесу вас на орлиных крыльях и приведу вас ко Мне» [Шмот 19:4], — это намёк на восхождение к наивысшей высоте, поскольку Он несёт их как бы на орлиных крыльях. И ещё сказано: «Понесёт их на своём оперении» и так далее. Иногда же сказано: «Как орёл пробуждает своё гнездо, над птенцами своими носится» [Дварим 32:11], что даёт понять: он устраивает гнездо внизу и расправляет крылья, спуская их вниз, чтобы защитить своих птенцов и так далее. Это противоположно идее возвышения, «пути орла в небе» и так далее. Но обе эти характеристики истинны. Понять это можно, предварив разъяснением слов: «И лицо орла у четырёх» [Йехезкель 1:10], что значит — каждый из существ в колеснице (меркава) включал в себя лицо орла. И также сказано: «И образ человека на них» — то есть каждый включал в себе образ человека, потому что человек включает в себе всё. Это не до конца понятно — почему именно лицо орла выделяется сильнее, нежели лицо льва или быка, и почему каждое существо включает в себя лицо орла и так далее. Объяснение этому состоит в следующем: лицо льва с правой стороны, корень его на правой линии — Хохма, Хесед, Нецах (мудрость, милость, стойкость); лицо быка — с левой стороны, корень на левой линии — Бина, Гвура, Год (понимание, строгость, слава); а лицо орла — его корень на центральной линии — Тиферет и так далее (Тиферет — краса, гармония). Тиферет — это сфира (сияние, аспект) милосердия, корнем которого являются высшие милосердия, исходящие из Кетера (Кетер — венец, высшая воля), который называется простыми, безграничными милосердиями. Такова мера Яакова — «наследие без границ», то есть это как бы средний стержень, проходящий до самой вершины, во внутренний Кетер. Вот почему сказано: «Путь орла в небе», ведь аспект милосердия восходит к самой сущности, к простым милосердиям в самой сущности Эйн Соф (бесконечного Б-га). И это смысл слов: «И понесу вас на орлиных крыльях и приведу вас ко Мне» — это, собственно, возвышение к величайшей высоте, ибо Он несёт их как бы на крыльях орла, и пойми это.

Пояснение данного вопроса. Известно: корень меры милосердия — в зависимости от степени низости существующего внизу, таким образом пробуждается милосердие снизу. И в зависимости от степени возвышенности вверху, так же пробуждается высшее милосердие сверху и нисходит вниз. Получается, что сущность меры милосердия включает в себя две стороны: восхождение и нисхождение. Пробуждение милосердия внизу — это как бы подъём, благодаря которому душа поднимается выше всех прочих подъемов — как обездоленный и нищий в особой нужде вызывает особенное милосердие: «Молитва бедняка, когда он изливает душу свою перед Г-сподом и жалуется...» [Теилим 102:1]. То же самое с баал-тшувой (раскаивающимся), когда душа его особенно страдает от отдалённости от Б-га, «из глубин сердца воззову» и он возвращается к Б-гу, и тогда сверху к нему пробуждается милосердие. И как сказано: «Кто признаёт и оставляет, тому будет помилование» [Мишлей 28:13], — когда человек исповедует свою огромную низость и говорит: «Я согрешил, проступил...» и так далее; как в словах: «Ты возненавидел меня...» — этим он пробуждает милосердие на свою душу снизу.

И это пробуждение нижнего вызывает высшие милосердия, которые нисходят сверху вниз на душу, как в стихе: «Он снова будет миловать нас...» [Миха 7:19], и в зависимости от степени возвышенности, так же нисходят и высшие милосердия. Ведь мы видим — чем больше человек велик, тем сильнее его милосердие. Чем возвышеннее царь, тем больше он милует бедных и страждущих по сравнению с министром и так далее; чем выше человек, тем глубже его милосердие к низшим. Поэтому, в конечном итоге, высшая низость вызывает высшую меру милосердия снизу, а высшая возвышенность вызывает высшие милосердия сверху. Об этом говорится: «Б-г мира, по Своей великой милости, смилуйся над нами», и эти слова связаны со следующим: «Царь, высокий превыше всего...» — ведь именно это и есть причина: из самой возвышенности — «по Своей великой милости» — Он милует нас, когда мы в состоянии высшей низости. Одно зависит от другого, как было сказано выше. Как пробуждение умерших — наивысшее проявление милосердия из глубочайшей возвышенности, ибо именно из глубины возвышенности нисходит глубина в низость. Как сказано: «С кем Мне пребывать? — С сокрушённым и смирённым духом» [Йешаяу 57:15]; и ещё: «На кого взору обращу? — На бедного и сокрушённого духом» [Йешаяу 66:2]; и также: «Ибо велик Г-сподь, но на смиренных взирает» [Теилим 138:6], — ибо именно потому, что велик Г-сподь, Он смотрит на смирённых, именно по вышеуказанной причине. И пойми это.

Поэтому аспект меры милосердия называется «средний стержень», который проходит до самого верха — для пробуждения высшего милосердия, именуемого «простое милосердие», происходящее из самой сущности возвышенности Эйн Соф во внутреннем Кетер, как сказано выше — «это край верхний». Тогда как пробуждение милосердия снизу, через величайшее смирение, как было объяснено, называется «край нижний». Таким образом, «он проходит от края нижнего до края верхнего, и соединяются в одно», потому что одно зависит от другого, как сказано, и пойми это.
(29) И на этом станет понятно смысл двух вышеупомянутых стихов о орле, которые, на первый взгляд, противоречат друг другу и кажутся абсолютно противоположными. Однако в действительности это одно и то же, и одно зависит от другого, ведь истинная высота опускается именно в глубину низов, как пояснялось выше. Вот ведь орёл, обладающий великой жалостью к своим птенцам, совершает своими крыльями две действия, которые являются полной противоположностью друг другу. Первое – путь орла в небесах, ибо благодаря крайней своей милосердности к птенцам он поднимает их на своих крыльях сверху, и поднимается, и возвышается к вершинам неба, как сказано: «Если высоко поднимешься, как орёл...» [Овадия 1:4], и должен он поднять свои крылья, чтобы они были распростёрты именно вверх,— как известно, что орёл во время полёта к небу расправляет свои крылья вверх, как (сказано): «и наши руки распростёрты, как крылья небесного орла» и так далее. А иной раз — наоборот: он опускается вниз, опуская свои крылья, чтобы быть защитой своим птенцам снизу, принимая их под свои крылья, и это то, что сказано: «Как орёл, пробуждающий своё гнездо», — в силу врождённой жалости он склоняет свои крылья, чтобы парить над птенцами, оберегать их от бед. А дело ясно: когда орёл опасается, что стрела поразит его птенцов, он поднимает их на своих крыльях вверх, чтобы не достигла их стрела, пролетает к вершинам небес с распростёртыми вверх крыльями и готов принять стрелу на себя из великой жалости. А если требуется уберечь их от солнечного жара, дождя или от других опасностей — от змеи и тому подобного — то орёл снисходит, расправляя крылья поверх своих птенцов, опуская их, защищая от всех бед, принимая на себя зной солнца или ливень, и встаёт против любой опасности. Получается, что в этих крыльях имеются две противоположные функции, и всё исключительно по природе жалости: либо путём возвышения вверх, поднимая их на своих крыльях, спасая от стрелы; либо путём нисхождения и понижения книзу — оберегая от любого зла. Это две противоположности в крыльях орла: крайнее возвышение «как орёл в небесах», и полное понижение — «как орёл, который пробуждает своё гнездо», и всё это одно, ибо всё происходит по природе милосердия. А именно, в соответствии с вышеописанным, в самой природе милосердия заложено (стремление) подниматься к наивысшему, и сходить к самому низу: ведь чем больше низость, тем глубже нисходит милость и жалость — как на самых малых птенцов орёл склоняет свои крылья совсем вниз; и в соответствии с высотой, милосердие исходит с ещё большей возвышенности — как путь орла в небесах, когда он несёт птенцов над собой, выше-выше; и всё это абсолютно одно, одно зависит от другого, и они соединяются, как объяснялось выше, и пойми это.
(30) И пример из всего этого можно также понять в отношении общины Израиля, которая называется сыновьями, как сказано: «Вы — сыны Господа вашего Бога» [Дварим 14:1], — и сострадание к ним подобно милосердию отца к своим детям. Как сказано: «Сын дорогой для Меня Эфраим... сжались внутренности Мои к нему — милостью помилую его...» [Йирмияу 31:19]. Вот это милосердие — оно подобно милосердию орла к своим птенцам, как сказано: «Он нашёл его в стране пустынной... понесёт его на своих крыльях» [Дварим 32:10–11], а также как сказано: «Я понёс вас на орлиных крыльях» [Шмот 19:4]. И суть этого, как сказано выше, что у крыльев орла есть два противоположных свойства: первое — что он возносит себя своими крыльями на высоту небес, как орёл в небе и так далее. И аналогично этому — в аспекте (бхина) высших состраданий (рахамим рабим элионим — глубокое Б-жественное милосердие), в самой сущности которого пробуждается желание поднять души Израиля всё выше и выше — вплоть до самой своей сущности, как сказано: «И приведу вас ко Мне» [Шмот 19:4], то есть возвышение к абсолютной высоте, к сути Эйн Соф (бесконечного Б-жественного света), о Котором сказано: «Небо и небеса небес не могут вместить Тебя» [Млахим I 8:27]. Именно вследствие этих высших состраданий Он хранит их от всего обвинения мира, «как стрела, летящая днём» [Тегилим 91:5]. И поэтому именно Он носит их на своих крыльях, вознося к высоте Своей сущности, куда не может проникнуть никакое обвинение. Это и есть: «Я понёс вас на орлиных крыльях» и так далее. И наоборот, это также проявляется в нисхождении и умалении, в том что Он проявляет простые, высшие сострадания, заключённые в самой сущности, вниз, на самый низ — туда, где они находятся, на самой низшей ступени, в открытых бедах и испытаниях. Вот это — «над птенцами своими он парит» [Дварим 32:11], чтобы ввести их под свои крылья, как сказано: «И распростри над нами скинию мира Твоего», и «удали Сатану от нас», и «в тени крыл Твоих укрой нас» [Тегилим 17:8], — ведь Он хранит общину Израиля от всех зол, от тяжких проявлений Суда и от всех Сатан и так далее. И пойми это.
(31) И вот, как объясняется, что «мать восседает на птенцах» в изгнании и так далее — то есть Имма (имя сфиры Бина — понимание, духовная мать) охватывает детей, распростерев свои крылья. Это и есть то, что называется «крылья Шхины» (Шхина — Божественное присутствие), которые охраняют Израиль во всех его бедствиях и так далее. Ведь есть два аспекта подъема и нисхождения в «орлиных крыльях»: либо она (Шхина) поднята к душам Израиля на высоту вверх, либо она опускается вниз, очень низко, и все это едино, и одно связано с другим по вышеупомянутой причине — в аспекте милосердия, которое называется «средний стержень», соединяющий от самого нижнего конца до самого верхнего. И это есть аспект средней линии (кава а-эмцаи), которая поднимается выше всех и нисходит ниже всех. Это и есть глубина возвышенности и глубина низости, которые соотносятся как два единства: согласно степени ничтожности — измеряется притяжение милосердия из высочайшего. «Ибо возвышен Господь, а низкий у Него в пристальном взоре» [Тегилим 138:6] — именно. И поэтому есть два противоположных проявления во всех видах этого милосердия: «понесет его на своих перьях» — поднимает выше всего, а «парит над своими птенцами» — охраняет их в самом низу, хотя это исходит из самой высшей сущности, однако именно она нисходит вниз, становясь самым внешним окружением, как облака славы, что ограждали сынов Израиля, и так далее, и пойми это. И это есть «и лицо орла у всех четырех» (колесницы Иезекииля [Йехезкель 1:10]), то есть аспект «лица орла» есть в каждом из сторон колесницы — потому что главное и высочайшее восхождение, вплоть до уровня Кетер (Кетер — венец, первая и высшая из десяти сфирот), достигается только через аспект милосердия средней линии, которая восходит до внутренней сущности Кетера, выше деления на линии Хохма (мудрость), Хесед (любовь) и Нетцах (вечность) и так далее, как упомянуто выше, что она соединяет до самого верхнего конца. Поэтому даже обе линии — правая (любви) и левая (страха), — также восходят только посредством средней линии, то есть через аспект «лица орла», который есть в каждой из них — как в «лице льва» (от правой стороны — любви), так и в «лице быка» (от левой — страха), — ведь они не могут самостоятельно подняться вглубь внутреннего Кетера ни любовью, ни страхом, а только через милосердие, ибо в нем особая высшая сила — именно высших милосердий, как выше было объяснено. А это — два вида милосердия: «глубина возвышенности» и «глубина низости», которые поднимаются выше всего и нисходят ниже всего — в отличие от двух линий, и пойми это.
(32) И это смысл сказанного, что душам праведников будут даны крылья, подобные орлиным крыльям — именно посредством аспекта орлиных крыльев, которые являются проявлением меры суда, они вознесутся выше и выше в простые высочайшие милосердия, присущие самой сущности, как сказано: «Я поднял вас… и привел вас к Себе» [Шмот 19:4], и как сказано: «и жили бы перед Лицом Его» — выше мира грядущего, как объяснялось выше. И поэтому говорится, что они парят над Маасе берешит (Творение мира — м’асе берешит) в аспекте окружения, и это есть внутренняя Тора, которая парит поверх раскрытого, как выше объяснялось. Однако все это происходит только из-за процесса бирурим (очищения, выделения искр святости) из числа 288 искр (рапах — внутренние Божественные искры), за всю шеститысячелетнюю историю, когда происходило различение добра и зла, то есть 150 (кан) искр, оказавшихся на самом дне в самой великой низости, в самой нижней глубине, — именно это поднимается выше всего, ведь «глубина низости» возносится в «глубину возвышенности», и «глубина возвышенности» спускается в «глубину низости», как объяснялось, ибо они зависят друг от друга, и становятся одним целым, — подобно воскрешению мертвых, совершаемому только высшими милосердиями, поскольку «семь первичных царей», что умерли (аллюзия на распад миров То́у), это те самые 288 искр, павших в 150, в крайнее падение, поэтому над ними и пробуждаются высшие простые милосердия сущности, как выше объяснялось, и пойми это.
(33) И всё же этим объясняется вышеупомянутый вопрос: как возможно сделать «крылья орлов» (к’нафей нэшарим) для душ, которые пребывают в состоянии «лицо человека» (пне адам), поскольку их корень в высшем человеке (адам эльйон), что значительно выше, чем состояние «лицо орла» (пне нэшар), как это известно. Ведь уровень «лицо человека» в душах — это как они пребывают в своём источнике, именно в образе Б-га (цэлем Элоким) и называются «светильник Г-да» (нер Ашем), как сказано: «И вдохнул в него душу жизни» [Берешит 2:7]. Однако посредством нисхождения души, которая называется «человек» (адам), в материальную оболочку, именно в этот мир и благодаря исполнению Торы и заповедей в вещах материальных, относящихся к клипат нога (сфера промежуточной духовной чистоты в мире Асия), для исправления древа познания добра и зла (эце даат тов вэра), — в этом заключается большая сила, превосходящая силу самой души, которая в своём источнике высекается образом Б-га, так что душа поднимается неизмеримо выше своего изначального источника в имени Г-да (авая) как человек мира Ацилут (адам дэАцилут). Это — обращение к внутренней сущности и самой сути Бесконечного Света (Эйн Соф), к внутреннему аспекту венца (кэтер), который находится выше, чем уровень человека мира Ацилут, как сказано: «Ибо Он не человек…» [Шмуэль I 15:29]. И как утверждается: «Он совершенно не из всех этих мер…» — туда не может дойти никакая сила человека, только посредством исправлений 288 искр (рафах нитцоцот), которые исправил человек, а именно души праведников, исполняя Тору и заповеди и раскаяние (тшува) именно в этом мире, по вышеизложенной причине. И вот этим создаются для них «крылья орлов» из силы тех исправлений, которые они произвели в сфере добра и зла (никах эд цэ даат тов вэра) именно в этом мире, и это позволяет подниматься им всё выше и выше, как было объяснено. Поэтому сказано: «а надеющиеся на Г-да обновят силу» [Йешаяу 40:31] — силу, большую, чем их собственная, и тем самым они вознесутся как орлы, и пойми это (веда лэха).
(34) Однако, всё же всё это остаётся не вполне ясным, ведь сама суть милосердия орла к своим детёнышам именно в том, что он носит их на своих крыльях сверху или укрывает их своими крыльями снизу, как сказано выше. Если так, зачем нужно создавать душам собственные крылья, ведь души — это дети, они как птенцы, а Высшая Мать (Има илаа — уровень Бины, высшего разума) укрывает своих детей и расправляет свои крылья, как сказано выше, либо носит их на своих крыльях, и тогда они находятся наверху, как в словах: «Я понёс вас на орлиных крыльях» [Шмот 19:4]. Как бы там ни было, зачем же душе делать собственные крылья, подобные крыльям самого орла? Это, казалось бы, не относится к сути милосердия орла к своим детям. Однако надо предварительно разъяснить смысл высказывания: «Лучше один час раскаяния (тшува) и добрых дел (маасим товаим) в этом мире…». Здесь непонятно, согласно всему вышеизложенному, что сама суть исправления — это вознесение 288 искр, упавших при дроблении сосудов (швирата килим), и исправление происходит через исполнение Торы и заповедей в явном действии с материальными вещами из клипат нога. Если так, зачем упоминается здесь раскаяние (тшува) вместе с добрыми делами (маасим товаим)? Ведь, казалось бы, посредством одних лишь добрых дел (маасим товаим) в этом мире душа вознесётся выше всего, как было объяснено. Ещё требуется понять: почему сказано, что добрые дела в этом мире выше жизни будущего мира (оляма ба), как в стихе: «И оживём перед Ним» [Ошеа 6:2], ведь будущий мир — это только получение награды за исполненные заповеди, а как сами заповеди могут быть выше своей же награды? Это требует разъяснения.
(35) И вот, можно понять это в свете объяснения природы «крыльев Шхины» (Шхина — Божественное присутствие), как изложено выше: речь идет именно о возвышении искр святости из-под власти семидесяти ангелов-хранителей мира клепот Нога (мешанина добра и зла), когда эти искры включаются под покров крыльев Шхины. Выше разъяснялось, что у крыльев есть две функции: первая — возноситься и расправлять свои крылья, а вторая — защищать тех, кто входит под их покров. И в этом состоит различие между душами Израиля и приближенцами (герим), которые пришли укрыться под крыльями Шхины. Хотя души Израиля также лишь под крыльями Шхины, как сказано, что мать (Бина — сфира Бина, уровень разума) стоит в четвертой части здания (имеется в виду поддержка высшей Матери), но все же их называют «сынами», подобно птенцам, вызывающим особое милосердие орла-командира, который по своей глубинной природе покрывает их своими крыльями, ибо они его дети, а природа отца — миловать своих чад. Но по отношению к тем, кто не сыновья, хотя орел и защищает их под своими крыльями, эта защита несравнима с внутренним, истинным милосердием, присущим к своим. Так и в отношении Израиля сказано: «Сын дорогой для меня — Эфраим... Волнуется во мне сердце о нем, милостью милосердствую к нему» [Йеремия 31:19]. И об этом сказано: «Как орел пробуждает свое гнездо... так он несёт его на своих перьях» [Дварим 32:11].
(36) И станет понятно из всего сказанного также в отношении раскаяния (тшува) — что тшува в душе грешника по сути подобна душе гера, который вознесся из мира нечистоты в святость. Ведь он был погружён в полное зло и вышел оттуда — из зла клепот ногэ в добро. Но это несравнимо с душой, которая изначально чиста по своей сути и не доходила до состояния скверны: таких называют сынами (баним) — то есть душами праведников, исполняющих Тору и заповеди, и пр., к которым естественно проявляется коренное милосердие, как было сказано выше. Это и есть тот самый аспект (бхина) милосердия, о котором сказано: «Орёл опекает птенцов своих, парит над ними, несёт их на крыльях своих», и так далее. Однако, в действительности, бывает, что великое милосердие нисходит особенно на раскаявшихся даже больше, чем на праведников. Это происходит вследствие крайнего унижения — когда душа была отвержена, далека и упала в самую бездну зла и, возвращаясь к Б-гу с плачем и криком, с глубокой горечью и сильнейшим смирением, более, чем бедняк, взывающий об утрате самой жизни. И вот тогда, несомненно, она пробуждает высочайшее милосердие на Небесах, из самой запредельной высоты — как упомянуто выше о «воскрешающем мёртвых, во множестве милосердия». Нет более мёртвых, чем те, кто пал в глубину зла трёх совершенно нечистых клепот (гимель клепот атмеот), каковые называются «смерть» духовная, как сказано: «Ибо не желаю Я смерти мёртвого, кто мёртв уже изначально»; и также: «Возвратитесь и зачем вам умирать?» — и речь тут идёт о тех самых трёх совершенно нечистых клепот, что соответствуют тяжким грехам. Известно, что злодеи, не совершившие тшуву, при жизни считаются мёртвыми, и посредством тшувы это подобно воскрешению из мёртвых — оно приходит именно из великого милосердия, поскольку, как было сказано выше, чем больше унижение, тем сильнее пробуждается сострадание. И выходит, что есть преимущество и достоинство у раскаявшихся и душ геров, приходящих от величайшего унижения, падения среди семидесяти начальников народов и т. д., перед душами праведников. И всё же, по самой природе, великое милосердие присуще душам праведников, которых называют птенцами. А то, что сказано: «Парит над своими птенцами», — касается именно сынов Израиля (нешамот Исраэль), когда они находятся ещё в состоянии «малости» — как было во времена Исхода из Египта, когда сказано: «И увидел Я тебя, валяющуюся в крови своей» [Иезекииль 16:6 и далее], то есть речь о сынах Израиля, пребывающих в малом разуме и малых чувствах страха и любви ко Всевышнему. Как сказано: «Но они не слушали Моисея из-за малодушия» [Шмот 6:9], — то есть, у них была только простая вера, а весь разум и чувства были сокрыты. И даже после получения Торы, при каждом слове, и т. д., вся их духовная работа в Торе и заповедях и в любви и страхе полна наивной простоты, в состоянии предельной малости. Это совершенно подобно орлу, который проявляет милосердие к своим птенцам именно тогда, когда они малы, не имеют крыльев, чтобы летать или защитить себя — тогда он парит над ними, чтобы их охранять, несёт их на своих крыльях. А когда они вырастают и обретают большие крылья, подобные крыльям самого орла, то тогда, само собой, они способны летать высоко к небу, и могут защитить себя своими крыльями, и нет уже нужды в опеке матери — потому что она сидит только на самых маленьких птенцах. И тогда уже нет такой сильной жалости орла к ним, потому что разницы между ним и ими больше нет, они сами похожи на него. Поэтому не пробуждается к ним такое сострадание — чтобы парить над ними или нести на крыльях, ибо им не требуется его опека, раз уж они стали такими, как он, с великими крыльями. И смысл этого ясен в отношении сынов Израиля, которых называют малолетними детьми, словно птенцами, — во всём том, что они исполняют Тору и заповеди, они пребывают в малости и нуждаются в охране, в аспекте (бхина) окружающего света матери (маккиф да-има), который покоится над строением. Как сказано: «Как орёл пробуждает гнездо своё, над птенцами парит...» [Дварим 32:11], и: «И несёт их на крыльях своих...» — на высоту и так далее. И смысл этого в том, что вся духовная работа — исполнение Торы и заповедей, любовь и страх, — всё осуществляется в области смешения (нитцотцот) святости с «ногэ» в мире Асия, что и есть великий уровень малости. Но в будущем (леатид лаво) сыны Израиля возрастут, как сказано: «Возвеличил Г-сподь дело для этих...» [Теилим 126:2], то есть их любовь и страх станут великими «крыльями» (гадфин), подобными крыльям самого орла, и тогда их подъём и спуск будут на наивысшем уровне — подъём к высотам и нисхождение в самый низ. Это и есть проявление великого милосердия, как сказано: «Великой милостью Я соберу вас» [Йешаяу 54:7], — дойдёт до того, что станут подобны самому Б-гу, своему Отцу на Небесах, достигнут зрелости, как сказано: «И явится слава Г-спода… все узнают Меня…» [Йешаяу 40:5, Йирмияу 31:33] — и тогда не потребуется больше никакой охраны сверху, чтобы «парить над птенцами», как птенцы орла, которые уже выросли — не нужно пробуждать к ним милосердие, поскольку они стали как он. Таким будет человек, подобный Всевышнему, как сказано: «Какое Его имя и имя Сына Его — знаешь ли?» [Мишлей 30:4], и пойми это.
(37) Однако, что касается Машиаха, о котором сказано: «разумно поступит раб Мой… и весьма возвысится» [Йешаяху 52:13], — его уровень значительно выше, чем уровень «человека». Суть этого в том, что истинно, после завершения отбора (бирур) 288 искр, вырастут «птенцы», то есть души Израиля, которые называются «сынами», в состоянии зрелости разума (мохин) и любви и трепета к Б-гу, как выше было объяснено, так что уже не потребуется нести их на своих крыльях. Однако истинный рост этих «крыльев» происходит не только за счёт отбора 288 искр посредством исполнения Торы и заповедей, но именно при соединении этого отбора с тшувой — возвращением к Б-гу, как выше было пояснено, что «лучше один час в тшуве и добрых делах вместе», причём — именно в этом мире. Ведь тшува приходит из состояния самого крайнего удаления (катнут, «малость», крайняя отдалённость), и потому источник её выше и поднимает на ступени намного высшие, чем возвышение, достигаемое очищением добра и зла через Тору и заповеди. Как известно: «там, где стоят раскаявшиеся, даже совершеннейшие праведники не могут стоять». Поэтому, если мы совершаем тшуву, тогда мы удостаиваемся избавления, и Машиах приходит, чтобы привести праведников к тшуве, ведь праведники — это уровень зрелости «человека» в разуме и любви и трепете благодаря именно отборам, как выше… И только с соединением тшувы по-настоящему вырастают их «крылья» на голове, как крылья самого орла. И это — что они будут парить над водами высших сфирот (мудрости Хохма илаа, «высшая мудрость») выше, чем жизнь будущего мира (Ган Эден, будущая награда за заповеди), хотя будущий мир — это получение награды за митцвот. Но сама митцва, которая берётся из корня, гораздо выше своей награды после завершения отбора… и пойми это. И только через тшуву вместе с добрыми делами возможно подняться еще выше — и тогда даются душам «крылья орлов», чтобы могли парить самостоятельно. Это выше того, что было при даровании Торы, когда Он нес их на Своих крыльях, когда они были в наинизшем состоянии (катнут, «малость») — несмотря на то что «привёл Я вас ко Мне», это вовсе не было их собственным усилием; не так, когда летают своей собственной силой… и пойми это. Этим снимаются все затруднения, изложенные выше… и пойми это.
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