Торат Хаим
Рабби Дов-Бер, Миттлер Ребе. Берешит и Шмот — полностью, с дополнениями и примечаниями.
О переводе
Это машинный перевод с иврита на русский язык, выполненный искусственным интеллектом (Claude, Anthropic) по заказу библиотеки JewLib.org. Это рабочая редакция: перевод не сверен с оригиналом человеком и может содержать ошибки и неточности. Для изучения и ссылок пользуйтесь оригиналом.
Перевод ещё не завершён: в этой версии переведены 24 глав из 102. Остальные главы будут добавлены по мере перевода.
Ивритский текст — по изданию «Торат Хаим» издательства «Кехот» из Любавичской библиотеки (chabadlibrary.org). Сокращения оригинала раскрыты; термины хасидизма Хабад приведены в принятом русском написании.
Глава Берешит · «Вначале сотворил…». «Да будет свод посреди вод»
«Вначале сотворил…», «Да будет свод посреди вод…». Написано: «Премудрость вовне возглашает» (Притчи 1:20) — это высшая Хохма, которая привлекается в нижнюю Хохму, чтобы очищать бирурим Древа познания и т. д.; первая называется «высшими водами», а вторая — «нижними водами», и пойми. Прежде всего следует предварить объяснением сказанного, что «Вначале сотворил» — ради Торы, которая называется «началом». На первый взгляд, из этого следовало бы, что мир сотворён Хохмой Торы, ведь «начало» — это Хохма, и о Торе сказано: «Б-г создал меня началом пути Своего» (Притчи 8:22). Сказанное «Вначале — значит, Хохмой», а также то, что «"Вначале" — тоже речение», относится к уровню нижней Хохмы, как сказано: «Авайе Хохмой основал землю» (Притчи 3:19), «Все их Хохмой сотворил Ты» (Псалмы 104:24). То есть «Вначале» — это речение «Вначале», как сказано: «Разве не мог мир быть сотворён одним речением?» Это уровень Хохмы, заключённой в речи десяти речений, которая называется «Хохмой в конце» и коренится в «Хохме в голове» — источнике Хохмы, заключённой в речи. Но вот слова Зоара: «Заглянул в Тору и сотворил мир». И так же сказано в мидраше: «И был я при Нём питомцем (амон)» — как мастер (уман), который смотрит в чертёж, где изображено устройство здания. Так и «И сказал Элоким: да будет…» — Он увидел это в Торе; как сказано: «Заглянул в Тору» и т. д. И так — каждое речение в отдельности. Поэтому всё было сотворено Хохмой, заключённой в Торе, ведь и речение «Вначале», которое включает все десять речений, произнесено по чертежу Торы. И сказанное «Авайе Хохмой основал землю», «Все их Хохмой сотворил Ты» — это речение «Вначале — Хохмой». Однако истина указывает свой путь: не Хохмой самой Торы Он сотворил всё, а особой Хохмой, которая привлекается только для сотворения миров, — об этом и сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты». А простой смысл слов «"Вначале" — тоже речение» таков: это речение скрытое. Сказанное же «ради Торы» означает: только ради неё и для неё Он сотворил. То есть главное — первая мысль Хохмы, «Хохмы в голове», и конечная цель нижней Хохмы при Сотворении мира были только ради Торы: ради этого Он создал и сотворил всё Хохмой. А сказанное «Премудрость (хохмот, во множественном числе) вовне возглашает» — о высшей Хохме и нижней Хохме, — всё это сказано о Хохме, заключённой в Торе. Если так, из всего этого понятно, что здесь есть три ступени: высшая Хохма и нижняя Хохма Торы, которая предшествовала миру, и Хохма Сотворения мира. Порядок нисхождения таков: от высшей Хохмы к нижней Хохме Торы, а от нижней Хохмы Торы привлекается Хохма Сотворения мира, как сказано: «И был я при Нём питомцем», как сказано выше. А на самом деле их две, которые суть четыре: высшая Хохма Торы — источник «Хохмы в голове» Сотворения мира, а нижняя Хохма Торы — источник Хохмы, заключённой в речи десяти речений. А возможно, и «Хохма в голове» Сотворения мира привлекается от нижней Хохмы Торы, как сказано: «ради Торы» и т. д.
(2) И вот, чтобы понять всё это, следует предварить известным объяснением слов «Да будет свод посреди вод». То, что над сводом, называется высшей Хохмой — высшими водами, а то, что под сводом, называется нижней Хохмой. И следует понять, почему Хохма называется водами и в чём разница между высшими и нижними водами после разделения сводом. Ведь на самом деле Хохма, которая в самом Эйн соф, — это, несомненно, сам свет Эйн соф, как сказано: «Разуму Его нет числа» (Псалмы 147:5), «Разум Его неисследим» (Исайя 40:28). А если так, то сказанное «И был я при Нём…» — то есть Хохма Торы — лишь малая часть Сущности Его Хохмы, благословен Он, которая есть сама Сущность Эйн соф. Только Хохма, заключённая в Торе, соединяется и связывается с Сущностью Его Хохмы, и они становятся совершенно едины. Для примера — мудрость Шломо. Написано: «И был он мудрее всех людей» (I Цари 5:11) — это сущность силы его мудрости. А сказанное «И изрёк он три тысячи притч» (там же, 5:12) — это лишь распространение от силы сущности его мудрости. Так и Тора называется «притчей Изначального». И таков простой смысл слов «Тора исходит из высшей Хохмы»: под высшей Хохмой в целом имеется в виду сама сущностная Хохма Его, как сказано выше, и Тора исходит из этой высшей Хохмы как «опадающие плоды высшей Хохмы». В этом и разница между светом и водой. Высшая Хохма в Сущности называется светом — как свет, исходящий от самого светила. Так и высшая Хохма в Сущности есть свет самого Эйн соф. Но когда она нисходит вовне, за пределы Сущности, она называется водой — подобно колодцу и источнику, который бьёт и течёт. И она называется «морем мудрости» — как «изначальное море» Письменной Торы. В этом различие между высшими и нижними водами. Дело в том, что вода — это первоматерия (юли): у воды нет собственного цвета. Поэтому вода миквы очищает нечистого; и как в природе воды — давать рост, так она взращивает все виды мудрости. Так и «море изначальной мудрости» — это первоматерия и источник всякого раскрытия мудрости, и оно называется высшими водами. Но то, что уже снизошло вниз как Хохма, раскрытая в бытии, — как мудрость Шломо и тому подобное, — называется нижней Хохмой и нижними водами, которые под разделяющим сводом. Таков и уровень Хохмы Сотворения мира, о котором сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты», хотя в ней много различных ступеней. Ведь общая Хохма Сотворения мира — это, несомненно, речение «Вначале», хотя и оно называется «раскрытым речением» в раскрытии «нечто из ничего», как и каждое из десяти речений, в каждом из которых есть особая мудрость и разум. И она нисходит из мира в мир до мира Асия, вплоть до природы четырёх стихий и неживого, растительного, животного и говорящего. Об этом сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты» — это Хохма Малхут мира Асия, как возникновение небесных сфер и четырёх стихий: огня, воздуха, воды и земли. Это подобно малому разуму, ограниченному в действии, как в работе ремесленника, который называется лишь «разумом в действии», как известно. Однако разум и мудрость в деле суда, в качествах и способах управления царством — гораздо глубже. И вот мудрость Шломо, который был мудр и в управлении царством, — это, несомненно, ничто по сравнению с сущностью его мудрости, ибо он был мудр в глубоких и возвышенных мудростях. Тем не менее, соответственно величине сущности его мудрости, велико и значение его мудрости в управлении царством: не будь он столь мудр по сути, он не был бы так мудр и в своём царствовании. Так или иначе, есть связь и соединение мудрости этого сокращения с сущностью его мудрости. Получается, что здесь три сокращения: первое — мудрость в действии; выше неё — мудрость в качестве царствования; а выше этого — Хохма мира Брия, которая распространяется в мохин, чтобы изливать разум, как «И изрёк он три тысячи притч», — и пойми.
(3) И из всего этого в общих чертах понятна разница между нижними и высшими водами, между нижней и высшей Хохмой. Это подобно разнице между мудростью, которая распространяется в раскрытом бытии внизу, в целом и в частностях, и первоматерией всякой мудрости в её источнике, как она есть, — как мудрость Шломо по сути прежде, чем он произносит слова мудрости. Но сила самой сущностной его мудрости, о которой говорилось выше, ещё выше того, чтобы быть первоматерией и источником бытия разума, и она называется светом, а не водой, как сказано выше, и пойми. Об этом сказано в мидраше: прежде чем был сотворён мир, были «воды в водах». То есть прежде, чем было сказано «Да будет свод посреди вод», чтобы разделить, не было никакого разделения между высшими и нижними водами, но они были смешаны вместе. И это понятно из сказанного выше о двух видах мудрости — высшей Хохме и нижней Хохме. Прежде сотворения миров нижняя Хохма была включена в высшую Хохму — в «море изначальной мудрости», о котором говорилось выше. И не могло быть сокращения нижней Хохмы для Сотворения мира как отдельной сущности, потому что она была включена в высшие воды. Это и есть смешение «вод в водах» — высших и нижних вод вместе, — пока не было сказано «Да будет свод», чтобы отделить высшую Хохму от нижней. Тем не менее, слова «Да будет свет» относятся к свету Торы. Когда же произошло разделение сводом, нижняя Хохма, называемая нижними водами, снизошла вниз, в самый низ, облекаясь в великие сокращения, так что «Все их Хохмой сотворил Ты» — и природу четырёх стихий, и семь земель, что под землёй, и «одно против другого создал Б-г» (Экклезиаст 7:14). Это и есть нижние воды, которые «плачут: мы хотим быть пред Царём», потому что они пали очень низко — в клипат Нога и в три совершенно нечистые клипы. Поэтому они плачут, желая подняться к своему корню в высших водах, как было, когда были «воды в водах», и пойми.
(4) Однако в таком случае нужно понять сказанное: «Премудрость вовне возглашает» — что высшая Хохма привлекается в нижнюю Хохму после того, как между ними произошло разделение. Дело в том, что на самом деле высшие и нижние воды, высшая и нижняя Хохма — это две подлинные противоположности. Ведь Хохма делится на две ступени. Первая — уровень «ничто»: она называется «коах ма» (сила «что»), без сущности. Вторая — противоположная: быть уровнем «нечто» и сущности, по второму толкованию слова «ма» как «сущность» (маут). Как сказано: «А мудрость — из ничего (ме-аин) обретается» (Иов 28:12): она «обретается» как «нечто» в бытии, а корень её — в «ничто» и «что». И это две совершенные противоположности. Ведь от уровня «коах ма» Хохмы невозможно, чтобы возникло какое-либо «нечто», какая-либо вещь в бытии; так и о высших водах: вода — первоматерия. А от силы Хохмы, которая приходит в сущность, наоборот, возникает всякое бытие «нечто» и всякая вещь — именно Хохмой. Так и «Авайе Хохмой основал землю», «"Вначале" — значит, Хохмой». Это от нижней Хохмы, которая «из ничего обретается» — именно как «нечто». Поэтому в этой Хохме есть нисхождение и иштальшелут: она «обретается из ничего» в сущности, чтобы создавать всякое «нечто из ничего», пока не возникнет всякое совершенно отдельное «нечто», «одно против другого», в котором вовсе нет битуля перед Б-жественным «ничто», — ведь сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты». И всё это происходит лишь от уровня «нечто» Хохмы.
(5) Однако мы видим битуль «нечто» перед «ничто» во всех творениях, а это противоположно сотворению из «ничто» в совершенное «нечто». Как сказано: «И всё воинство небесное Тебе поклоняется» (Неемия 9:6), и они поют песнь; и даже семьдесят князей внизу поют песнь. И даже в чертогах клипат Нога внизу есть битуль перед Б-жественным «ничто», как сказал Билам: «Не могу я преступить…» (Числа 22:18). И все народы трепещут перед Б-гом, как сказано: «Кто не убоится Тебя, Царь народов?» (Иеремия 10:7), и как сказано: «Воцарился Б-г над народами» (Псалмы 47:9). И человек в целом, хотя у него есть свобода выбора и он может стать совершенно отдельным, грешить и восставать, — тем не менее в нём есть битуль перед Б-жественным «ничто»: его сердце порой разбивается в полной тшуве, как известно. Дело в том, что уровень «ничто» — «коах ма» Хохмы — светит в Хохме, которая есть уровень «нечто», ведь она «из ничего обретается». Нельзя сказать, что разделяющий свод создал совершенную преграду «нечто», так что одно навсегда стало бы противоположностью другого. Но дело в том, что, не будь свода, разделяющего высшие воды и т. д., Хохма «что» и «ничто» вся пребывала бы в сокрытии Сущности, и то, что в силе Хохмы есть возможность снизойти, чтобы создать всякое «нечто», противоположное «ничто» Хохмы, было бы полностью включено туда, и вовсе не было бы бытия, творения «нечто из ничего». Но свод отделил уровень «нечто» Хохмы, чтобы он существовал отдельно, как сказано выше. Тем не менее, свет высшей Хохмы прорывается и проходит в нижнюю Хохму, ведь она всегда «из ничего обретается». И поэтому, так или иначе, уровень «коах ма» высшей Хохмы присутствует и в нижней Хохме, которая создаёт все творения «нечто из ничего», как сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты», — чтобы в них был битуль «нечто» перед «ничто», от начала всех ступеней в высших мирах до конца всех ступеней, вплоть до чертогов клипат Нога, как сказано выше. И всё это лишь от света высшей Хохмы в нижней Хохме — и после того, как свод разделил их. Это и есть «Премудрость вовне возглашает»: высшая Хохма, которая привлекается в нижнюю Хохму, и пойми.
(6) И таким же образом, в точности, понятно сказанное «Премудрость вовне…» о двух ступенях высшей и нижней Хохмы в Торе, как сказано выше. Ведь Тора исходит из высшей Хохмы — из сущностной Его Хохмы, как сказано выше, которая называется «изначальным морем» и включена в Сущность, от уровня истинного «ничто» Хохмы, которая в Сущности Эйн соф, как сказано выше. И она снизошла вниз, чтобы «Хохмой были очищены», пока не облеклась в материальные вещи растительного и животного из Нога и в материальные буквы, которые называются нижней Хохмой. Об этом, несомненно, сказано: «Да будет свод посреди вод»: через это разделение нижняя Хохма Торы вышла как отдельная сущность, чтобы «Хохмой были очищены» 288 искр. Это подобно нисхождению света Хохмы для творения «нечто из ничего», которое называется нижней Хохмой Сотворения мира. Однако это разделение — не полная преграда; иначе не было бы очищения 288 искр, чтобы они поднялись наверх. И мы также видим, что от сущности высшей Хохмы Торы происходит раскрытие и в мирах, например в высшем Ган Эдене. Это потому, что высшая Хохма светит в нижней Хохме, как сказано: «высший мозг, который привлекается в нижний мозг», — и после разделения, как сказано выше. И это относится также к двум видам Хохмы в Торе, о которых также сказано: «А мудрость — из ничего обретается», то есть из сущностной высшей Хохмы, как сказано выше, и пойми.
(7) И вот, чтобы понять это с дополнительным разъяснением, следует сначала предварить объяснением корня разницы между Хохмой Сотворения мира и Хохмой Торы, которая служит для очищения бирурим Древа познания из Нога, — о чём сказано «ради Торы», как сказано выше. В мидраше сказано на стих «Человек рождён для труда» (Иов 5:7): «Не знаю, для труда ли в Торе или для труда беседы». И следует понять, что такое «труд беседы» и что такое «труд Торы». Слово Авайе, которое пришло в десяти речениях, — как «Да будет свет», «Да будет свод» и т. д., — называется просто «беседой»: ведь в них вовсе нет слов Торы, а только повеление сделать так-то и так-то, как человек, который велит своим домашним, чтобы было так-то и так-то. И всё же свет Торы светит в этих речениях: ведь каждое отдельное речение было сказано по Хохме Торы, и, как известно, десять заповедей — корни десяти речений, в общем и в частностях, как сказано: «Авайе создал меня началом пути Своего». И хотя в этих речениях, несомненно, есть мудрость и разум, но это лишь сокращение Б-жественной Хохмы, которая облекается в речь и действие, — как разум, облечённый в действие или во внешнюю речь человека. Как сказано в Зоаре: «Не в обычае Царя вести речи простолюдина»: эта беседа называется «речами простолюдина» и называется шестью днями творения — как будни, когда человек занят своей работой. Об этом сказано: «Человек рождён для труда» — для труда работы в мысли, речи и действии. Так и «Да будет свет» и т. д., поэтому это называется лишь «трудом беседы». Подобно тому как «и в простой беседе мудрецов нужно учиться»: даже в их беседе есть глубокая мудрость, и пойми. «Труд в Торе» же — это слова мудрости, не ради работы и не просто беседа, а когда человек говорит, его мудрость раскрывается в словах мудрости, которые он говорит сам себе, — как «И изрёк он три тысячи притч» (I Цари 5:12) и тому подобное, и пойми. Однако почему это называется «трудом в Торе» — какой может быть в этом труд и усилие? Дело в том, что, как известно, в мудрости есть две ступени. Первая — сама мудрость, как она есть сама по себе. Вторая — то, что человек может своей мудростью исправить что-либо: «его мудрость помогла ему» прокормиться, так что он может исправлять. Это и называется трудом и усилием в мудрости: он трудится своей мудростью, как исправить что-то испорченное. Это — нисхождение «коах ма» от сущностной мудрости, и поэтому это называется «трудом в Торе», как сказано: «Счастлив тот, чей труд — в Торе». То есть он трудится в Торе, чтобы прояснить и выяснить всё трудное, разрешить всё, что поначалу было смешано и запутано множеством вопросов, — он разрешает всё, пока не приходит к истине вещей. Это называется трудом и усилием. И именно в этом труде, которым он проясняет и исправляет всё, видна сила его сущностной мудрости: тот, кто не столь мудр, не сможет исправить и разрешить каждый вопрос. И так же в деле, испорченном настолько, что его невозможно исправить, — сила мудреца в том, чтобы постичь, как его исправить. Это и называется трудом и усилием мудрости: в этом раскрывается вся главная сила его мудрости в словах мудрости, которые он изучил и постиг для себя. Подобно этому и в заработке: «Мудрость оживляет владеющих ею» (Экклезиаст 7:12) — тем, что именно своей мудростью он добывает пропитание для своей души. Хотя это огромное нисхождение, но именно в этом видна его мудрость. И так понятно сказанное: «которое сотворил Элоким, чтобы делать» (Бытие 2:3) — и толкуют: «делать» значит «исправлять». Это то, что «Хохмой Торы были очищены» 288 искр, которые пали в цепь нисхождения миров, — а она есть исправление (Тикун) мира Тоху, как известно. Это и называется «трудом в Торе», который приходит, чтобы исправить в Сотворении мира то, что «уже сотворил Элоким», и пойми.
(8) И всё это понятно на примере царя, который постановляет и произносит царское слово — сделать так-то и так-то, а его мудрецам неизвестна никакая причина этого: почему он постановил так-то, а не иначе. Им кажется, что это лишь беседа, без всякой причины и разумения. Но сам царь знает причину и разум всего, что он повелевает и постановляет сделать. И хотя причина и разум царя, несомненно, скрыты в его постановлении и мудрости — это из-за их собственной малости, — но по сравнению с сущностью мудрости царя этот разум очень мал, как разум, облечённый в действие и во внешнюю речь человека, который скрыт от того, кто ниже его. Этому уподобляется Хохма Сотворения мира, как в речениях «Да будет свод», «Да произрастит земля», о которых говорилось выше, что они называются лишь «трудом беседы». Но, несомненно, и у этого малого разума, скрытого и спрятанного в словах, которыми царь постановляет и велит сделать так, и который называется лишь «разумом в действии», есть корень и источник, откуда привлекается то, что действие обязано быть таким, а не иначе. Это — сущностная мудрость, откуда привлекается источник этого разума, ограниченного в образе действия, как сказано выше; она называется «Хохмой в голове» и высшей Хохмой. И она — источник разума каждого отдельного речения, а в целом — источник общей Хохмы, которая находится в речи и действии Сотворения мира, как сказано выше. Одно зависит от другого: соответственно величию его сущностной мудрости, разумно и всякое дело, которое он постановит сделать. Однако всё это относится лишь к Хохме, связанной с Сотворением мира; а у царя — к тому, что связано с постановлениями, которые он выносит, чтобы их исполнили. Сама же мудрость царя, как она есть сама по себе, несомненно, несоизмеримо отделена даже от того, что служит источником бытия разума и мудрости в его словах и действиях: это внутренняя сторона мудрости его учения по сути, которая вовсе не относится ни к какому действию и внешней речи, обращённой к другому. Но когда ему нужно рассудить какое-либо дело, как сказано: «Царь правосудием утверждает землю» (Притчи 29:4), — вынести наказание или милость, — тогда он выносит решение именно по учению своей сущностной мудрости. И так же, когда ему нужно исправить что-либо, что он уже сделал согласно разуму и причине, но это требует исправления, то есть исправить дело так, чтобы стало лучше, — тогда, несомненно, он должен сначала прояснить и исправить сам разум, облечённый в это действие, чтобы оно было иным, лучшим. И подобие этому понятно в Хохме Торы, которая называется учением сущностной мудрости: отсюда привлекается суд в качествах Хесед и Гвура в мирах, как сказано: «Царь правосудием» — именно правосудием Торы; и так же «Судья всей земли» — всё по суду, по качествам Торы. И это: «Всё, чего желает Авайе, Он творит на небе и на земле» (Псалмы 135:6) — по Торе, в том, что Он уже сотворил и создал Хохмой. И как сказано: «Три часа Он сидит и занимается Торой, три часа сидит и судит, три часа сидит и питает» и т. д. И так же сказанное «которое сотворил Элоким, чтобы делать — исправлять»: то есть в том, что Элоким уже сотворил и что пало при разбиении и нуждается в исправлении, то есть поднять 288 искр и т. д., очистить Древо познания добра и зла в том, что Элоким уже сотворил Хохмой, — через очищение и исправление той самой Хохмой Сотворения мира. Это подобно мудрецу, который постигает, как исправить что-либо: в этом видна сила его учения мудрости для самого себя, как сказано выше. И это называется «трудом в Торе», как сказано выше, и пойми.
(9) Получается, что труд в Торе облачён в «труд беседы» Сотворения мира, чтобы очищать и исправлять, как сказано: «делать — исправлять», как сказано выше. Это и «Создающий горы» (Амос 4:13) — Хохма и Бина, «и творящий ветер (руах)» — уровень мидот; и всё это — в Хохме, Бине и мидот, которые в Торе. «И возвещающий человеку» (там же), что он рождён для труда — для труда в Торе, облачённого в «труд беседы»; и это «какова его беседа (ма сихо)». И из всего этого понятно сказанное: «Не знаю, для труда ли в Торе…»: верно и то и другое. Ведь Адам мира Ацилут — это имя МА Хохмы, который рождён «для труда работы»: это Сотворение мира, где «Хохмой всё сотворил Ты», и это называется «трудом беседы». Но ведь сказано: «делать — исправлять»; этот труд и есть труд в Торе, и пойми. Отсюда понятна разница между Хохмой Сотворения мира и Хохмой Торы, которая служит для очищения бирурим 288 искр. Ведь на первый взгляд это совсем непонятно. Хохма Торы, которая предшествовала миру, как сказано: «И был я при Нём…», — выше выяснено, что она несоизмеримо отделена даже от того, чтобы быть источником цепи нисхождения миров, о которой сказано: «Хохмой сотворил Ты». Ведь эта Хохма, даже её источник и корень в «Хохме в голове», относится лишь к сотворению миров, как сказано выше. Как же сказано, что «Хохмой Торы были очищены» 288 искр? Ведь бирурим находятся в мирах Брия, Йецира и Асия, в Нога, которая уже возникла «из ничего в нечто» от нижней Хохмы Сотворения мира! Но дело в том, что есть большая разница между нижней Хохмой Сотворения мира и Хохмой Торы, которая называется трудом в Торе. Это как сказано выше в объяснении слов «делать — исправлять». Ведь вся суть Торы — лишь «различать между нечистым и чистым», в 365 запретах, и «обращать тьму в свет». Это очищение зла клипат Нога, которое пало при разбиении сосудов в самый низ, и они нуждаются в исправлении, чтобы их поднять. А главное их поднятие — через очищение зла в 365 запретах и через доброе дело в 248 повелевающих заповедях, которые все исполняются в растительном и животном, материализовавшихся в клипат Нога. И всё это очищение — именно Хохмой, которая есть имя МА, очищающее имя БАН, как известно. Однако сила и мощь этого имени МА Торы, раскрытой нам в заповедях, — очищать Древо познания и исправлять его, — всё это от высшей силы высшей Хохмы Торы, ведь «Тора исходит оттуда». Как сказано: «Воздайте мощь Б-гу» (Псалмы 68:35), а «мощь» — это не что иное, как Тора, как сказано: «Авайе даст мощь народу Своему» (Псалмы 29:11), и написано: «Препоясывает мощью чресла свои» (Притчи 31:17), как известно. То есть это мощь высшей Торы, которая едина с самой Сущностью Его Хохмы, как сказано: «И был я при Нём» — буквально. И это подобно сказанному выше в примере о постановлениях царя: мудрость в этом повелении взята из сущности его мудрости, то есть из сущности его мудрости в Торе, которая есть начало его мудрости для самого себя. И смысл слов «Тора исходит из этой высшей Хохмы» — именно «исходит» и выходит вовне: высшая Хохма Торы свыше вышла вниз, в нижнюю Хохму Торы, раскрытой нам, откуда приходят сила и мощь исправлять Древо познания, — то есть очищать нижнюю Хохму Сотворения мира, облечённую в Древо познания добра и зла, как сказано выше в объяснении «делать — исправлять». Это подобно тому, у кого «мудрость помогла ему» исправить ошибку и разрешить вопрос, как сказано выше: именно в этом видны мощь и сила мудрости его учения для себя, и пойми. Именно таковы законы Устной Торы, которые коренятся в высшей Хохме Торы свыше и вышли вниз, в нижнюю Хохму Сотворения мира, чтобы очищать и превращать, и пойми; это называется трудом в Торе, как сказано выше. Смысл слова «Тора» самой по себе — высшая Хохма, которая в Его Сущности; а «труд в Торе» — то, что сила и мощь приходят в Хохму Устной Торы, чтобы очищать и исправлять. И «начало их вонзено в их конец» — именно так: для этого вся высшая Хохма Торы свыше снизошла вниз, в нижнюю Хохму Торы, раскрытой нам. Об этом сказано: «И был я при Нём питомцем (амон)» — «мастером» (уман), в том, «чья Тора — его ремесло». Хотя она предшествовала миру, именно она даёт силу и мощь, когда облекается в нижнюю Хохму Торы, чтобы очищать Древо познания, — и всё это поистине одно. И не так, как сказано выше, будто и между высшей и нижней Хохмой Торы есть разделяющий свод: свод для разделения относится только к высшей и нижней Хохме Сотворения мира, по причине, указанной выше. Но тот, кто мудрствует, чтобы исправить дело, хотя он и сильно опускается, — это вовсе не унижение и не нисхождение. Напротив, это и есть главная сила сущности его мудрости, которая раскрывается во всей своей мощи больше, чем если бы он мудрствовал в глубоких постижениях для самого себя, — как «Мудрость оживляет владеющих ею» (Экклезиаст 7:12), как сказано выше, и пойми. И в этом причина того, что «тот, чья Тора — его ремесло, освобождён от молитвы» (Шабат 11а). Ведь молитва — это поднятие, вызывающее привлечение, а это лишь привлечение высшей Хохмы в нижнюю Хохму соответственно мере поднятия — как ученик, который своими вопросами делает мудрее своего учителя: каков вопрос, так тот мудро и отвечает. Но исправление имени МА, которое очищает БАН сверху вниз без поднятия майн нуквин, гораздо выше этого: он исправляет соответственно самой сущности силы своей мудрости, как она есть, и пойми.
(10) И из всего этого понятно, почему вся Тора была дана именно через Моше, как сказано: «Тору заповедал нам Моше» (Второзаконие 33:4), — а не через кого-то другого. Если же потому, что он был сосудом, готовым к этому по мудрости, — ведь сказано: «Даёт мудрость мудрым» (Даниил 2:21): всякому, в ком есть мудрость, Он даёт мудрость; и написано: «И в сердце всякого мудрого сердцем Я вложил мудрость» (Исход 31:6); и так же Шломо Он дал мудрость, — однако Тора была дана только через Моше. Дело в том, что о Моше сказано: «Ведь из воды (мин а-маим) я извлёк его» (Исход 2:10) — от уровня высших вод высшей Хохмы, которая включена в саму Его Сущность, как сказано выше. А поскольку Тора снизошла вниз, чтобы очищать Древо познания, — как десять заповедей, включающие повелевающие заповеди и запреты, а это сила битуля «нечто» перед «ничто» в мысли, речи и действии через нижнюю Хохму, которая в Торе, как сказано выше, — эта мощь не что иное, как сила высшей Хохмы Письменной Торы, которая светит сверху вниз в нижней Хохме, как сказано выше. Поэтому это невозможно иначе как через Моше: его душа взята от уровня высших вод высшей Хохмы, как сказано: «И увидела она его, что он хорош» (Исход 2:2) — от Древа жизни, которое всё доброе, совершенно выше Древа познания добра и зла. Поэтому в его силах привлекать и в Хохму, которая в бирурим Древа познания добра и зла, чтобы очищать и исправлять. И это сила и мощь, которые есть у общины Израиля в каждом поколении, — исправлять и очищать Древо познания через «удаляйся от зла и делай добро» (Псалмы 34:15), — всё именно через Моше, как сказано: «Тору заповедал нам Моше», то есть Устную Тору, которая называется «мощью», как сказано выше, — а не через кого-то другого. Хотя сказано: «И в сердце всякого мудрого сердцем Я вложил мудрость», — это лишь соответственно его ступени: в нём есть от высшей Хохмы для него самого, чтобы исправить свою душу. Но чтобы это привлекалось к общине Израиля в каждом поколении, чтобы очищать Древо познания по Торе, раскрытой нам, — это только через Моше. Об этом сказано в Зоаре: «Распространение Моше — в каждом поколении», и как сказано во многих местах: «Моше, хорошо ты сказал»: этот закон ясен, как «закон, данный Моше на Синае», которому были даны сила и мощь очищать и выяснять. И это то, что Моше ударил по скале посохом дважды: этим он принёс и привлёк от высшей Хохмы к Тиферет, чтобы исправить и очистить всё через законы Устной Торы, как известно. Это подобно тому, «чья Тора — его ремесло»: тот, кто исправляет себя, может исправить и другого, — как «Укрась сначала себя». И поэтому Моше исправил Израиль, как сказано в другом месте.
(11) И вот, во время Дарования Торы произошло соединение и связь между высшими и нижними водами, то есть между высшей Хохмой и нижней Хохмой, как сказано выше. Ведь сказано: «И сошёл Авайе на гору Синай» (Исход 19:20) — сошёл от Сущности высшей Хохмы; «И изрёк Элоким…», «Я — Тот, Кто…» и т. д. Это свечение высшей Хохмы в нижней Хохме. Ведь «Я» и «Да не будет у тебя» — корень повелевающих заповедей и запретов, а все десять заповедей в целом — лишь «удаляйся от зла» и «делай добро»: в общем виде — «Почитай…», «Помни…», «Не убивай…» и т. д., как известно. И это уровень нижней Хохмы, которая приходит очищать Древо познания добра и зла, ведь «Хохмой они очищаются», как сказано выше. Получается, что произошло соединение высших вод с нижними водами, ведь сказано: «И сошёл Авайе на гору Синай» — сошёл свет высшей Хохмы в нижнюю Хохму, чтобы очищать, как сказано выше. И об этом сказано: «Вначале» — ради Торы, которая называется «началом» Хохмы. То есть «Вначале сотворил» — уровень нижней Хохмы Сотворения мира — был лишь ради очищения, которое производит Хохма, заключённая в Торе. Как сказано: «Святой, благословен Он, поставил условие в шесть дней творения: если Израиль примет Тору — хорошо, а если нет — Я верну вас в хаос (тоху)» (Шабат 88а). И также: «Если бы не Мой завет днём и ночью, не установил бы Я законов неба и земли» (Иеремия 33:25). И только о заповеди изучения Торы сказано: «И вложил Я слова Мои в уста твои» (Исайя 51:16). Таков смысл слов «ради Торы» — для неё, а не Хохмой, заключённой в самой Торе. И хотя сказано: «И был я при Нём питомцем» — как мастер, который смотрит в чертёж и т. д., — это тоже ради бирурим 288 искр и т. д. Сообразно тому, каково высшее желание относительно бирурим 288 искр в Древе познания через Тору и заповеди, так Он сотворил и создал все миры. В этом смысл слов «Заглянул в Тору и сотворил мир», и как сказано: «Б-г создал меня началом пути Своего» (Притчи 8:22), как сказано выше. И это десять заповедей, которые следуют за десятью речениями. Однако ещё нужно понять: как могло произойти соединение высших и нижних вод во время Дарования Торы, после того как появился свод между водами и водами? И ещё: в чём достоинство того, что свет высшей Хохмы сошёл вниз, в нижнюю Хохму, после отделения сводом? Ведь, несомненно, до сотворения было выше, так как нижние воды были включены в высшие воды. Это называется восхождением нижнего к высшему, при котором нижние воды поднимаются столь высоко, а высшие воды при этом совсем не нисходят столь низко от своего сущностного достоинства. Когда же высшие воды нисходят вниз, они спускаются со своих ступеней, и то лишь своей внешней стороной, а нижние воды остаются на самой низкой ступени, такими, какие они внизу, — как в примере с высшим, который нисходит к нижнему. Получается, что единение высших и нижних вод до сотворения превосходит их единение при Даровании Торы в двух отношениях. Первое: тогда нижние воды поднялись, включившись наверху в высшие воды, а при Даровании Торы высшие воды сошли к нижним водам. Второе: до сотворения высшие воды совсем не спускались с внутренней стороны своих ступеней, такими, какие они наверху, а при Даровании Торы они сошли, чтобы светить в нижней Хохме, как «опадающие плоды высшей Хохмы», как сказано выше, — чтобы облачиться в бирурим клипат Нога и т. д. Это называется «трудом в Торе», а не самой Торой, как сказано выше; и пойми.
(12) Однако хотя, на первый взгляд, единение нижнего при его восхождении, несомненно, выше, чем единение при нисхождении высшего к нижнему, как сказано выше, здесь истина не такова. Ведь иначе почему мы находим в Даровании Торы особое достоинство, большее, чем до сотворения, — вплоть до того, что сказано: «Он поставил условие» и т. д., как сказано выше, и «Вначале» — ради Торы, которая называется «началом», как сказано выше? Ведь согласно сказанному выше, единение высших и нижних вод до сотворения было более возвышенным. Но суть дела в том, что хотя это действительно великое нисхождение для высшей Хохмы — спуститься в нижнюю Хохму, чтобы дать силу и мощь очищать бирурим и т. д., — это нисхождение ради восхождения. То есть ради того, чтобы прибавился свет во внутренней стороне высшей Хохмы, в источнике, из которого она высечена, в Сущности, — больше, чем сама суть света высшей Хохмы, каким он был до её нисхождения. Причина в том, что эта сила очищения, хотя и привлекается от высшей Хохмы в нижнюю Хохму, как сказано выше, коренится в источнике высшей Хохмы — выше, чем сама высшая Хохма. Ведь написано: «А Хохма — из ничего (меаин) находится» (Иов 28:12). И как сказано выше о том, чья мудрость помогла ему исправить что-либо, например разрешить трудный вопрос или ошибку: чем более великий мудрец человек по сути, тем больше сила его мудрости способна опуститься как можно ниже, чтобы исправить ошибку и порчу и устранить всякое препятствие, — лишь через углублённое размышление и большую точность. Другой же, не столь мудрый, этого не сможет, ибо не различает добро и зло настолько, чтобы очистить, и не может исправить ошибку и т. д. Получается, что эта сила исправления происходит из более внутреннего источника, чем источник разума, постигающего умопостигаемое, каким он был до своего нисхождения ради исправления. И ещё доказательство: на деле истинность разума проясняется из его источника больше, чем при его первоначальном истечении из источника. Ведь «нет мудреца, подобного обладающему опытом»: в практическом действии проясняется то, что не прояснилось в самом умопостигаемом. И всё это одно и то же; и пойми.
(13) И вот, об этом сказано: «Даёт мудрость мудрецам» (Даниил 2:21), а также: «И в сердце всякого мудрого сердцем вложил Я мудрость» (Исход 31:6), и тому подобное. Именно мудрецам и именно мудрому сердцем Он даёт мудрость — то есть сообразно мере его служения и его мудрости в очищении бирурим, в исправлении испорченного, то есть в превращении «нечто» в «ничто», тьмы в свет и т. д. Именно в такой мере ему дают высшую Хохму с прибавлением благословения для него самого. Если так, отсюда с необходимостью следует, что корень и источник этого исправления и очищения достигает выше, чем прежний источник его мудрости. Ведь прибавление света в самой сущности его мудрости зависит только от служения и исправления, которое он совершит в этом деле своей мудростью. Иначе как можно ставить главное в зависимость от второстепенного? Но, несомненно, это служение и исправление происходит только от силы и источника более высокого, чем источник сущности его разума; и пойми. Согласно этому будет понятно, что нисхождение высшей Хохмы в нижнюю Хохму для очищения бирурим — ради восхождения самой сущности высшей Хохмы. И по указанной выше причине о высшей Хохме Торы, которая сошла вниз в виде «опадающих плодов», это сказано в похвалу: в этих «опадающих плодах», которые очищают, есть сила и мощь из источника более внутреннего и высокого, чем сама суть источника высшей Хохмы Торы. Получается, что труд в Торе выше самой сути высшей Торы. Поэтому было поставлено условие с шестью днями творения и т. д.: ведь очищение Древа познания, совершаемое через нижнюю Тору, — главное, ради этого Он сотворил десятью речениями. И поэтому свет высшей Хохмы сошёл в нижнюю Хохму: ведь это ради восхождения — чтобы быть выше даже высшего единения «воды в водах», которое было до сотворения. Ведь то было лишь включением нижних вод в высшие воды, а не выше источника высшей Хохмы высших вод. Нисхождение же высшего — высшей Хохмы в нижние воды — ради очищения достигает выше самого источника высшей Хохмы высших вод, по указанной выше причине. Так разрешается упомянутый выше вопрос о том, почему мы находим у Дарования Торы большее достоинство, чем у единения высших и нижних вод до сотворения. И разрешится также, как могло произойти соединение высших и нижних вод при Даровании Торы, хотя разделяющий свод вовсе не был упразднён. Ведь хотя для нисхождения высшей Хохмы в нижнюю Хохму ради очищения необходимо отделение сводом, — потому что это нисхождение со своего сущностного места, чтобы прийти в самый низ, к месту того, что очищается, то есть в миры, сотворённые «нечто из ничего», которые возникли из нижней Хохмы после отделения сводом, — ей нужно сократиться и скрыть всю свою сущностную мудрость, чтобы облачиться сообразно ограниченности сосуда того, что очищается. Как мастер, исправляющий что-либо инструментом своего ремесла, должен облачиться в свой инструмент и т. д. Поэтому необходим именно разделяющий свод. А соединение высших и нижних вод во время Дарования Торы состояло в том, что сила очищения, заключённая в нижней Хохме, в речи десяти заповедей, соединилась со своим корнем и источником, который выше высшей Хохмы высших вод. Ведь «их конец вонзён в их начало»: «последнее в действии было первым в мысли». И это не так, как соединение высших и нижних вод до сотворения, без разделяющего свода. Напротив, нижние воды — такие, какие они в речи и действии, — когда сказали «сделаем и услышим», поднялись выше даже высших вод, что над сводом, по указанной выше причине. И так же в грядущем будущем, когда «выйдут живые воды… к восточному (изначальному) морю» (Захария 14:8), хотя разделяет свод. Ведь это разделение существует лишь между высшими и нижними водами во время нисхождения и сокращения высшей Хохмы в нижнюю Хохму ради очищения, но корень этой силы очищения вонзён в саму сущность источника высшей Хохмы; и пойми.
(14) После всего этого будет понятно с дополнительным разъяснением, что значит «Премудрость (хохмот) вовне возглашает» — высшая Хохма, которая привлекается в нижнюю Хохму, как сказано выше. Ведь, на первый взгляд, простой смысл слов «хохмот вовне» — что обе Хохмы, нижняя и высшая, вместе «вовне возглашают». И это, на первый взгляд, удивительно. Ведь о высшей Хохме, которая была наверху и сошла вниз, в нижнюю Хохму, чтобы очищать, как сказано выше, уместно выражение «нисхождение» изнутри вовне, ибо она спускается с высокого места в отделённый мир и т. д. Но нижняя Хохма уже находится в отделённом мире, сотворённом «нечто из ничего» и т. д., ведь сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты», как известно. Как же применимо к ней выражение «нисхождение» и «выход вовне»? Следовало бы сказать «хохма вовне», а не «хохмот» — две Хохмы. Но суть дела в том, что речь идёт не о нижней Хохме Сотворения мира, которую отделил свод и которая уже вышла вниз, так что «все их Хохмой сотворил Ты», как сказано выше. Речь идёт о нижней Хохме Торы, которая приходит очищать Древо познания и т. д. Это очищение, совершаемое Хохмой, коренится глубже, во внутренней стороне высшей Хохмы, как сказано выше, и именно оттуда оно сошло вниз, чтобы очищать, как сказано выше. И доказательство этому — сказанное: «И был я при Нём питомцем (амон)» — инструментом мастера и т. д. Это было до сотворения: Тора была при Нём как инструмент ремесла, то есть упомянутая выше сила очищения была наверху, ибо «последнее в действии было первым в мысли». Но она сошла вниз, в место того, что очищается, и называется нижней Хохмой по имени очищения внизу; а корень её именно во внутренней стороне высшей Хохмы, как сказано выше. Если так, понятие нисхождения применимо и к нижней Хохме Торы, которая пришла вниз очищать, — потому что она сошла именно сверху вниз; и пойми. А корень этого дела в том, что в высшей Хохме есть две ступени: внутренняя сторона и внешняя сторона, то есть МА и БАН, заключённые в самой Хохме. Сила МА (коах ма) в ней — это внутренняя сторона, а БАН, относящийся к МА, — во внешней стороне, но коренится он выше внутренней стороны МА. Дело в том, что всякое глубокое постижение, которое человек постигает, приходит из «ничто» в «нечто», как сказано: «А Хохма — из ничего» и т. д. Это «ничто» Хохмы, которое называется коах ма. А то, что находится на уровне «нечто», называется БАН, относящимся к МА. Однако именно в «нечто» Хохмы есть сила исправления и очищения — очистить и исправить ту или иную вещь, например разрешить ошибку и т. д. Это именно сила нисхождения разума, который опускается как можно ниже, до места ошибки, чтобы постичь её и исправить. И в этом есть сила из источника Хохмы — больше, чем в самой сути света Хохмы, когда он приходит из «ничто», которое называется МА Хохмы и т. д. И таково общее правило повсюду: во внешней стороне есть превосходство над внутренней стороной именно по этой причине, как известно; и пойми.
(15) Этим объясняется нисхождение высшей Хохмы в нижнюю Хохму, о котором говорилось выше. Оно происходит именно от внешней стороны высшей Хохмы, которая называется «нечто» Хохмы и в которой именно и заключена сила нисхождения вниз. Отсюда у нижней Хохмы Торы есть сила очищать и исправлять и т. д., как сказано: «Воздайте силу Элоким» (Псалмы 68:35). Этим разрешается и то, почему и у высшей Хохмы это называется нисхождением, хотя это нисхождение происходит лишь от её внешней стороны, то есть от БАН, относящегося к МА. А в целом это называется «опадающими плодами высшей Хохмы», потому что её внешняя сторона выше её внутренней стороны. Так было при Даровании Торы, когда Б-г сошёл на гору Синай: привлеклась внешняя сторона высшей Хохмы — в раскрытии речи, ради очищения Древа познания: «Я» и «Да не будет у тебя» — корень повелевающих заповедей и запретов и т. д. Это нисхождение силы очищения, которая наверху, в своём корне, — выше внутренней стороны высшей Хохмы, по указанной выше причине. И так же, как сказано выше о причине того, что Тора была дана именно через Моше: корень его — в высших водах, «ибо из воды (мин а-маим) я извлекла его» (Исход 2:10), и оттуда привлекается сила и мощь для очищения, совершаемого нижней Хохмой. Как сказано: «Тору заповедал нам Моше» (Второзаконие 33:4) — именно Моше. И как сказано: «Каково имя Его и каково имя сына Его?» (Притчи 30:4) — именно БАН, относящийся к МА. Поэтому сказано: «Воздайте силу Элоким» — именно Элоким, то есть уровню БАН, коренящемуся в БАН, относящемся к МА, который выше самого МА, как сказано выше. И таков смысл слова «хохмот» — две Хохмы: высшая Хохма и нижняя Хохма, то есть БАН высшей Хохмы, который является корнем и источником нижней Хохмы. Обе сошли вовне, в клипат Нога, чтобы очищать. Получается, что это нисхождение обеих Хохмот вместе, ибо обе они поистине едины. Получается, что здесь четыре ступени: внутренняя и внешняя сторона высшей Хохмы и внутренняя и внешняя сторона нижней Хохмы. Внешняя сторона высшей Хохмы Торы выше внутренней стороны высшей Хохмы. И так же внешняя сторона нижней Хохмы, которая приходит в раскрытии действия — в законах и судебных постановлениях, — выше её внутренней стороны, то есть Письменной Торы, которая называется МА. И об этом сказано: «Тору заповедал нам Моше» — именно Устную Тору, и как сказано: «И каково имя сына Его» и т. д. И об этом сказано: «Слова книжников дороже Мне, чем вино Торы» и т. д., как известно в связи с тем, что «доблестная жена — венец мужу своему» (Притчи 12:4) и т. д. Однако нижняя Хохма Сотворения мира, даже в своём корне — в «Хохме в голове», в мозгу высшей Хохмы, — вся происходит лишь от сокращения, заключённого в имени Элоким, которое приходит в цепь нисхождения миров. Это подобно мысли и разуму, занятым домашними нуждами, что называется «будничной беседой», как сказано выше; только в неё облечена сила очищения Хохмот — высшей Хохмы и нижней Хохмы. Как сказано: «Вначале» — ради Торы; именно ради неё, то есть ради нижней Хохмы Устной Торы, чтобы произошло очищение Древа познания, как сказано выше, Он сотворил всё «Вначале — Хохмой», ибо «"Вначале" — тоже речение», как сказано выше; и пойми. А разделяющий свод существует лишь между «Хохмой в голове» и концом Сотворения мира. Что же касается Хохмы Торы, то хотя она сокращает себя, чтобы очищать, как сказано выше, это не истинное сокращение с точки зрения сущности. Напротив, в этом главное раскрытие силы сущности её мудрости, только она приходит путём огромного нисхождения, чтобы исправить что-либо и т. д., как сказано выше; и пойми.
(16) Теперь следует понять сказанное «вовне возглашает» (таронна): что это за ликование (рина) и почему именно «вовне». И вот, выше разъяснено, что вся суть нисхождения двух Хохмот Торы — высшей Хохмы и нижней Хохмы — вниз состоит в том, чтобы очищать Древо познания клипат Нога. Это и называется «вовне», как сказано: «Нашла бы я тебя вовне, поцеловала бы» (Песнь песней 8:1) и т. д. Это отделённые миры, находящиеся за разделяющей завесой и т. д., вплоть до мира Асия с его неживым, растительным, животным и говорящим, в котором смешаны добро и зло. То есть речь идёт о бирурим Нога мира Асия при исполнении Торы и заповедей, «удаляйся от зла» и «делай добро», в практическом действии, в материальных вещах, — через праведников, то есть общину Израиля, о которой сказано: «И народ твой — все праведники» (Исайя 60:21), в Торе и заповедях, ведь даже грешники Израиля и т. д. И хотя это великое нисхождение с высшего места и ступени высшей Хохмы и нижней Хохмы, какими они пребывают на своём месте, это нисхождение ради восхождения: чтобы эти две Хохмы поднялись к источнику внутренней стороны и сущности высшей Хохмы, со ступени на ступень, гораздо выше источника своего корня, каким они были до своего нисхождения вниз, как сказано выше. И в этом смысл слов «таронна» — ликованием и песнью, — и именно «вовне». Это происходит после завершения бирурим клипат Нога, когда благодаря этим двум Хохмот они поднимутся именно с ликованием и песнью. Ведь всякое ликование и песнь — когда нужно подняться очень высоко, поднимаются именно через песнь и ликование. Как песнь при жертвоприношении, которую произносят левиты: жертвоприношение — это вознесение снизу вверх, чтобы стать «благоуханием, приятным Авайе» мира Ацилут, и оно поднимается через песнь, которую произносят левиты. Благодаря этой песни жертва поднимается до высочайших высот, «благоуханием приятным» и т. д. А причина того, что всякое вознесение происходит именно через песнь и ликование, будет понятна из того, что мы видим в самой сути ликования внизу. Ликование бывает при перемене от плохого к хорошему, от низкого к высокому и тому подобном, а также при спасении от опасности. Ведь сначала было очень сомнительно, обернётся ли дело к добру и благословению, и ликование приходит само собой. Как известно о стихе: «С плачем идёт несущий мешок семян» (Псалмы 126:6). Сеющий пребывает в большом сомнении, не пропадёт ли его посев совсем — не сгниёт ли, не погибнет ли от засухи или по другим причинам. Поэтому, сея, он идёт с плачем, неся семена, будто сеет на погибель. Но когда посев удаётся и все его посевы прорастают к добру и благословению, он находит, что посеянное умножилось во сто крат, как сказано: «И сеял Ицхак в той земле…» (Бытие 26:12), — так что из одного кава получается много кор (мер). Тогда сказано: «Придёт с ликованием, неся снопы свои». Возвращаясь с поля вечером, после жатвы, когда сожнёт свои снопы, он собирает их и с ликованием везёт домой, ибо очень радуется удаче своего посева, на которую совсем не рассчитывал, — напротив, был в смятении и «шёл с плачем» и т. д. Если так, главное в ликовании приходит именно от перемены дела из одной противоположности в другую, и это — именно через большой труд, то есть через растрату жизненной силы своей души, когда он не знает, удастся это или нет и т. д. И так же тот, кто занимается торговлей: он вкладывает всё своё состояние, а это растрата жизненной силы его души, с большим трудом, до изнеможения души, и не знает, удастся ли ему, и боится потерять всё, даже основной капитал, так что готов отчаяться и т. д. Когда же он заработает много сверх капитала, тогда возликует от радости сердца, что это обратилось в благословение. Если так, это происходит только от дела, в котором он был в смятении и которое обернулось к добру, и в котором у него был большой труд. Так же и на войне: человек рискует жизнью и не знает, победит или будет побеждён; он сам готов отчаяться за свою жизнь, ибо жизнь его висит на волоске каждое мгновение. Если затем он победит и возьмёт большую добычу, он придёт с ликованием и песнью и т. д. Как известно о трублении с голосом ликования, с тимпанами и хороводами, когда воины выходят после того, как победили своих врагов и взяли большую добычу и т. д. Это лишь потому, что они рисковали жизнью и преуспели, — поэтому придут с ликованием и т. д. И так же тот, кто вышел из опасности, или был приговорён к смерти, или был болен и исцелился, или с ним произошло великое чудо на море, или другие чудеса, которые человек видит на себе, — это перемена от плохого к хорошему, о которой он сначала не знал; к этому применимо именно слово «ликование». И об этом сказано в Зоаре, что радость — именно утром, а ликование — именно вечером, когда прошёл весь день, а человек не знал, ради чего он отдаёт свою душу и трудится руками весь день. Лишь вечером, когда он увидел благословение, которым были благословлены дела его рук за весь день, в поле или дома, тогда возможно ликование: он ликует о том, что его труд был не напрасен, упаси Б-г. Это «ликование вечером» — именно к вечеру, как у работающего в поле весь день, который «придёт с ликованием, неся снопы свои» с поля вечером; и пойми.
(17) Исходя из всего этого будет понятно, что такое ликование наверху. Оно бывает только при обновлении — когда добро возникает в деле, в котором сначала было сомнение и беспокойство, удастся ли и принесёт ли оно плод; это причина ликования и т. д. Суть же дела наверху — в нисхождении света высшей Хохмы и нижней Хохмы Торы, которые были наверху и сошли столь низко, облачившись в Тору и заповеди, чтобы очищать клипат Нога, в которой смешаны добро и зло. Об этом сказано: «С плачем идёт несущий мешок семян», потому что это уподоблено посеву в землю, как сказано: «Сеющий праведность» и «Свет посеян для праведника» (Псалмы 97:11), — чтобы прийти вниз, в материальное и т. д. И неизвестно, удастся ли очистить Древо познания, превратить тьму в свет и т. д., через «удаляйся от зла» и «делай добро» руками праведника, или нет. Однако после того, как посеянный свет высшей Хохмы и нижней Хохмы преуспеет в исполнении заповедей внизу, чтобы очистить и исправить Древо познания добра и зла и т. д., это подобно жатве, которая удаётся с большим прибавлением сверх основного — во сто крат и т. д., как посеянный кав, из которого получается много кор (мер) и т. д. Тогда сказано: «Придёт с ликованием, неся снопы свои», — именно с ликованием, потому что в этом было сомнение и большой труд, как сказано выше. Так же и труд в Торе, который очищает бирурим клипат Нога: этот труд совершается с усилием, и неизвестно, чем он кончится. Поэтому, когда он очистил всё и получилось благословение, много большее, чем основа посеянного света, — «придёт с ликованием», как в упомянутых выше примерах: с торговцем, когда он много заработает, или когда кто-то вернётся с войны, или при спасении от опасности и т. д., — к чему тогда и применимо слово «ликование». В этом разница между радостью и ликованием: ликование — именно вечером. Оно связано со служением и трудом в Торе весь день, в «милости Б-га, что весь день» (Псалмы 52:3), которая привлекается в Тору и заповеди весь день и т. д. Когда это завершено к вечеру, тогда написано: «И встаёт она ещё ночью» (Притчи 31:15) — то есть пока только началась ночь, сразу после того, как кончился свет дня, — «и даёт пищу» из того, что было очищено за весь день и т. д.; и пойми.
(18) Получается, из всего сказанного выше понятно, что главное в песни и ликовании относится к вознесению майн нуквин: то, что находится внизу и успешно поднимается вверх, поднимается с ликованием и песнью. Как песнь над водой при празднике черпания воды (Симхат бейт а-шоэва): несли воду из Шилоаха во двор Храма по пятнадцати ступеням и т. д., и на каждой ступени произносили песнь и т. д. (Сука 51б). Пятнадцать ступеней — это пятнадцать восхождений, и они называются пятнадцатью основами. Это восхождения нижнего к высшему в каждой частности, подобно пятнадцати буквам «вав» в молитве «Эмет ве-яцив» и т. д. И таков смысл слов «Песнь песней, которая Шломо» (Песнь песней 1:1) — песнь, превосходящая все песни, уровень «простой песни». Ведь песнь связана с особым восхождением: каково восхождение по своей ступени, такова и песнь. И известно, что бывает восхождение над восхождением: например, когда поднимаются от речи к мысли, от мысли к разуму или выше разума — к желанию; а также желание и наслаждение поднимаются выше этого и т. д. И таков смысл «простой песни», «двойной песни» и т. д. «Простая песнь» — это восхождение Кетера, ведь и о нём сказано, что даже «чистый свет» и т. д. — и он поднимается «простой песнью» к Причине всех причин и т. д. «Двойная песнь» — это восхождение Хохмы и Бины к Кетеру; «тройная песнь» — восхождение Хесед, Гвуры и Тиферет в ХаБаД; а «четверная песнь» — восхождение Малхут, как разъяснено в другом месте; и пойми. Так же и ликование Торы — в песни и напеве, заключённых в знаках кантилляции (таамим), таких как зарка и т. д., и как сказано: «И было песен его…» (I Цари 5:12), как сказано выше. Это уровень «простой песни» и «двойной песни»: простое наслаждение в этих напевах называется «простой песнью», которая выше высшей Хохмы, заключённой в буквах Торы. И они приходят особыми способами, как известно, как сказано выше. Это уровень Хохмы и Бины в сокрытии; есть в нём также Хесед и Гвура, и всё это в сокрытии, выше раскрытия высшей Хохмы Торы, — ведь из них совсем не выводится толкование в Устной Торе. И таков смысл слов «Премудрость (хохмот) вовне возглашает» — именно ликованием и песнью, и именно «вовне»: потому что они вышли сверху вниз, чтобы очищать бирурим Нога, а затем поднимаются очень высоко после завершения бирурим 288 искр, заключённых в Древе познания добра и зла, как сказано выше. И таков смысл слов «вовне возглашает» ликованием и песнью: это ликование, которое поднимается снизу очень высоко, без меры, как сказано выше, — то есть до ступени, которая выше корня источника, из которого она высечена, в Сущности света Эйн соф, благословен Он, как сказано выше; и пойми.
(19) И вот, из всего сказанного выше о ликовании будет понятно ещё следующее. Помимо прибавки, прибыли и благословения в его труде, — что является наивысшим достоинством лишь в деле его рук, — через это служение, которое ему удалось, прибавляется ещё особое достоинство в самой его сущности, по сравнению с тем, что было в нём до служения и исправления. И доказательство этому — сказанное: «А мудрость оживляет обладающих ею» (Экклезиаст 7:12). Смысл: обладающих мудростью оживляет та мудрость, которая сошла вниз именно для очищения и исправления, то есть для служения. И смысл слов «мудрость оживляет» не в том, что его мудрость как таковая, по сути, а в том, что мудрость помогла ему в его труде и в исправлении чего-либо — например, в торговле или в посеве в поле, — так что ему удалось и он получил плоды урожая с большой прибылью и особым благословением. Тогда, помимо этого благословения в поле, или в доме, или в торговле и деле, благословляется сама сущность силы его мудрости. Это и значит «оживляет обладающих мудростью»: эта жизнь относится и к материальному, и к духовному, то есть поднимается сама сущность силы его мудрости — что называется «обладающими мудростью» — намного выше её прежней меры, когда у него была определённая мера мудрости. Но когда мудрость помогла ему добыть пропитание в торговле, или в работе в поле, или ему удалось что-либо подобное его мудростью, — сверх этого прибавляется особое достоинство, великое возвышение в самой сущности его души. И об этом сказано: «оживляет обладающих ею» — в буквальном смысле. Причина в том, что эта сила очищения и исправления, которая сошла в его мудрость, чтобы найти пропитание или иное исправление, приходит сверху, из источника, из которого высечена сила его мудрости по сути, который находится из «ничто» и т. д. Поэтому именно через это в нём прибавляется особое достоинство; и пойми. И как разъяснено в другом месте на примере царского сына, который был готовым сосудом для всякой мудрости и изучил все науки, а затем его отослали в дальние края, чтобы он увидел, какая мудрость есть в деле пропитания — в инструментах ремесла и тому подобном. Через это он приобретает большее совершенство души: ему не нужно ничего получать ни от кого, ибо он может прокормить себя своей мудростью, и мудрость помогла ему в этом настолько, что «мудрость оживляет обладающих ею». То есть через это находится совершенство в самой сущности всей его мудрости и т. д.; и пойми. Из этого примера понятно, что община Израиля называется «сыновьями» и поднялась в сущностной мысли. Но они сошли вниз, в тела, чтобы очищать и исправлять что-либо мудростью своей души — именно через Тору и заповеди в практическом действии. И этим они ещё больше поднимутся в своём корне, как сказано выше. Так же и в нисхождении высшей Хохмы в нижнюю Хохму Торы: эта мудрость, исправляющая и очищающая, поднимется вверх со ступени на ступень, выше сущности силы самой высшей Хохмы. И таков смысл слов «таронна» и т. д.; и пойми.
(20) Получается, из всего сказанного выше понятно, что есть три ступени в способе единения и соединения высших и нижних вод вместе. Первая — до сотворения, когда были «воды в водах», то есть нижние воды были включены в высшие воды, как сказано выше. Всё это на уровне восхождения наверх, ведь нижние воды вовсе не были в нисхождении и овеществлении, а также высшие воды вовсе не нисходили вниз. Вторая — единение и соединение высших и нижних вод на уровне нисхождения вниз, как сказано выше в объяснении слов «хохмот вовне». Так было при Даровании Торы, когда высшая Хохма привлеклась в нижнюю Хохму, чтобы очищать и исправлять и т. д., и высшая Хохма дала силу и мощь нижней Хохме. В этом превосходство над единением высших и нижних вод до сотворения — по всем указанным выше причинам; и пойми. Третья — само это единение высших и нижних вод и их нисхождение вниз, когда они поднимаются вверх по завершении бирурим 288 искр и поднимаются намного выше сущностного источника высшей Хохмы, по указанной выше причине. И это выше их единения при Даровании Торы ради очищения и исправления и т. д., поскольку это нисхождение ради восхождения, как сказано выше. Об этом сказано: «таронна» — песнью, ибо они поднимаются до предельного возвышения, как сказано выше; и пойми.
(21) И вот, теперь нужно объяснить, почему сказано «таронна» в будущем времени: она возгласит в будущем, а не сейчас, то есть в седьмом тысячелетии, когда будут восхождения миров в целом. На первый взгляд, согласно всему сказанному выше, наоборот, именно сейчас эти две Хохмы «возглашают», ведь бирурим 288 искр и т. д. поднимаются наверх в каждом поколении через занятие Торой и заповедями в практическом действии и т. д.; и пойми. Однако выше разъяснено в объяснении слов «хохмот вовне», что это нисхождение от высокого к низкому, от высшей Хохмы к нижней Хохме, и это нисхождение ради восхождения. То есть все шесть тысяч лет существования мира, корень которых — в шести высших сфирот (вав кцавот), соответствуют шести дням творения. «Да будет свет» — первое тысячелетие, уровень Хесед высшего мира Ацилут и т. д. «Да будет свод» — второе тысячелетие, от уровня Гвуры и т. д. И в каждом из них высшая Хохма нисходила в нижнюю Хохму, чтобы очищать бирурим Нога и т. д. Только в третьем тысячелетии, соответствующем Тиферет, произошло Дарование Торы, и тогда было главное совершенство этого единения — исправлять Древо познания через Тору и заповеди, которые приняла община Израиля и т. д. Тогда как в первом и втором тысячелетии было лишь вознесение и очищение святых искр, упавших в народы мира, через Ханоха, Метушелаха и Ноаха, вплоть до Авраама, — ведь праотцы суть Колесница (меркава), — и колена, вплоть до Дарования Торы и т. д. А в частности, в каждом поколении привлекается частное свечение в каждом тысячелетии из шести тысяч лет и т. д. ради частного очищения в Древе познания добра и зла и т. д. — через две упомянутые выше Хохмы, которые сошли вовне, чтобы очищать, как сказано выше. То есть через дела праведников в Торе и заповедях и через тшуву вернувшихся к Б-гу (баалей тшува); и всё это приходит путём нисхождения. Однако совершенство бирурим 288 искр ещё не завершено — до завершения всего в конце шестого тысячелетия, в дни Машиаха, вплоть до седьмого тысячелетия, о котором сказано «одно (тысячелетие) разрушено» и т. д. Тогда все бирурим поднимутся очень высоко, в источник высшей Хохмы, выше корня сущностной высшей Хохмы, и соединятся предельным единством в Сущности и т. д., как подробно сказано выше. И таков смысл слова «таронна»: это намного выше единения «воды в водах», которое было до сотворения, о котором сказано: «И дух Элоким парил над водами» (Бытие 1:2) и т. д.; и пойми.
(22) И об этом сказано в мидраше, что в грядущем будущем Святой, благословен Он, сделает праведникам крылья, и они будут плавать над поверхностью вод. Смысл слов «над поверхностью вод» — над высшими водами, о которых сказано: «И дух Элоким парил над поверхностью вод» (Бытие 1:2). То есть даже после восхождения высшей Хохмы наверх, в её первоначальный источник, — даже тогда души праведников будут плавать над поверхностью вод и т. д. Это выше второго восхождения двух упомянутых выше Хохмот в грядущем будущем, как сказано выше; и пойми. Сначала нужно объяснить, что значит «плавать над поверхностью вод» и т. д. Ведь известно, что корень душ — в том, что они «поднялись в мысли», то есть поднялись в сущностной мысли, которая во внутренней стороне самой Его Сущности и т. д. Это во внутренней стороне источника высшей Хохмы, прежде чем она привлеклась, чтобы называться именем «высшая Хохма», как на уровне высших вод и т. д. Ибо это выше даже сущностного желания, и тем более выше Хохмы, которая называется «причиной (таам) желания». Ведь как в раскрытых десяти речениях есть желание и Хохма, вплоть до речи и т. д., — как речение «Вначале», которое Иерусалимский таргум переводит «Хохмой», а таргум Онкелоса — «прежде», то есть «Его желанием», как сказано: «Когда поднялось в Его желании сотворить мир» и т. д., — так же точно есть желание и Хохма и т. д. в самом сокрытии Сущности. Например, когда поднялось в Его желании произвести Ацилут, это желание пребывало в сокрытии Его Сущности. И у него есть источник, из которого пробудилось это желание произвести Ацилут; он называется «Кетер всех Кетеров» в Сущности. И так же Хохма, заключённая в Кетере, — это скрытая причина желания и т. д., вплоть до мидот и речи, то есть раскрытия мысли «Я буду царствовать». Всё это поднялось в Его Сущности и называется Малхут Эйн соф, как известно. И вот, поскольку сказано: «С кем Он советовался? С душами праведников», а этот «совет» — это размышление о том, пожелает ли Он произвести Ацилут и сотворить и т. д., — с душами праведников, то, необходимо, души уже существовали до пробуждения желания, то есть в самой внутренней сущности желания. Отсюда будет понятно, что и Тора, которая «исходит из высшей Хохмы», коренится также в самой Сущности. Ведь есть три связи: шестьсот тысяч душ Израиля связаны с шестьюстами тысячами букв Торы, как известно. Если так, всё поистине едино, только Тора сошла вниз, чтобы очищать и т. д. И об этом сказано: «И был я при Нём питомцем» и т. д. Это и есть её выход из сущностного сокрытия вовне, чтобы возник весь порядок цепи нисхождения миров АБЕА. Ведь и то, что поднялось в Его желании произвести Ацилут, приходит от силы высшей Хохмы Торы, которая предшествовала в сущностном сокрытии и т. д. И это также смысл восхождения двух упомянутых выше Хохмот к Сущности высшей Хохмы Торы. Однако и после восхождения высшей Хохмы к самой Сущности, и когда они достигнут сущности корня душ Израиля, — души Израиля и тогда будут плавать над поверхностью высших вод высшей Хохмы после их восхождения, ибо они выше даже корня и источника высшей Хохмы, высших вод, после восхождения и т. д.; и пойми.
(23) И на это намекнул рабби Акива, сказав: «Когда дойдёте до камней чистого мрамора (шайиш), не говорите: "Вода, вода!"» (Хагига 14б). Смысл: «камень» (эвен) — это «а-бен», то есть «БАН» (бен) МА Хохмы после того, как «Хохмой они очищаются». Это называется камнем чистого мрамора, как сказано: «Кто сделает чистое из нечистого?» (Иов 14:4) и т. д. И глазу кажется, что это не камень, а простая вода, из-за огромной очищенности, — «камни истёрла вода» (Иов 14:19), — и как удар по скале, которая стала водой, как сказано: «И ударил он по скале посохом своим» (Числа 20:11) и т. д. Это сила очищения, то есть пильпуль (острое рассуждение) Хохмы, как известно. И он намекнул им, чтобы не говорили «вода», потому что после очищения это выше уровня вод, как сказано выше. И также чтобы не говорили «вода» дважды, — чтобы не разделять между высшими и нижними водами, ибо они объединяются вместе при восхождении наверх, как сказано выше; и пойми. И таков смысл слов «плавают над поверхностью вод»: как птица, которая плывёт над водой, а не как рыбы в море, которые плавают в нём, но поглощены водой и питаются только водой и т. д. Ведь и сейчас есть высокие души, которые называются «рыбами великого моря», и даже в изначальном море, которые проплывают всё море от начала до конца за один раз. То есть они плавают силой своего возвышенного постижения во всех глубинах Хохмы всей Торы — а это изначальное море от начала до конца — одним плаванием. Как сказано в Зоаре о рав Амнуне Саба, что он проплыл великое море в одно мгновение и т. д. И так же самые возвышенные души называются Левиатаном, то есть, как сказано выше в общем, он плывёт своими плавниками и пропахивает борозды в море, ибо проплывает всё море в одно мгновение. Но все, кто называется «рыбами великого моря», поглощены морем изначальной Хохмы, в самой его глубине, и всё питание их жизненной силы — оттуда. Однако в грядущем будущем эти души поднимутся на самую высокую ступень, то есть в первый корень, в самой Сущности Эйн соф, где «разуму Его нет числа», и там совсем неприменимы понятия моря и вод. Ведь это несоизмеримо отделено от уровня высших вод высшей Хохмы, ибо их ступень — в самой сущностной мысли. Поэтому сказано, что тогда они плавают над поверхностью вод, сверху, — как летящая птица, которая проносится над водой одним махом, а не поглощена водой, как морская рыба и т. д. И это выше ступени Левиатана, ведь праведникам устроят трапезу из Левиатана и дикого быка (шор а-бар). А то, что они плавают над поверхностью вод сверху, означает, что это на уровне окружающего света (ор макиф) сверху, который окружает и объемлет всё как одно, поскольку он совсем выше ограничения чего-либо внутренним светом и т. д. Для примера — известное о постижении разумом: у того, кто велик и чей разум глубже, чем умопостигаемый предмет, постигаемый сосудом его разума, сущностная сила разума «плывёт» над умопостигаемым как окружающее, сверху, одним взглядом — из-за малости и ограниченности умопостигаемого по сравнению с величием силы его разума, которая намного больше этого предмета (на идиш: «он схватывает маленькую мысль сразу, одной вспышкой»). А тот, кто не мудр, не охватывает её одним махом, но понемногу, по частям, примерно в два-три захода и т. д. Тот же, чей разум намного меньше самого умопостигаемого предмета, — так что этот предмет намного глубже силы его разума, — у того сила разума поглощена и включена в эту глубину разума и т. д., только он может пройти её от начала до конца и т. д. Это подобно рыбам в море, которые поглощены им и плавают в нём от начала до конца, как сказано выше, а не над поверхностью вод; и пойми.
(24) И вот, из сказанного, что души праведников плавают над поверхностью вод, будет понятно, что в грядущем будущем будет ещё ступень, превосходящая Мир грядущий (Олам а-ба), как сказано: «На третий день Он поднимет нас, и мы будем жить пред Ним» (Осия 6:2) — именно пред Ним. Ведь Мир грядущий называется Эденом, о котором сказано: «Глаз не видел, Б-г, кроме Тебя, что Он сделает для уповающего на Него» (Исайя 64:3) и т. д. Это высший Эден, который сотворён буквой «йуд» высшей Хохмы, — выше уровня высших вод высшей Бины. Ведь как внизу Хохма и Бина — это буквы «йуд» и «хей»: «йуд» — сокращение, подобное точке, «хей» — распространение; и это источник и река, ибо Хохма — на уровне источника, а Бина — на уровне реки, как известно о микве: «только источник и колодец» и т. д., и это четыре «йуд» сорока сеа и т. д. Так же и очень высоко, в самой Сущности: Мир грядущий сотворён буквой «йуд» Хохмы, заключённой в Сущности. Поэтому о Мире грядущем сказано: «Чтобы дать в наследие любящим Меня сущее (еш)» (Притчи 8:21) — это уровень Бины, которая называется рекой, в распространении постижения в длину и в ширину и т. д. А ещё выше — это уровень Бины, заключённой в Малхут Эйн соф. Ведь как внизу, в высшем Ган Эдене мира Брия, наслаждаются сиянием Шхины, так высшие души, пребывающие в Сущности, наслаждаются сиянием высшей Шхины, то есть Малхут Эйн соф и т. д. Однако то, что выше жизни Мира грядущего, выше даже «йуд» Хохмы, заключённой в Сущности. Ведь этот «йуд» подобен источнику, который бьёт и течёт в реку, то есть в «нечто» Бины. Но внутренняя сторона и сущность Хохмы, заключённой в Сущности, — такой, какая она включена в саму Его Сущность, — выше влияния из «ничто» в «нечто» и выше уровня вод вообще: к ней ещё неприменимо говорить об источнике, реке или изначальном море, как сказано выше. Это смысл понятий «свет», «вода», «свод». И есть высшая ступень, которая выше даже уровня света, — она называется «изначальным воздухом» (авир кадмон) и т. д. Оттуда путём нисхождения и облачения привлекается то, что называется духом (руах). И об этом сказано: «И дух Элоким парил над поверхностью вод». Однако это то, что приходит в привлечение над поверхностью вод, чтобы могли происходить бирурим — именно через дух Элоким. Но сказанное, что они плавают над поверхностью вод выше даже уровня духа Элоким, парящего над поверхностью вод, относится к ступени, которая выше даже источника бирурим, заключённого в высшей Хохме, как сказано выше. И поэтому само собой понятно, что это выше жизни Мира грядущего, сотворённого «йуд» высшей Хохмы, которая называется высшими водами и т. д. Ведь Мир грядущий — лишь получение награды за заповеди в практическом действии, «удаляйся от зла» и т. д., во все шесть тысяч лет. Это бирурим 288 искр и т. д., которые «Хохмой очищаются» через нисхождение высшей Хохмы в нижнюю Хохму, как сказано: «Премудрость (хохмот) вовне», как сказано выше. Но восхождение этих душ будет после получения ими награды за бирурим 288 искр и т. д., которые происходили в течение шести тысяч лет. Тогда это будет совершенно выше уровня бирурим, и поэтому Тора там вовсе не называется водами, как сказано выше. И таков смысл слов «и мы будем жить пред Ним» — именно пред Ним, — после того как «Он оживит нас через два дня» (Осия 6:2) в получении награды Мира грядущего за бирурим, совершаемые заповедями во всё время шести тысяч лет. И об этом сказано, что они плавают над поверхностью вод как окружающее, возвышаясь даже над тем, чтобы быть источником бирурим высшей Хохмы, которая называется высшими и нижними водами и т. д.: они лишь проплывают одним махом сверху над высшими водами, которые тогда поднялись; и пойми.
(25) Однако ещё нужно объяснить: если так, какое отношение имеют они к тому, чтобы плавать над поверхностью высших вод Торы, если тогда они находятся на высшей ступени, которая вообще выше уровня вод Торы, как сказано выше? Суть дела в том, как известно, что «Тора — скрытая и раскрытая, Святой, благословен Он, — скрытый и раскрытый, и община Израиля — скрытая и раскрытая». То есть само сокрытие Сущности облекается в «скрытое» Торы — во внутреннюю сторону тайн Торы, такую, какой она пребывает в своём корне, наверху, в самом сокрытии Сущности Эйн соф. И об этом сказано: «Слава Элоким — скрывать дело» (Притчи 25:2), и как сказано: «Сокрытое — Авайе, Б-гу нашему» (Второзаконие 29:28) и т. д. А души Израиля в грядущем будущем придут к сущности своего корня — они «поднялись в сущностной мысли», то есть на уровне «скрытого», — и будут там связаны с внутренней стороной Торы, которая есть «тайна тайн» в Его Сущности. И таков смысл слов «и мы будем жить пред Ним» — выше жизни Мира грядущего, где скрытый свет приходит в раскрытие света постижения в награду за служение и т. д. А праведники в грядущем будущем постигнут внутреннюю сторону Торы, которая соединяется с самой внутренней стороной и Сущностью. Поэтому это выше уровня высших вод Торы, которые пришли в раскрытие и нисхождение вниз, в Тору и заповеди, через Моше, о котором сказано: «Ибо из воды я извлекла его» — из упомянутых выше высших вод. Тем не менее, есть некоторое соединение и связь между раскрытым в Торе, которое приходит на уровне бирурим, и «скрытым» в ней, то есть внутренней стороной Торы, — только скрытое приходит как окружающее, в сокрытии, сверху. И таков смысл того, что они плавают над поверхностью вод Торы: на уровне «скрытого» Торы они охватят как окружающее, одним махом, всю высшую Хохму раскрытой нам Торы. И это относится ко времени после её возвышения через завершение бирурим шести тысяч лет, как сказано выше, когда сможет быть единение и соединение скрытого с раскрытым. Тогда как сейчас сказано: «Сокрытое — Авайе» и т. д., то есть они совершенно отделены друг от друга. И таков смысл слов «Он оживит нас через два дня» — в Мире грядущем, через бирурим, совершаемые именно раскрытой частью Торы, как сказано: «А открытое — нам и сынам нашим, чтобы соблюдать» (Второзаконие 29:28) и т. д. А через это — «и мы будем жить пред Ним», что выше этого, — во внутренней стороне Торы. Но всё же они плавают над поверхностью высших вод после восхождения, которые нисходят, чтобы соединиться с раскрытой Торой, по крайней мере как окружающее: окружающее пребывает над внутренним, только проплывает над ним. И это «дух Элоким парит (мерахефет)» — «рапах», 288 и т. д.
(26) Теперь следует понять слова упомянутого выше мидраша, что в грядущем будущем Б-г сделает праведникам крылья, как крылья орлов, и они будут плавать над поверхностью вод, как сказано: «А уповающие на Б-га обновят силу, поднимут крыло, как орлы» (Исайя 40:31). Ведь души праведников сошли вниз, в тела, на все шесть тысяч лет существования мира. И хотя у них было самопожертвование и любовь и трепет с «большими мохин», и они исполнили всю Тору и заповеди в совершенстве, — тем не менее, из-за облачения этих душ в тела и из-за исполнения Торы и заповедей в материальности Нога, что является великим нисхождением, — как постижение, ограниченное материальным телом, и высшее желание повелевающих заповедей, облачённое в материальные вещи, в талит из шерсти и т. д., — как же они поднимутся столь высоко, чтобы плавать над поверхностью высших вод после их восхождения, как сказано выше? А ведь на самом деле главная сила столь высокого их восхождения — только через Тору, заповеди и молитву с любовью и трепетом именно в этом мире, ибо именно в них и через них завершаются бирурим 288 искр и т. д., заключённых в нижней и высшей Хохме. Поэтому сказано, что Он сделает им крылья, через которые они смогут подняться столь высоко, чтобы плавать над поверхностью высших вод и т. д. И об этом сказано: «А уповающие (ковей) на Б-га» — это души праведников — «обновят силу» и т. д. Ведь своей первоначальной силой они не способны подняться наверх в каждой линии (кав), а лишь через то, что обновят силу, то есть «поднимут крыло» и т. д.: Он сделает этим душам именно крылья орлов.
И нужно объяснить, что представляют собой эти крылья, и почему именно крылья орлов. Известно о крыльях, на которых летает птица: хотя крылья состоят из материальных перьев, отделённых от сущности её тела, и они лишь как внешнее одеяние, тем не менее в них большая польза. Ведь именно в них и через них птица поднимается в воздух, летит в них ввысь и быстро проносится над землёй по всему её пространству. И есть ещё вторая польза от крыльев: они служат защитой и укрытием для её птенцов, которые забираются под них, а она распростирает над ними крылья, принимая их под себя, как известно. Так же и в соответствующем этому наверху — в крыльях высших ангелов, о которых сказано: «И двумя летал» (Исайя 6:2), — на уровне восхождения и возвышения ввысь и быстрого движения, как сказано выше. Это любовь и трепет, которые называются «бег и возврат» (рацо ва-шов): они поднимают ангела намного выше его ступени, которая соответствует мере его постижения. Это, для примера, тело птицы, а крылья, на которых она летает, поднимают её, хотя они лишь внешнее одеяние. И так же будет понятно, для примера, о крыльях Шхины, в которых есть польза для восхождения Малхут в целом и т. д.; и пойми. Сами же крылья, состоящие из материальных перьев, — пример этого относится к бирурим Нога. Они подобны душам геров (прозелитов): святые искры поднимаются от семидесяти правителей Нога и входят под крылья Шхины. То есть это касается второй пользы крыльев — защищать тех, кто входит под них, то есть души геров и тому подобное. И так же с душами, которые называются «сыновьями», когда они в состоянии малости (катнут) и называются «птенцами», как известно о гнезде птицы (кан ципор) и т. д.: они входят под крылья Шхины, чтобы те защищали их, как сказано: «И простри над нами» и т. д., — «Има, которая высиживает» и т. д.
(27) Чтобы понять всё это: на первый взгляд, совершенно непонятно, что душам праведников будут сделаны крылья и т. д. Ведь души в своём корне — на уровне «лика человека» в Колеснице (меркава), что намного выше «лика орла» и т. д., а корень их корня — в уровне высшего Человека, восседающего на престоле, как известно. И как сказано: «Светильник Б-га — душа человека» (Притчи 20:27), ибо «по образу Элоким создал Он человека» (Бытие 9:6), как сказано: «Сделаем человека по образу Нашему» (Бытие 1:26) и т. д. Как же они спустятся на ступень ангелов, на уровень «лика орла», если им сделают крылья орлов и т. д.? Но на самом деле сказанное, что им сделают крылья, — это в похвалу: им прибавится великая сила сверх самой ступени человека, — туда, куда человек не способен достигнуть иначе, как благодаря тому, что ему сделают крылья, чтобы плавать на них и т. д. Суть дела в том, что эти крылья, которые сделают душам, по своему корню выше уровня «лика человека», и тем более выше ангелов и т. д. Ибо они делаются из бирурим 288 искр, упавших в клипат Нога, — через тшуву и добрые дела именно в этом мире. Поэтому мудрецы постановили, что «один час тшувы и добрых дел в этом мире лучше всей жизни Мира грядущего» (Авот 4:17) и т. д. И, как сказано выше, то, что они будут плавать над поверхностью высших вод в грядущем будущем, выше «йуд», которым сотворён Мир грядущий. И как сказано: «И мы будем жить пред Ним» — именно пред Ним — и т. д., как подробно сказано выше; и пойми.
(28) Разъяснение причины этого. Сначала нужно объяснить, почему сказано именно «крылья орлов», а не крылья какой-либо другой птицы. Известно, что орёл милосерднее к своим детям, чем все другие птицы, как сказано: «Как орёл пробуждает гнездо своё» (Второзаконие 32:11) и т. д. И вот, написано: «Путь орла в небесах» (Притчи 30:19). Это означает, что главный его путь и движение — подниматься очень высоко, в самую высь небес, и именно там его обиталище, как известно. Поэтому сказано: «И Я нёс вас на крыльях орлов и привёл вас к Себе» (Исход 19:4) — именно к Себе. Это уровень восхождения на самую большую высоту, ибо Он несёт их как бы на крыльях орлов. И так же сказано: «Несёт его на крыле своём» (Второзаконие 32:11) и т. д. А иногда сказано: «Как орёл пробуждает гнездо своё, над птенцами своими парит» — это означает, что он делает гнездо именно внизу, и «над птенцами своими парит», то есть опускает крылья вниз, чтобы защитить своих птенцов и т. д. И это противоположность восхождения, о котором сказано «путь орла в небесах» и т. д. Но верно и то, и другое. И это будет понятно, если предварить объяснением сказанного: «И лик орла — у всех четырёх» (Иезекииль 1:10). Это означает, что каждое из [животных] Колесницы включает в себя лик орла. А то, что сказано: «И подобие человека у них» (Иезекииль 1:5), — то есть каждое включает подобие человека, — это понятно, ибо человек включает всё. Но, на первый взгляд, непонятно: почему лик орла отличается от лика льва и лика быка настолько, что каждое включает лик орла и т. д.? Однако причина станет ясна: лик льва — справа, его корень в правой линии, Хохма, Хесед, Нецах; лик быка — слева, его корень в левой линии, Бина, Гвура, Ход; а лик орла коренится в средней линии, Даат, Тиферет, Есод и т. д. А Тиферет — это уровень милосердия, который коренится в высшем милосердии Кетера, называемом «простым милосердием» и т. д., совершенно неограниченным. Это качество Яакова — «удел без границ». Оно называется «средним засовом», который проходит до верхнего края — до внутренней стороны Кетера. И об этом сказано: «Путь орла» — именно «в небесах»: уровень милосердия поднимается наверх, в саму Сущность, то есть к простому милосердию, заключённому в Сущности Эйн соф, благословен Он. И таков смысл слов «И Я нёс вас на крыльях орлов» — именно орлов — «и привёл вас к Себе» — именно к Себе; и пойми. А разъяснение этого дела таково. Известно, что главное в качестве милосердия: сообразно низости внизу пробуждается милосердие снизу, и сообразно возвышенности наверху пробуждается высшее милосердие наверху и привлекается вниз. Получается, что суть качества милосердия включает две вещи: вознесение и привлечение. Пробуждение милосердия внизу — это вознесение, через которое душа поднимается выше всех своих ступеней. Как бедный и нищий, когда ему очень тяжело, пробуждает милосердие к себе, как сказано: «Молитва бедного, когда он изнемогает и пред Б-гом изливает свою речь» (Псалмы 102:1), и сетует и т. д. И так же вернувшийся к Б-гу (баал тшува), который очень страдает душой из-за огромной своей удалённости от Б-га: «из теснины» сердца он взывает и возвращается к Б-гу, и Он смилуется над ним свыше. И как сказано: «А признающийся и оставляющий [грехи] будет помилован» (Притчи 28:13) — когда он исповедуется в огромной низости и говорит: «Я согрешил, я преступил» и т. д., и как сказано «гнусный» и т. д. Этим он пробуждает снизу милосердие к своей душе. И это пробуждение внизу пробуждает высшее милосердие, чтобы оно привлеклось сверху вниз на его душу, как сказано: «Он снова смилуется над нами» (Михей 7:19) и т. д. И сообразно возвышенности — тем больше привлекается высшее милосердие. Как мы видим: всякий человек сообразно высоте своего величия больше пробуждается милосердием. Ведь более возвышенный царь больше милует бедного и угнетённого, чем вельможа и т. д. Поэтому чем более великий, тем больше милосердия к низкому. Получается, что предельная низость пробуждает предельное милосердие снизу, а предельная возвышенность пробуждает предельное высшее милосердие свыше. И об этом сказано: «Б-г мира, по великому милосердию Твоему смилуйся над нами», — и это связано со смежными словами: «Царь, единственно возвышенный» и т. д. Именно это и обусловливает: из-за самой сущности возвышенности — поэтому «по великому милосердию Твоему смилуйся над нами», когда мы в предельной низости. Ибо одно зависит от другого, именно в равной мере, как сказано выше. И как «оживляющий мёртвых» — это предельная низость — «по великому милосердию», именно из глубины возвышенности: «глубина высоты» привлекается именно к «глубине низа». И как сказано: «С кем Я пребываю? С сокрушённым и смиренным духом» (Исайя 57:15) и т. д., «На кого взгляну? На бедного и сокрушённого духом» (Исайя 66:2) и т. д. И так же: «Ибо высок Б-г, и низкого видит» (Псалмы 138:6): потому что Б-г высок, Он видит именно низкого, — по указанной выше причине; и пойми. И поэтому качество милосердия называется «средним засовом», который проходит до верхнего края, то есть пробуждает высшее милосердие, называемое «простым милосердием», которое исходит от самой сущности возвышенности света Эйн соф, во внутренней стороне высшего Кетера, как сказано выше. Это — верхний край. А пробуждение милосердия снизу из-за огромной низости, как сказано выше, называется нижним краем. И таков смысл того, что он проходит от нижнего края до верхнего края, и они объединяются как одно, потому что одно зависит от другого в равной мере, как сказано выше; и пойми.
(29) Этим будет понятен смысл двух упомянутых стихов об орле, которые словно противоречат друг другу и кажутся прямо противоположными. А на самом деле всё едино, и одно зависит от другого, ибо «глубина высоты» нисходит именно к «глубине низа», как сказано выше. Ведь орёл, милосердный к своим детям, совершает своими крыльями две вещи, прямо противоположные друг другу. Первое — «путь орла в небесах»: из-за огромного милосердия к детям он несёт своих птенцов на крыле именно сверху, поднимается и возносится в высь небес, как сказано: «Если вознесёшься, как орёл» (Авдий 1:4) и т. д. И ему нужно поднять крылья, чтобы они были распростёрты именно вверх. Как известно, орёл, летя ввысь, распростирает крылья вверх, как сказано: «И руки наши распростёрты, как у орлов небесных» и т. д. А иногда наоборот: он спускается вниз, опуская крылья, чтобы защитить своих птенцов внизу, собрать их под крылья. И об этом сказано: «Как орёл пробуждает гнездо своё» — своим природным милосердием, — и опускает крылья, чтобы парить над птенцами, покрывая их. И дело это известно: когда орёл боится стрелы, как бы она не поразила его птенцов, он несёт их на крыле наверху, то есть взлетает и поднимается в высь небес, а птенцы — на его крыльях, распростёртых вверх, чтобы стрела их не достигла; и он сам принимает стрелу из-за огромного своего милосердия. А если нужно охранять птенцов от солнечного зноя, или дождя, или от вредителей, таких как змея и тому подобное, — «над птенцами своими парит», распростирая над ними крылья, опуская их, чтобы защитить их, и сам принимает солнечный зной или поток дождя и противостоит всякому вредителю и т. д. Получается, что в его крыльях есть две противоположности, и всё это только от природы милосердия: то ли путём вознесения вверх, когда он несёт их на крыле, чтобы спасти от стрелы, то ли путём нисхождения и опускания вниз, чтобы охранять их от всякой беды внизу и т. д. И это две противоположности в крыльях орла: предельное вознесение вверх — «путь орла в небесах», как сказано выше, — и предельное опускание — «как орёл пробуждает гнездо своё» и т. д. И всё едино, ибо всё это только от природы милосердия. То есть, согласно сказанному выше, в природе милосердия — подниматься очень высоко и спускаться очень низко. Сообразно низости — тем ниже привлекается милосердие, как «над птенцами своими» маленькими «парит», опуская над ними крылья вниз и т. д. А сообразно возвышенности — тем больше будет привлекаться и пробуждаться свыше: это как «путь орла в небесах», когда он несёт их на крыле очень высоко. И всё поистине едино, одно зависит от другого, и они стали одним, как сказано выше; и пойми.
(30) Подобие всего этого будет понятно и в отношении общины Израиля, которые называются «сыновьями», как сказано: «Сыны вы Б-гу» (Второзаконие 14:1) и т. д., и Его милосердие к ним — «как милосердие отца к сыновьям» (Псалмы 103:13). Как сказано: «Ефраим — дорогой ли Мне сын?.. Потому трепещет нутро Моё о нём, смилуюсь, смилуюсь над ним» (Иеремия 31:19) и т. д. И это милосердие подобно милосердию орла к своим детям, как сказано: «Нашёл его в земле пустынной» и т. д., вплоть до «несёт его на крыле своём» (Второзаконие 32:10–11), и так же сказано: «И Я нёс вас на крыльях орлов» — именно орлов. Суть дела, как сказано выше, в том, что в крыльях орлов есть две противоположности. Первая — он поднимается на крыльях в высь небес, «путь орла в небесах» и т. д. И подобно этому — высшее милосердие, заключённое в Сущности: оно пробуждается, чтобы поднять души Израиля очень высоко, до самой Его Сущности, как сказано: «И привёл вас к Себе» — именно к Себе. Это предельное вознесение — до самой Сущности света Эйн соф, которую «небеса и небеса небес не вмещают» (I Цари 8:27) и т. д. И это именно из-за высшего милосердия — чтобы охранить их от всякого обвинения мира, «стрелы, летящей днём» (Псалмы 91:5) и т. д. Поэтому Он несёт их на крыле Своём, в возвышенности Сущности, куда не достигает никакое обвинение. И таков смысл слов «И Я нёс вас на крыльях орлов» и т. д. И так же наоборот — путём нисхождения и опускания: это привлечение простого высшего милосердия, заключённого в Сущности, в самый низ, где они находятся на самой низкой ступени, в явных бедах и т. д. И об этом сказано: «Над птенцами своими парит», чтобы собрать их под крылья. И как сказано: «И простри над нами шатёр мира Твоего, и удали сатана от нас» и т. д., «И в тени крыльев Твоих укрой нас» — Он охраняет общину Израиля от всякой беды суровых гвурот всякого сатана и т. д.; и пойми.
(31) И это «а мать сидит на птенцах» (Второзаконие 22:6) — в изгнании и т. д., ибо «Има сидит над сыновьями и распростирает свои крылья» и т. д. Это называется крыльями Шхины, которая охраняет Израиль во всех их бедах и т. д. Итак, в крыльях орлов есть нисхождение и восхождение: либо Он поднимает души Израиля очень высоко, либо спускается в самый низ, и всё поистине едино, одно зависит от другого, по указанной выше причине, — в качестве милосердия, которое называется «средним засовом», проходящим от нижнего края до верхнего края и т. д. Это уровень средней линии, которая поднимается выше всего и спускается ниже всего. Это «глубина высоты» и «глубина низа», которые поистине в одной мере: сообразно низости — мера привлечения милосердия от возвышенности и т. д., ибо «высок Авайе, и низкого видит» — именно так. Поэтому во всех этих видах милосердия есть две противоположности: «несёт его на крыле своём» — выше всего, и «над птенцами своими парит», чтобы охранять их, — ниже всего. Хотя это и из самого высокого, но оно само нисходит вниз, чтобы стать самым внешним окружающим, как облака славы, которые приняли [евреи в пустыне] и т. д., и тому подобное; и пойми. И таков смысл слов «И лик орла — у всех четырёх»: в каждом из [животных] Колесницы есть уровень лика орла, потому что главное, самое высокое восхождение — до уровня Кетера — происходит только через милосердие средней линии, которое поднимается до внутренней стороны Кетера, что выше разделения на линии Хохма, Хесед, Нецах и т. д., и, как сказано выше, проходит до верхнего края. Поэтому и две линии, правая и левая, поднимаются тоже именно путём средней линии. Это и есть лик орла, который есть в каждом, — также в лике льва справа и в лике быка слева: они не могут собственной силой, любовью или трепетом, подняться к внутренней стороне Кетера, а только именно через милосердие, потому что в нём есть именно высшая сила высшего милосердия и т. д., как сказано выше. Это два вида милосердия — «глубины высоты» и «глубины низа» и т. д., — которое поднимается выше всего и спускается ниже всего, чего нет в двух линиях и т. д.; и пойми.
(32) И таков смысл того, что душам праведников сделают крылья — именно как крылья орлов. Ибо через крылья орлов, то есть качество милосердия, они поднимутся очень высоко, в простом высшем милосердии самой Сущности, как сказано: «И Я нёс вас» и т. д., «и привёл вас к Себе» — именно к Себе, и как сказано: «И мы будем жить пред Ним» — именно пред Ним, что выше Мира грядущего, как сказано выше. И об этом сказано, что они плавают над поверхностью высших вод как окружающее, — это внутренняя сторона Торы, которая проплывает над её раскрытой частью и т. д., как сказано выше. Однако это дело — только благодаря бирурим 288 искр и т. д. во все шесть тысяч лет и т. д., когда очищали Древо познания добра и зла, то есть клипат Нога, находящуюся на самой низкой ступени, в огромной низости, в самом низу. Именно это поднимается выше всего: «глубина низа» — вот что поднимается к «глубине высоты», а «глубина высоты» привлекается именно к «глубине низа», как сказано выше, ибо одно зависит от другого, и они поистине стали одним. И как «оживляющий мёртвых» — именно «по великому милосердию»: ведь семь первых царей, которые умерли, — это 288 искр, упавших в клипат Нога, в предельную низость. Поэтому именно для этого будет привлечено и пробуждено высшее простое милосердие, заключённое в самой Сущности, как сказано выше; и пойми.
(33) Всем этим разрешается упомянутый выше вопрос: как могут сделать крылья орлов душам, которые находятся на уровне «лика человека» и коренятся в высшем Человеке и т. д., что намного выше «лика орла» в Колеснице, как известно? Дело в том, что «лик человека» в душах — это именно такими, какими они пребывают наверху, «по образу Элоким» и т. д.; это называется «светильник Б-га» и т. д., как сказано: «И вдохнул в его ноздри дыхание жизни» (Бытие 2:7). Но через нисхождение души, которая называется «человек» (адам), в материю тела — именно в этом мире, — когда она исполняет Тору и заповеди в материальных вещах Нога мира Асия, чтобы очищать Древо познания добра и зла, в этом есть сила большая, чем сущностная сила человека, то есть души в источнике, из которого она высечена, «по образу Элоким». И она настолько велика, что душа поднимается намного выше источника, из которого высечена, — выше имени Авайе Адама мира Ацилут, — то есть к внутренней стороне и Сущности света Эйн соф, во внутренней стороне Кетера, которая выше уровня Адама мира Ацилут, как сказано: «Ибо Он не человек» (I Самуил 15:29) и т. д., и как сказано: «Он вовсе не из этих мидот» и т. д. Туда человек совсем не способен достигнуть иначе, как благодаря бирурим 288 искр и т. д., которые очистил человек, то есть души праведников, через Тору, заповеди и тшуву — именно в этом мире, по указанной выше причине. И таков смысл того, что им сделают крылья орлов — из силы бирурим, которыми они очистили Древо познания добра и зла именно в этом мире; и это то, что поднимается выше всего, как сказано выше. И об этом сказано: «А уповающие на Б-га обновят силу» — большую, чем их сущностная сила, — то есть «поднимут крыло, как орлы»; и пойми.
(34) Однако всё это ещё не вполне согласуется. Ведь вся суть милосердия орла к птенцам состоит в том, что он несёт их на крыле сверху или собирает их под крылья снизу, как сказано выше. Если так, зачем понадобилось делать душам крылья и т. д.? Ведь души называются «сыновьями», и они подобны птенцам, над которыми «высшая Има сидит над сыновьями и распростирает свои крылья», как сказано выше, или «несёт его на крыле своём», и тогда они наверху, как сказано: «И Я нёс вас на крыльях орлов». Как бы то ни было, зачем им делать крылья, как сами крылья орлов? Ведь это совсем не относится к милосердию орла к его детям и т. д. Но сначала нужно предварить объяснением высказывания «Один час тшувы и добрых дел лучше» и т. д. Нужно понять: согласно всему сказанному выше, суть бирурим — это восхождение 288 искр, упавших при разбиении в Древо познания и т. д., а очищение происходит через Тору и заповеди в практическом действии, в материальных вещах клипат Нога, как сказано выше. Если так, почему упомянута тшува вместе с добрыми делами? Ведь, несомненно, и одними добрыми делами в этом мире души поднимутся очень высоко, по указанной выше причине. Ещё нужно объяснить: почему сказано, что добрые дела в этом мире больше, чем жизнь Мира грядущего, о которой сказано: «И мы будем жить пред Ним»? Ведь Мир грядущий — лишь получение награды за заповеди в практическом действии; как же сами заповеди больше, чем получение награды за них и т. д.?
(35) И вот, это будет понятно из разъяснения упомянутых выше крыльев Шхины, которые [связаны] именно с вознесением святых искр от семидесяти правителей Нога, входящих под крылья Шхины и т. д. Ведь выше разъяснено, что в крыльях есть две пользы: первая — летать и распростирать крылья, а вторая — защищать тех, кто входит под них и т. д. В этом разница между душами Израиля и душой гера, который пришёл укрыться под крыльями Шхины. Ведь хотя души [Израиля] тоже находятся лишь под крыльями Шхины, как сказано: «Има сидит над сыновьями» и т. д., — но они называются «сыновьями», то есть подобны птенцам: милосердие орла к своим птенцам — в самой его сущностной природе, поэтому они укрываются под его крыльями, ибо они сыновья, а природа отца — миловать и т. д. А те, кто не сыновья, хотя Он и защищает их, — это несравнимо с сущностным милосердием и т. д. И так об общине Израиля сказано: «Ефраим — дорогой ли Мне сын?.. Потому трепещет нутро Моё о нём, смилуюсь, смилуюсь над ним» и т. д. И об этом сказано: «Как орёл пробуждает» и т. д., — так «несёт его на крыле своём».
(36) Отсюда будет понятно и о тшуве. Тшува в согрешившей душе — это точно как душа гера, которая поднялась из нечистых душ к святости, после того как была погружена в совершенное зло, и вышла из зла клипат Нога к добру. Но она не подобна душе, которая чиста по сути и не пришла к нечистоте, — такие называются «сыновьями», то есть души праведников в Торе и заповедях и т. д., к которым применимо сущностное милосердие, как сказано выше. Это и есть милосердие орла: «над птенцами своими парит» и «несёт его на крыле своём» и т. д. Однако на самом деле есть основание, чтобы милосердие проявлялось больше к вернувшемуся к Б-гу (баал тшува), чем к праведникам. Это из-за огромной низости — того, что он был отвергнут, отдалился и упал в преисподнюю, в глубину зла и т. д. И когда он возвращается к Б-гу с плачем и криком, с горечью и огромной низостью, — большей, чем у нищего, который кричит об отсутствии жизни для своей души и т. д., — тогда он, несомненно, пробуждает высшее милосердие в наибольшей мере, из «глубины высоты», как сказано выше в объяснении слов «оживляющий мёртвых по великому милосердию» и т. д. А нет мёртвых больше, чем те, кто упал в глубину зла трёх совершенно нечистых клипот, что называется смертью в духовном, как сказано: «Ибо не желаю Я смерти умирающего» (Иезекииль 18:32) — того, кто умер изначально и т. д. И так же: «Вернитесь, зачем вам умирать?» (Иезекииль 18:31) и т. д. Это совершенно три нечистые клипы — при тяжких прегрешениях, как известно, что «нечестивые и при жизни своей называются мёртвыми» без тшувы. А через тшуву — это подлинно как воскрешение мёртвых, которое происходит именно по великому милосердию, по указанной выше причине: чем больше низость, тем выше пробуждается милосердие наверху и т. д. Получается, что в этом у вернувшихся к Б-гу и у душ геров, которые приходят из огромной низости семидесяти правителей и т. д., есть превосходство над душами праведников. Тем не менее, сама природа милосердия больше проявляется к душам праведников, которые называются «птенцами» и т. д. И вот, сказанное «над птенцами своими парит» и т. д. относится именно к душам Израиля, когда они ещё именно в состоянии малости, как во время Исхода из Египта, о котором написано: «И увидел Я тебя, барахтающуюся в крови своей» (Иезекииль 16:6) и т. д. Это души Израиля в малости мохин и мидот любви и трепета. И как сказано: «И не слушали они от нетерпения духа» (Исход 6:9) и т. д., — лишь на уровне простой веры, когда в целом мохин, любовь и трепет — всё в большом сокрытии. И даже затем, когда они приняли Тору и «при каждом речении» и т. д., всё их служение в Торе, заповедях, любви и трепете было ещё в состоянии большой малости. И это точно, для примера, как орёл, который милосерден к своим птенцам именно тогда, когда они очень малы и у них совсем нет крыльев, чтобы летать и охранять себя: тогда «над птенцами своими парит», чтобы охранять их, и «несёт их на крыле своём». Но когда они вырастут и у них будут большие крылья, как крылья самого орла, тогда они, несомненно, сами смогут летать в высь небес и охранять себя своими крыльями, и им не нужна охрана, чтобы укрываться под крыльями матери: ведь мать сидит только на совсем маленьких птенцах. И тогда милосердие орла к ним уже не так велико, ибо нет никакой разницы между ним и ими: они совершенно подобны ему. Поэтому он не пробуждается милосердием к ним, чтобы парить над ними или нести их на крыле, ибо им не нужна его охрана, поскольку они совершенно как он по величине крыльев и т. д. Соответствующее этому понятно в общине Израиля, которые называются маленькими сыновьями, как птенцы: всё, что они приняли из Торы и заповедей, — всё в состоянии величайшей малости, и им нужна охрана как окружающее — «Има, которая сидит над сыновьями» и т. д. Как сказано: «Как орёл пробуждает гнездо своё, над птенцами своими парит», и так же «несёт его на крыле своём» и т. д., наверху и т. д. Дело в том, что вся Тора и заповеди, любовь и трепет — всё приходит в облачении в Нога мира Асия, а это состояние большой малости. Но в грядущем будущем души Израиля вырастут, как сказано: «Великое сотворил Авайе с ними» (Псалмы 126:2) и т. д. То есть их любовь и трепет, которые называются крыльями, вырастут, как крылья орла, так что их восхождение и нисхождение будут выше всего вверху и ниже всего внизу и т. д. Это именно на уровне милосердия, как сказано: «И с великим милосердием соберу тебя» (Исайя 54:7) — именно великим — и т. д., — пока они не станут подобны своему Отцу Небесному в состоянии величия (гадлут) мохин, как сказано: «И откроется слава Авайе» (Исайя 40:5) и т. д., «Ибо все они будут знать Меня» (Иеремия 31:33) и т. д. И тогда им совсем не нужна охрана свыше, чтобы «над птенцами своими парит» и т. д., — как в примере с птенцами орла, которые выросли в полную меру, так что не нужно пробуждаться к ним милосердием и т. д., потому что они как он. Так и человек (адам) — от слов «уподоблюсь (эдаме) Всевышнему» (Исайя 14:14). И как сказано: «Каково имя Его и каково имя сына Его?» и т. д.; и пойми.
(37) Однако о Машиахе написано: «Вот, преуспеет раб Мой» (Исайя 52:13) и т. д., «и будет очень высок» — выше уровня человека. Дело в том, что, несомненно, после завершения бирурим 288 искр птенцы — то есть души Израиля, которые называются «сыновьями», — вырастут в величии мохин, любви и трепета и т. д., как сказано выше, так что не нужно будет нести их на крыле. Но главный рост этих крыльев происходит не от одних только бирурим 288 искр через Тору и заповеди, а именно в сочетании с тшувой, как сказано выше: «Один час тшувы и добрых дел» — именно вместе — «лучше» — и именно в этом мире. Ибо тшува приходит из совершенно нечистых клипот, которые ниже, поэтому в её силе подняться выше, чем восхождение при очищении Древа познания добра и зла через Тору и заповеди. И как известно: «В том месте, где стоят вернувшиеся к Б-гу» и т. д. (Брахот 34б). Поэтому «если мы совершаем тшуву, мы будем избавлены», и «Машиах придёт, чтобы привести праведников к тшуве». Ведь праведники — это величие человека в мохин, любви и трепете, именно благодаря бирурим и т. д. А именно через присоединение тшувы их крылья вырастут в «беге и возврате» (рацо ва-шов), как крылья самого орла. И об этом сказано, что они будут плавать над поверхностью высших вод высшей Хохмы — выше жизни Мира грядущего, хотя это получение награды за заповеди. Но сама заповедь, взятая из клипат Нога, больше, чем награда за неё, после завершения очищения и т. д.; и пойми. И именно через тшуву вместе с добрыми делами они поднимаются выше. И об этом сказано, что душам сделают крылья орлов, чтобы они могли плавать собственной силой. Это более возвышенно, чем то, что было при Даровании Торы, когда «несёт его на крыле своём», пока они в состоянии большой малости. Ибо хотя сказано: «И привёл вас к Себе» — именно к Себе, — это совсем не их собственной силой; тогда как, когда они плавают собственной силой, — иначе; и пойми. Этим разрешаются все упомянутые выше вопросы; и пойми.
Глава Берешит · «Вначале сотворил Элоким»
(1) «Вначале сотворил Элоким…» и т. д. Вот, буква «бет» слова «Берешит» — большая «бет» (бет раба), и она указывает на уровень Тикуна Хохмы Торы, как сказано: «Мудростью (Хохмой) строится дом (байт)» (Притчи 24:3), — то есть именно Хохмой Торы. Как известно о сказанном: «И был я при Нём питомцем (амон)» (Притчи 8:30) — «амон» означает «чудесный» и т. д. (начало Берешит раба), «уман» (мастер): как говорят мастеру строить, и мастер строит согласно мудрости, заключённой в его сущности, — так согласно Хохме, заключённой в Торе, построено здание всех миров. И таков смысл слов «Хохмой» — именно Хохмой — «строится дом»: построение миров совершилось Хохмой, заключённой в Торе. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память (там же): «"Вначале" — ради Торы, которая называется "началом"», как сказано: «Б-г создал меня началом пути Своего» (Притчи 8:22). И об этом сказано: «Если бы не Мой завет днём и ночью, не установил бы Я законов неба и земли» (Иеремия 33:25). То есть все десять речений, включённые в речение «Вначале», были лишь ради завета Торы и заповедей, который Израиль примет именно при Даровании Торы. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Шабат 88а): «Это учит, что Святой, благословен Он, поставил условие с Сотворением мира: если Израиль исполнит Тору — [хорошо], а если нет — Я верну вас в хаос и пустоту (тоху ва-воху)». И об этом Иерусалимский таргум переводит «Вначале сотворил» как «Хохмой сотворил», как сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты» (Псалмы 104:24), — то есть высшей Хохмой, ибо «Тора исходит из высшей Хохмы». И как сказано в Зоаре: «Заглянул в Тору и сотворил мир» и т. д. Таков общий смысл большой «бет» в слове «Берешит». И хотя сказано: «Ибо я сказал: мир милостью (Хеседом) построен» (Псалмы 89:3) — то есть построение всех миров было лишь на уровне Хеседа, — этот Хесед привлекается согласно Хохме изначальной Торы, которая предшествовала миру на две тысячи лет. И об этом сказано: «Уста свои открывает она с мудростью» (Притчи 31:26) — это Хохма Сотворения мира, о которой сказано: «Вначале сотворил» и т. д. И известно, что «"Вначале" — тоже речение» (Рош а-Шана 32а), которое называется «раскрытым речением» (Шабат 104а). Это когда Хохма «из ничего находится» — из сокрытия в раскрытие и т. д., ибо «уста свои открывает она с мудростью, и учение милости (торат хесед) на языке её» (Притчи 31:26) — это уровень Хеседа Хохмы изначальной Торы. И вот, как это было в начале творения, при обновлении Сотворения мира именно согласно Хохме Торы, как сказано выше, так и каждый день. Ведь Он «по благости Своей обновляет каждый день Сотворение мира» из «ничто» в «нечто», как это было в самом начале сотворения мира, ибо «слово Б-га нашего пребудет вовек» (Исайя 40:8), как известно. Если так, и каждый день привлекаются источник и корень для возникновения всех миров из Хохмы изначальной Торы, как сказано выше. Как сказано: «Вначале — Хохмой» и т. д., которая облечена в раскрытую нам Тору, то есть в «бет» слова «Берешит» и т. д., о чём сказано: «Хохмой строится дом», как сказано выше. И доказательство этому — сказанное нашими мудрецами, благословенна их память (Авода зара 3б): «День состоит из двенадцати часов. Первые три часа [Святой, благословен Он] сидит и занимается Торой; вторые три часа сидит и судит весь мир; третьи три часа сидит и питает весь мир» и т. д. Итак, то, что Он питает и снабжает, по «милости Б-га, что весь день» (Псалмы 52:3),
все высшие и нижние творения, — это только согласно порядку суда высшей Хохмы Торы, которой Он занимается в первые три часа. Согласно этому Он сидит и судит по мидот, заключённым в Торе и т. д.; и пойми. И как сказано: «Ибо не исполнилась ещё мера беззакония эмореев» (Бытие 15:16) и т. д. — Он был точен с ними по суду Торы. И подобным образом все миры управляются судом и законом Хохмы и мидот, заключённых в Торе, как сказано: «Царь правосудием утверждает землю» (Притчи 29:4) — правосудием, заключённым в Торе; и Он называется «Судья всей земли» (Бытие 18:25) и т. д. И как управление мирами происходит согласно Хохме и мидот Торы, так же и сама суть возникновения их бытия и их постоянного существования из «ничто» в «нечто». Ведь сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты» — именно Хохмой, заключённой в Торе, Он обновляет каждый день Сотворение мира, как известно. Однако на самом деле сказанное нашими мудрецами, благословенна их память: «"Вначале" — ради Торы» и т. д., — не означает, что Он сотворил Хохмой, заключённой в самой Торе, а означает «ради Торы», то есть для неё. Как сказано (в Берешит раба, там же): «Ради Израиля, который называется "началом", как сказано: "начатки урожая Его" (Иеремия 2:3)», — то есть для Израиля и т. д.
(2) Однако сказанное: «И был я при Нём питомцем (амон)», то есть «мастером» (умана), означает: как мастер строит согласно мудрости, и эта мудрость, заключённая в постройке, берётся из силы сущностной мудрости, которую он уже изучил и постиг и т. д., так и здесь: эта Хохма Сотворения мира берётся из силы Хохмы изначальной Торы, то есть «бет» слова «Берешит» и т. д., благодаря чему сказано: «Хохмой строится дом», как сказано выше. Ведь эта Хохма Сотворения мира приходит в большом сокращении, как разум, заключённый в действии, который очень мал по сравнению с глубиной мудрости, какой она пребывает в глубоких постижениях. И ведь Сотворение мира называется «действием» (асия), как сказано: «Все их Хохмой сотворил (асита) Ты», и как сказано: «И рука Моя основала землю, и десница Моя распростёрла небеса» (Исайя 48:13). И сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Простёр Он правую руку и сотворил небеса, простёр левую руку и сотворил землю» и т. д. И тем не менее эта Хохма называется по имени Хохмы, заключённой в Торе, потому что она взята из высшей Хохмы изначальной Торы, как сказано: «И был я при Нём питомцем» и т. д., и так же: «Хохмой строится дом», и тому подобное. И таков смысл того, что «Вначале» — это речение, которое привлекается из высшей Хохмы Торы и называется «Хохмой в конце», заключённой в речи десяти речений, которая привлекается из «Хохмы в голове», как известно. Однако, тем не менее, эта Хохма совершенно несоизмерима с самой Хохмой, заключённой в Торе, которая есть сама сущность Его Хохмы, благословен Он, — «разуму Его нет числа» вовсе. Она облеклась при Даровании Торы в десять заповедей, которые суть слова мудрости, привлекаемые из самой сущности силы Его Хохмы. Десять же речений называются «беседой» и «речью», которые не являются словами Торы, а служат лишь для построения миров (как разъяснено в другом месте о «труде в Торе» и «труде в беседе»); они называются «речами простолюдина». И тем не менее в них есть некоторое свечение света Хохмы Торы. Это подобно великому мудрецу, который поручает мастеру построить здание: соразмерно силе сущности его мудрости будет великая мудрость и в работе над зданием; это называется «опадающими плодами его мудрости», которая приходит в действие (подобно тому, что «даже будничная беседа учёных мудрецов требует изучения» и т. д., Сука 21б). Однако всё ещё непонятно сказанное «ради Торы», что означает только «для неё», как сказано выше, — ведь всё это лишь малая часть, которая привлекается из сущности силы Хохмы, заключённой в Торе. Но смысл «ради Торы» таков: чтобы привлеклась сила самой высшей Хохмы Торы, то есть при Даровании Торы, в десяти заповедях Израилю, который тоже называется «началом», как сказано выше. И об этом сказано: «Б-г создал меня началом пути Своего» (Притчи 8:22) — десятью речениями ради десяти заповедей, которые были главным и целью: ради них привлеклась Хохма Сотворения мира из Хохмы изначальной Торы и т. д. И это подобно тому, что «Святой, благословен Он, поставил условие» и т. д., как сказано выше. (И как известно из Зоара, десять заповедей — это внутренняя сторона и источник десяти речений, и рабби Шимон бар Йохай знал в частности о каждом речении из десяти речений внутреннюю сторону речи десяти заповедей, которая облечена в него; а их совокупность — это «бет» слова «Берешит» и т. д.) (3) И вот, корень сказанного: «ради Торы, которая называется "началом"» и «ради Израиля, который называется "началом"». Ведь оба они включены в большую «бет» слова «Берешит», ибо оба — одно и то же. Это уровень мира Тикун — имени МА Хохмы Торы и заповедей, — который приходит после мира Тоху, чтобы исправлять и очищать семь мидот мира Тоху (как сказано: «Которое сотворил Элоким, чтобы сделать» (Бытие 2:3) — чтобы исправить и т. д.). И об этом сказано: «И был я при Нём питомцем (амон)» и т. д. — как тот, кто своей великой мудростью может исправить что-либо инструментом своего ремесла (как сказано: «Тора его — его ремесло» и т. д.). (И таков простой смысл слова «Берешит»: оно в сопряжённом состоянии со словом, следующим за ним, как «В начале (берешит) царствования» (Иеремия 26:1), «начало (решит) царствования» (Иеремия 27:1), «начаток (решит) хлеба твоего» (Второзаконие 18:4) и тому подобное. То есть: в начале сотворения неба и земли — «земля же была пуста и хаотична (тоху ва-воху)» и т. д., «и тьма», «и сказал Элоким: да будет свет» и т. д., — то есть как «в начале сотворения Элоким» и т. д. (смотри комментарий Раши). Смысл этого в том, что в начале творения всё было на уровне мира Тоху, который предшествовал Тикуну. И об этом сказано: «Земля же была пуста (тоху)» и т. д., вплоть до «И сказал Элоким: да будет свет» — это изначальный свет (ор кадмаа), то есть свет высшей Хохмы изначальной Торы, как сказано выше. Он — корень Тикуна, имени МА и т. д., который исправляет уровень БАН мира Тоху, о котором сказано: «Земля же была» и т. д. И таков смысл слов «"Вначале" — ради Торы и ради Израиля» и т. д. То есть: в начале сотворения неба и земли земля была пуста и т. д., и сказал Элоким: «Да будет свет», — чтобы осветить уровень Тоху и тьмы и т. д. Это свет Торы и заповедей, и это «ради Торы и Израиля» и т. д. (Это подобно тому, как цель сотворения материи — ради формы: как материя тела человека, которая сотворена и также сформирована сообразно духовной форме, которая будет в неё привлечена, — то есть разумной душе, которая называется «формой» по отношению к природной душе, как будет разъяснено ниже.) Однако, согласно сказанному выше, что «Вначале сотворил» означает «Хохмой изначальной Торы сотворил», — то есть привлеклось некоторое свечение от самой сущности силы высшей Хохмы Торы, как мастер строит согласно совершенству самой сущности силы своего разума и понимания, так «Б-г Хохмой основал землю, утвердил небеса Твуной (пониманием)» (Притчи 3:19), и как «Хохмой строится дом», как сказано выше, — если так, слово «Берешит» не находится в сопряжённом состоянии со следующим за ним словом, а является отдельным понятием. Это как если бы было сказано: «Началом» Хохмы Он сотворил всё и т. д., а не «в начале сотворения неба» и т. д. И так же согласно Иерусалимскому таргуму — «Хохмой сотворил», то есть Хохмой Сотворения мира, — слово «Берешит» отдельно и не в сопряжённом состоянии и т. д. И выше разъяснено, что оба толкования верны и это одно и то же, ибо Хохма Сотворения мира взята из силы высшей Хохмы Торы. И также это привлекается ради самой силы высшей Хохмы Торы в десяти заповедях Израилю, как сказано: «Святой, благословен Он, поставил условие» и т. д. И оба сходятся в одном: Он сотворил Хохмой Торы, чтобы произошло раскрытие света самой Торы и т. д.; и оба указывают, что слово «Берешит» — отдельное понятие и т. д. И так же согласно толкованию таргума Онкелоса — «прежде (бекадмин) сотворил», то есть вначале сотворил небо и землю. Это указывает, что они были сотворены первыми; таков смысл «бекадмин» (на идиш: «цум эрштн» — «сначала» и т. д.). Если так, это слово «Берешит» отдельно само по себе и говорит, что прежде всего, раньше всех творений, Он сотворил небо и т. д. Но если так, следовало бы сказать: «Первыми (баришона) сотворил Он это». И ещё: ведь вода предшествовала земле, ибо сказано: «И дух Элоким парил над поверхностью вод» и т. д. (смотри комментарий Раши). [Раши] решил, что стих не приходит указать, что они предшествовали, а лишь сказать, что в начале сотворения неба и т. д. земля была [пуста] и т. д. Но на самом деле более вероятно толкование, что они предшествовали и т. д. Ведь толкование таргума Онкелоса «бекадмин сотворил» и т. д. можно объяснить так: уже издавна и изначально (миккедем) Он сотворил небо и землю и всё их воинство, — то есть на уровне сокрытия изначального желания и мысли, прежде чем Сотворение мира пришло к раскрытию в речи десяти речений и т. д. Как сказано: «И насадил Б-г сад в Эдене с востока (миккедем)» (Бытие 2:8), и как сказано: «Возвещаю от начала конец и издревле (миккедем) — то, что не сделано» (Исайя 46:10), и как сказано: «Как Ты клялся… с древних дней (миме кедем)» (Михей 7:20). Это называется «кедем» (предшествующее) по отношению к Сотворению мира. (Как восток называется «кедем», потому что он предшествует тому, что после него, ибо восход солнца приходит сначала на востоке.) И таков смысл «бекадмин сотворил» — «с древних дней», то есть на уровне Тоху, который предшествовал Тикуну, — то есть предшествует Хохме. Ведь желание и мысль, находящиеся в сокрытии, выше уровня Хохмы, как сказано: «А Хохма — из ничего находится» (Иов 28:12) — из сокрытия «ничто» Кетера. Поэтому Хохма называется светом, как сказано: «Да будет свет! И стал свет» — это свет, который приходит из сокрытия тьмы, ибо «сделал тьму укрытием Своим» (Псалмы 18:12), как известно; это называется «изначальным воздухом» (авир кадмон) и т. д. Согласно этому разрешается вопрос: если смысл в том, что они предшествовали, то есть предшествовали в мысли и желании в сокрытии и затем раскрылись из сокрытия, — то ведь вода предшествовала земле? Но на самом деле и вода предшествовала земле, как сказано: «И дух Элоким парил над поверхностью вод» — это уровень высшей Хохмы мира Тоху, как сказано сначала: «Земля же была пуста» и т. д., пока не сказано: «Да будет свод посреди вод» и т. д., вплоть до «И назвал Элоким свод небом» и т. д., — после того, как Он отделил свет от тьмы в первый день. Ибо всё это относится к уровню Тикуна Хохмы Торы, которая называется светом, водой и сводом, как известно из объяснения слов «свет», «вода», «свод» и т. д.; и пойми. Получается, что толкование таргума Онкелоса расходится с высказыванием «"Вначале" — ради Торы, которая называется "началом"», то есть именно «началом Хохмы», и расходится также с толкованием Иерусалимского таргума «Хохмой сотворил». Ведь всё это указывает, что слово «Берешит» отдельно и не в сопряжённом состоянии, как сказано выше. А согласно таргуму Онкелоса — «бекадмин» — это выше Хохмы «Начала», то есть сокрытие желания и мысли, как сказано выше. И по простому смыслу сказанного «бекадмин сотворил» — что они были сотворены первыми и раньше тех, что пришли после них и т. д. И ещё возникает трудность по таргуму Онкелоса: что означает «бет» слова «Берешит», которая указывает на уровень Хохмы Торы, именно на уровне Тикуна, как сказано: «Хохмой строится дом», «Б-г Хохмой основал землю», «Все их Хохмой сотворил Ты» и тому подобное? А таргум Онкелоса, который толкует слово «Берешит» как «бекадмин», — это именно желание, которое ещё выше Хохмы, как сказано выше. Однако на самом деле можно объяснить сказанное «бекадмин» как уровень изначальной Хохмы Торы, которая предшествовала миру. Об этом сказано: «И был я при Нём питомцем» — издавна и изначально. Поэтому Тора называется «притчей Изначального» (I Самуил 24:13), а также «древними днями» (Михей 7:20), и как сказано: «И издревле — то, что не сделано». Это уровень сокрытия изначальных желания и Хохмы, прежде чем они пришли к раскрытию. Для примера: тот, кто хочет построить большое здание во всех его подробностях, — сначала у него возникает вся совокупность здания, от начала до конца, сразу, а затем это разделяется и приходит в раскрытие желания и разума — в общем и в частностях. И таков смысл «бекадмин»: это уже поднялось в Его желании и изначальной Хохме, только затем пришло к раскрытию в десяти речениях. Однако корень и причина облика здания, который раскрывается затем, уже предварены в силе изначальной Хохмы, как сказано: «Ибо Он повелел — и они были сотворены» (Псалмы 148:5), и как сказано: «Он сказал — и стал мир» и т. д., а затем: «говорит и делает». И это ради изначальной Торы, которая называется «началом пути Его», и Израиля, который называется «началом», — ибо это была конечная цель в изначальной Хохме и Торе. И таков смысл слов «Хохмой строится» — изначальной Хохмой и желанием, и так же «Б-г Хохмой» и т. д. И слово «Берешит» отдельно и не в сопряжённом состоянии согласно таргуму Онкелоса, так же как согласно Иерусалимскому таргуму, и они вовсе не расходятся. (И даже если «Берешит» в сопряжённом состоянии, смысл таков: в начале желания и мысли, когда уже было сотворение неба и т. д., — это ради Торы и заповедей, то есть уровня Тикуна. Как сказано в завершение, после окончания Сотворения мира: «И увидел» и т. д., «И были завершены» и т. д., «которое сотворил Элоким, чтобы сделать», — чтобы исправить, ибо всё, что сотворил Элоким, — лишь для того, чтобы исправить и т. д.) Получается, что таргум Онкелоса, Иерусалимский таргум и толкования наших мудрецов, благословенна их память, на слово «Берешит» — всё сходится к одному стилю и смыслу; и пойми.
(4) И вот, со всем сказанным выше будет понятно то, что сказал рабби Ицхак: «Следовало начать Тору только со слов "Этот месяц для вас" (Исход 12:2) и т. д., — это первая заповедь в Торе, которая была заповедана Израилю. По какой же причине Он начал с "Вначале"? Потому что "силу дел Своих возвестил Он народу Своему, чтобы дать им наследие народов" (Псалмы 111:6). Ведь если народы мира скажут Израилю: "Вы разбойники, ибо захватили земли семи народов", — они ответят им: "Вся земля принадлежит Б-гу", ибо сказано: "Вначале сотворил" и т. д.» (смотри комментарий Раши). На первый взгляд, какое отношение имеет завоевание семи народов Земли Израиля к силе дел Его при Сотворении мира, так что нужно доказывать из этого, что Б-г сотворил всё и поэтому по Своему желанию отнял её у них и отдал Израилю? Ведь до того, как сыны Израиля пришли в Землю Израиля, написано: «Когда Всевышний давал наделы народам, когда разделял [сынов человеческих], установил Он пределы народов» (Второзаконие 32:8) и т. д. То есть всем народам была дана вся земля, как сказано: «И от них разошлись народы по земле» (Бытие 10:32) после потопа, а Израилю Он дал Землю Израиля, — и они взяли своё, «ибо доля Б-га — народ Его, Яаков — удел наследия Его» (Второзаконие 32:9), то есть именно в Земле Израиля. Но суть дела в том, что вся суть «силы дел Его», то есть Хохмы Сотворения мира — речения «Вначале», — была ради Торы и Израиля, которые называются «началом», как сказано выше. То есть — когда сыны Израиля придут в Землю Израиля и будут исполнять Тору и заповеди именно в этой земле. Это и было главной целью в изначальной высшей Хохме, о которой сказано: «И был я при Нём питомцем» и т. д., как сказано выше. Ведь именно «последнее в действии» — то, что «было первым в мысли», как сказано: «Святой, благословен Он, возжелал иметь обитель в нижних мирах» и т. д. И хотя при Даровании Торы они приняли десять заповедей, сказав: «Сделаем и услышим» (и, как сказано выше, главной целью было раскрытие света самой высшей Хохмы Торы и т. д.), — но это ещё не пришло к исполнению на деле в практическом действии, а только в Земле Израиля. Ведь большинство заповедей Торы зависят именно от Земли Израиля. И к этому была направлена вся главная цель в изначальной высшей Хохме. Ибо корень семи народов Земли Израиля — в семи мидот мира Тоху (это исполины, сыновья великанов, [их земля] называется «землёй рефаим» и т. д., и как сказано: «И весь народ, который мы видели в ней, — люди рослые (ансэй мидот)» (Числа 13:32) и т. д.). Туда упали 288 искр, в совершенное зло семи дурных мидот клипат Нога, как известно. А корень Израиля поднялся в изначальной мысли, то есть в изначальной Хохме Торы, — это уровень имени МА Тикуна, который исправляет и очищает семь мидот мира Тоху (и это восьмой царь, Адар и т. д.). Поэтому с приходом сынов Израиля в Землю Израиля, при исполнении Торы и заповедей именем МА Хохмы, — совершается полный Тикун уровня БАН мира Тоху. И об этом сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Святой, благословен Он, поставил условие» и т. д., — то есть когда будут исполнять Тору и заповеди в Земле Израиля, а не просто при принятии Торы и заповедей во время Дарования Торы, когда это ещё не пришло к действию. И об этом сказал рабби Ицхак, что следовало начать Тору только со слов «Этот месяц» и т. д., потому что главное в Торе — это заповеди, в облике Человека, каким он пребывает наверху, как сказано: «И это — учение (тора) человека» (II Самуил 7:19). Но поскольку «силу дел Своих возвестил Он народу Своему» — именно Израилю, — «чтобы дать им» Землю Израиля, потому что нужно исправлять и очищать Хохмой Торы и заповедей в Земле Израиля, как сказано: «Которое сотворил Элоким, чтобы сделать» — чтобы исправить, — поэтому Он начал с «Вначале», что было лишь ради Торы и Израиля, ибо «последнее в действии было первым в мысли», как сказано выше. И поэтому, когда народы скажут: «Вы разбойники» и т. д., — что это не их доля и не их наследие, ибо эти семь народов происходят по своему корню из семи мидот мира Тоху (которые «царствовали в земле Эдома прежде, чем царствовал царь у сынов Израиля» и т. д., Бытие 36:31), — им отвечают, что это уже поднялось в начале «силы дел Его», в Его желании и изначальной Хохме: что она будет отнята у них и отдана Израилю. Как сказано: «И отдал землю их в наследие, в наследие Израилю, рабу Своему» (Псалмы 136:21–22), и как разъяснено в рассуждении о стихе «Тору заповедал нам Моше, наследие (мораша)», — что Земля Израиля называется «наследием» и т. д. (И по этой причине вся книга Бытие называется «Книгой праведного (сефер а-яшар)», ибо она — источник и корень Тикуна Хохмы Торы и заповедей, [изложенных] в других книгах о заповедях. Поэтому она начинается со слов «Вначале» и завершается повествованием о родословии праотцев и их делах, вплоть до их прихода в Египет, как разъяснено в другом месте.) И этим будет понятен также общий смысл высказывания Зоара в его вступлении: «В начале воли Царя высек Он высечения в высшем сиянии». Смысл: «в начале» — прежде чем поднялось в Его простом желании, которое называется «волей» и «позволением» (урмана), стать источником для желания и Хохмы Сотворения мира, — «высек Он высечения», высечение за высечением, «в высшем сиянии». То есть это высечение букв изначальной Торы, которое является внутренним источником для высечения букв шестисот тысяч душ Израиля, поднявшихся в изначальной мысли. Как сказано: «Тогда Он увидел её и исчислил (вайесапра)» (Иов 28:27) и т. д., ибо шестьсот тысяч душ Израиля связаны с шестьюстами тысячами букв Торы, на уровне скрытого и раскрытого. И это «"Вначале" — ради Торы и Израиля» и т. д. И оттуда привлекаются источник и корень для желания и Хохмы Сотворения мира. Это то, что Он предусмотрел в Себе в потенции, что будет в действительности, — то есть уровень сокрытия абсолютного желания: каким образом [оно было] в потенции и в сокрытии, так оно приходит к раскрытию. Как в упомянутом выше примере с тем, кто хочет построить здание: сначала это поднимается в его мысли и желании в потенции и в сокрытии, в нём самом и т. д. Однако корень Хохмы и причины облика постройки — почему она именно в таком образе во всех мирах АБЕА и т. д., — необходимо, поднялся и прежде, чем Он предусмотрел в потенции то, что будет в действительности. Это уровень изначальной Хохмы Торы, как сказано: «И был я при Нём питомцем» — именно «при Нём» был мастером, чтобы изобразить облик действия, как он поднимется в сокрытии и в потенции, в желании и мысли, которые Он предусмотрел в Себе и т. д. И таков смысл слов «высек Он высечения» — источник за источником для высечения букв, которые Он предусмотрел в Себе и т. д. Это «бет» слова «Берешит», как сказано выше, о которой сказано: «Хохмой строится» и т. д., — так что весь этот облик лишь сообразно тому, что необходимо для Тикуна — имени МА Торы и заповедей. И как разъяснено в другом месте о трёх понятиях: «софер» (пишущий), «сефер» (книга) и «сипур» (рассказ) и т. д. И это как толкование таргума Онкелоса «бекадмин сотворил» и т. д. — это уровень «скрытого речения» в сокрытии желания самой Сущности, прежде чем оно поднялось в раскрытие в Его желании и т. д. А по Иерусалимскому таргуму, «Хохмой» и т. д., «Берешит» называется «раскрытым речением». И оба верны, потому что из сокрытия Хохмы изначальной Торы выходит к раскрытию в «бет» слова «Берешит», как сказано: «Премудрость (хохмот) вовне [возглашает]» (Притчи 1:20) — высшая Хохма, которая привлекается в нижнюю Хохму и т. д.; и пойми.
(5) (Однако по простому смыслу таргума Онкелоса — «бекадмин сотворил», то есть небо и земля предшествовали в творении, — возникает трудность из того, что и вода была сотворена вначале и т. д. Суть дела в том, что это предшествование — в мысли, которая предшествовала речи. Ведь все творения были сотворены речью десяти речений, как и о свете сказано: «И сказал Элоким: да будет свет» и т. д. (А сказанное «Да будет свод» и т. д. — это то, что Он сделал свод из огня и воды вместе, поэтому назвал его «небом» (шамаим); но сами небеса были сотворены прежде — в речении «Вначале», то есть Хохмой, которая предшествует речи.) Это потому, что небо и земля — это совокупность всего мира и всего, что в нём. Небо включает все виды влияния (шефа), которое приходит сверху вниз, от духовного к материальному, а земля — это совокупность сосудов получения, которая рождает и взращивает всё, как сказано: «Я отвечу небесам, а они ответят земле» (Осия 2:23). Поэтому сказано «эт а-шамаим» — включая то, что сопутствует дающему, — «ве-эт а-арец» — включая то, что сопутствует земле. Их совокупность вместе поднялась и предшествовала в мысли, прежде чем пришла к раскрытию в речи. И это «Вначале сотворил Элоким» — это уровень Бины, которая называется «высший Элоким». Это мысль в мозге Бины, то есть мидот и речь, включённые в Бину под именем Элоким, которые называются небом и землёй: небо — огонь и вода (эш у-маим) и среднее между ними и т. д. А затем это вышло из сокрытия мысли к раскрытию в речи и т. д.; это называется «речью, заключённой в мысли». И известен спор в Гмаре (Хагига 12а): одни говорят, что небо было сотворено первым, как сказано: «эт а-шамаим», а затем «ве-эт а-арец». Другие говорят, что земля была сотворена первой, как сказано в конце: «Вот происхождение неба и земли при сотворении их, в день, когда Б-г Элоким создал землю и небо» (Бытие 2:4). А третьи говорят, что небо и земля были сотворены вместе, ибо сказано: «Я призываю их — они встают вместе» (Исайя 48:13). Все эти три мнения верны, ибо всё было в мысли, в сокрытии. Сначала поднялось в мысли небо, то есть уровень дающего, а затем земля — уровень получающего. А поскольку последнее в действии — земля, из которой всё, — «было первым в мысли», поэтому одни говорят, что земля предшествовала небу, в мысли, вначале. И как сказано: «В день, когда Б-г Элоким создал землю и небо», — именно при завершении действия, которое «было первым в мысли». А другие говорят, что они были сотворены вместе и т. д., — без того, чтобы было начало и конец, дающий и получающий. Это — прежде, чем поднялось в мысли в частностях сотворить мир: там оба поднялись вместе, совсем без предшествования одного другому. Как сказано: «бекадмин сотворил» — согласно упомянутому выше толкованию, которое относится к изначальности скрытого желания в самой Сущности, где дающий и получающий оба поистине «встают вместе». Если так, сказанное в таргуме Онкелоса «бекадмин сотворил» — то есть что они действительно предшествовали в мысли, — разрешит и вопрос о сотворении воды: не нужно было, чтобы оно пришло в речи, сказав «Да будет вода» и т. д. Ведь эти высшие воды и предшествовали в мысли небу и земле, которые затем пришли в раскрытие из сокрытия. Ибо как мы видим в раскрытии, так было и в сокрытии. И об этом сказано: «Да будет свод посреди вод» — это упомянутые выше высшие воды, ибо «дух Элоким парил над поверхностью вод». «И отделил» и т. д. — итак, высшие воды над сводом, а нижние воды собрались к земле, и земля получает от них и т. д., пока не сказано: «Да соберутся воды» и т. д., «и да явится суша» (Бытие 1:9). Тогда сказано: «Распростёршему землю над водами» (Псалмы 136:6). Однако по таргуму Онкелоса — «бекадмин», что они предшествовали, — следовало бы сказать «баришона» (первыми) и т. д. (Но поскольку они предшествовали в мысли, это называется не «первым», а «изначальным» (кадмон), как известно; и пойми.)
(6) Теперь следует понять сказанное «Вначале сотворил Элоким». Это означает, что главное в творении было именно через имя Элоким. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Вначале поднялось в мысли сотворить [мир] качеством суда» — то есть именем Элоким, как известно; а это уровень Бины, как известно. И как сказано в Зоаре: «Аба сказал, а Има [сделала]» и т. д. — как, для примера, тот, кто поручает мастеру строить: строит именно мастер и т. д. И об этом сказано: «Хохмой строится дом» и т. д., и также сказанное: «Все их Хохмой сотворил Ты» — именно Биной и т. д. И известно, что это подобно тому, как у человека внизу точка Хохмы называется «ничто», как сказано: «А Хохма — из ничего находится», и эта точка Хохмы распространяется из «ничто» в «нечто» — в разум, постижение и мысль, в Бину. То есть «Вначале» — Хохмой — «сотворил Элоким» — на уровне мысли Бины. А от Бины привлеклись и родились мидот (эмоциональные качества): Хесед, Гвура, Тиферет и т. д. Они — совокупность шести дней творения, то есть шести мидот: Хесед, Гвура, Тиферет и т. д., — которые вышли из сокрытия в раскрытие из Бины, то есть из уровня Элоким. И об этом сказано затем: «И сказал Элоким: да будет свет», — это в первый день, который соответствует Хеседу, называемому светом. Поэтому о нём сказано «хорошо»: «И увидел Элоким свет, что хорош», ибо Хесед и благо (тов) — одно и то же, как сказано: «Только благо и милость (тов ва-хесед)» (Псалмы 23:6) и т. д., и также: «Ибо милость Твоя лучше (тов) жизни» (Псалмы 63:4), и тому подобное. Второй день — на уровне Гвуры, как сказано: «И сказал Элоким: да будет свод» и т. д. Третий день — на уровне качества Тиферет, которое включает в себя Хесед и Гвуру; [и т. д.] — как сказано: «Да будут светила на своде небесном» и т. д. — вплоть до шестого дня из шести дней творения, который соответствует Есоду. А день субботний — это уровень Малхут и т. д. И они называются именно «шестью днями Берешит», потому что корень этих мидот — в Хохме, которая называется «началом» (решит); это речение «Вначале», как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Одним речением мир мог быть сотворён, но разделилось оно на десять речений» и т. д. И эти шесть мидот шести дней творения — общие источники для всех шести тысяч лет существования мира, вплоть до седьмого тысячелетия, которое в общем называется днём субботним. Как известно из сказанного в Зоаре на стих «Ибо шесть дней создавал Б-г» (Исход 20:11) и т. д., — а не сказано «в шесть дней» и т. д., — потому что эти шесть дней — источники для всего, что Он создал и т. д. И как сказано: «Ибо тысяча лет в глазах Твоих — как день вчерашний» (Псалмы 90:4) и т. д. Это шесть высших дней мира Ацилут, от каждого из которых ответвляется тысяча лет во времени и пространстве и т. д. Согласно этому, речение «Да будет свет» в первый день — общий источник для первых тысячи лет, которые были на уровне Хеседа. Как сказано, что даже поколение Эноша питалось Его милостью и т. д. Второй день, речение «Да будет свод», — источник для вторых тысячи лет, которые были на уровне суда: в них был потоп, и сказано: «И раскаялся Б-г» (Бытие 6:6) и т. д. Третий день, соответствующий Тиферет, которая включает в себя Хесед и Гвуру, — источник третьего тысячелетия, в котором было Дарование Торы, включающей в себя Хесед и Гвуру; а в конце его было построение Храма Шломо и т. д. Четвёртый день — на уровне Нецах, ветви Хеседа, — источник четвёртого тысячелетия, в котором было много блага во время Первого и Второго Храма, вплоть до разрушения Первого Храма, и Второго Храма в 3828 году и т. д. Пятое тысячелетие — в Ход, и в нём большей частью гвурот (строгости) и т. д., вплоть до шестого тысячелетия, которое соответствует Есоду и т. д. И вот, мидот шести дней творения были в разделении друг от друга: каждый день был особенным по своей ступени, по своей работе и по действию Б-га, которое было в нём. Как сказано в Зоаре: «Каждый день — со своей работой» и т. д. И не было соединения, связи и взаимовключения от одного дня к другому — например, от Хеседа к суду и от суда к Хеседу. И доказательство этому из того, что мы видим: в первый день было только на уровне Хеседа, в речении «Да будет свет», то есть Хеседа в Хохме. И даже то, что в нём было разделение между светом и тьмой, — тоже только со стороны Хеседа, который приводит к раскрытию света, называемого благом, как сказано: «И увидел Элоким свет, что хорош», поэтому «и отделил Элоким свет» и т. д. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память, что свет и тьма служили вперемешку, пока Он не разделил и не отделил их: «И назвал Элоким свет днём» и т. д. (Ибо тьма — это сокрытие и сокращение, чтобы скрыть и утаить свет Хохмы, а Хесед — это раскрытие из сокрытия и утаения. Поэтому о нём сказано «что хорош»: в нём совсем нет суда и сокращения. И по этой причине у света есть превосходство над тьмой и т. д., как разъяснено в другом месте.) А во второй день всё было на уровне суда и сокращения, свойственных гвурот, в речении «Да будет свод» и т. д. Это — чтобы скрыть и утаить и произвести разделение между высшими и нижними водами. Ведь вначале, прежде чем Он сделал свод для разделения и т. д., высшие и нижние воды были включены вместе. А то, что нижние воды были отделены, было для того, чтобы могло произойти сокращение Б-жественного влияния на уровне нижней Хохмы, как разъяснено в другом месте (в рассуждении «Премудрость (хохмот) вовне» и т. д.). А в третий день, в котором было взаимовключение Хеседа и Гвуры, как сказано выше, — и это было в определённой мере и размере и т. д. И так же каждое из шести мидот шести дней творения, как это видно по их ответвлению в шести тысячах лет и т. д.: первое тысячелетие было всё на уровне Хеседа, как сказано выше, а во втором тысячелетии всё было на уровне суда и т. д.; и пойми. Однако есть противоположное мнение: что все эти шесть мидот шести дней творения были именно включены друг в друга, как сказано: «День дню передаёт речь» (Псалмы 19:3) и т. д. И как это видно в шести тысячах лет: в Хеседе первого тысячелетия было и от суда, а в Гвуре второго тысячелетия — и от Хеседа и т. д. И вот, оба этих мнения верны: это две ступени — уровень Тоху и уровень Тикуна. Ибо мидот мира Тоху — именно в разделении и обособленности друг от друга, как сказано о семи царях: «И воцарился… и умер» и т. д., — они «одно ниже другого» и т. д. А мидот мира Тикуна — именно во взаимовключении друг в друга, как известно об имени МА мира Тикуна, которое на уровне «прямоты» (йошер) и т. д. (И таков общий смысл спора между таргумом Онкелоса и Иерусалимским таргумом. Согласно таргуму Онкелоса — «бекадмин сотворил», — это на уровне мидот мира Тоху, которые в общем называются «древними днями» (йемей кедем); это мидот в изначальном желании, которое выше Хохмы, и они именно в разделении друг от друга. Это большая «бет», уровень Бины в Кетере, то есть уровень имени САГ мира Тоху, о котором сказано: «И сказал Элоким» и т. д., как сказано выше. А согласно Иерусалимскому таргуму — «Хохмой», то есть Хохмой Торы, — это на уровне мидот мира Тикуна, которые именно во взаимовключении друг в друга; и это «бет» слова «Берешит», как сказано выше. И оба верны: ибо после мидот уровня САГ привлекается уровень имени МА Хохмы Тикуна, чтобы очищать и исправлять мидот мира Тоху, как будет разъяснено ниже; и пойми.)
(7) Теперь следует понять корень разницы между уровнем Тоху и уровнем Тикуна наверху, и каким образом Тикун приходит исправлять и очищать Тоху, как сказано выше (подобно форме по отношению к материи, как сказано выше). Ведь известно из книги «Эц хаим», что света мира Тоху были на уровне «точек» (некудим), то есть на уровне Кетеров, и они были светами очень сильными и мощными, ибо света было много, а сосуда мало: было лишь разделение десяти сфирот на десять сосудов и т. д. (А на уровне «связанных» (акудим) все десять сфирот были связаны в одном сосуде и т. д.) Поэтому в «точках» мира Тоху, на уровне имени САГ, произошло разбиение: сосуды не могли вынести света, поэтому упали и разбились и т. д. И так же семь первых царей, о каждом из которых сказано: «И воцарился… и умер» и т. д. А затем возник Тикун — имя МА, — через уменьшение света и умножение сосудов, благодаря чему света удержались в сосудах. Это происходит из-за взаимовключения линий — правой, левой и средней, — когда каждая включается в другую множеством различных способов. Отсюда возникает умножение сосудов, потому что свет приходит множеством малых частей во взаимовключении друг с другом, и благодаря этому сосуды сами собой расширяются. И в этом главное Тикуна — имени МА Хохмы, — который приходит исправить мидот мира Тоху, пришедшие именно в разделении и обособленности, «одно ниже другого», как сказано выше. Это уровень имени МА — «Адам» (человек), числовое значение которого — 45 (МА), — который очищает БАН мира Тоху, как известно. И это Хохма Торы, которая есть главное в Тикуне имени МА, как сказано: «И это — учение (тора) человека (адам)» — именно человека. Ведь вся Тора целиком — лишь для того, чтобы «включить левое в правое и правое в левое» и т. д. (Это смысл «бет» слова «Берешит»: «Хохмой» Торы «строится» и т. д. — по Иерусалимскому таргуму; и также по таргуму Онкелоса «бекадмин» — то есть изначальной Хохмой, как сказано выше.) И вот, чтобы понять разъяснение этого, нужно сначала предварить объяснением высказывания: «Всегда должен человек быть мягким, как тростник, и не быть жёстким, как кедр» (Таанит 20а). Этим будет понятна общая разница между мидот мира Тоху, которые называются «жёсткими, как кедр», и мидот Тикуна Хохмы, которые называются «мягкими, как тростник». Как кедр очень твёрд и никакие сильные ветры не сдвинут его с места, так и мидот мира Тоху жёстки, как кедр, и совершенно не сдвигаются со своего места к своей противоположности. А как тростник очень мягок, так что колеблется и сдвигается со своего места от каждого ветра, который клонит его из края в край, — так и мидот мира Тикуна Хохмы полностью колеблются и сдвигаются со своего места, от одного качества к противоположному ему, из края в край, по «ветру» (руах) разума и мудрости в мозгу; и пойми.
(8) Чтобы понять это в подробностях. Вот, мы видим всё это в душе человека, которая состоит из материи и формы, называемых «человек» и «скот» — МА и БАН, как сказано: «Человека и скот спасаешь Ты» (Псалмы 36:7) и т. д. Как известно, это разумная душа и природная душа. И вот, известно о мидот человека в природной душе, то есть о волнении мидот в сердце, что они рождаются именно из разума и размышления; они называются «мидот, заключённые в разуме» (это семь нижних сфирот Имы). Так что сама суть их существования и рождения в сердце происходит только от разума и причины (таам), заключённых в мозге Бины, — сообразно характеру размышления в сосуде разума в мозгу и т. д. И как видно воочию: даже в природных мидот, которые заложены в природе человека от рождения, из утробы, — любить хорошее и гнушаться и бежать от плохого и вредного, — это тоже зависит именно от разума и знания в его мозгу. Когда он размышляет в мозгу о хорошей и любимой вещи, о качестве её блага, глубже, — тем больше он будет взволнован в сердце любовью, чтобы влечься к ней с особым желанием и вожделением. И чем больше он углубит свою мысль в хорошее размышление о превосходстве этой хорошей вещи, тем сразу родится волнение сердца с особой любовью и стремлением. Но когда он не углубляет свою мысль и не размышляет столь много о сути и качестве этой хорошей и любимой вещи, он не будет взволнован в сердце любовью и стремлением так сильно, а лишь холодно и очень внешне. Вплоть до того, что может быть: когда он совсем отвлечёт свою мысль и знание от этой вещи, сердце его совсем не будет взволновано ею, — даже если он видит её вблизи, его сердце совсем не повлечётся к ней. Как, например, когда человек проходит рядом с вожделенным сокровищем или иной вещью, вожделенной для глаз и желанной для сердца, природное сердце которого по своей природе влечётся и волнуется от этого, — если он совсем не обратит на это своё знание и мысль, сердце его совсем не будет взволновано этой вещью в любви. И так же с природным страхом: в природе человека от рождения — бояться того, что плохо и вредно для его души, и сильно гнушаться этим. Чем больше он углубит свою мысль и знание в хорошее размышление о превосходстве той вещи, которой боится, — о качестве и сути зла в его крайней степени, — тем больше родится в его сердце волнение страха и боязни, пока не дойдёт до самой глубины сердца. Но наоборот, чем меньше он углубляет свою мысль и понимание в страшную вещь, тем меньше его сердце будет взволновано страхом и тем меньше он будет бояться, вплоть до того, что может совсем отогнать это от своего сердца. А если он отвлечёт своё знание и совсем упразднит это в своей мысли, может быть, что, хотя он стоит вблизи льва, разбойников и тому подобного, он совсем не будет бояться. И так же в любви и страхе, которые не относятся к природному добру и злу (которые заложены в маленьком ребёнке, и даже в скоте, — любить хорошее и гнушаться плохим в пище, любить серебро и золото и бежать от огня, змеи и тому подобного), — например, в более «больших» мидот, таких как любовь к богатству и почёту и страх бедности, нищеты и униженности, то есть прибыли или убытка в торговле, и тому подобное; в качестве милосердия и жестокости, скупости или щедрости. Ведь творить милость с людьми, или миловать, или скупость, «орудия которой дурны» (Исайя 32:7), или щедрость, «орудия которой хороши», — и эти мидот заложены в душе человека от рождения, из утробы, множеством различных способов у каждого, так что никто не похож на другого. (Ведь и у птиц и зверей есть эти мидот: милосердный, как орёл, и жестокий, как ворон, и т. д., хищные и вредные, и добрые, как аист (хасида), который творит милость (хасидут) и т. д., Хулин 63а.) И тем не менее они зависят от характера размышления и постижения. Чем больше он постигает и размышляет, углубляя своё знание и мысль, о том, насколько богатство и почёт хороши для его души, тем больше его сердце будет взволновано, чтобы гнаться за ними с очень большой любовью и стремлением. А чем меньше он в это углубляется, тем меньше его сердце повлечётся и будет взволновано, вплоть до того, что при совершенно малой мысли и размышлении об этом он совсем не будет взволнован любовью и стремлением, хотя это как бы природа его души от рождения — любить богатство и почёт и т. д. Но он совсем не пробуждается к этому иначе как именно через пробуждение разума и размышление об этом. И так же наоборот, в качестве страха и боязни перед бедностью, убытком и ущербом: чем больше он углубит свой разум, тем больше будет взволнован боязнью и страхом. А при малом размышлении об этом он совсем не будет взволнован и не будет тревожиться, хотя по природе свойственно бояться нищеты, что ему не хватит хлеба и т. д. И так же в качествах скупости и щедрости, или милости и строгости с людьми, — всё сообразно характеру и мере разума и мысли: по прямоте своего знания он рассудит и будет вести себя в этих мидот. И хотя разум не изменит его природу — от скупости к щедрости, а также от жестокости к милосердию, — тем не менее мидот в сердце волнуются только именно согласно характеру указания и пробуждения разума, как известно; и пойми. (И так же в «служении сердца» — в природных мидот любви и трепета, которые рождаются только из разума и размышления, сообразно углублению знания и Б-жественного постижения в мозге его Бины и Даат. Ибо как в природных мидот животной души — любить материальное добро и бежать от материального зла, как сказано выше, — так в природе рождения Б-жественной души — любить жизнь и благо, то есть близость к Б-гу, как сказано: «Призываю в свидетели… жизнь и смерть… избери жизнь» (Второзаконие 30:19) и т. д., и бежать от зла, которое вредит её Б-жественной душе, как от самой смерти и т. д. И тем не менее, если он не углубляет своё знание и мысль в постижении, в своём мозгу, качества жизни и блага, в размышлении о величии Б-га в его крайней степени, — он не будет взволнован в сердце любовью к Б-гу так сильно, а если совсем отвлечёт своё знание, то совсем не будет взволнован, как сказано выше. И так же в трепете и страхе Б-жьем: чем больше он углубит свою мысль и знание в то зло, которое противостоит Б-жественной святости, и обратит своё сердце к этому трепету, — тогда он будет больше бояться зла. А когда он не обращает на это своё знание, нет в его сердце страха Б-жьего вовсе и т. д. И так же в мидот любви и трепета, относящихся к делу — к практическому действию, «удаляйся от зла» и «делай добро»: они сами собой зависят от этого, хотя уже заложены в его Б-жественной душе — бежать от зла и любить добро. Ведь даже невежда и ребёнок, лишённые знания, — «удаляются от зла и делают добро» всю свою жизнь, потому что это как бы природа их души, как известно. И так же величие (гадлут) природных Б-жественных мидот любви и трепета зависит от меры величия постижения и размышления о Б-ге Живом, как сказано: «По разуму его хвалят человека» (Притчи 12:8): величие мидот зависит именно от величия разума, как будет разъяснено ниже.)
(9) И вот, согласно всему этому, по крайней мере на первый взгляд, понятно, что вся главная мера волнения мидот в сердце зависит только от меры размышления в мозгу, — ни больше, ни меньше: всё сообразно частному характеру причины (таам) в его мозгу; так рождается в его сердце волнение от добра и зла, любви и трепета, в малом и в великом, как сказано выше. Ведь и в мидот между человеком и его ближним мы видим: в любви или ненависти, в милости или строгости, в добре или зле — всё зависит от причины и разума, которые у него есть в этом. Например, мера любви к ближнему зависит от меры причины — благодеяний и милостей, которые тот ему оказал; это малость качества, относящаяся к действию. И так же — сообразно причине, которая у него есть в хороших качествах и делах или в хорошем разуме ближнего, как, например, к своему учителю, который научил его мудрости и мидот: сообразно этому у него есть к нему великая любовь, в величии качества и т. д. И так же наоборот: к тому, кто сделал ему зло, или кого он ненавидит из-за его дел и качеств, или из-за малости его знания, — такова мера и размер ненависти к нему. И так же в качестве милости и строгости к ближнему на деле — всё сообразно мере и размеру разума и причины, которые есть в этом. Чем больше он углубит своё знание в качество и суть добра и зла в ближнем, такова будет мера и размер распространения волнения добра и зла в его сердце к нему, как сказано выше, — много или мало и т. д. Ибо чем больше он углубится в достоинства другого, тем больше распространится и умножится волнение любви. И так же наоборот: когда он углубится в дурное в другом, тем больше распространится и умножится волнение ненависти. А когда он совсем не углубляется, любовь или ненависть уменьшаются, как сказано выше; и пойми. (И как мера распространения волнения природных мидот зависит от меры распространения углубления разума в мозгу, так и само их существование и суть — в величии и малости — зависит именно от меры величия или малости разума в мозгу. И как известно о сказанном: «По разуму его хвалят человека», — рост мидот зависит именно от роста разума, много или мало по сути. Ведь ребёнок, знание которого мало, как сказано: «У ребёнка нет мысли» (Хулин 12б), и он не является полноправным, — его мидот тоже очень малы, на уровне малости, по своему содержанию и в малых вещах; и по самой своей сути они не обладают силой из-за малости его мохин. А когда он понемногу растёт с годами, растёт сила разума в его мозгу, и так растут и сами мидот, — даже в упомянутом выше природном добре и зле, — потому что он может лучше различать между добром и злом. То есть сами мидот добра и зла растут сообразно росту разума, который лучше различает материальное добро и зло. Вплоть до того, что даже в упомянутых выше «больших» мидот мера их роста зависит от роста разума, относящегося к мидот. Как сказано: «Малолетние — их покупка есть покупка» (Гитин 59а) и т. д., — это шестилетние, ибо в них выросла сила разума, относящаяся к природным мидот. И так же в поведении в мидот — в милости и строгости, милосердии и жестокости, скупости и щедрости и тому подобном в мидот по отношению к ближнему — они растут по сути именно сообразно росту разума. Вплоть до того, что он вырастает в полную меру, когда ему двадцать лет: его мидот вырастают в совершенстве из-за роста мохин в их совершенстве и т. д. Вплоть до того, что мозг властвует над природными мидот, чтобы направлять их против их природы, буквально из края в край (как будет разъяснено ниже).) Однако, тем не менее, из-за этого совершенно невозможно сказать, что вся суть возникновения существования и сущности мидот любви и трепета и их частных ветвей возникла, родилась и появилась только из разума и размышления, как сказано выше, — так что без причины размышления в мозгу не было бы вовсе существования и сущности мидот в волнении сердца. Ведь мы видим, что это не так. Ибо природные мидот в сердце уже существуют в своём бытии и сущности, такими, какими они заложены в душе человека от рождения, как сказано выше, — ещё прежде, чем он что-либо постигнет и обдумает. Ведь сила природных мидот — в добре и зле, милости и строгости, милосердии и жестокости и тому подобном — уже заложена в сердце человека от рождения. (И даже когда он состарится, он совсем не освободится от них, так что не сможет переменить своё сердце, чтобы изменить природу своих мидот, с которыми он родился в утробе, — от милости к строгости или наоборот, потому что совершенно не может изменить природу мидот в их бытии и сущности, как будет разъяснено ниже.) Если так, как можем мы сказать, что мидот называются рождёнными из разума в мозгу, если они уже возникли и существуют от рождения и т. д.; и пойми.
(10) И вот, на первый взгляд, мы находим противоположное этому во многих местах: что мидот в сердце называются буквально рождёнными из разума в мозгу, хотя они уже заложены в душе человека от рождения, как сказано выше. Это то, что мидот называются «сыновьями», которые рождаются от отца и матери, то есть от Хохмы и Бины, — ведь Бина называется «матерью сыновей» (Псалмы 113:9), как известно. То есть мидот любви и трепета сначала были в сокрытии в разуме и постижении мозга Бины — это называется «беременностью», — а затем рождаются и выходят в раскрытие из сокрытия в волнении мидот в сердце. И как мы видим, есть волнение любви или трепета и в разуме, в мозгу: когда человек постигает и размышляет о вещи, хорошей для его души, он будет взволнован в своём разуме любовью к этой вещи. Это волнение именно в сосуде мозга, прежде чем оно пришло к волнению сердца. И так же в качестве страха и боязни перед плохой вещью: он сначала будет взволнован в мозгу боязнью и страхом из-за причины и разума, о которых он размышляет; и сообразно углублению его разума и знания будет волнение мидот любви и трепета, заключённых в разуме. (И так же в служении Б-гу они называются «разумными любовью и трепетом», как известно.) Они называются «мидот, заключёнными в разуме», которые волнуются в разуме любовью и трепетом; только это называется разумным волнением. И они привлекаются от мидот, заключённых в разуме и в самой Хохме, — как разум, который обязывает к милости, или разум, который обязывает к строгости: это суждение разума в его мидот, в которых ещё нет волнения даже в разуме. (Они называются семью нижними сфирот Бины и получают от семи нижних сфирот Хохмы. Как, например, школа Шамая запрещает, а школа Гилеля разрешает: разум одного по сути склоняется к Хеседу, а разум другого по сути склоняется к суду, как разъяснено в другом месте.) А после волнения мидот в мозгу они рождаются и выходят в сердце — это называется «родами». Если так, то возникновение самого существования мидот в сердце — что они рождаются только из разума: ведь если бы не волнение мидот любви и трепета в разуме, не было бы вовсе волнения мидот в сердце. Но истина не такова. Ведь «рождением» называется только тогда, когда рождённой вещи вообще не было в бытии прежде, а лишь рождается её бытие, — что является новым возникновением из «ничто» в «нечто». Как Хохма, которая «из ничего находится», называется рождённой, ибо бытие Хохмы возникло буквально из «ничто»: прежде вовсе не было бытия Хохмы, и её бытие возникло по сути совершенно заново. Как мы видим в истечении света Хохмы, то есть во вспышке света разума и новой мысли, что называется «умудрением» (итхакмут), из силы первоматериального (юли) постигающего: прежде, чем он постиг силой постигающего этот разум и новую мысль, не было вовсе бытия этого разума и мысли. И даже в тот момент, когда она изливается из силы постигающего, это лишь как вспыхивающая молния (на идиш: «эс блицт»), что называется вспышкой света постижения из силы постигающего; это и есть «Хохма — из ничего» и т. д. А когда это новое постижение привлекается и возникает, оно называется рождённым «нечто из ничего». И об этом сказано: «А Хохма — из ничего находится» на уровне «нечто» и т. д. (И так же от Хохмы к Бине называется «из ничто в нечто», как известно.) Ведь и после этой вспышки, которая называется точкой постижения, она ещё совсем не распространена в постижении и понимании. А когда возникает распространение постижения разума, которое называется мыслью (сварá), — это как возникновение нового бытия, «нечто из ничего», подобно тому как сама Хохма — «из ничего» и т. д. Но рождение мидот из разума в мозге Бины не называется новым рождением из «ничто» в «нечто», а лишь из «нечто» в «нечто». Ведь бытие этих мидот любви и трепета уже было в разуме и постижении Бины, как сказано выше, — только они вышли из сокрытия в раскрытие в сердце. И нет ничего нового в самой сути их бытия: то самое волнение любви, которое было в мозгу, в его разуме, вышло в раскрытие в сердце, в волнении любви в сердце. И так же качество трепета, которое было в мозгу, вышло в раскрытие в сердце. Здесь есть лишь раскрытие мидот в сердце, а вовсе не обновление в самой сути их бытия. Но тем не менее это называется «родами», как рождение младенца из утробы матери: хотя бытие младенца уже было в утробе в сокрытии, и он лишь вышел в раскрытие и т. д., — это тоже называется «родами», хотя нет обновления в самой сути возникновения его бытия. Так же и в Бине, которая называется «матерью сыновей»: мидот рождаются из разума, по крайней мере как раскрытие из сокрытия, и это по крайней мере называется «рождением»; однако это не новое рождение в самой сути бытия. А на самом деле суть бытия и сущности мидот вовсе не рождается из разума, даже путём сокрытия и раскрытия. Ибо суть сущности и бытия мидот любви и трепета и их ветвей уже постоянно существует в своём бытии и сущности в сердце человека от его рождения. А то, что при волнении мидот в разуме волнуются мидот в сердце, — не означает, что волнение любви в разуме выходит в раскрытие в сердце. Ведь мидот, заключённые в разуме, — это отдельная сущность, а мидот в сердце — отдельная сущность, на уровне природного. Здесь лишь волнение мидот в разуме выходит в раскрытие, чтобы пробудить в сердце природные мидот — природные любовь и трепет. Здесь есть лишь пробуждение: размышление в мозгу, с волнением любви и трепета в мозгу, пробудит природные мидот в сердце, чтобы они вышли в раскрытие в сердце сообразно характеру волнения мозга в любви и трепете, заключённых в мозгу. А не так, что сами мидот в сердце родились и появились из разума в мозгу, даже путём сокрытия и раскрытия. Ведь природных мидот (которые уже заложены в сердце) не было в мозгу даже в сокрытии, ибо их обиталище всегда в сердце; только мидот, заключённые в мозгу, вышли в раскрытие в сердце, чтобы пробудить их. Поэтому, как только он взволнуется любовью в мозгу, он сразу взволнуется той же любовью в сердце. (А то, что мидот называются «рождёнными» от Бины, по крайней мере из сокрытия в раскрытие, как младенец из утробы, — это относится именно к мидот, заключённым в разуме.) Однако, согласно этому, ещё нужно понять: поскольку сущность и суть мидот в сердце вовсе не находятся в мозгу, даже в сокрытии, а лишь пробуждаются от волнения мидот в мозгу, как сказано выше, — откуда эта связь и соединение мозга с сердцем, так что именно сообразно мере разума и размышления, по характеру волнения в мозгу, будет именно таким же образом мера волнения сердца в природных мидот, заложенных в нём от рождения и т. д.? Кто так соединил их друг с другом? Ведь суть разума в мозгу и суть мидот в сердце совершенно отделены друг от друга, так что невозможно сказать, что сердце будет взволновано из-за волнения мозга, поскольку это две вещи, совершенно отдельные по своей сути и качеству, как известно. И нельзя уподобить их порождениям разума от того, что выше разума. Ведь даже прежде, чем разум возникнет из силы разума, есть соотношение между разумом и силой разума, ибо они по крайней мере суть разумная сущность и суть. Ведь даже прежде, чем родилось и возникло постижение разума и мысль из силы постигающего, — хотя это было лишь как простая молния, на уровне точки Хохмы, которая «из ничего» и т. д., — это всё же называется разумной силой, только она ещё в сокрытии и в первоматериальной силе и т. д.; так что можно сказать, что она рождает именно разум и мысль. Но у сути разума с сутью мидот в сердце нет совсем никакого соотношения и связи друг с другом. Как же можно сказать, что они соединяются так, что возникновение волнения мидот в сердце происходит именно от волнения разума, так что кажется, будто они появляются и возникают из разума в мозгу путём рождения, как возникновение разума из силы постигающего, которая его рождает? (И даже если разум в мозгу лишь пробуждает волнение мидот в сердце, как сказано выше, — и это удивительно: откуда эта связь и соединение разума с мидот в сердце, если даже мидот любви и трепета, заключённые в мозгу, несоизмеримо отделены от сути мидот в сердце? И кто соединил волнение разума с волнением сердца, у которых нет совсем никакого соотношения и связи друг с другом?)
(11) Однако если бы действительно мидот возникали из разума в мозгу путём рождения, следовало бы задать этот вопрос. И есть ещё более серьёзная трудность: ведь рождающая сила рождает только то, что подобно её сущности, и не родит иную сущность и т. д. Как сила постигающего в душе рождает разумное; но как разум родит мидот в сердце, которые вовсе не принадлежат к сущности разума? (А то, что разум волнуется любовью и трепетом, — это принадлежит к сущности разума и называется разумным волнением, по крайней мере подобным ему и т. д.) (И также то, что разум в мозгу способен своим волнением любви и трепета пробудить волнение мидот в сердце именно по мере разума, — совершенно непонятно, поскольку мидот в сердце совершенно не принадлежат к сущности разума и т. д.) Но нужно сказать, что, несомненно, есть особый корень для возникновения бытия и сущности природных мидот в сердце — в самой природной душе, когда она рождается в утробе. Тогда были заложены и возникли и природные мидот: природные любовь и трепет, милосердие и жестокость и тому подобное. И это называется природной первоматериальной (юли) материей, которая готова принять любую форму, какую в ней изобразят. Как простая материя, которая принимает в себя любое изображение, какое в ней изобразят, так что она будет именно по образу формы и совсем не сможет измениться от образа формы, запечатлённой в ней, хотя это и против природы её собственной сущности. Ибо в силе формы есть преобладание над самой простой материей, чтобы изобразить в ней именно сообразно самой силе формы. И как мы воочию видим в душе человека, которая состоит из материи и формы: природная душа при рождении в утробе подобна первоматериальной материи. А когда он рождается, в неё привлекается от силы разумной души — то есть силы разума и мудрости (которая называется «говорящей душой» и т. д. и включает также мидот, мысль и речь и т. д.) — понемногу, по мере того как он растёт с годами. Это называется формой, запечатлённой в материи природных мидот; и сила этой формы преобладает над ними, так что они ведут себя именно по образу силы разума, — как будто они родились и возникли по природе рождения из силы разума, — так что совсем не могут измениться от этого образа (это называется «второй природой», как известно). И как мы видим у маленького ребёнка: как его научат и приучат природу его мидот вести себя согласно разуму и знанию, понемногу, изо дня в день, через воспитателя, [носящего] младенца и т. д., — так эта форма запечатлеется в его душе на все его дни. И как сказано: «Наставь юношу в начале пути его — он и в старости не уклонится от него» (Притчи 22:6). Ибо воспитание и приучение юноши, чтобы он вёл себя в своих природных мидот согласно разуму и причине, — именно в его детстве, потому что тогда он подобен простой первоматериальной материи, способной принять любую форму, какую в нём изобразят. Так что даже когда он состарится годами и прибавится сила мудрости, он не уклонится от путей своих мидот, которые стали в нём как бы второй природой в детстве. (Тогда как влияние разума в мозгу, которое привлекается в природные мидот после того, как он вырос годами, не обладает силой изобразить форму, чтобы так сильно преобладать над природными мидот, — как сказано: «Учащий Торе ребёнка — чему он подобен?» и т. д.) Отсюда понятно, по крайней мере, что у формы есть сила преобладания над природной материей, чтобы сделать в ней как бы вторую природу, так что он поступает против своей природы. И тем не менее невозможно сказать, что природа изменилась и превратилась совершенно и полностью. Ведь, несомненно, сама суть природного остаётся в своей сущности точно такой, какой была, совсем без изменения. Например, человек добрый по сути, милостивый и милосердный от рождения, — как можно сказать, что он превратится по природе в жестокого из-за силы разумной формы, которая обяжет его к жестокости? Или от щедрости к скупости? И так же наоборот: от жестокости к милосердию и т. д., и от скупости к щедрости и т. д. (А природная любовь к пище, к её вкусу, — например, тот, кто любит горькое и кислое, превратится в того, кто ненавидит кислое и любит другой вкус, — это может быть через привычку, которая стала второй природой и т. д.) Но может быть так, что у разумной формы будет сила преобладания, чтобы управлять материей природных мидот по своему желанию. Это потому, что у силы разума есть сила и крепкий корень в самой сути души, которая называется разумной душой, чтобы властвовать над природными мидот по своему желанию. Это то, что мы видим: «мозг властвует над сердцем», чтобы склонить его из края в край, чтобы поступать буквально против его природы, — например, от скупости к щедрости, от суда к милости, от ненависти к любви, и так же наоборот: от любви к ненависти и от милости к суду и т. д. И это причина того, что мы видим: мера волнения мидот в сердце — именно сообразно мере разума, как сказано выше. Однако это приходит только путём управления и власти: разум в мозгу приходит и привлекается в мидот сердца (которые уже существуют) и светит в них, чтобы изобразить их и управлять ими сообразно мере волнения разума, — не меньше и не больше (даже склоняя их против их природы, как сказано выше). И также в самом их бытии разумная форма сделает в них как бы вторую природу, так что он не уклонится от этого и в старости и т. д., как сказано выше, — хотя они не превратились в самой своей природной сущности, данной им от рождения, из утробы, и т. д. (И это причина того, что рост самих природных мидот зависит именно от роста разума, как сказано выше: «По разуму его (именно) хвалят человека» и т. д.) Ведь хотя сама суть бытия природных мидот уже родилась в природной душе при рождении в утробе, но их рост и распространение из малости зависят от роста разума: ребёнок, разум которого мал, — его природные мидот в малости и т. д., как сказано выше. Ибо рост материи идёт вместе с ростом формы. Как полевое дерево: дерево растёт в своей материи и форме вместе. И как скот и звери: рост их души приходит вместе с ростом материи их тела, ведь у маленького телёнка душа меньше, чем у быка и т. д. И так же у человека душа и тело приходят в едином росте; и так же в материи и форме, то есть животной душе с разумной душой. И это знак, что форма будет властвовать над материей после его роста, поскольку рост материи зависит от роста формы. (А в другом месте разъяснено наоборот: что рост формы, то есть света, зависит именно от роста материи, то есть сосуда, ибо построение сосудов предшествует построению светов; и доказательство — из материи плода, которая предшествует его существованию, а затем в ней распространяется форма и т. д.) И поэтому чем больше вырастет материя в сосуде мозга, тем соответственно вырастет разумная форма и т. д. И это потому, что на самом деле корень материи выше и сильнее корня формы, хотя форма властвует над материей, как будет разъяснено ниже; и пойми.
(12) И вот, чтобы понять, каким образом мозг властвует и управляет мидот в сердце, хотя это две отдельные вещи, у которых совсем нет соотношения, соизмеримости и равенства друг с другом, как сказано выше. Это будет понятно по подобию: человек представляет в своей мысли, как построить и сделать какую-либо вещь или изобразить письмо различными буквами и фигурами. Хотя он может своими руками сделать, написать и изобразить фигуру букв иным образом, противоположно изображению в мысли и разуме, — тем не менее мысль и разум властвуют над его руками, чтобы делать именно по желанию разума и мысли, не прибавляя и не убавляя. И так же изображение букв в мысли и разуме, которое приходит и привлекается в речь: речь называется материей, а изображение в мысли властвует над материей — дыханием речи, — чтобы она изобразилась по форме букв мысли, совсем без прибавления и без убавления. Хотя он может говорить противоположно изображению букв мысли и разума, и тому подобное. Ибо речь по отношению к мысли — «как глина в руке горшечника» (Иеремия 18:6), чтобы изобразить в ней всё, что он захочет, — хотя у бытия дыхания букв речи есть корень в дыхании сердца, как отдельная сущность. Но это дело власти и господства: мысль властвует над речью и управляет ею. И это подобно тому, как великий человек приказывает малому: сделай так, а не так. Хотя малый может изменить и сделать наоборот, ибо он отделён и удалён от него по сути, как отдельная вещь, — тем не менее он соблюдает приказ и сокращает себя, чтобы сделать вещь только так, как ему приказано, совсем без прибавления и убавления и т. д. Так же и власть разума в мозгу, который светит и приходит в сердце, чтобы управлять и изобразить характер волнения природных мидот, — чтобы характер их распространения и раскрытия был только сообразно характеру и мере волнения мидот в мозгу, так, а не иначе. Хотя по самой сути природные мидот могут волноваться по своей природе против согласия разума и его волнения, — но разум обязывает и постановляет им, чтобы они волновались и распространялись именно так-то и так-то, именно сообразно характеру волнения разума, совсем без прибавления и убавления. Это точно как человек, который ведёт другого, чтобы тот шёл туда или сюда: в то место и по тому пути, куда он хочет идти, туда он его и поведёт и т. д.; и пойми.
(13) Однако и это ещё непонятно. Ведь если так, здесь совсем нет желания и согласия природных мидот с точки зрения их собственной сущности: они поступают против своей природы лишь по приказу и постановлению разума. А на самом деле ведь они волнуются и пробуждаются собственной силой из-за пробуждения волнения разума, который их пробуждает, как сказано выше. И поскольку у них нет соотношения и соизмеримости друг с другом, кто соединил их вместе, так что природные мидот пробуждаются от пробуждения разума, если они совершенно отделены от меры разума, как сказано выше? Однако суть дела такова: как форма в материи производит изображение в самом теле материи, и сама форма вовсе не является отдельной сущностью — ведь сама вещь изображена в этом изображении, — так разум производит изображение в теле самой материи мидот, чтобы она распространилась и изобразилась именно таким образом, а не иным. То есть разум делает одеяния для мидот, чтобы качество облеклось и раскрылось в изображении частного образа в какой-либо вещи — именно так-то и так-то, и именно в этой вещи, — именно по образу и мере причины и разума. Например, когда свет разума обяжет и постановит любить такую-то вещь, сразу любовь распространится и облечётся именно в эту вещь, и не сможет совлечь с себя любовь к той вещи, в которую она облеклась, распространилась и привлеклась, — иначе как именно через устранение и отвлечение знания и разума, когда разум снова привлечёт это качество к другой вещи. И также образ облачения любви или трепета — частный: так, а не иначе и т. д. Как в мидот между человеком и его ближним: разум и причина обяжут любить такого-то человека по какой-либо причине и разумению, по которым он думает о нём хорошо, — то ли из-за его хороших качеств, то ли из-за его хорошего разума. Итак, любовь, которая распространяется в сердце к этому человеку из-за его хороших качеств, — это одеяние, в которое разум облёк сущность качества любви в этой вещи: чтобы он любил ближнего именно таким образом, из-за его хороших качеств. И как к человеку, который сделал ему много добра, и тому подобное, — и в этом есть частные образы и т. д. И это одеяние не подобно одеянию, в которое облечётся любовь в сердце к человеку из-за его хорошего разума, по мере и причине в разуме, который обязал и постановил качеству, — например, к своему учителю, который научил его мудрости и хорошим качествам: это одеяние качества и его раскрытие иным образом. И в этом тоже есть много частных образов, сообразно характеру меры разума. Ведь, несомненно, есть разница между любовью из-за его хороших качеств и любовью из-за его хорошей мудрости. И подобным образом есть виды одеяний, раскрытия и распространения мидот в сердце к удовольствиям и вожделениям этого мира в природных вещах — как к богатству и почёту, и к вожделению пищи и супружеской близости и т. д. Всё это приходит именно в частном образе, так, а не иначе, по мере разума, который производит изображение и одеяние в мидот сообразно характеру размышления в мозгу, пробуждающего мидот в сердце — то ли к этой вещи, то ли к другой вещи. И он изображает этот образ в подробности в разуме: как склонить сердце к какой-либо вещи. И сообразно характеру размышления — именно так он склоняет сердце, именно в тот частный образ одеяния, для которого у него есть причина и разум в мозгу. Если так, понятно, по крайней мере, что свет разума, который светил в сердце, чтобы пробудить их к какой-либо вещи, лишь делает одеяния для мидот в сердце: он указывает место, где качество облечётся и распространится в какой-либо вещи, — именно по указанию и изображению разума; и пойми. Получается, что распространение и волнение мидот в сердце происходит именно их собственной силой. Но в какой вещи и каким образом будет привлечение и распространение мидот — это согласно разуму, который указывает изображение раскрытия в частном образе в какой-либо вещи: каковы будут образы их облачения, как сказано выше.
(14) Однако и это ещё непонятно. Поскольку сущность мидот несоизмеримо удалена от сущности разума, как сказано выше, — откуда у разума сила делать одеяния для мидот в сердце, чтобы они облекались и распространялись в эту частную вещь и в частном образе именно по характеру указания разума? Однако корень дела в том, что мидот, заложенные в сердце, готовы и стоят наготове, чтобы влечься к любой любимой вещи, или, наоборот, ненавидеть, бежать и бояться плохой вещи; и это уже есть в потенции и в сокрытии в сердце. Поэтому им нужно лишь указание места — кто-то, кто укажет им, в каком месте распространиться. Тогда сразу сердце само собой повлечётся, распространяясь и облекаясь в то место. И это нервы мозга (которые называются «нервен»), которые тонко и скрыто распространяются из тридцати двух камер мозга к сердцу. Через них сразу пробуждается сила природы мидот в сердце — сама собой, — чтобы влечься и волноваться к частной вещи, именно по указанию разума в мозгу. (Как есть нервы мозга, которые распространяются и во внешние органы, в ногу и руку, чтобы производить всякое частное движение, например писать и рисовать, — именно сообразно желанию в разуме, в мозгу, не прибавляя и не убавляя, как сказано выше. Хотя движение в руке уже существует собственной силой, а сила разума в мозгу несоизмеримо отделена от материального действия и движения и т. д., — тем не менее благодаря нервам мозга в руке и ноге они сразу пробуждаются, чтобы совершать своё действие частными образами, сообразно изображению в разуме, в мозгу. Хотя нервы мозга несоизмеримо отделены, как отдельное бытие и сущность, и у них совсем нет соотношения и равенства с самой силой движения и т. д. Если так, это лишь подобно посланнику, который пришёл из далёкого места и сообщает своему товарищу, что в таком-то месте есть хорошее сокровище или хорошая сделка, на которой тот заработает большое богатство. Сразу это пробуждает сердце того человека: его сердце будет взволновано и повлечётся к этой вещи из-за чрезвычайного блага, о котором сообщил ему посланник, — всё сообразно частному характеру именно этого известия. И, несомненно, посланник — человек отдельный, как отдельная сущность. И невозможно сказать, что прямо от его силы привлеклось и родилось в сердце того вожделение и желание этого блага в самой сути его бытия. Ведь здесь есть лишь простое известие, в отдельной речи из уст посланника, а сила волнения вожделения к благу уже существует в своём бытии и сущности по своей природе в сердце. Только то, что это волнение распространится и привлечётся из сокрытия в раскрытие в сердце к благу сделки или к этому сокровищу и драгоценному богатству, — причиной этого является лишь известие, которое сообщил ему посланник. А если бы он вовсе не сообщил ему и тот ничего об этом не знал, не было бы вовсе бытия этого волнения в раскрытии в сердце. Получается, что это известие, которое сообщил ему посланник, — лишь как указание места товарищу, что там есть вожделенное сокровище, которое пробуждает в его сердце вожделение: он лишь указывает место его сердцу, куда распространиться и привлечься и т. д. И так же в качестве трепета: как если указывают ему какое-то место, где есть разбойники, так что он потерпит ущерб жизни и имуществу, — это указывает место его сердцу, где распространиться и облечься в страх и т. д. Так это известие посланника — лишь как указание места сердцу того, где распространиться, облечься и выйти из сокрытия в раскрытие в той хорошей вещи; а то, что оно распространится там, — это именно силой самих мидот, как сказано выше. Если так, невозможно сказать, что это известие родило само это волнение в самой сути возникновения его бытия; и тем не менее главная причина этого волнения любви и трепета приходит именно из-за этого известия. И именно сообразно частным образам известия будут частные образы волнения любви или трепета, в частных одеяниях, в распространении мидот к любимой вещи или к страшной вещи и т. д.; и пойми.) Так же и посланники света от свечения силы разума, приходящие и привлекаемые из мозга в сердце через тонкие нервы, как сказано выше: они подобны человеку-посланнику, отдельному как отдельная сущность, который лишь сообщает товарищу о хорошей вещи, как сказано выше. Так и чрезвычайное знание блага в какой-либо вещи, которое разум сообщает мидот в сердце, чтобы они распространились туда через упомянутые выше нервы, — лишь как указание места, куда распространиться мидот в сердце, именно по указанию этого знания от разума в мозгу: что эту вещь подобает любить, и таким-то образом, а не иным, противоположным ему, — как сказано выше об одеяниях, которые разум делает для мидот, чтобы они облеклись в какую-либо вещь частными образами. И это лишь как если человек постановит товарищу, чтобы тот шёл так, а не иначе, как сказано выше. (И как мозг постановляет движениям руки и ноги, и они сразу послушны его желанию, без уклонения вправо или влево, через нервы мозга, которые распространяются там и т. д.)
(15) Получается, понятно, что хотя разум и мидот отделены по своей сущности, без всякого соотношения и соизмеримости между ними, тем не менее разум объединяется с мидот, и мидот в сердце тянутся и влекутся за указанием изображения разума, совсем без уклонения вправо или влево, — хотя они могли бы по своей природе поступить против согласия разума. Однако указание разума мидот в сердце приходит путём, совершенно отделённым от них, лишь как подобие простого знания, которое сообщает им и указывает место, куда распространиться, — как подобие сообщения посланника, как сказано выше. А не так, что есть соединение и связь мидот с разумом, чтобы мы могли сказать, что разум рождает мидот в сердце и т. д. И самое верное подобие — то, что разум называется «переходом» (маавар) для мидот в сердце: именно через него они распространяются во всякое место, куда обяжет разум в мозгу. И всё, во что распространяются мидот, — лишь через переведение силой разума в мозгу, которая именно переводит и ведёт их во всякое место, куда пожелает; «склоняет сердце» (как «глину в руке горшечника»): в любую форму, какую пожелает, он изображает всё из тела самой материи. Как сказано выше в примере с мыслью в речи: по желанию мысли и разума он изобразит образ сочетаний букв речи совсем без прибавления и убавления, хотя сущность дыхания голоса речи отделена и удалена от сущности разума и мысли в мозгу и т. д. (Однако ещё непонятно: откуда у разума в мозгу сила властвовать над сердцем, склонять его к любому изображению и образу, какой разум пожелает и одобрит, так что оно совсем не сделает противоположного, — поскольку разум несоизмеримо удалён, как сказано выше?) И хотя есть посредники, называемые посланниками, — как артерии и нервы мозга, которые распространяются в сердце, и так же от букв мысли [приходит] через тонкие нервы в дыхание сердца, через горло, благодаря чему он заставит речь говорить по желанию мысли и т. д., — это само по себе трудно: откуда у этих посредников сила властвовать над мидот в сердце и т. д.? Но корень дела в том, что сама суть природных мидот в сердце — это уровень «животного» (хай) в говорящем, что называется животной душой, — как буквально мидот скота. А сила разума в мозгу — это уровень «человека», уровень «говорящего», что называется «говорящей душой», «духом говорящим», как известно. Поэтому у силы разума в мозгу есть сила власти и господства через нервы над мидот в сердце, чтобы склонять их ко всему, что пожелает, и т. д., — как у человека есть власть и господство над скотом, чтобы склонять его ко всему, что захочет. Это происходит в силу природы человека — быть властителем и господином над скотом и т. д. Так же и власть силы разума в мозгу над природными мидот в сердце. Но это именно у старика (как будет разъяснено ниже). (16) И вот, хотя из всего сказанного выше разъяснено и понятно, что разум в мозгу, по крайней мере, властвует и господствует над мидот в сердце, — однако это лишь путём простого указания, которое сообщает и указывает место мидот и т. д. Но природные мидот подчиняются разуму в мозгу. И тем не менее на самом деле сила природных мидот в самом их бытии намного сильнее силы разума. Это потому, что истинный корень возникновения самой сути их бытия намного выше корня силы разума в мозгу. (Как сказано выше: корень возникновения материи выше корня возникновения формы, поэтому материя предшествует форме у плода в утробе матери и т. д.) То есть — на уровне «йехида» в самой душе, который выше источника силы разума в душе, что называется разумной душой. И поэтому сила власти разума над мидот в сердце — лишь путём простого «перехода»: мидот переходят через разум, так что лишь их распространение и раскрытие — по указанию разума, как сказано выше. Но не так, что в разуме есть сила вообще изменить саму природу мидот. Ибо сами мидот, такие, какими они пребывают в своём корне, в самой сущности души, — намного сильнее и мощнее даже силы разума в его корне в сущности души. (И как будет разъяснено ниже, это смысл высказывания: «Зеир Анпин связан с самим Атиком» и т. д. — выше даже уровня «скрытого мозга» (моха стимаа), который называется источником разума, но есть лишь уровень Хохмы в Кетере Арих Анпина и т. д.; и пойми.) По этой причине мы видим полную противоположность упомянутой выше власти мозга над сердцем. Ведь даже после того, как разум в мозгу укажет природным мидот распространиться и взволноваться лишь сообразно характеру причины в мозгу, — при усилении волнения мидот в сердце они придут к великому волнению, намного превосходящему силу волнения в мозгу. То есть они будут волноваться совсем без причины и знания, лишь волнением самой сущности мидот в сердце, такими, какими они заложены в сердце, — так что у сосуда разума совсем нет способности удержать и упразднить волнение сердца, потому что они сильно преобладают над силой разума в мозгу, ибо по сути намного мощнее и сильнее силы разума, как сказано выше. (Как мы воочию видим во всяком природном вожделении и желании в сердце: хотя вначале оно возникло из глубины мысли и разума о качестве хорошей, любимой и желанной вещи, тем не менее, когда его сердце повлеклось к этому в волнении стремления в сердце, оно намного превосходит силу причины и разума, которые у него были в этом, так что может дойти до любовной болезни. Как сказано: «Случай с одним, у которого поднялось в сердце» и т. д. (Санедрин 75а), — и в разуме совсем нет силы остудить и упразднить эту пылкую любовь. И так же в качестве трепета и страха: он придёт к волнению страха в сердце намного большему, чем образ разума и причина, которые у него есть в этом. И так же в ненависти, гневе и ярости, которые преобладают в сердце намного больше, чем мера и размер разума. И более того, они преобладают и властвуют над силой разума, чтобы склонить его ко всему, чего захотят природные мидот, так что даже сила разума в мозгу склонится за сердцем, чтобы постигать разум и причину лишь сообразно желанию и великому стремлению в сердце. И доказательство этому — от взятки, которая ослепляет и т. д.; и пойми. (И поэтому в Санедрине заседали только старики, у которых уже ослабла сила природных мидот, и у них нет силы преобладать над силой разума, чтобы склонить его от истины; а наоборот, сила разума преобладает над ними и т. д. (как будет разъяснено ниже).) (И также в Б-жественном служении мы видим, что вначале волнение Б-жественной любви будет лишь сообразно постижению и размышлению о Б-жественности: по этой мере он будет соизмерять и изображать в сердце волнение любви, ощущаемое в стремлении природного «сердца из плоти». Как сказано: «И возлюби Б-га… всем сердцем твоим» (Второзаконие 6:5) — обоими твоими влечениями и т. д. Однако затем природная любовь в сердце из плоти усилится во множестве и с великой мощью, намного больше, чем причина и постижение, от которых сначала родилась любовь, так что он не сможет сдержать свой дух и сердце, ибо она совсем не ограничена разумом и причиной. Это называется природной пылкой любовью (ахава раба), которая выше разума; это уровень природных мидот, уровень «скота», который ниже знания, а корень его выше знания. Как сказал Давид: «А я… скотом был пред Тобой» (Псалмы 73:22) и т. д., как будет разъяснено ниже.) Ещё доказательство тому, что у природных мидот есть более крепкий корень в сущности души, чем у силы разума, — из того, что мы видим: если в человеке усилится природная любовь к какой-либо вещи, которой он жаждет, хотя это против согласия разума и буквально противоположно ему, — разум не сможет устоять против силы этого вожделения. Ведь сила природного качества, такая, какая она от рождения в утробе, сильнее силы разума. Например, если человек будет вожделеть пищу, которую любит по природе, когда он голоден, — хотя он знает своим разумом, что это вредно для его души, — он совсем не сможет устоять силой своего разума, властвующего над его мидот в сердце, и невозможно ему изменить природное качество. А то, что сила разума властвует над природным, — это лишь как он властвует над скотом уздой: так его сердце в его власти, чтобы удержать. Но если природное качество усилится таким, какое оно по сути, — власть силы разума не поможет, ибо качество намного сильнее его, как природа скота намного сильнее человека и т. д. (И поэтому сказали: «Кто силён? Тот, кто побеждает своё влечение» (Авот 4:1). Это называется великой силой (гвура) — то, что он усиливает Б-жественную силу разума в своей душе над своим телесным вожделением, которое на уровне скота, намного более сильного, чем человек. И как сказано: «Человек не совершает прегрешения, если только в него не вошёл дух глупости» (Сота 3а), — буквально как скот и т. д.) И хотя у разума есть крепкая сила властвовать над мидот, как видно воочию, что «мозг властвует над сердцем», как сказано выше, — и эта сила дана от силы сущности души, чтобы сила формы преобладала над материей, как сказано выше. Однако это лишь для того, чтобы управлять ими, а не так, что он может властвовать над самой их силой, когда они временами сильно усиливаются. Ибо сама их сила крепче в сущности души, чем крепость силы разума в сущности души, — то есть на уровне «йехида» в душе, который выше уровня Хохмы в ней, называемой разумной душой, как сказано выше; и пойми.
(17) И доказательство этому — то, что мы видим в разнице между младенцем и стариком. Ведь мы видим, что у маленького младенца природные мидот очень сильны, так что невозможно сдвинуть его с того, чего он вожделеет в сердце, — как у скота и зверей, мидот которых очень сильны и т. д. Это потому, что он недавно родился, и [мидот] пришли с его рождения в утробе — по природе, заложенной в его душе, в материи его мидот, в его крови и плоти, — с большой крепостью и мощью. А сила разума в его мозгу, то есть форма, ещё в очень большой малости и в большой слабости. Поэтому по этим двум причинам нельзя удержать желание его вожделения к чему-либо. Хотя младенец своим маленьким знанием знает, что нужно гнушаться злом, вредным для его души, и ему сообщают и объясняют это, — тем не менее нет силы в его разумной душе вовсе преодолеть свои природные мидот. Поэтому мидот в его сердце — такие, какими они заложены в сущности души, и ведут себя совсем не по разуму и знанию, а лишь такими, какими они буквально пребывают в сущности души, где они намного сильнее силы разума, даже такой, какой она пребывает в сущности души, как сказано выше. Поэтому человек не может упразднить, ослабить и подчинить мидот младенца. (И так же у человека, взрослого годами, когда они временами усиливаются, как сказано выше.) Но человек, великий знанием, даже если вожделеет чего-либо по природе своего сердца, может подчинить и ослабить это качество: как только ему объяснят доводами и причинами, что эта вещь вредна и плоха для него, он раскается в сердце и полностью, совершенно упразднит вожделение в сердце и т. д. Если так, благодаря величию силы разума взрослый может подчинить свои мидот. И ещё: его мидот больше подчинены силе разума, так что сразу ослабевают и подчиняются из-за указания силы разума, так что «мозг всегда властвует над его сердцем», как сказано выше. Чего нет у младенца и скота, мидот которых сильнее и мощнее по указанной выше причине. Однако невозможно сказать, что мидот взрослого годами слабее в самом их бытии, чем мидот младенца. Ведь его природные мидот уже заложены в его душе от рождения. (И наоборот, они мощнее, так что не изменятся и не сменятся от одной вещи к её противоположности.) Тогда как у младенца, хотя его мидот жёстки и сильны, он может легко сменить и изменить своё желание на противоположное через уговоры, потому что они не мощны по сути, как сказано выше, из-за малости в душе, — пока он не вырастет и природные мидот не вырастут больше, и тогда он не сменит их с «да» на «нет» и т. д. (И не из-за величия знания или малости знания в мидот обнаружится эта разница между малым и взрослым, а из-за самих мидот в малости и величии.) Но причина в том, что у взрослого годами больше выросла сила его знания и разума. Поэтому его природные мидот сразу подчиняются и ослабевают, чтобы их можно было склонить от одной вещи к противоположной, из-за крепости знания и разума, которым он постигнет, что эта вещь плоха и вредна для него. И чем больше он растёт годами, тем больше укрепляется сила разума, чтобы властвовать над природными мидот. Как мы видим, у стариков мозг властвует над сердцем больше, чем у юношей, потому что знание стариков утверждается в них с большей крепостью. Но не из-за слабости природных мидот у стариков больше, чем у юношей. Ведь корень самой сущности природных мидот у стариков мощнее и сильнее в самом их бытии, в сущности души, как сказано выше. (Хотя сила крови, то есть природной души, у стариков ослабевает больше. Но из-за большего роста природных мидот у стариков они жёстче и мощнее — как кедр, который становится очень твёрдым, когда растёт очень долго; чего нет у мягкого тростника и маленького дерева и т. д.) И всем этим будет понятно о человеке, который состоит из материи и формы, то есть из Б-жественной души и животной души (это уровни МА и БАН, то есть Тикун и Тоху, как будет разъяснено ниже): природные мидот сразу подчиняются разуму и Б-жественному постижению Б-жественной души, которая называется «человеком» (адам), то есть МА, ибо мозг властвует над сердцем, как сказано выше. И чем больше растёт сила разума и Б-жественного постижения, тем больше ослабевает природа мидот в его теле. И как сказано: «Сила души — слабость тела» и т. д. И тем не менее корень самих природных мидот выше в сущности души, которая выше формы, то есть уровня «человека». И это волнение мидот в пылкой любви, которая выше знания: они намного мощнее и сильнее, чем разум и мудрость, как сказано выше, — как мидот скота очень сильны и т. д. И об этом сказано: «Человека и скот спасаешь Ты, Б-г» (Псалмы 36:7). И у уровня мидот «скота» есть особое достоинство, большее, чем у разумных мидот «человека». И как сказано: «А я… скотом был» и т. д., — так что это возвышает душу человека. И доказательство — из жертвоприношений и из мяса скота в пищу, которое оживляет и прибавляет силу разума и т. д., как разъяснено в другом месте. И это из-за корня скота, который выше человека. Поэтому скот и звери предшествовали человеку в десяти речениях Сотворения мира и т. д. И тем не менее уровень МА Хохмы «человека» очищает БАН — уровень «скота», как мозг властвует над сердцем, как форма в материи, как сказано выше. Однако после очищения у животной души есть сила поднять Б-жественную душу — из-за её корня, который выше уровня МА «человека», выше разума; это уровень БАН, корень которого в САГ (как будет разъяснено ниже).
(18) И вот, согласно всему этому будет понятно и наверху, о высшем Человеке мира Ацилут, который состоит из двух ступеней — МА и БАН, — по подобию человека внизу. То есть это мидот БАН, которые нисходят вниз, чтобы оживлять все миры из «ничто» в «нечто», — подобно жизненной силе природной души, материальной жизненной силе в теле человека внизу. Как сказано (Брахот 10а): «Как Святой, благословен Он, наполняет [весь мир], так душа наполняет всё тело». Это называется «наполняющий все миры», и это уровень имени БАН в Малхут, которая получает от мидот малости (катнут) Зеир Анпина, как известно, и как сказано: «А Ты оживляешь их всех» (Неемия 9:6) и т. д. Вторая же ступень — это высшие мидот Адама мира Ацилут, которые получают от высших мохин Аба и Има; это уровень МА «Человека». Как у человека внизу мозг властвует над сердцем, как сказано выше, так мохин Хохмы и Бины мира Ацилут светят в мидот в сердце высшего Человека, чтобы управлять ими (как форма в материи и т. д., как сказано выше). Однако они несоизмеримо отделены от мидот малости уровня БАН, и невозможно сказать, что они родились от мохин Хохмы и Бины. Но мохин высшего Человека приходят в мидот сердца, чтобы указать место, куда распространиться и т. д., путём «перехода» и одеяния, как подробно сказано выше. Но они властвуют над мидот в сердце — к милости или к суду — по указанию мохин Хохмы и Бины, которые в мидот величия (гадлут) Зеир Анпина, уровня МА «Человека». Как сказано: «И раскаялся Б-г… и огорчился в сердце Своём» (Бытие 6:6) и т. д., «ибо велико зло человека» (Бытие 6:5). И наоборот, на уровне Хеседа: «И сказал Б-г в сердце Своём: не стану больше… поражать» (Бытие 8:21) и т. д. Однако выше разъяснено, что истинный корень самих природных мидот уровня БАН выше даже источника разума и т. д. Поэтому они мощнее и сильнее силы разума, когда усиливается их сущностная сила, чтобы стоять против согласия разума (и даже склонять его к противоположному, как сказано выше). И отсюда будет понятно и наверху, что корень мидот малости уровня БАН Зеир Анпина выше и возвышеннее даже корня мохин Хохмы и Бины мира Ацилут. Ведь корень возникновения мохин Аба и Има — лишь от уровня «мазалот» (двух потоков) Арих Анпина, «Ноцер» и «Ве-ноке» и т. д., которые привлекаются лишь из «излишков» «скрытого мозга» (моха стимаа) Арих Анпина, который есть лишь уровень «растительного» в Хохме и т. д. (Это подобно произрастанию силы разума из силы постигающего разумной души внизу, у человека.) Но корень природных мидот уровня БАН — в самом Атике, который выше даже трёх первых сфирот Арих Анпина, как известно, ибо Хесед Атика Йомина облечён в «черепе» (гульгальта) Арих Анпина, а Гвура Атика Йомина — в «скрытой Хохме» и т. д. И об этом сказано, что Зеир Анпин связан с самим Атиком Йомином, — то есть выше корня Аба и Има, который лишь от уровня «мазалот» Арих Анпина и т. д. И по этой причине мы видим у человека внизу: хотя мозг властвует над сердцем, это лишь простое управление. Но корень самих природных мидот намного выше корня силы разума, по указанной выше причине. (И в этом смысл того, что уровень БАН в своём корне выше МА, — как корень материи выше корня формы. Хотя «человек» называется уровнем «говорящего», в котором совершенство уровня МА, и поэтому он господствует и властвует над скотом, — тем не менее у уровня БАН, «скота», есть превосходство над уровнем «человека», как сказано: «Ибо Он не человек» (I Самуил 15:29) и т. д., и как разъяснено в другом месте; и пойми.)
(19) И вот, после всего этого будет понятен и корень разницы между уровнем Тоху и уровнем Тикуна, о котором говорилось выше. Ведь разъяснено в «Эц хаим», что света мира Тоху — очень мощные и сильные света, поэтому сосуды не могли вынести свет, разбились и упали и т. д.; и это из-за множества света и малости сосуда и т. д. Но Тикун приходит с уменьшением света и умножением сосудов и т. д., и именно во взаимовключении друг в друга. А света мира Тоху — в разделении и обособленности друг от друга: каждый отделён от другого из края в край и т. д., так что они совсем не могут включиться друг в друга. Одно зависит от другого: из-за мощи их светов невозможно, чтобы они включились, — чего нет в Тикуне и т. д. Чтобы понять разъяснение этого, это будет понятно согласно всему сказанному выше о разнице между самими природными мидот в сердце, корень которых глубже в сущности души, поэтому они мощнее и сильнее силы разума в душе, — и силой разума, которая властвует над мидот, так что они подчиняются и ослабевают из-за силы разума и т. д. В этом общая разница между мидот и светами мира Тоху и мидот Тикуна и т. д. Ведь мы видим в природных мидот: поскольку они на уровне самой сущности души, из-за этого они очень мощны и сильны. Поэтому мы находим в них предельную обособленность и разделение друг от друга, буквально из края в край, так что две противоположности в них — например, милость и суд — никогда не могут соединиться и т. д. Как мы видим в природе мидот в сердце, таких как любовь и ненависть, милость и суд: когда в сердце усиливается сущностное природное качество любви, милости, доброты и милосердия, — каким оно заложено в сущности души, когда он милосерден, милостив и добр по сути, — невозможно, чтобы он превратился от этого качества к противоположному, то есть к качеству суда, гнева и жестокости: он совсем не вынесет противоположного. И так же наоборот: при качестве ненависти, гнева, суда и жестокости по сути он совсем не вынесет противоположного — милости и милосердия. Ибо каждое качество по своей природе предельно отделено от противоположного ему, так что нет никакой части, примеси и включения качества суда в милость, — оно всё милость и доброта, — и нет качества милости в суде, — оно всё суд, и совсем нет милосердия и милости в суде и т. д. И даже у одного человека: временами он в милости и доброте — тогда он совсем не может прийти к гневу, суду и ярости; а в то время, когда он на уровне суда и ярости, тогда он совсем не может быть в милости и милосердии. Ибо две противоположности — Хесед и Гвура — не обитают вместе в сердце в природных мидот. Как мы видим у младенца, природные мидот которого — в самой их силе, такими, какими они пребывают в душе, и у него нет силы разума властвовать над ними, как сказано выше. Поэтому, когда он любит и жаждет какой-либо вещи, его нельзя уговорить ненавидеть эту вещь, ибо он совсем не может вынести того, что противоречит его желанию. И наоборот, когда он ненавидит какую-либо вещь, нельзя склонить его сердце, чтобы он полюбил эту вещь, потому что он не может вынести противоположного его желанию в каждом из своих природных мидот, которыми он взволнован. Ибо мидот — на уровне лишь одной линии: либо всё суд, либо всё милость. В своём гневе он совсем не милосерден, а в своей милости совсем не гневается, ибо невозможно, чтобы в природных мидот вообще возникло соединение и взаимовключение друг с другом. И всё это происходит по причине мощи и силы природных мидот, ибо они на уровне сущностного, в самой сущности души, — как сама сила милости и доброты с самой силой суда и гнева. Невозможно, чтобы они соединились вместе: в то время, когда светит одна сила, другая совсем не светит, ибо они предельно далеки и отделены друг от друга и никогда не смогут включиться вместе. (Как невозможно в природных мидот превратиться к тому, чтобы любить ненавистника и ненавидеть любящего, — иначе как через власть разума и причины над мидот в сердце, как будет разъяснено ниже.) Это подобно огню и воде: такими, какими они просты в самой своей сущности, огонь и вода никогда не могут соединиться, ибо вода гасит огонь, а огонь лижет воду, и она высыхает. Ибо каждый одолевает противоположного, потому что совсем не может его вынести, из-за мощи и силы каждого таким, каков он по сути. Но когда сила каждого ослабевает — то есть когда составные части каждого выводят из его противоположности, — тогда они включаются вместе в одном месте и т. д. Как смешение и соединение стихии огня, соединённой в дереве, со смешением и соединением стихии воды в дереве — то есть влажность и сухость, которые соединены вместе в дереве: мы видим, что они включаются вместе и становятся буквально одной сущностью в дереве. И даже когда дерево поджигают огнём и оно сгорает из-за сухости в нём, которая от стихии огня, — через дым из него выходит и влажность, которая от стихии воды в нём, и оно держится некоторое время при горении. Получается, что есть соединение и взаимовключение противоположных смешений огня и воды вместе и т. д. И нужно сказать, что это потому, что эти противоположные стихии — стихия воды и огня в дереве — не из простой сути воды и огня, а лишь их смешение; поэтому они могут включиться вместе. Но простая суть огня и воды не может включиться вместе. А на самом деле необходимо сказать, что и в самих огне и воде есть взаимовключение — в каждом от его противоположности: то есть есть часть воды в огне и части огня в воде, как сказано в «Сефер Ецира»: «Вывел огонь из воды и воду из огня» (как известно из книг о природе). Поэтому может быть взаимовключение в смешениях и соединениях, которые выходят из них, чтобы быть одной сущностью, — как сухость и жар с влажностью в дереве, которое соединено из обоих вместе. Ибо в части жара огня, которая в сухости дерева, есть также от части воды, которая во влажности; и так же во влажности дерева есть от жара огня, который в сухости и т. д. И поэтому каждое включается со своей стихией и своим корнем. Как смешение редьки с мёдом в варенье: острота, которая была в мёде в сокрытии, вышла в раскрытие в смешении и включается вместе со смешением сладости в редьке, которая была в сокрытии и вышла в раскрытие. Ведь если бы не было остроты в мёде и сладости в редьке, хотя бы в сокрытии, их смешение тоже не включилось бы вместе так, чтобы в варенье получился один вкус, включающий две противоположности — сладость и остроту вместе, что называется приятностью и т. д.; и пойми. (И тем не менее, хотя в воде есть от огня, а в огне от воды, они называются простыми, несоставными, которые не могут включиться. Ибо то, что есть в огне от воды, — в очень большом сокрытии и совсем не считается существующим. И наоборот, даже вода, которая в огне, называется «огонь, который пьёт» (Йома 21б) и т. д. И так же огонь, который в воде, — как молнии при дожде, которые являются главным в возникновении дождя и т. д.) (А в «Сефер Ецира» сказано: «Смешал огонь и воду и соединил их вместе» и т. д. Это означает, что и в простой сути огня и воды может быть взаимовключение. И как небеса, которые включены и составлены из огня и воды и т. д.)
(20) И подобие этого будет понятно и в природных мидот в сердце: такими, какими они пребывают в своей мощи в сущности души, на уровне простой сути, они не могут соединиться друг с другом в одном месте, как сказано выше, — как любовь и ненависть вместе, или Хесед и Гвура вместе и т. д. Только когда мидот разделятся, так что каждое качество будет включено от своей противоположности, — как милость, заключённая в суде, и суд, заключённый в милости, подобно примеру смешения воды и огня в дереве или примеру смешения остроты и сладости в варенье и т. д., — тогда они включатся вместе, как сказано выше.) Но у взрослого, обладающего знанием, мидот которого ведут себя согласно разуму и знанию, ибо мозг властвует над сердцем, чтобы склонять его из края в край, как сказано выше, — из-за власти разума над мидот они ослабевают от самой своей мощи и подчиняются, так что каждое качество выносит именно свою противоположность, пока они не включатся в равном смешении. (Ибо согласно разуму он найдёт сторону милости в суде, по которой подобает милость, и так же в суде найдёт причину для милости, пока они не смешаются в равном смешении, в едином взаимовключении.) Получается, что здесь две причины. Первая — то, что разум властвует над мидот в сердце у взрослого. Как мы видим, «его сердце в его власти»: даже если он любит и жаждет какой-либо вещи природным вожделением, он упразднит это, если это против разума. И так же он склонит сердце от ненависти к любви и, наоборот, от любви к ненависти. И так же всё, чего он вожделеет в сердце, разум превратит из хорошего в плохое и из плохого в хорошее. И так же в мидот милости и суда — всё согласно разуму, чтобы поступать против своей природы, как будто две противоположности, Хесед и Гвура, для него равны. И поэтому через разум могут соединиться и две противоположности в природных мидот в одном месте. А вторая причина — потому что разум приходит многими причинами и доводами, многими различными способами, так что разум может обязать одну вещь, в которой будут буквально две противоположности. Например, разум обяжет к любви и милости по такой-то причине, и по той же самой причине разум найдёт ненависть и суд, и вынесет обе противоположности вместе, и они совсем не противоречат друг другу. Ибо в разуме есть место для перехода от милости к суду и от суда к милости. И так же любить какую-либо вещь по такой-то причине, и по той же самой причине есть довод, чтобы ненавидеть и отдалить эту вещь: то есть таким-то образом он полюбит и приблизит, а иным образом — отдалит и возненавидит и т. д. И так же в милости и суде. Это — середина и смешение, которое разум делает из двух противоположностей, ибо разум разделяет каждое качество, пока в нём не обнаружится от противоположного, противостоящего ему, и т. д. И это одно и то же с причиной ослабления мидот перед разумом: ибо они ослабевают от самой своей мощи из-за разума, пока не смешаются вещь с её противоположностью, как сказано выше; и пойми.
(21) И будет понятно всё это на примере того, что мы находим в словах наших мудрецов, благословенна их память (Шабат 88б), о «радующихся страданиям»: «Те, кто слышат своё поношение и не отвечают, — о них Писание говорит: "А любящие Его — как восходящее солнце в силе его" (Судьи 5:31)». И следует удивиться этому: как могут быть такие две противоположности — радость и страдания — вместе в одном сердце? Ведь, несомненно, смысл слов «радующиеся страданиям» не в том, что будет только радость, так что у него совсем не будет страданий. Ибо невозможно, чтобы природа превратилась так, чтобы из страданий сделать радость и наслаждение. (И хотя «благословляют за дурное, как за хорошее», — это значит, что он принимает с любовью и даёт за это благословение. Но страдания и боль остаются, только он принимает и выносит их охотно и т. д.) Но из-за силы веры и знания Б-га, что в страданиях есть скрытое благо, сила разума властвует над природным качеством, так что он принимает страдания с радостью, — то есть страдания будут для него как подлинная радость. И это соединение двух противоположностей — боли и радости — вместе, из-за силы разума, который находит в страданиях радость, то есть благо для своей души. Ибо есть милость в силе суда — это ослабление природных мидот из-за власти силы разума. И так же он слышит своё поношение и выносит его: из-за силы разума и Б-жественной веры он принимает поношение с любовью и охотой. И как сказал Давид: «Ибо Б-г сказал ему: "Прокляни Давида"» (II Самуил 16:10) и т. д. Ибо в этом есть великое благо для его души, так что поношение для него равно похвале, как будто его хвалили. Получается, что здесь соединение и взаимовключение двух противоположностей вместе — поношения и похвалы: поношение он принимает охотно, как похвалу; и так же страдания — как радость и т. д. Ибо согласно силе власти разума он ведёт себя в своих мидот на уровне равенства — уравнивая страдания с радостью, поношение с похвалой и т. д.; и пойми. И так же тот, кто может принять бедность и нужду в пропитании, довольствоваться предельным минимумом и радоваться своей доле, как будто у него большое богатство: хотя это против природы, но через разум бедность будет для него буквально равна богатству и т. д. Это потому, что в силе разума склонять мидот из края в край, например от предельной любви к предельной ненависти и от предельной ненависти к любви, — из-за причины и знания, которые есть в этом, ибо он ослабляет силу природы в мидот, чтобы они не были в своей мощи и т. д. И общий смысл этого включён в высказывание: «Всегда должен человек быть мягким, как тростник, и не быть жёстким, как кедр». Смысл: «мягким, как тростник» — чтобы его природные мидот были мягкими и слабыми по власти силы разума, чтобы склонять их в любую сторону, из края в край, — например, принимать страдания как радость, поношение как похвалу, бедность как богатство и тому подобное, — и чтобы его сердце было всегда в его власти, чтобы переворачиваться во всех вещах из-за разума и выносить противоположное его природе, например от предельного суда к предельной милости и т. д. Тогда как «жёстким, как кедр» — это прямо противоположное. Как кедр очень твёрд, и все ветры мира не сдвинут его даже немного, — так его мидот очень жёстки и сильны: при пробуждении телесного качества оно не сдвинется со своего места даже немного и совсем не сможет вынести противоположного ему даже в малейшей мере. Например, он совсем не сможет вынести поношения и страданий ни в каком отношении, ибо не сможет властвовать над своим сердцем, чтобы принять страдания как радость и поношение как похвалу. Наоборот, он будет брыкаться и сильно гневаться и т. д. Это потому, что его мидот лишь в одной линии и властвуют над разумом и т. д. Поэтому у такого человека, жёсткого, как кедр, в своих мидот, не найдётся соединения двух противоположностей, таких как милость и суд: либо всё милость, либо всё суд. Поскольку его мидот совсем не ослабевают от силы разума, а каждое качество в своей мощи, совсем не превращаясь и не подчиняясь противоположному, — поэтому он совсем не может перейти от одной вещи к противоположной. И поэтому во время своего гнева и ярости он совсем не пощадит и не помилует, а во время своей милости и доброты нет совсем ярости и суда и т. д. И так же он не превратится от любви к ненависти и от ненависти к любви и т. д. И поэтому есть люди, «гнев которых хранится вечно» (Амос 1:11), и они совсем не могут простить тому, кто согрешил против них, — ибо совсем не могут «пройти мимо своих мидот» (быть уступчивыми), потому что они жёстки, как кедр. Но тот, кто мягок, как тростник, сразу «проходит мимо своих мидот», прощает и милует того, кто согрешил против него, и его легко умиротворить сразу, — из-за власти разума над мидот, которые ослабевают, чтобы вынести противоположное его природе, как сказано выше; и пойми. (И это главная разница между мидот мира Тоху и мидот мира Тикуна, как будет разъяснено ниже.) И на это намекнули [мудрецы] (Таанит 25б) в истории о рабби Элиэзере Великом, молитва которого не была принята, а молитва его ученика рабби Акивы была принята, — «не потому, что этот больше того, а потому, что этот проходит мимо своих мидот» и т. д. Ибо корень души рабби Акивы — больше от уровня Тикуна, чем у рабби Элиэзера. Ведь вся Устная Тора — Мишна и Талмуд — была от рабби Акивы его пяти ученикам: рабби Йеуде, рабби Шимону и т. д., ибо «все анонимные [постановления] — по мнению рабби Акивы» и т. д. (Санедрин 86а). А Тора — от уровня Тикуна, как будет разъяснено ниже. Поэтому он «проходил мимо своих мидот» — а это признак мидот Тикуна, то есть Хохмы в мозгу, которая властвует над сердцем и т. д., как сказано выше; и пойми.
(22) И вот, соответствующее всему сказанному выше будет понятно и наверху. Ведь известно, что высший Человек мира Ацилут — на уровне Тикуна, имени МА и т. д. Он приходит с уменьшением света при умножении сосудов; это уровень парцуфа «Человек». А уровень Тоху, который предшествовал Тикуну, — на уровне имени САГ, уровня «точек» (некудим) и т. д., где света много, а сосуда мало. То есть в мидот есть лишь то, каковы они по сути, совсем не разделяясь на части, — как сказано выше о сущностных мидот, над которыми разум совсем не может властвовать; наоборот, они преобладают над разумом, ибо они глубже в сущности души. Так же и мидот мира Тоху: они на уровне самой сущности света Кетера (которые называются «древними днями», предшествующими Хохме), и это очень мощные и сильные света (подобно «жёсткому, как кедр»). И по этой причине в них совсем не было единения и взаимовключения. Наоборот, каждое качество совсем не могло вынести противоположного, противостоящего ему (как огонь и вода, такими, какими они по сути, как сказано выше). Как сама суть качества Хесед, в которой совсем нет суда, и сама суть качества суда, в которой совсем нет милосердия и милости. И это из-за огромной мощи и силы мидот, ибо они на уровне «точек» Кетера, то есть на уровне их сущности. И это также уровень «ишут» (самоутверждения, «нечто») и совершенства каждого качества. Как два царя, которые не могут пользоваться одной короной из-за «ишут» каждого, который совсем не выносит другого и т. д. И это уровень САГ — буквы «гас» (грубый) и т. д., как известно, что разбиение было на уровне САГ, в мидот семи царей, о которых сказано: «И воцарился… и умер». А всякое царствование — в великой мощи, «ишут» и грубости: нет ничего, кроме него, что дополнило бы его. Поэтому он не соединится ни с чем другим, как видно в качестве Малхут: оно не выносит ничего другого, а только само царствует и властвует. И поэтому сказано: «И воцарился», то есть «Я буду царствовать» — один, совсем без участия и соединения с каким-либо другим качеством. И поэтому, когда царствовал этот, не царствовал тот, как сказано: «И воцарился вместо него» (Бытие 36:33) и т. д. (И это называется множеством света, то есть предельной мощью и силой света и его «ишут», а сосуда мало, ибо качество совсем не пришло в разделение. Поэтому сосуды, то есть буквы, упали в рассеянии вниз, как разъяснено в другом месте. Как, для примера, от мощи света глубины разума в маленьком сосуде мозга, который сосуд не может вынести, — буквы перемешиваются и рассеиваются и становятся совершенно другими сочетаниями, как сны и т. д.) (И об этом сказано: «Пока не было весов (матkla)» — это уровень Тикуна имени МА Адама Кадмона и т. д., — «они не смотрели лицом к лицу» и т. д.; и они называются «разделяющимися ветвями» и т. д., как сказано: «И оттуда разделяется» (Бытие 2:10) и т. д.) Однако затем пришёл уровень Тикуна — имени МА «Человека», — который называется «прямотой» (йошер). Он приходит во взаимовключении линий, в двух противоположностях — Хеседе и Гвуре, — потому что каждое качество приходит во многом разделении, от десяти к десяти и т. д., во множестве сосудов и при уменьшении света. Именно отсюда приходит многообразное взаимовключение всех противоположностей многими различными способами, как сказано выше. Как в примере с многими смешениями и соединениями огня и воды, которые включаются вместе: например, Гвура, заключённая в Хеседе, с Хеседом, заключённым в Гвуре, и т. д. И это по власти силы Хохмы, которая является корнем Тикуна, чтобы каждое качество включалось именно со своей противоположностью. Как качество Хесед включится от силы суда, а суд — от Хеседа. Поэтому милость и суд могут включиться буквально как одно — из-за одного разума и причины: то, что обязывает к милости, само обяжет к суду, и оба будут обитать как одно: таким-то образом будет милость, а таким-то образом будет суд; это называется «серединой», как сказано выше. И они совсем не противоречат друг другу, как сказано выше о радующихся страданиям и т. д. И как мы находим в мидот Сотворения мира: сначала они были на уровне мидот мира Тоху, где нет власти суда над милостью и милости над судом вовсе, а затем это стало на уровне Тикуна, то есть взаимовключения Хеседа и Гвуры как одно. И это было во время потопа (который был во втором тысячелетии, соответствующем Гвуре, как сказано выше). Сказано: «И увидел Б-г, что велико зло человека на земле, и всякое стремление помыслов его сердца — только зло во всякий день. И раскаялся Б-г, что создал человека на земле, и огорчился в сердце Своём. И сказал Б-г: сотру человека» и т. д., вплоть до «пресмыкающегося» и т. д., «ибо Я раскаялся, что сотворил их» (Бытие 6:5–7). Это предельная мощь силы качества суда — вплоть до того, что и пресмыкающиеся, и птицы и т. д., «ибо Я раскаялся, что сотворил их». И хотя в начале и в конце Сотворения мира, в шестой день, сказано: «И увидел Элоким всё, что Он сделал, и вот — очень хорошо» (Бытие 1:31), — то есть все творения были очень хороши в Его глазах, а человек в особенности, больше всех, — это было от огромной силы и света Хеседа, в котором совсем нет суда, а только благо и милость. (И в особенности в шестой день, который включает всё, «всё, что Он сделал» и т. д., и который вонзён в начало, в первый день, как сказано о свете: «что хорош».) Однако это было благодаря человеку, сотворённому «по образу Элоким», который завершил всё. Это уровень Тикуна, который после уровня Тоху предшествующих дней, когда каждый день приходил в разделении от другого, ибо скот и звери — на уровне Тоху. Если так, нет доказательства из того, что сказано в шестой день: «и вот — очень хорошо». Но это относится к совокупности шести дней творения, ибо шестой день — это уровень Есода и т. д. А в частности, второй день был во время потопа, как сказано выше, — это уровень Гвуры.) И вот, когда Ноах принёс жертву, написано: «И обонял Б-г благоухание приятное, и сказал Б-г в сердце Своём: не стану больше проклинать землю из-за человека, ибо стремление сердца человека — зло от юности его; и не стану больше поражать всё живое… Во все дни земли сев и жатва» и т. д. (Бытие 8:21–22). Итак, мы видим, что сначала высшие мидот были на уровне сущностного, на уровне «точек» Кетера, как сказано выше, где совсем нет суда в милости, даже в примеси, и совсем нет милости в суде. Когда Он сказал: «Сотру человека» — по той причине, что его влечение очень дурно, — и в суде совсем не милуют, даже зверей, скот, пресмыкающихся и птиц и т. д. Потому что каждое — в великой мощи и силе и совсем не выносит противоположного, ибо они как бы в самой сущности света Производящего Ацилут, как сказано выше. Однако затем через Ноаха, высшего праведника, — а это уровень Тикуна средней линии, Даат, Тиферет, Есод и т. д., — когда он принёс свою жертву, привлёкся уровень Тикуна в имени Авайе, чтобы было взаимовключение в мидот мира Ацилут — именно от качества к его противоположности, как сказано выше. Ибо они ведут себя согласно Хохме имени МА, чтобы превращаться из края в край по образу власти мохин Аба и Има мира Ацилут, так что две противоположности включатся буквально как одно. Это и есть уменьшение света и умножение сосудов, как сказано выше. То есть мы видим в сказанном: «И сказал [Б-г] в сердце Своём» — это мидот Зеир Анпина мира Ацилут — «не стану больше» и т. д. — по той причине, что «стремление сердца человека — зло от юности его» и т. д. Если так, почему земля должна быть проклята из-за человека? Поэтому — «во все дни земли» и т. д. Таков простой смысл: Он нашёл заслугу и милость для существования земли, чтобы она не была проклята из-за зла человека и т. д. Однако ведь именно по этой самой причине — что «велико зло человека на земле, и всякое стремление» и т. д. — Он осудил стереть всё сущее, вплоть до пресмыкающихся и птиц и т. д. Итак, мы видим, что по одной причине и доводу — что «стремление сердца человека — зло» и т. д. — это превратилось от суда к оправданию, и Он сказал, что не следует судить и проклинать землю из-за человека. И тем не менее человек был проклят, как сказано вначале: «Не вечно будет дух Мой судиться о человеке… и будут дни его сто двадцать лет» (Бытие 6:3) и т. д. (И это тоже превратилось в милость и заслугу через жертву Ноаха. Ведь и в поколениях после потопа, от Ноаха до праотцев и колен, жили гораздо дольше ста двадцати лет, как разъяснено в их родословиях: Шем, сын Ноаха, жил шестьсот лет, и его сын Арпахшад жил четыреста тридцать восемь лет, и так же его сын Шелах жил четыреста тридцать три года и т. д.; только это понемногу уменьшалось, пока во дни Тераха было лишь двести пять лет. А дней Авраама — сто семьдесят пять лет, дней Ицхака — сто восемьдесят лет, а Яаков жил лишь сто сорок семь лет и т. д.) (А Моше жил лишь сто двадцать лет. И это очень удивительно: кто больший среди пророков, чем Моше, с которым Б-г говорил лицом к лицу и т. д., — а он жил лишь сто двадцать лет? И как сказано: «Не вечно будет дух Мой судиться о человеке, ибо также (бе-шагам) он плоть» — «бе-шагам» в числовом значении равно «Моше». Как сказано в Мидраш раба на главу Берешит: «Сказал рабби Ахава бар Папа: даже Ноах, который остался из них, был достоин не сам по себе, а ради Моше, который произойдёт от него, ибо сказано: "бе-шагам" — это Моше: числовое значение одного равно числовому значению другого. А мудрецы сказали — отсюда: "и будут дни его сто двадцать лет", а Моше жил сто двадцать лет». До сих пор слова мидраша.) И необходимо сказать, что это качество превратилось от суда к милости. Однако разница здесь между внутренней и внешней стороной. Ибо на уровне Тикуна «Человека», имени МА, Моше во внутренней стороне Торы совершилось всё высшее единение (ихуд элйон) наверху, благодаря чему именно «будет дух Мой судиться о человеке» — и именно «вечно». Это то, что сказано о Машиахе: «Жизни просил он у Тебя — Ты дал ему» (Псалмы 21:5) — на уровне вечности света Эйн соф. Но во внешней стороне, внизу, сейчас свет уменьшился, и дней Моше было лишь сто двадцать лет. То есть милость — во внутренней стороне, а суд — во внешней. А в поколениях от Ноаха до праотцев милость была во внешней стороне, а суд — «не будет дух Мой судиться» и т. д. — во внутренней. А Моше — это Машиах, ибо Моше — то, что сказано: «Каково имя Его и каково имя сына Его?» (Притчи 30:4), как известно. Только из-за того, что очищение Древа познания ещё не завершено внизу, чтобы было как наверху, поэтому в нём не светило во внешней стороне так, как во внутренней. (И об этом сказано: «Ибо также он плоть» и т. д.) — до Машиаха, в котором во внешней стороне будет буквально как во внутренней. И также раскрытие Шхины было в доме учения Шема и Эвера и т. д., вплоть до праотцев, с которыми Б-г говорил лицом к лицу и т. д. Если так, необходимо сказать, что это качество суда и Гвуры, которое было в великой мощи, превратилось в милость через жертву Ноаха, как сказано выше; и пойми. Как разъяснено в другом месте; и пойми.
(23) И вот, по крайней мере, мы видим, что согласно свету Хохмы уровня Тикуна может быть так, что по одной причине, разуму и доводу в одной вещи есть [основание] и для оправдания, и для обвинения, и они совсем не противоречат друг другу. Ведь здесь мы видим, что по одной причине и разуму — то есть сказанному: «ибо стремление сердца человека — зло от юности его» — пришли две противоположности в одном предмете. Это милость и заслуга для земли, чтобы она больше не проклиналась из-за человека, и «во все дни земли» и т. д. А по этой же самой причине был суд для человека: «Не вечно будет дух Мой судиться о человеке, ибо также он плоть, и будут дни его лишь сто двадцать лет». Итак, милость и суд — как одно. (И для человека эта самая причина тоже превратилась в заслугу: не следует судить его так строго в сторону вины за его зло, ибо «стремление сердца человека — зло от юности его», и он не может его победить и т. д.) И всё это потому, что это было на уровне мидот Тикуна, где мидот не в такой мощи, ибо они ведут себя по указанию Хохмы, чтобы каждое было включено именно с противостоящим ему (как в упомянутом выше примере о смешении огня и воды и т. д., и «мозг властвует» и т. д.). И об этом сказано: «Во все дни земли сев и жатва, холод и жар, лето и зима, день и ночь не прекратятся» (Бытие 8:22). Ибо всё это указывает именно на уровень Тикуна: в каждом из них есть взаимовключение вещи и её противоположности — милости и суда вместе. Как сев и жатва: посев сгнивает и погибает силой суда, а жатва, в распространении произрастания, — именно от уровня милостей (хасадим), как сказано: «И жните по мере милости» (Осия 10:12). И как сказано: «С плачем идёт несущий мешок семян — придёт с ликованием» и т. д.; и пойми. (А наверху это вознесение майн нуквин от уровня гвурот и привлечение майн дхурин — дождя — от уровня Хеседа, которые включаются именно как одно. Ибо именно через вознесение происходит всякое привлечение и т. д., ибо «дух привлекает дух и вызывает дух» и т. д. Если так, здесь именно взаимовключение Хеседа и Гвуры вместе; и пойми. И это то, что сказано затем: «холод и жар» — это Хесед и Гвура, как известно; и «лето и зима» — это тоже уровень Хеседа и Гвуры, и это то же самое, что холод и жар: холод зимой, а жар летом. Только здесь Хесед и Гвура меняются местами, одно с другим, в полевых урожаях: от жара лета, от солнца, [урожай] вырастает, ибо всякий жар именно порождает, — и его жнут. А зимой — время сева, до нисана; время жатвы — до конца тишрея, который называется «праздником сбора» (хаг а-асиф), как известно; и пойми. «День и ночь» — это две противоположности, Хесед и Гвура: «милость Б-га — весь день», а ночь — это уровень суда, как известно; и они включаются как одно. Как сказано: «И был вечер, [и было утро:] день один» (Бытие 1:5), ибо нет милости дня без предварительного сокращения тьмы ночи и т. д. И как в порядке творения: «сначала тьма» и т. д. И все эти «не прекратятся», потому что их единение постоянно, совсем без перерыва, — по причине взаимовключения Хеседа и Гвуры, которое на уровне Тикуна вечно и существует ради постоянного влияния на миры. Поэтому сказано «не прекратятся»: в них нет падения и перерыва, как в мидот мира Тоху, которые на уровне обособленности и разделения, как сказано выше; и пойми.) (Однако выше разъяснено о слове «Берешит», о большой «бет» в нём, что она указывает именно на уровень Тикуна, ведь это ради Торы, которая называется «началом», и Израиля, который называется «началом» и т. д. Всё это — на уровне Тикуна, именно Хохмы (как будет разъяснено ниже). Как же можно сказать, что во время потопа, о котором написано: «И раскаялся Б-г» и т. д., «и огорчился в сердце Своём» и т. д., — это было от мидот мира Тоху, где нет вовсе власти милости над судом, как сказано выше? Но суть дела, как разъяснено выше, в том, что есть два мнения о шести днях творения: то ли каждый день со своей работой отделён от другого дня, то ли каждый именно включён от другого, как сказано: «День дню передаёт речь» и т. д. И оба верны: мидот мира Тоху — в разделении друг от друга, а мидот Тикуна — во взаимовключении. И это спор между таргумом Онкелоса и Иерусалимским таргумом о слове «Берешит». По Иерусалимскому таргуму — «Хохмой», то есть на уровне Тикуна Хохмы Торы, который во взаимовключении. А по таргуму Онкелоса — «бекадмин», то есть на уровне Кетера, сущностного желания, которое в мидот мира Тоху. И оба верны: сначала это было на уровне Кетера — желания, которое выше Хохмы, — а затем привлёкся уровень Тикуна Хохмы Торы. То есть шесть дней творения были отделены друг от друга, а затем в них было также взаимовключение Тикуна и т. д. И это смысл сказанного о свете «что хорош» и т. д., и в шестой день «и вот — очень хорошо» — это уровень Тикуна, который после уровня Тоху и т. д. Но это завершилось и пришло вниз в раскрытии через жертву Ноаха, то есть уровень Есода Аба, заключённого в Есоде Зеир Анпина, как сказано выше. А сначала было на уровне Хеседа мира Тоху, то есть в первом тысячелетии; поэтому и в грехе Древа познания первого человека (Адама) совсем не было суда. А во второй день, то есть в качестве суда мира Тоху, во втором тысячелетии, всё было судом, как сказано: «Сотру» и т. д., как сказано выше. А затем через Ноаха возник уровень Тикуна, то есть взаимовключение и смешение Хеседа и Гвуры в земле и также в человеке, как сказано выше. И это «бет» слова «Берешит» — «Хохмой» по Иерусалимскому таргуму. (А на самом деле и по таргуму Онкелоса — «бекадмин сотворил» — это на уровне изначальной Хохмы Торы, которая называется «притчей Изначального», то есть корнем и первым источником Тикуна имени МА, как сказано выше и как будет разъяснено ниже; и пойми.))
(24) И вот, чтобы понять корень Тикуна имени МА Хохмы, то есть предельное взаимовключение высших мидот мира Ацилут друг в друга при Сотворении мира, как сказано выше. Внутренняя сторона и источник Тикуна высших мидот высшего Человека мира Ацилут — именно в Хохме, заключённой в Торе, о которой написано: «Из десницы Его — огонь закона (эш дат)» (Второзаконие 33:2) и т. д.; она включает Хесед и Гвуру, правое и левое. (И это «Голос Б-га в великолепии» (Псалмы 29:4), который включает «Голос Б-га над водами» (Псалмы 29:3) — Хесед — и «Голос Б-га в силе» (Псалмы 29:4) — Гвуру — и т. д.; это уровень Тиферет. И вот, на первый взгляд, отсюда понятно, что главное в Торе — на уровне мидот во взаимовключении, то есть на уровне Тиферет. А на самом деле корень Торы — от высшей Хохмы, как сказано в Зоаре: «Тора исходит из высшей Хохмы». А на уровне высшей Хохмы — это ещё выше разделения мидот. Ибо главное разделение мидот — в Бине, то есть в раскрытии постижения. И причина в том, что там есть разделение мидот в разуме и постижении, которые называются «мидот, заключёнными в разуме» (и это семь нижних сфирот Бины). Есть разум и причина, которые обязывают к оправданию и милости, и есть разум, который обязывает и постановляет суд. И это предельные две противоположности, как буквально в мидот Хесед и Гвура в сердце. Ведь тот, чей разум обязывает к оправданию, совсем не может вынести того, кто говорит о суде, и полностью опровергает его причину и довод, и никогда не может переменить своё знание и разум к противоположной стороне. Это «сорок девять лиц нечистого и сорок девять лиц чистого» — то есть мидот в Торе: нечистое — чистое, виновен — невиновен, годно — негодно, запрещено — разрешено и т. д. Они именно отделены друг от друга, и между ними совсем нет соединения. Как школа Шамая запрещает или объявляет нечистым, а школа Гилеля разрешает или объявляет чистым: они отделены друг от друга и никогда совсем не соединятся. А причина числа именно «сорок девять лиц» — соответственно семи мидот в Бине, каждое из которых включает семь, итого сорок девять «врат Бины», как известно. И как есть сорок девять лиц для нечистого — это обязывающее качество суда в разуме и причине Бины, которое называется «приветливым лицом» (Масехет Софрим 16:2), как известно, — так же точно есть сорок девять лиц для чистого, от качества Хеседа в Бине и т. д. Если так, по крайней мере они приходят на уровне разделения именно друг от друга. И как сказано о самом слове «Тора», что оно означает «указание» (ораа), как «Будут учить (йору) законам Твоим» (Второзаконие 33:10) и т. д. И это то, что сказано: «Чтобы различать между нечистым и чистым» (Левит 11:47) — именно различать между ними. А если главный корень Торы — в высшей Хохме, которая выше распространения Хохмы в Бину, в разум и постижение, — как известно, Хохма называется «ничто», а Бина называется «нечто», ибо постигается постижением и причиной и т. д., — то это ещё выше разделения мидот в Бине, и там нет этого различения между нечистым и чистым, как сорока девяти лиц нечистого и сорока девяти лиц чистого и т. д. Но почему главное в Тикуне, то есть именно взаимовключение мидот, — в Торе? На первый взгляд, это невозможно по двум причинам. Если корень Торы — в мидот Бины, как сказано выше, это именно разделение, а не взаимовключение, как сказано выше. А если корень Торы — в высшей Хохме, которая выше Бины, — там ещё нет источника для разделения мидот; как же сказано: «чтобы различать» (Левит 11:47) и т. д., или «из десницы Его — огонь закона» (Второзаконие 33:2) и т. д., и тому подобное; и пойми.) Однако на самом деле сказанное в Зоаре, что «Тора исходит из высшей Хохмы», означает, что её сущностный корень — именно в высшей Хохме, которая выше Бины, как сказано выше. Но из этой высшей Хохмы она исходит и выходит, чтобы облечься в мидот Бины, которые приходят вниз, буквально в мидот Хесед и Гвура, — то есть сорок девять лиц нечистого и сорок девять лиц чистого, как сказано выше, и подобным образом в мидот запрещённого и разрешённого, виновного и невиновного и т. д. Однако именно это и обусловливает: поскольку корень Торы — в самой высшей Хохме, это и вызывает при её нисхождении вниз, в мидот, именно взаимовключение друг в друга. А именно после взаимовключения придёт разделение — чтобы различать между нечистым и чистым и тому подобное, как сказано выше; и пойми.
(25) Чтобы понять это, нужно сначала предварить, что корень Торы — на уровне высшей Хохмы, то есть именно изначальной Хохмы, которая называется «ясной Хохмой» (хохма бруpa), уже прояснённой. И как сказано: «Всякое слово Б-га очищено» (Притчи 30:5) и т. д. Поэтому сказано: «Не прибавляй [к словам Его]» (Притчи 30:6) и т. д., — чтобы не уклоняться вправо и влево. Ибо её корень — на уровне средней линии, которая называется «отвесом» (кав а-мишколет), а в Зоаре называется «весами» (матkla): она склоняет вправо или влево ясной и очищенной мерой и т. д., как отвес, который склоняет правильной мерой и т. д. И это будет понятно из того, что мы находим в Хохме, заключённой в Торе: из буквально одной причины и разума, которые обязывают к милости и оправданию, — тем не менее этот самый разум и причина могут обязать к суду. И так же — от нечистого к чистому и от чистого к нечистому. Как рабби Меир (Эрувин 13б), о котором сказано, что его товарищи не могли постичь глубину его знания: он говорил о чистом, что оно нечисто, и приводил основания (лица) и т. д. — это «приветливое лицо» в разуме и причине Бины; и наоборот, говорил о нечистом, что оно чисто, и приводил основания с хорошей причиной и т. д. И на первый взгляд, это удивительно: ведь сорок девять лиц нечистого и чистого разделены и отделены в семи мидот Бины, как сказано выше, — как школа Шамая запрещает и т. д. Если так, как может он превратить чистое в нечистое и нечистое в чистое одним разумом и причиной? Ведь это означает, что основание, которое он приводит, — из той же самой причины, которая обязывает к нечистоте; она же сама приводит основание противоположного — для чистоты. И поэтому не могли постичь глубину его знания: каково конечное его мнение в решении закона на практике и т. д. Однако корень дела в том, что корень высшей Хохмы Торы — совершенно выше разделения мидот, и там есть одно лицо для нечистого и чистого, так что можно из нечистого сделать чистое и из чистого — нечистое. (И как отвес, который может отклониться справа налево и слева направо и т. д.) Поэтому при его нисхождении вниз можно привести основания: о нечистом — что оно чисто, и о чистом — что оно нечисто, из одного разума и довода, — противоположно разделению мидот нечистого и чистого в Бине, как сказано выше. А после этого взаимовключения — от нечистого к чистому и т. д. — приходит именно разделение, чтобы различать между нечистым и чистым ясным образом, без уклонения вправо и влево, каким оно пребывает в корне Хохмы Торы. И поэтому она называется «ясной Хохмой»; и пойми.
(26) Разъяснение этого дела. Нужно сначала предварить, что в Хохме есть две ступени. Первая — уровень Кетера, заключённого в Хохме, или Хохмы, заключённой в Хохме, — это прежде, чем приходит разделение мидот, заключённых в Хохме. Однако тем не менее именно оттуда главное и корень разделения мидот самой Хохмы. И как известно о шести концах (вав кцавот) Хохмы: это сама сила разума — постигать всякий разум и причину в раскрытии из «ничто» в «нечто», в Бине, чтобы были сорок девять лиц нечистого и чистого, которые называются семью нижними сфирот Бины, как сказано выше. Как школа Шамая запрещает, а школа Гилеля разрешает: это потому, что сам корень силы Хохмы у школы Шамая склоняется к суду, поэтому они запрещают, — хотя ещё нет разума и причины в раскрытии, что называется «приветливым лицом», как сказано выше. Но так сила их разума склоняется к суду из-за корня их души — от Гвуры, заключённой в Хохме, — и само собой это приходит к постижению и причине в Бине. И так же школа Гилеля разрешает или объявляет чистым, потому что корень самой силы их разума склоняется к милости — выше причины и постижения, — потому что их корень в Хеседе, заключённом в Хохме, и т. д. (И доказательство этому — что они не могут отступить от своих слов, даже если опровергнут их мнение доводами и вопросами и они не будут знать, что ответить: они остаются на своём месте. Как спросили Рава: «Чем же это отличается от телёнка?» и т. д., — и он промолчал и т. д. (Бейца 6а).) Согласно этому понятно, что сила разума, постигающего всякий разум к милости, предельно отделена от разума, склоняющегося к суду, так что они как два края, предельно удалённые друг от друга, буквально из края в край. И как разъяснено в другом месте на стих «И учение милости на языке её» (Притчи 31:26): есть Тора милости и Тора суда, и это предельные две противоположности. У того, чья душа коренится в Хеседе «скрытой Хохмы» (хохма стимаа) — источника разума, — всё главное изучение, глубина за глубиной, только для того, чтобы найти много разумных доводов и мнений только для милости и оправдания, — так что он нисходит столь низко, чтобы оправдать даже нечестивого, объявить чистым даже нечистое и разрешить запрещённое и т. д. А у того, чья душа коренится в уровне суда «скрытой Хохмы» Торы, главная сила его изучения — в большой глубине, наоборот, только для того, чтобы изобрести разумные доводы и мнения для суда и вины, — так что он может обвинить даже праведника и объявить нечистым даже чистое и т. д. Если так, поскольку эти две линии столь удалены друг от друга, — откуда будет решение закона по истине, чтобы различать между нечистым и чистым, между праведником и нечестивым и т. д.? Суть дела в том, что в Хохме есть ступень, которая выше источника влияния для постижения Хеседа и Гвуры, — это уровень Кетера, заключённого в Хохме (который называется «отвесом» или «весами», как сказано выше): в его силе — произвести взаимовключение между такими двумя противоположностями, склонить от милости к суду и от суда к милости, потому что он выше их обоих, ибо там нет источника для разделения двух склонностей силы разума к Хеседу и Гвуре, упомянутых выше. И тем не менее, по крайней мере, должно быть решение между такими двумя противоположностями, когда один объявляет нечистым чистое, а другой объявляет чистым нечистое и т. д. Итак, понятно, что это приходит от первого источника Хохмы — чтобы произвести различение между ними по определённой мере, именно после смешения и взаимовключения между такими двумя противоположностями. Это конечная ясность Хохмы в её источнике, какой она уже прояснилась на уровне изначальной Хохмы, которая называется «весами», как отвес; и называется также «мерной линией» (кав а-мида) и т. д. И об этом сказано: «Всякое слово Б-га очищено» и т. д., — она называется «Хохмой ясной и очищенной» издавна. И это «Тора исходит из высшей Хохмы»: её сущностный корень — в изначальной Хохме, прежде чем она привлеклась в Хохму и Бину и мидот. А оттуда она исходит и выходит к Хохме из «ничто» в «нечто» — сначала в мидот Хохмы, то есть в разделение шести концов Хохмы, чтобы склонять свой разум к Хеседу и Гвуре, — а оттуда к Бине, чтобы распространиться в причине и постижении, как сказано выше; это называется сорока девятью лицами нечистого и чистого, — чтобы сначала произвести в них взаимовключение. Ибо вся Тора — чтобы «включить левое в правое и правое в левое»; и поэтому Тора — на уровне Тиферет, как сказано выше. Однако в самом этом взаимовключении совершается различение ясной мерой, которая уже прояснилась в силе и первом источнике Хохмы, заключённой в Кетере. Получается, что оба верны: главное в Торе — на уровне взаимовключения мидот, а это приходит именно от силы высшей Хохмы, из которой она вышла; и в самом этом взаимовключении есть именно различение, как сказано: «Чтобы различать между нечистым и чистым», — потому что всё в мере: это решение приходит в источнике разделения шести концов Хохмы, как сказано выше. И как мы находим в буквально каждом разуме и доводе: находят, что он обязывает к милости, и обязывает также к противоположному — к суду. Как в законах нечистоты и чистоты: из того же довода, которым приходят объявить чистым, он сам постановит объявить нечистым, ибо легко превращается — объявить нечистым чистое и объявить чистым нечистое. И как рабби Меир, который говорил о чистом, что оно нечисто, и приводил ему основания, как сказано выше. Это невозможно согласно разделению мидот Хеседа и суда, где каждое предельно отделено от своей противоположности, как сказано выше о том, что школа Шамая запрещает и т. д. Но это приходит от высшей силы, которая выше разделения мидот, как сказано выше; от неё приходит взаимовключение — «включить» и т. д. И также различение — для закона на практике; это совершенство ясности Хохмы. Как всякий, кто не умеет рассмотреть одинаково два удалённых края — Хесед и суд (и как сказано: «Кто как мудрец и кто знает толкование (пешер) вещи?» (Экклезиаст 8:1)), — не прояснит истину до конца; и как сказано: «Кто как мудрец, знающий толкование» и т. д. И поэтому Тора называется именно «истиной» (эмет): это средняя линия уровня Тикуна, которая включает две линии, правую и левую, в смешении и ясной мере, чтобы совсем не прибавлять и не убавлять, как сказано: «Не прибавляй» и т. д. И хотя вся Тора — чтобы «включить левое» и т. д., но это само приходит в мере, то есть в различении, как сказано выше; и пойми.
(27) И вот, после всего этого хорошо понятно, каким образом Тора есть внутренняя сторона, главное и источник для Тикуна — взаимовключения высших мидот (эмоциональных качеств) Ацилута при Сотворении мира, как сказано выше. Ведь хотя и Тора по своей сути тоже заключается лишь во взаимовключении мидот, что ниже Хохмы и т. д., однако корень и источник этого взаимовключения — ясным образом, отмеренным в правильной мере: почему взаимовключение должно быть таким, а не иным, — исходит именно от высшей силы изначальной высшей Хохмы, которая называется «Хохмой, ясной изначально» (как сказано: «И был я при Нём питомцем (амон) изначально» и т. д.; и для примера, как сказано выше, о строящем здание: весь способ его замысла приходит сначала в первый источник — Хохму, чтобы замысел был именно таким-то и таким-то). И так же сказано: «Тогда увидел Он её и исчислил её» (Иов 28:27) — «тогда» означает «издревле», то есть в имени МА изначальной высшей Хохмы. И как сказано: «Тремя вещами» и т. д. — «писцом и книгой» и т. д. (а это корень аспекта весов (маткела), как сказано: «Где писец, где взвешивающий» (Исайя 33:18), как объяснено в другом месте). Согласно тому способу выяснения, который уже выяснен в изначальной высшей Хохме Торы, так привлекается Тикун Хохмы в мидот Сотворения мира: чтобы мозг властвовал над сердцем, превращая Хесед в суд, а суд — в Хесед, и производя взаимовключение и разделение в отмеренной мере, согласно мере изначальной высшей Хохмы. Как, например, из одного довода и смысла — «ибо помыслы сердца человека злы» и т. д. (Бытие 8:21) — проистекают сразу две противоположные мидот, Хесед и суд, ясным образом: так-то в Хеседе и так-то в суде (как объяснено выше о власти мозга над сердцем, что он может обязать любить ненавистного и ненавидеть любимого, а также проявлять милость к виновному и наказывать невинного, — но всё по надлежащему, согласно способу источника Хохмы, как это в мидот, которые в Торе). И доказательство этому — то, что Он каждый день обновляет Сотворение мира, а ведь сказано, что в первые три часа Он сидит и занимается Торой. И согласно высшей Хохме Торы, в корне Тикуна, во взаимовключении мидот, что в Бине, как сказано выше, Он сидит и судит весь мир, и сидит и питает и т. д., как сказано выше, и пойми. И так же наверху, в способе взаимовключения мидот Ацилута через Хохму и Бину Ацилута, что было в шесть дней Творения, — всё было согласно корню Тикуна высшей Хохмы Торы: именно по этому способу в них было взаимовключение и разделение, как сказано выше. (А согласно этому, арамейский перевод «Вначале сотворил» как «вначале (бекадмин) сотворил» означает: в изначальной высшей Хохме — корне Тикуна Хохмы при Сотворении мира; а Иерусалимский перевод «Хохмой (бехохмета)» означает раскрытие этого сокрытого в свете Хохмы в мидот, чтобы мидот были во взаимовключении, подобно способу взаимовключения мидот Торы, как сказано выше.) И это смысл того, что в слове «Берешит» буква бет большая, и что мир сотворён ради Израиля и Торы — которая есть корень Тикуна Хохмы, и в этом главное существование всего потока изобилия миров, которые получают от мидот Высшего Адама Ацилута. И оба толкования сходятся в одно, и между ними нет никакого спора, как сказано выше, и пойми.
(28) И из всего сказанного выше будет понятно сказанное: «Берешит» — ради Торы, которая называется «началом» (решит), и ради Израиля, который называется «началом». Какое отношение имеет Израиль к Торе, чтобы они были включены вместе именно в замысел, заключённый в слове «Берешит»? Однако выше объяснено, что Тора — корень и источник Тикуна, то есть взаимовключения в ясной мере и т. д. А корень Израиля наверху тоже таков: они взошли в упомянутую выше изначальную мысль, и они также спустились вниз, чтобы быть на уровне Тикуна, во взаимовключении мидот, — это Тиферет, как в мидот, что в Торе. Как сказано: «Израиль, которым Я прославлюсь» (Исайя 49:3) — именно «тобой Я прославлюсь (этпаар)», в великолепии (пеэр) и Тиферет мидот Торы. Как во время дарования Торы, когда именно Израиль был сосудом-вместилищем, чтобы принять Тору в свете высшего Лика высшей Хохмы, которая спустилась в мидот. (Ведь подобно тому как Тора исходит из высшей Хохмы и вышла, чтобы облачиться в мидот и быть на уровне Тикуна, как сказано выше, так и Израиль взошёл в мысль изначальной высшей Хохмы и спустился вниз от Аба и Има к Зеир Анпину, который называется «Израиль наверху». Ибо три связаны друг с другом: Израиль, Тора и Святой, благословен Он, как известно. И 600 000 душ Израиля коренятся в шести окончаниях (вав кцавот) Зеир Анпина, на уровне Тикуна, то есть взаимовключения. Поэтому сказано: «И расположился там Израиль» (в единственном числе) и т. д. (Исход 19:2), и так же «Благослови нас, всех нас, как одного», именно так, как известно.) Поэтому сказано: «Берешит» — ради Торы, которая в изначальной высшей Хохме, упомянутой выше, о которой сказано: «Б-г создал меня началом пути Своего» (Притчи 8:22), — чтобы быть источником для способа замысла АБЕА, как сказано: «И был я при Нём питомцем», как сказано выше. И это аспект дающего; а нет дающего без получающего. Поэтому сказано: «И ради Израиля, который называется "началом"» — они сосуды-вместилища для Торы и заповедей. И в этом главное намерение, которое изначально было в Сущности Эманирующего. Если так, Тора и Израиль — одно целое, подобно форме и материи: материя готова принять форму и т. д. И оба они — источник Сотворения мира, как сказано в изречении таннаев: «Святой, благословен Он» и т. д., как сказано выше. И всё это потому, что корень душ Израиля — на уровне Тикуна имени МА (как в светах, так и в сосудах, как во внутренней, так и во внешней стороне; как сказано: «Б-г (Авайе), Элоким его, с ним» (Числа 23:21): имя Элоким, которое есть сосуд, подобно свету имени Авайе. В этом главное превосходство имени Авайе уровня Тиферет; поэтому сказано: «Кто как Ты среди сильных, Авайе» (Исход 15:11) (как будет объяснено в главе Лех леха). И поэтому они смогли принять Тору и заповеди также и в своих телах, в материальном действии, — это внешняя сторона человека, в 248 повелевающих заповедях, — подобно внутренней стороне человека в имени Авайе и т. д.). Это аспект «Адам» (человек), как сказано: «Вы называетесь "Адам"» и т. д. (Бава Мециа 114б). Как известно, имя МА уровня «Адам» очищает имя БАН — это очищение семи мидот Тоху, которые упали вниз и из которых произошли десять сфирот Нога в мире Асия. Поэтому Тора дана именно Израилю: чтобы их душа, которая от уровня Тикуна имени МА Хохмы Торы, могла очищать Древо познания добра и зла, что в БАН Нога, — корне животной души. И хотя сама нешама не нуждается в Тикуне, поскольку она из мира Тикуна, как сказано выше, — она спустилась вниз принять Тору и заповеди только для того, чтобы через Тору и заповеди очищать Нога, то есть животную душу, корень которой — от семи мидот Тоху. В этом и главное назначение Тикуна имени МА — только очищать БАН Тоху. Поэтому сказано: ради Торы и Израиля, которые называются «началом» высшей Хохмы, что в мидот уровня Тикуна, — чтобы они очищали БАН Нога, и пойми.
(29) И чтобы понять корень БАН клипат Нога, который коренится в семи мидот Тоху, следует прежде предварить объяснением корня разбиения, которое произошло именно в имени САГ. Ибо САГ (סג) — те же буквы, что и гас (גס, «грубый»), как сказано: «Все отступили (сог)» (Псалмы 53:4), — это грубость и ощущение своего «я» (ишут), как известно. И на первый взгляд удивительно: каким образом может произойти падение с такого высокого места и ступени, как мидот Тоху, до грубости и разделённости, как семь мидот Нога мира Асия, из которых привлекается животная душа и т. д.? Однако выше объяснено о корне Тоху и Тикуна, что это подобно изречению: «Всегда пусть человек будет мягок, как тростник» и т. д. (Таанит 20а). Ибо природные мидот в своей сущности выше корня Хохмы и Бины, поскольку они в самой сущности души. Поэтому они гораздо сильнее и крепче, чем сила и источник разума в душе, как сказано выше (и в этом смысл изречения, что Зеир Анпин в самом себе соединён и т. д. — выше скрытой Хохмы, источника разума Хохмы и Бины). А если так, то отсюда понятно и наверху, о корне семи мидот Тоху, какими они были до разбиения: они были ближе к Сущности Эманирующего, выше светов Хохмы и Бины, даже в их корне, в скрытой Хохме и т. д. А причина их падения была только в чрезвычайной силе света — это аспект царствования, как царь, который чрезвычайно силён и крепок и т. д., как сказано выше. И эта сила света — это также «нечто» (ишут), то есть чрезвычайная сила ощущения самого себя, в том числе в отношении добра и достоинства, которые в нём. Хотя это истинно, однако это выглядит, выделяется и особенно заметно как «нечто» и как нечто великое само по себе, — а это от сильного ощущения себя, вплоть до того, что он не может терпеть никакого достоинства и хвалы другого и т. д. И это противоположность битуля (самоустранения), то есть полного отсутствия ощущения себя: хотя он делает всё доброе и совершенен во всех добрых достоинствах, он совсем не ощущает этого в себе, поскольку он в битуле «ничто» (эйн) — противоположности «нечто». Как сказали (Санедрин 88б) о раве Уле бар Аба, что он постоянно изучает Тору и не приписывает себе заслуги и т. д. Поэтому он видит всякого человека лучше себя, и «душа его как прах для всех» и т. д. И однако есть достоинство в распространении ощущаемого «нечто», упомянутом выше, поскольку оно приходит от чрезвычайной силы и крепости. А битуль и покорность, что на уровне «ничто» (как сказано: «Оставшимся (лишеэрит) из удела Его» (Михей 7:18) — тому, кто считает себя словно несуществующим), приходят от слабости и мягкости природы — противоположности жёсткости и силы. Как человек, который мягок, как тростник, — от слабости, а «твёрд, как кедр» — от огромной силы; и это сильное ощущение себя. Одно зависит от другого: от силы и крепости приходит упомянутое великое ощущение и чрезмерное распространение, а от мягкости и слабости приходит битуль, когда он совершенно не ощущает себя, как сказано выше. И эти две вещи близки к одному: сила и ощущение — это поистине одно и то же, и мягкость и слабость с битулем — поистине одно и то же. И как сила и слабость — две совершенные противоположности, так ощущаемое «нечто» и битуль «ничто» — две совершенные противоположности. По этому образцу понятно главное различие между мидот Тоху, которые в силе, подобно аспекту царствования, — а это также ощущаемое и выделяющееся «нечто» в великом распространении (как «я буду царствовать», не терпя ничего другого вообще и т. д.), — поскольку они в силе, ведь по правде эти мидот — в Сущности Кетера, как сказано: «И царствовал» и т. д. (Бытие 36:31—39). А мидот Тикуна — полная противоположность этому: это битуль, легко и полностью устранить себя перед всяким противником, терпеть свою противоположность, поскольку они на уровне «ничто». И это приходит от мягкости и слабости, как «мягок, как тростник», который клонится от всякого ветра и т. д. И в этом причина того, что Тоху по сути — в имени САГ, а Тикун — в имени МА. Ибо слово САГ — те же буквы, что и гас, то есть грубость, которая происходит от чрезвычайно ощущаемого «нечто», как грубость и превознесение царя, великого вельможи и тому подобного, человека, твёрдого, как кедр (как будет объяснено). А Тикун — в имени МА, то есть «что (ма) он значит», — это битуль до «ничто», словно его нет вовсе как существования и сути, и он совсем не занимает места, поскольку совершенно не ощущает себя, как сказано выше. Поэтому «душа его как прах для всех», чтобы уступать своему противнику и т. д., — что приходит от слабости, как сказано выше, и пойми.
(30) Однако известно, что хотя света Тоху — на уровне ощущаемого «нечто», как сказано выше, тем не менее они выше имени МА Тикуна, — такими, какими они были до разбиения, когда были в силе света, в высшей святости, в высших гвурот, чтобы включиться в Сущность Эманирующего, поскольку они на уровне сущности, как сказано выше. Подобно Б-жественному слиянию (двекут) и пылу наслаждения, «огненным искрам», ощутимо — в любви «в наслаждениях» (аавa бетаануим), в сущностной воле и т. д. Хотя это более ощущаемо и выделяется, и с превознесением и возвышением сердца от этого ощущаемого Б-жественного наслаждения, — напротив, это от огромной силы света и т. д. И так же у высоких душ, в достоинстве тайн и секретов Торы, которые превозносились в себе, как рабби Шимон бар Йохай, сказавший: «Я — знамение в мире» и т. д. Это поистине Б-жественное превознесение; только поскольку в этом есть зацепка для грубости клипы, как будет объяснено, Сатан может бросить на это дурной глаз, как зависть изначального змея к раскрытию ощущаемого «нечто» Б-жественного наслаждения у Адама и Хавы и т. д. (И так же было при дарования Торы: поскольку свет святости был в раскрытии ощущаемого «нечто», в громах и молниях и т. д., Сатан позавидовал и ввёл их в грех золотого тельца и т. д. Но о будущем, о мире грядущем, сказано: «Чтобы дать в наследие любящим Меня сущее (еш)» (Притчи 8:21) — истинное «нечто», именно ощущаемое, и из этого вовсе не произойдёт зацепки для клипот, ибо зло будет искоренено и т. д., как объяснено в другом месте.) Однако когда семь мидот Тоху спустились и упали вниз при разбиении сосудов, внизу от них произошло возникновение грубости клипат Нога, которая на уровне совершенно отдельного «нечто» и называется поистине грубостью. Подобно исполинам (нефилим), которые были на земле, которые упали (нафлу) от Тоху и которые названы «богатыри, что издревле, люди имени (шем)» (Бытие 6:4) — от имени САГ, которое превратилось в поистине грубое (гас) и т. д. И это рефаим, сыны Анака, которые были в Земле Израиля, о которых сказано: «И весь народ, который мы видели в ней, — люди рослые (анше мидот)» (Числа 13:32) — люди великих мидот, мидот Тоху, которые упали вниз, в самый низ, в эти семь народов и т. д. (Поэтому сказали разведчики: «Ибо он сильнее его» (Числа 13:31), поскольку Израиль — в имени МА Тикуна, где мидот в слабости и битуле, и у них не было сил устоять перед мидот Тоху, чтобы покорить их, ведь те сильнее и крепче, как сказано выше; и как объяснено в другом месте о главе о разведчиках.) И это видно глазами у людей с мидот Тоху, когда они упали вниз, в клипот, — у людей, которые называются наглыми, которых Он «насадил в каждом поколении», и которые называются «дерзкими поколения» или «сильными поколения», как сказано в Зоаре, что наглость называется «царством без венца, без Кетера» и т. д. Это лишь превознесение и высокомерие, огромная сила и крепость без всякого смысла, только чрезвычайно жёсткая дерзость. Как Амалек, который вышел воевать с Израилем и т. д., ибо он был от корня мидот Тоху — Бела и т. д., — который упал вниз. И так же всякая наглость и превознесение у всех людей с мидот Тоху — это только от огромной силы и крепости, что в них от их корня наверху, в мидот Тоху. Поэтому их мидот чрезвычайно жёсткие и крепкие, и сила разума и довода не может покорить их сердце, жёсткое, как кедр. Хотя он хорошо знает, что его ценность весьма ничтожна, он может дерзить вельможе и великому и т. д., как известно. И как сказано в Зоаре, что в будущем, перед днями Машиаха, «наглость умножится»: главная клипа будет лишь в высокомерии наглости, на уровне отдельного «нечто» (и даже «лицо поколения», то есть мудрецы, будет «как морда собаки» — в грубости, противоположной битулю «ничто» Хохмы, что в Торе, которая пребывает только в аспекте МА и упомянутом битуле. И доказательство этому — сказанное, что Тора держится только в том, кто умерщвляет себя ради неё; и написано: «Не в море она» и т. д. (Второзаконие 30:13) — «не найдёшь её у высокомерных» и т. д.). Но Тикун, который в имени МА, — полная противоположность этому. Поскольку он в совершенном отсутствии ощущения себя, словно его нет вовсе, — это противоположность наглости и грубости, то есть противоположность силе и крепости, чтобы стоять на своём мнении и своих мидот: у него нет силы стоять на чём-либо, ибо тотчас противник склонит его к противоположному, как мягкий тростник, который ветер клонит в любую сторону и т. д., поскольку он в аспекте МА Хохмы, что на уровне «ничто», которая превращает мидот из одной крайности в другую, как сказано выше. Поэтому они в слабости и мягкости, и в них нет никакой силы. И поэтому они могут включаться друг в друга — вещь в свою противоположность и т. д., а это главное в Тикуне имени МА, то есть взаимовключение мидот вследствие битуля МА и т. д. И поэтому тот, кто от Тикуна имени МА, мягок, как тростник, и «душа его как прах для всех», как порог, который все попирают, — от огромного отсутствия ощущения себя, словно его нет и т. д. И как Моше, который был «скромнее всех людей» (Числа 12:3) и т. д., — поэтому через него дана Тора, которая на уровне Тикуна имени МА высшей Хохмы, очищающей БАН, — то есть САГ Тоху, ощущаемое «нечто», которое упало в семь дурных мидот клипат Нога и т. д. Ибо в битуле «ничто» Хохмы Торы есть сила и мощь произвести битуль грубости «нечто» перед Б-жественным «ничто» и т. д. И это смысл сказанного: «Берешит» — ради Торы и Израиля, которые оба в имени МА Тикуна, как сказано выше, в силах которого превратить грубость и отдельное «нечто» клипат Нога — через «удаляйся от зла и делай добро» (Псалмы 34:15), чтобы подчинить (иткафья) и превратить (итхапха) тьму в свет и т. д., хотя в корне грубости клипат Нога мидот сильнее и т. д., и пойми.
(31) И это смысл сказанного: «Человека и скот спасаешь Ты, Б-г» (Псалмы 36:7). Это МА и БАН: МА уровня «Адам» (человек) — числовое значение слова «Адам» (אדם) равно МА (45) — очищает БАН, числовое значение которого (52) равно слову «бeэма» (בהמה, скот). Это упомянутое выше о Тикуне и Тоху. Ведь известно о корне Б-жественной души и животной души, что Б-жественная душа коренится именно в имени МА, ибо она в образе Высшего Адама и т. д. Поэтому в силах Хохмы, что в нешаме, властвовать над сердцем, покорять его во всём, чтобы поступать именно против его природы. Но животная душа коренится в Тоху, которое упало при разбиении сосудов, как сказано выше. Поэтому её мидот жёстки, как кедр, в наглости и грубости, так что она не изменится и не сдвинется со своего положения ни в чём, подобно упомянутым «сильным поколения». Поэтому она называется животной душой, ибо она поистине как скот; и как сказано: «Человек не грешит, если только в него не вошёл дух глупости» — как у скота, который не властен над своим духом и т. д. И всё же корень скота выше человека, как известно о «великом звере (бээма раба)», то есть о БАН Тоху, предшествующем Ацилуту. Поэтому скот и звери сотворены прежде сотворения человека в шесть дней Творения, ибо и наверху Тоху предшествовало Тикуну «Адама», как сказано: «И вот цари, которые царствовали... прежде царствования царя» (Бытие 36:31) и т. д. И по причине, упомянутой выше: мидот Тоху ближе к Сущности и т. д. (Поэтому сказал Давид: «А я... скотом был я пред Тобой» (Псалмы 73:22—23) — в природных мидот любви и трепета, корень которых выше даата «Адама». По этой причине в силах животной души возвысить Б-жественную душу через тшуву (возвращение) сокрушённым сердцем и т. д. И доказательство — от «удара по телу» именно в делах детей, жизни и пропитания, через который восходит свет нешамы. И так же то, что скот искупает душу человека, и то, что мясо скота укрепляет силу Хохмы и т. д., как сказано выше.) Однако после того как они упали и спустились вниз, в грубость клипат Нога, на уровень отдельного «нечто», как сказано выше, — тогда человек выше скота. Ибо силой МА Б-жественной нешамы, которая в битуле перед Б-жественным «ничто», он очищает и превращает грубость и «нечто» животной души, чтобы она была в битуле — из «нечто» в «ничто». Как в Шма: «И люби… всем сердцем твоим» (Второзаконие 6:5) — «обоими твоими влечениями, также и дурным влечением» и т. д. И это: «Человека и скот спасаешь» (Псалмы 36:7) — «человек», то есть Б-жественная нешама, исправляет и очищает животную душу, которая называется скотом. Для этого нешама спустилась в тело, ибо сама нешама не нуждается в Тикуне, так как она уже исправлена, поскольку её корень — от Тикуна Высшего Адама, как сказано выше. (Но если так, почему сказано «человека и скот спасаешь», что подразумевает, что Он спасёт и скот и т. д.? Дело в том, что после очищения, которым МА «Адама» очищает скот (как сказано: «Человек, когда принесёт [жертву]... из скота» (Левит 1:2)), БАН скота восходит к своему корню — в САГ Тоху, что выше МА (как будет вскоре объяснено). Поэтому нужно, чтобы Он спас и скот, — чтобы тот возвысил человека. И оба нуждаются в помощи и спасении, чтобы очищать и возвышать друг друга, и пойми.)
(32) И теперь следует ещё понять, почему разбиение было в САГ, то есть в мидот семи мидот Тоху, — поскольку в них было много света и мало сосуда, а это чрезвычайная сила и крепость, как сказано выше. Ведь если так, разбиению скорее следовало бы произойти в мире Акудим, который предшествует Некудим Тоху. Ибо это взаимовключение десяти сфирот Акудим в одном сосуде, — а это ещё большее множество светов, поскольку они только в одном сосуде. А Некудим Тоху, во всяком случае, приходят в разделении на десять сосудов, — а это меньше света. И поскольку главная причина разбиения — чрезвычайное множество света, так что сосуды не смогли вынести свет и поэтому упали и т. д., — если так, по логике разбиению скорее следовало бы произойти в Акудим, чем в Некудим, ведь один сосуд ещё менее способен вынести свет и т. д. (А если из-за взаимовключения десяти сфирот в Акудим, — ведь это не подобно взаимовключению Тикуна, которое приходит из-за малости света во множестве сосудов.) И вот, чтобы разрешить этот вопрос, следует прежде предварить, чтобы понять с дополнительным разъяснением упомянутое выше об очищении, которым МА очищает БАН, — что объяснено в книге «Эц хаим»: после очищения БАН Тоху теперь, через имя МА Тикуна, БАН поднимется к своему корню, чтобы быть в САГ Тоху, который был выше МА Тикуна до разбиения, как сказано: «прежде царствования царя» и т. д. Согласно этому, получающий нынешнего времени — БАН — будет выше имени МА, дающего, после завершения нынешних бирурим (очищений) 288 искр Тоху, что в БАН, через Тору и заповеди Тикуна. И это смысл сказанного: «Добродетельная жена — венец мужу своему» (Притчи 12:4), и так же: «Вот, Я творю новое» и т. д. (Исайя 43:19), «Женщина обойдёт мужчину» (Иеремия 31:21) — то есть БАН будет венцом своему мужу, имени МА и т. д., и пойми.
(33) И вот, на самом деле в этом следует понять: каким образом возможно, чтобы БАН был выше МА? Ведь главное в очищении БАН именем МА — то, что сила разума в мозге властвует над мидот в сердце, как сказано выше. А если так, как же они поднимутся выше силы Хохмы, которая очищает и исправляет их, чтобы они были во взаимовключении, то есть в слабости, противоположной силе и крепости, как сказано выше? И невозможно сказать, что после этого Тикуна имени МА природные мидот поднимутся к своему корню — в САГ, что выше МА Хохмы, — то есть что эти мидот снова станут сильными и крепкими, в противоположность битулю Хохмы, то есть поднимутся в САГ, буквы которого — гас (грубый), на уровень ощущаемого «нечто» от огромной силы и т. д., как сказано выше. Ведь если так, вопрос возвращается на своё место: какую пользу принёс Тикун Хохмы — взаимовключение мидот вследствие слабости, то есть битуля, чтобы быть мягким, как тростник, как сказано выше, — если затем природные мидот вернулись на своё место и к своему корню, к своей сущности, то есть к огромной силе и крепости? Тогда они не смогут выносить друг друга и будут на уровне ощущаемого «нечто», каждая сама по себе, как сказано выше. Тогда неизбежно в них произойдёт падение и нисхождение в самый низ — грубость отдельного «нечто», как сказано выше, подобно тому как по этой причине сначала произошло разбиение. Если так, Тикун Хохмы ничего им не помог, и пойми. (И это можно понять, для примера, и внизу, в служении сердца, в молитве, когда он возбуждается в мидот сердца только вследствие созерцания (итбонену), — сила разума и Б-жественного постижения светит в мидот любви и трепета, что в сердце, чтобы они были именно в упомянутом битуле «ничто», что подобно тому, как мозг властвует над сердцем. Однако после того как возбуждение мидот в сердце усилится в их сущности, они поднимутся выше силы разума, чтобы быть в силе, то есть в чрезвычайно ощущаемом «нечто», как сказано выше. И от этого может упасть падающий после молитвы, чтобы быть в полном «нечто», то есть в грубости и чрезмерном распространении, вплоть до того, что будет на уровне отдельного «нечто», лишь в ощущении самого себя и т. д., или в пылу «чуждого огня» — гневаться и негодовать на того, кто его задел, поскольку не будет терпеть ничего вне себя, и станет твёрдым, как кедр, в дерзости мидот, которая называется наглостью, как сказано выше. Если так, какую пользу принёс Тикун Хохмы, что в мозге, — ослабить силу природных мидот, чтобы быть мягким, как тростник, в упомянутом битуле? И так же будет в мирских делах: он будет силён в своих мидот, твёрд, как кедр, будет стоять в грубости и наглости и т. д., пока в нём совсем не останется битуля и страха Б-жьего в сердце. И поэтому он будет чрезвычайно увлекаться телесными страстями, поскольку его сердце совсем не в его власти, — поистине как мидот скота.) (И как «исполины были на земле» и т. д.) И вот, чтобы разрешить этот вопрос, необходимо сказать, что хотя, когда природные мидот вернутся к своему сущностному существованию, то есть к огромной силе и крепости в САГ Тоху, — тем не менее и тогда они будут во взаимовключении и соединении друг с другом, каждая именно со своей противоположностью, подобно тому как это было поистине в Тикуне Хохмы. Только разница в том, что их взаимовключение через Тикун Хохмы, аспект МА, приходит через битуль, то есть через слабость, противоположную силе, вследствие власти Хохмы — аспекта МА, как сказано выше. Но когда они поднимутся в САГ Тоху, причиной их взаимовключения будет не Хохма аспекта МА — ведь они вернутся к своему сущностному существованию в САГ, что выше МА, — а именно их огромная сила. И всё же, будучи в силе и крепости, они будут именно включены друг в друга. И хотя, на первый взгляд, это невозможно, ведь они в силе, то есть в «нечто», каждая именно сама по себе, так что не будет терпеть своей противоположности вовсе, как сказано выше, — однако причина их взаимовключения и их битуля друг перед другом придёт по другой причине: из-за свечения высшего и скрытого света, гораздо выше их, вследствие чего они придут именно к взаимовключению. Дело в том, как объяснено выше, что мидот Тоху, даже в своей силе, ближе к Сущности света Эманирующего, поскольку они в Сущности света Кетера, — это Некудим, то есть сущность воли и наслаждения, подобно возбуждению любви «в наслаждениях» и т. д. И также природные мидот в сердце, когда восходят к своему корню, — они в сущности мидот, что в воле и сущностном наслаждении, а это поистине сама сущность души (и это смысл сказанного, что Зеир Анпин в самом себе соединён и т. д., как сказано выше). А согласно этому, сама Сущность света Эйн соф будет светить в мидот Тоху в близости и в раскрытии чрезвычайно великого света. Вследствие этого они будут включаться и устраняться от своего существования, чтобы включиться поистине в Сущность Эйн соф. Поэтому в них будет также взаимовключение двух противоположностей, подобно тому как в них было это взаимовключение через битуль Хохмы Тикуна, — хотя они сильны и крепки, и намного больше, чем этот битуль через Хохму и т. д. (как будет объяснено). И хотя из-за множества света, то есть силы и крепости светов Тоху, произошло разбиение, поскольку сосуды не смогли вынести свет и т. д., — но при восхождении миров, после завершения бирурим 288 искр Тоху и т. д., когда они поднимутся выше МА, как сказано выше, тогда они приблизятся в великом возвышении к Сущности света Эйн соф, так что от самой Сущности света Эйн соф в них будет светить чрезвычайно великий дополнительный свет. Вследствие этого в них будет взаимовключение друг с другом, даже когда они в своей силе и крепости, — намного больше, чем через Тикун Хохмы и т. д., и пойми.
(34) Однако следует понять возможность этого, ведь это подобно вещи и её противоположности в поистине одном носителе: чтобы мидот Тоху были поистине в своей силе и крепости и всё же были во взаимовключении друг с другом вследствие раскрытия света Сущности Эйн соф и т. д. А это две противоположности — сила и битуль вместе и т. д. Как же такое возможно? Однако это будет понятно из причины взаимовключения в Тикуне через имя МА Хохмы. Ведь выше объяснено, что корень и главная причина взаимовключения мидот в Тикуне — власть силы Хохмы, что в мозге, который властвует над сердцем, чтобы склонять мидот из одной крайности в другую и т. д. И на самом деле это происходит не от самого существования силы разума и Хохмы, что в мозге, самой по себе, — будто она превосходит силу природных мидот, что в сердце. Ведь корень природных мидот намного сильнее силы разума, ибо мидот по своему сущностному существованию намного выше, так как их корень в сущности выше корня силы разума, как сказано выше. А если так, по какой причине может быть у разума сила превосходства, чтобы властвовать над мидот и превращать их и т. д.? Но дело в том, что это вовсе не от силы и мощи разума самого по себе, а лишь потому, что в Хохме есть битуль до «ничто» от имени МА. Поэтому Хохма называется «коах ма» (כח מה — «сила "что"»), как известно. И как сказано: «А Хохма — из "ничто" (меайин) приходит» (Иов 28:12): Хохма на уровне «ничто» и «что» и т. д. Однако и то, что в Хохме есть «ничто» и «что», то есть битуль, — это происходит потому, что в Хохме светит истинное «Ничто», то есть Сущность света Эйн соф, которая светит в Хохме с большим раскрытием. И как известно, свет Эйн соф пребывает только в Хохме, а не в Бине, как сказано в «Эц хаим»: именно в Хохме светит свечение света Эйн соф вблизи, а в Бине светит издалека и т. д. Ибо Бина — это постижение и схватывание чего-то, то есть «нечто», а о самом свете Эйн соф сказано: «Никакая мысль не постигает Его вовсе» и т. д.; только Хохма, поскольку она подобна точке, ещё без распространения в постижении и схватывании, как известно, — поэтому в ней пребывает свет Эйн соф ближе и т. д. И это причина того, что Хохма — в битуле «ничто» и «что» и называется «сила "что"», как «Что (ма) ты обыскал» и т. д. (Бытие 31:37), — это битуль в существовании, как «А мы — что (ма)?» и т. д. (Исход 16:7, 8), — вследствие раскрытия света Эйн соф в Хохме. (И также то, что свет Эйн соф раскрывается в Хохме, — это из-за битуля, который есть в Хохме. Одно зависит от другого: сосуд и вместилище для раскрытия света Эйн соф, то есть истинного «Ничто», может быть только в том, что в битуле, при полном отсутствии распространения. Как у Моше, который был «скромнее всех людей», постоянно было раскрытие света Эйн соф. И так же в Хохме, что в Торе, о которой написано: «И был я при Нём» и т. д. (Притчи 8:30), и так же: «Б-г создал меня началом пути Своего» (там же, 8:22). И так же при даровании Торы было раскрытие света Эйн соф в Хохме во внутренней стороне. И так же всё Сотворение мира, которое во внешней стороне, — тоже именно Хохмой, как сказано: «Вначале сотворил» и т. д., «Все их Хохмой сотворил Ты» (Псалмы 104:24), «Б-г Хохмой» и т. д. (Притчи 3:19). Ибо невозможно возникновение «нечто из ничего» иначе как именно через Хохму, поскольку она в битуле «нечто» перед «ничто», а это сосуд для раскрытия света Эйн соф — источника всей жизни и т. д.) И поэтому мы находим, что когда свет Эйн соф раскрывается в Хохме — точке буквы йуд — сверх меры, происходит полное устранение существования миров совершенно. Как сказано (Санедрин 38б): «Протянул Он Свой мизинец между ними и сжёг их» — мизинец, то есть йуд Хохмы, сверх его меры, — и они совершенно устранились из существования. И так было при даровании Торы с душами Израиля: при каждом речении душа их выходила (Шабат 88б) — вследствие раскрытия Эйн соф во внутренней стороне Хохмы, что в Торе, и т. д. И по этой же самой причине понятна причина взаимовключения в мидот, даже двух противоположностей — Хеседа и Гвуры, которые подобны огню и воде: вследствие раскрытия света Эйн соф в Хохме, которая в битуле МА, две противоположности, Хесед и Гвура, включаются вместе, поскольку они совершенно устранились из своего существования и из «нечто» стали «ничто»; тогда соединяются и две противоположности. Как мы находим в словах «Творящий мир в высотах Своих» (Иов 25:2) — это Михаэль и Гавриэль, которые совершенно противоположны, как ангел огня и ангел воды, и всё же вовсе не гасят друг друга. Это от дополнительного раскрытия Б-жественного света, который намного выше корня их обоих, сверх ограниченной меры, что в них: тогда каждый совершенно устраняется со своего места и положения, и они соединяются и включаются поистине в одно. И как высшая Колесница (Меркава), которая несёт Престол вместе, во взаимовключении, как «И взывал один к другому» и т. д. (Исайя 6:3), — вследствие раскрытия света Эйн соф в Малхут Ацилута, что над Престолом и т. д. (И так же при даровании Торы сказано: «И расположился там Израиль против горы» (Исход 19:2) — «как один человек», во взаимовключении многих противоположностей в одно.) И известен пример этого: два великих вельможи, которые совершенно отделены и разделены друг с другом; когда они предстанут перед царём, который возвышен и превознесён над ними обоими, они устранятся и включатся в мир и единство, потому что каждый устранился из своего существования. А всякий битуль «нечто» вызывает единство и соединение двух противоположностей. И как пример двух учеников, которые спорят и побеждают друг друга разумом и доводами — этот запрещает, а тот разрешает: когда они придут к своему учителю, чей разум выше сосуда их разума, они устранятся и включатся в одно по упомянутой причине, и пойми.
(35) И так понятна главная причина взаимовключения мидот Хесед и Гвура через имя МА Хохмы: оно происходит вследствие устранения существования, что в мидот, которое приходит через свечение света Эйн соф именно в аспекте МА Хохмы, — по той причине, что Хохма в битуле «нечто» перед «ничто», как сказано выше. И в этом главное превосходство имени МА Тикуна над САГ: в его силах произвести битуль «нечто» мидот, чтобы они устранились из своего прежнего существования и две противоположности включились вместе. Хотя в своём корне они сильнее и крепче корня силы Хохмы, как сказано выше, тем не менее битуль МА Хохмы превозмогает их, чтобы ослабить их крепкую силу и произвести в них уменьшение света. Это происходит через битуль в существовании, который в них производится, так что две противоположности включаются и существуют вместе. Однако всё это происходит не от самой силы Хохмы, а только от раскрытия света Эйн соф именно в Хохме, как сказано выше, и пойми.
(36) И вот, на первый взгляд, точно так же будет понятна причина взаимовключения в мидот Тоху, даже когда они в великой силе и крепости, когда они поднимаются к своему корню в САГ, как сказано выше: то есть вследствие их битуля в существовании перед раскрытием света самой Сущности Эйн соф, который светит в них, когда они больше приближаются к Сущности света Эманирующего и т. д. Поэтому, хотя они сильны, крепки и совершенно отделены друг от друга, они включатся и соединятся поистине в одно, как сказано выше о причине взаимовключения мидот через битуль имени МА Хохмы и т. д. А если так, на первый взгляд, причина одна и та же для взаимовключения Тикуна и взаимовключения Тоху: то, что вызывает в них битуль в существовании. Только во взаимовключении Тикуна это приходит от свечения света Эйн соф, что в Хохме, которая в битуле, а во взаимовключении мидот Тоху это приходит от раскрытия самого света Эйн соф, как сказано выше, — и в этом главная разница между ними. Но если так, согласно этому, битуль в существовании в мидот Тоху должен быть намного больше, чем во взаимовключении Тикуна. А на самом деле это не так: ведь мидот Тоху остаются по своей сути в своей силе и крепости, даже будучи во взаимовключении друг с другом вследствие раскрытия света Эйн соф, как сказано выше. Если так, упомянутый вопрос возвращается на своё место: как возможны вещь и её противоположность вместе — битуль в существовании вместе с силой и крепостью и т. д., как сказано выше, и пойми.
(37) Однако корень этого понятен в целом: несомненно, есть большая разница между взаимовключением Тикуна и взаимовключением Тоху, по двум причинам. Первая: во взаимовключении Тикуна причина их взаимовключения — только свечение света Эйн соф, что в Хохме, а во взаимовключении Тоху — раскрытие самого света Эйн соф. И несомненно, подобно тому как совершенно несоизмерим битуль Хохмы, происходящий от сокращённого света Эйн соф в Хохме, с раскрытием света Сущности Эйн соф в мидот Тоху, так, соответственно, совершенно несоизмерим и несравним битуль в существовании мидот Тикуна, который приходит только через битуль Хохмы, с сущностным битулем в мидот Тоху, который приходит вследствие раскрытия поистине Сущности света Эйн соф, — а это битуль совершенный и полный. Вторая причина: что, тем не менее, мидот Тоху будут в существовании своей силы и одновременно в полном битуле. Хотя это, на первый взгляд, вещь и её противоположность, это вовсе не будут две противоположности, по причине, которая будет объяснена. Вот в этом главное превосходство взаимовключения мидот Тоху над взаимовключением мидот Тикуна, и причина в том, что в них будет раскрытие Сущности света Эйн соф. И обе причины сводятся к одному. (И всё же есть дополнительное достоинство в мидот Тикуна, которые на уровне «Адам», даже по сравнению с взаимовключением мидот Тоху, приходящим вследствие раскрытия Сущности света Эйн соф. И это: «Вначале сотворил» — «Хохмой» (бехохмета), то есть именно Хохмой Торы, которая есть корень Тикуна, как сказано выше. Ибо именно от этого придёт мир грядущий — раскрытие истинного «нечто», как будет объяснено.) И вот, чтобы понять это, следует прежде предварить одно общее понятие — корень высшего единства (ихуд) в десяти сфирот Ацилута, в стихе «Слушай, Израиль… Б-г один» (Второзаконие 6:4). Это для понимания разъяснения изречения: «Ты — Один, но не в счёте», то есть не в счёте десяти сфирот. Ведь десять сфирот приходят в числе — десять, а не девять и не одиннадцать и т. д. А в самой Сущности света Эйн соф, которая есть свет простой в предельной простоте, невозможно говорить о числе вообще. Поэтому сказано: «Ты» — поистине «Один», и не в единстве, которое приходит в числе и счёте десяти сфирот, а в предельно простом единстве. И всё же после этого сказано: «Ты — Мудрый, но не познаваемой мудростью» и т. д. — значит, Он всё же перечисляет число десяти сфирот, только они не в существовании чего-то определённого, как сказано: «Десять сфирот без "что" (бли ма)», без сути. И это сказано: «но не познаваемой мудростью» и т. д. (как будет пространно объяснено в главе Ноах). Дело в том, как известно в общем, что десять сфирот Ацилута эманированы в виде раскрытия света из сокрытия через линию (кав) и нить, которая привлекается от Сущности Эйн соф после первого цимцума (сокращения) (который называется «освобождённым местом» и «пустым пространством» и т. д., как сказано в «Эц хаим»). И если бы не этот цимцум и сокрытие Сущности, вовсе не были бы эманированы десять сфирот — света в сосудах, — поскольку всё было бы поистине на уровне Эйн соф. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Пиркей де-рабби Элиэзер, глава 3): прежде чем был сотворён мир (а также прежде чем был эманирован мир Ацилут), были только Он и Его Имя. То есть раскрытие света Сущности Эйн соф, который поистине называется Его Именем, — Его великим Именем и т. д., — тоже было на уровне Эйн соф, в предельно простом единстве. Это единство поистине от Его Сущности, которая называется «Единственный» (Яхид), — и это «были только Он и Его Имя». А согласно этому, во всяком случае, понятно, что сама Сущность света Эйн соф выше даже того, чтобы быть источником для цепи нисхождения десяти сфирот, которая приходит в числе десять и т. д. Ведь главный корень и первый источник для существования светов десяти эманированных сфирот — только линия и нить, которая приходит после упомянутого первого цимцума, — это свет, приходящий в раскрытие после сокрытия и цимцума Сущности Эйн соф, благословен Он. Если так, согласно этому, в Сущности света Эйн соф, что до первого цимцума, ещё не было даже источника и корня для корня возникновения существования светов десяти сфирот Ацилута. И это сказано: «и не в счёте десяти сфирот» вовсе, и как завершается: «и Ты — ни одна из этих мидот вовсе» и т. д. Однако всё же после этого сказано: «Мудрый, но не познаваемой мудростью» и т. д. — что подразумевает, что во всяком случае есть десять сфирот в сокрытии, которые являются корнем и источником раскрытия десяти сфирот Ацилута. Как свет Хохмы, эманированный в раскрытии, имеет источник в сокрытии, который называется «тайнами мудрости» (Иов 11:6), — это изначальная Хохма, которая называется «Мудрый, но не познаваемой мудростью» и т. д. И так же «Понимающий, но не познаваемой Биной» и т. д., и подобным образом во всех десяти сфирот. Подобно тому как сказано: «и Ты — ни одна из этих мидот вовсе», что подразумевает даже в сокрытии, как сказано в начале: «и не в счёте десяти сфирот вовсе». Дело в том, как известно, что есть десять сфирот в сокрытии Сущности, которые называются «десятью сфирот, сокровенными в Сущности Эманирующего», как сказано в «Пардесе». И так понятно из слов Зоара, который сказал: «В начале воли Царя… начертал начертание в высшем сиянии» и т. д. Это то, что Он предусмотрел в Себе в потенции то, что будет в действительности, — переход из сокрытия в раскрытие, как сказано также в писаниях Ари, благословенна его память. И это подобно примеру строящего здание: всё, что приходит в раскрытие воли, разума, мидот и т. д., — всё сначала было в сокрытии сущности. Поэтому эти десять сфирот называются «десять сфирот без "что", без сути» и т. д., ибо они ещё не различимы как суть и существование чего-либо. И это сказано: «но не познаваемой мудростью» — это Хохма, что в сокрытии Сущности Эйн соф, которая называется изначальной Хохмой, о которой сказано: «Разуму Его нет числа» (Псалмы 147:5). И так же Хесед Эйн соф, что в сокрытии Сущности, и вплоть до Малхут, что в сокрытии Сущности. И как пример: сокрытие сил души, которые приходят в раскрытие в человеке, — как сокрытие, из которого раскрывается свет разума в сосуде мозга, и которое называется источником разума, приходящего в раскрытие; и так же источник Хеседа и прочих мидот (как будет пространно объяснено в главе Ноах). И всё же они в числе десять — Хохма, Бина, Даат и мидот и т. д., — только они в предельном взаимовключении друг с другом, так что существование каждой мидот самой по себе вовсе не различимо. Как, когда в сущности души человека возникло [желание] построить здание: воля, разум и мидот, что в нём, в сокрытии его сущности — всё поистине одно. И как человек ощущает себя от воли, что в мозге, до силы движения, что в ноге, поистине как одно: это приходит от свечения сущности души, которая выше даже сокрытия воли и разума и т. д. Поэтому она включает голову и конец как одно и т. д. И наверху понятно также, что это Акудим: все десять сфирот «связаны» (акудим) как одно в одном сосуде, в предельном взаимовключении. Иначе — Некудим, которые разделяются на десять сосудов, каждый свет в отдельном сосуде, подобно сокрытию Хохмы, которое светит в раскрытии света и сосуда Хохмы и т. д. И это сказано: «Мудрый, но не познаваемой мудростью» — это сокрытие источника Хохмы в частности и т. д. И так же в каждой сфире и мидот в частности, и пойми.
(38) И теперь понятна разница между взаимовключением десяти сфирот Тикуна, которое вследствие раскрытия света Эйн соф в Хохме, — и оно совершенно несоизмеримо со взаимовключением десяти сфирот Тоху, то есть Некудим. Это десять сфирот в сокрытии, которые приходят в раскрытие в десяти сфирот Ацилута через линию и нить, проходящую в Ацилуте и т. д. Взаимовключение сокрытия десяти сфирот означает, что они будут подобны десяти сфирот Акудим, которые не разделяются на десять сосудов, а предельно включаются в одно. И это только вследствие раскрытия самого света Эйн соф, который светит во всех них равно, от головы до конца, от Кетера до Малхут. Тогда включаются поистине в одно даже две противоположности: как человек ощущает себя сразу от головы до ноги, так он ощутит и две противоположности как одно. Ибо сущность души несоизмеримо отделена от всех них, как сказано выше; так и Сущность света Эйн соф лишена и отделена даже от того, чтобы быть источником источника десяти сфирот, даже для того, чтобы десять сфирот были в сокрытии. Как сказано: «и Ты — ни одна из этих мидот вовсе», даже в сокрытии, и так же «и не в счёте десяти сфирот вовсе», как сказано выше. Поэтому Он уравнивает голову и конец, что в них, и две противоположности, что в них, и т. д. Если так, хотя эти десять сфирот Тоху по своему сущностному существованию — каждая в своей силе, как Хохма и Хесед в сокрытии, которые являются источниками для десяти сфирот, приходящих в раскрытие в Кетере каждой сфиры в частности, в разделении на десять и т. д., — однако, когда они приходят и поднимаются наверх, поистине в Сущность Эманирующего, они включаются поистине в одно. Это от предельного битуля, так что они вовсе не в существовании десяти сфирот, даже в сокрытии, и называются «десять сфирот без "что", без сути вовсе». Иначе — взаимовключение, приходящее вследствие раскрытия света Эйн соф в Хохме: там есть десять сфирот, отделённые в сосудах, в существовании, каждая сама по себе, только они объединяются вместе вследствие дополнительного раскрытия света Эйн соф в Хохме, которое производит в них битуль «нечто», так что включаются даже две противоположности, как сказано выше; и это называется лишь битулем «нечто» и т. д. Но упомянутый битуль в десяти сфирот, что в сокрытии Тоху, который приходит поистине вследствие Сущности света Эйн соф, поскольку Она совершенно лишена главного и источника возникновения их существования, как сказано выше, — это истинный битуль, предельный, совершенный и полный, так что называется «без "что"» и т. д. (Подобно пламени, связанному с углем, которое полностью включено там и вовсе не различимо в существовании. И так же взаимовключение сокрытия сил души в сущности души, когда она светит во всех них поистине равно, как сказано выше, и пойми.)
(39) И по этой причине понятно, что хотя будет возвышение мидот Тоху, когда БАН очистится и поднимется в САГ, так что мидот придут к своей сущностной силе, как сказано выше, — тем не менее в них будет именно взаимовключение, как сказано выше. Это вследствие того, что они поднимутся и больше приблизятся поистине к Сущности света Эйн соф, которая выше главного их существования (и они будут подобны упомянутым Акудим). Тогда сами собой они включатся и соединятся предельно, ибо даже будучи в силе своего сущностного существования, в них придёт истинный, совершенный и полный битуль — по упомянутой причине. (Иначе во взаимовключении Тикуна: мидот должны прийти к уменьшению света, то есть к слабости, чтобы включиться, — и это называется битулем «нечто» перед «ничто», как сказано выше. Но во взаимовключении будущего времени в мидот Тоху, при восхождении миров, даже пока они такие, какие есть в своём сущностном существовании в сокрытии Сущности, они включатся вместе, ибо причиной их взаимовключения будет поистине Сущность света Эйн соф, от которой придёт истинный битуль — на уровне абсолютного «Ничто» и т. д., как известно, и пойми. (И это не вещь и её противоположность — сила и битуль, — поскольку это не битуль «нечто», при котором сила и ощущение «я» были бы его противоположностью, а сущностный битуль на уровне сущностного «Ничто», которое называется абсолютным «Ничто», где всякое «нечто» вовсе не занимает места, даже таким, какое оно есть, без битуля «нечто». Ведь перед Сущностью Эманирующего всё поистине считается как ничто и т. д.) И как и теперь десять сфирот Тоху — источник для раскрытия в «нечто», в Кетере каждой сфиры, и всё же перед Сущностью они поистине считаются как ничто, то есть словно их вовсе нет в существовании и словно они никогда не были эманированы и не возникали и т. д. (как будет объяснено, и пойми).) И из всего этого понятно превосходство взаимовключения Тоху над взаимовключением Тикуна по двум упомянутым причинам, которые суть одно и т. д., и пойми.
(40) И из всего этого разрешится упомянутый вопрос: почему разбиение не произошло в Акудим, где больше света, поскольку они только в одном сосуде, который ещё менее способен вынести свет и т. д.? Но дело в том, что десять сфирот Акудим — в предельном взаимовключении и совершенном битуле в существовании, вследствие свечения поистине Сущности света Эйн соф, — «и Ты — ни одна из этих мидот вовсе», даже в сокрытии, как сказано выше. Поэтому в них не было разбиения, хотя в них много света и чрезвычайно мало сосуда, — подобно взаимовключению сущности сил души в самой душе, как сказано выше. А именно в Некудим, что ниже их, — это десять сфирот Тоху, которые приходят в разделении на десять сосудов, поскольку они дальше от Сущности Эманирующего, когда они приходят светить из сокрытия в раскрытие десяти сфирот Ацилута и т. д., — в них нет такого взаимовключения, а наоборот, каждая именно сама по себе, в своём сосуде: там произошло разбиение, ибо сосуд не смог вынести свет и т. д. Но при восхождении миров, когда Некудим Тоху поднимутся выше, ближе к Сущности (подобно упомянутым Акудим), в них снова будет предельное взаимовключение вследствие раскрытия Сущности света Эйн соф, что в них, как сказано выше (это то, что включает их вместе от головы до конца и т. д., поскольку в самой Сущности света Эйн соф нет даже источника источника для десяти сфирот, даже в сокрытии, как сказано выше), и пойми.
(41) Однако ещё следует понять: если так, разбиению следовало бы произойти в разделении десяти сфирот Ацилута, где чрезвычайно много сосудов. Ведь хотя там мало света, но это чрезвычайно большое разделение вследствие множества сосудов — различных сосудов: внутренний, средний, внешний, голова, тело и окончание (рош, тох, соф), — что составляет образ внешнего человека, как известно. Это приходит от малости света во многих сосудах, который намного дальше от света Эйн соф, чем в Некудим, как известно. Если так, почему было наоборот — главное взаимовключение Тикуна было в Брудим, то есть в аспекте «Адам», в светах и сосудах, в 248 органах и т. д.? Однако дело в том, как объяснено в другом месте, что главное во взаимовключении Тикуна в аспекте «Адам» — то, что ни у одного нет совершенства вовсе без другого. И каждый получает и даёт и т. д.: голова получает от конца и т. д., и лишь все вместе называются «Адам». И это именно во внешней стороне человека, в 248 органах, — внешних сосудах, которые включаются друг в друга больше, чем взаимовключение светов, таких как разум, мидот и все частные силы и т. д. И это более истинное взаимовключение, даже чем взаимовключение упомянутых Акудим, где у каждого есть совершенство без другого, только они включаются поистине в одно. И это «Адам» (человек) — «уподоблюсь (эдаме) Всевышнему» (Исайя 14:14) поистине, то есть самой Сущности Эйн соф, как Она выше даже света Эйн соф, который равно светит в десяти сфирот Акудим. Ибо тот лишь соединяет голову и конец, так что выходит, что существует голова и конец, как общее по отношению к частному, — это называется общей мыслью, как общая мысль построить здание, как известно, которая окружает АБЕА равно, и как пример общего ощущения, которым ощущают от головы до ноги как одно, как сказано выше. Но во взаимовключении «Адама», поскольку ни у одного нет совершенства без другого, здесь вовсе нет головы и конца. И это подобно тому, как это в самой Сущности Эйн соф, которая называется «совершенство всего»: ничто не восполняет Его, а Он восполняет всё. И в этом совершенство, которое находится в человеке: в нём нет вовсе ни головы, ни конца, и этим он подобен высшему совершенству и т. д. Это истинное «нечто», которое выше даже сущностного «ничто», в которое включаются десять сфирот Акудим и Некудим и т. д. И как известно о сказанном: «Б-г знаний (деот)» (I Самуил 2:3) — два знания: сверху вниз — от «нечто» к «ничто», от истинного «Нечто» к «ничто», как «перед Ним всё поистине считается как ничто», как сказано выше о взаимовключении десяти сфирот в сокрытии и т. д.; а снизу вверх — от «ничто» к «нечто», то есть в Тикуне Хохмы, которая приходит от «ничто» к «нечто», в светах и сосудах, в образе человека, и выдерживает оба знания вместе и т. д. Однако битуль «нечто» перед «ничто» Хохмы «Адама» во внешней стороне, хотя это лишь объединение разделённых, намного выше взаимовключения и битуля десяти сфирот в сокрытии Акудим и Некудим, по упомянутой причине, что «Адам» — «уподоблюсь Всевышнему» поистине, какой Он Сам по Себе, прежде чем Он предусмотрел в Себе в потенции и т. д., чтобы быть общим к частному и т. д. И этим разрешится вопрос: множество сосудов «Адама» — именно оно главное, истинное взаимовключение, подобное поистине Всевышнему, как сказано выше, и пойми. И этим понятна причина того, что «Берешит» — ради Торы и Израиля, который называется «Адам», как сказано: «И это учение (тора) для человека (адам)» (II Самуил 7:19), — который подобен поистине Всевышнему, называемому «совершенство всего» и т. д. И в этом причина того, что именно от Торы и заповедей в этом мире, в Тикуне «Адама», в 248 повелевающих заповедях, во внешней стороне органов Царя наверху, как известно, — именно от этого придёт мир грядущий, то есть раскрытие поистине Сущности Эйн соф, которое называется «Эден» — наслаждения (шаашуим) Самого Царя, как сказано: «И был я наслаждением» и т. д. (Притчи 8:30). А мир грядущий, который после воскрешения мёртвых, выше воскрешения мёртвых, которое есть лишь очищение Тоху, которые упали и «умерли» и т. д. И это смысл слов «умерщвляет и оживляет» и т. д., и пойми.
(42) И это «Вначале сотворил… А земля была пуста (тоху)» и т. д. (Бытие 1:1—2). И она была исправлена через Хохму «Вначале», то есть именно через Тору и Израиль. И это смысл слов «Слушай, Израиль» — именно Израиль, то есть аспект «Адам» в Торе и заповедях; «Авайе один» — в единстве десяти сфирот Ацилута, именно в сосудах, что подобно поистине Всевышнему. И это сказано: «Ты — Один, но не в счёте десяти сфирот вовсе», даже в аспекте общего и частного, как сказано выше, и пойми. И этим будет понятен мидраш: «Амон» — это воспитатель (педагог), который растит младенца от малости к величию, — аспект «Адам» Торы; «амон» — сокрытый, — изначальная Хохма и т. д., и пойми.
Глава Берешит · «И создал Б-г Элоким»
(1) «И создал (ваийцер) Б-г Элоким человека — прах от земли, и вдохнул в ноздри его душу жизни» и т. д. (Бытие 2:7). И следует понять, почему сказано «ваийцер» именно с двумя буквами йуд. И почему сказано «Б-г Элоким» — эти два имени вместе, — тогда как так не сказано обо всех творениях, а только одно имя Элоким, как «И сказал Элоким: да будет свет», «да будет свод» и т. д. (Только о Ган Эдене сказано: «И насадил Б-г Элоким» и т. д., и при завершении Сотворения мира, где написано: «В день создания Б-гом Элоким» и т. д.) (Однако о сотворении человека, где сказано «Сделаем человека», упомянуто одно имя Элоким, как сказано в шестой день: «И сказал Элоким: сделаем человека по образу Нашему» и т. д., и так же «И сотворил Элоким человека» и т. д.; а о создании (йецира) сказано: «И создал Б-г Элоким» и т. д. Но ведь сказано: «Я сотворил его, создал его и сделал его» (Исайя 43:7), и как говорится [в молитве]: «Ты сотворил её, Ты создал её, Ты вдохнул её в меня» и т. д. Почему же выделено именно создание (йецира), чтобы упомянуть при нём два имени — Авайе и Элоким? И также почему о делании и сотворении сказано «по образу Его», а о создании так не сказано и т. д.?) Однако дело, вкратце, в том, что корень аспекта «Адам» — в имени МА, именно в наполнении буквами алеф, как известно (а это Зеир Анпин). А в букве алеф есть два йуда: верхний йуд над средней чертой — это йуд Хохмы, и йуд под чертой — нижняя Хохма, то есть Малхут. Они включены вместе, потому что именно «начало их вонзено в их конец, и конец их — в их начало» (как будет объяснено). И это два имени — Б-г Элоким, как известно. Поэтому сказано «ваийцер» с двумя йудами и два имени — Б-г Элоким и т. д. И именно в аспекте Йецира, который в имени МА «Адама», как известно.
(2) И чтобы понять разъяснение всего этого, следует прежде предварить одно удивительное явление: мы видим, что сотворение человека в его теле и душе отличается от всех прочих творений. Ведь известно, что всё Сотворение мира — в трёх разрядах: растительном, животном и говорящем. И известно, что во всяком существовании есть материя и форма, которые называются телом и душой. И мы видим, что у всех творений Сотворения мира в разряде растительного, а также в разряде животного, их тело вышло вместе с их душой поистине как одно, то есть поистине в одном сотворении и от одного Б-жественного речения. Как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Хулин 60а): «В своём облике (цивйонан) они были сотворены, в полный рост и в полном сознании» и т. д. Это значит, что их материя и форма были сотворены как одно и т. д. Ибо и материя, и тело всякого творения сотворены именно по Б-жественному речению. Как сказано: «А земля была пуста» и т. д., до «И сказал Элоким: да произрастит земля зелень, траву, сеющую семя» и т. д. (Бытие 1:2—11). И Раши объясняет: «Пусть наполнится и покроется одеянием [трав]» и т. д. — то есть материя травы вышла из земли, чтобы стать травой, сеющей семя и т. д., силой Б-жественного, что именно в этом речении «да произрастит земля», — вместе с духовной формой, что в ней, от растительной силы, что в земле; они вышли вместе. И так же у дерева, приносящего плод, материя и форма вышли из земли как одно, как сказано: «И произвела земля зелень, траву» и т. д. «и дерево, приносящее плод по роду его» и т. д. (Бытие 1:12). И как сказано: «Всё произошло из праха» (Экклезиаст 3:20). И поэтому и теперь, если произнёс над плодом дерева благословение «Творящий плод земли», он исполнил долг (Брахот 40а), ведь «от земли они растут» — от корней, которые питаются из земли. Ибо в начале существования дерева оно вышло из земли при Сотворении мира таким, каково оно в своём облике и виде теперь, по этому речению «да произрастит» и т. д., которое облечено и теперь в силе земли. Только при Сотворении мира дерево, приносящее плод, вышло из земли само собой по этому речению, ибо «слово Б-га нашего пребудет вовек» (Исайя 40:8) (чтобы земля производила и теперь и т. д.).
(Через питание от растительной силы, что в земле, и т. д.) (И так же при возникновении высших духовных творений, как высшие ангелы, которые на уровне растительного и животного. Есть ангелы, которые называются травой, как сказано в Зоаре на стих «Произращает траву для скота» и т. д. (Псалмы 104:14), — они выходят из «высшей земли». И так же ангелы, которые называются «деревом, приносящим плод», которые называются «деревами леса» и т. д. (Псалмы 96:12). И так же есть ангелы, которые называются именами зверей и скота, как «лик льва», «лик быка» и «лик орла» и т. д. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «"И птица" — это Михаэль» и т. д. Все они сотворены из «высшей земли» поистине «нечто из ничего», как известно.) А если так, то и ангелы тоже сотворены в материи и форме вместе, от одного речения, поистине как в речениях о материальном растительном и животном при Сотворении мира. Поэтому их тело и материя близки по соотношению и родству к форме, как будет объяснено. И так же в речении «Да воскишит вода кишением живых существ» и т. д. (Бытие 1:20): вода воскишела живыми рыбами — в теле и живой душе, в материи и форме, — поистине такими, какие они теперь. И так же в речении «Да произведёт земля живое существо: скот, и гадов, и зверей земли по роду их» и т. д. (Бытие 1:24): ведь земля произвела тела животных вместе с духовной жизненностью, что в них, поистине как одно, такими, какие они теперь, «в своём облике и в полный рост» и т. д. Как лев, медведь, бык и ягнёнок вышли из земли живыми, в цельных телах, в своей форме и виде, какие они теперь. Теперь они рождаются и растут от малого, а при Сотворении мира они вышли такими, какие они после полноты своего роста, в своём количестве и качестве, поистине такими, какие они теперь. И так же деревья и травы вышли в своём полном росте, а не через произрастание от малого к большому, поскольку они сотворены Б-жественным речением «нечто из ничего», как известно. И вот, мы, несомненно, видим теперь, что у растительной силы земли нет сил произвести плодовые деревья и траву, сеющую семя и т. д., в их полноте сразу. И так же в природе воды вовсе нет [силы] кишеть и порождать силой своей природы возникновение живых рыб в цельных телах и т. д. И тем более у земли нет силы произвести тело льва, медведя, быка и прочих животных, какие они есть и т. д. Но при Сотворении мира всё было силой речения Б-га, который сказал: «Да произрастит земля» и т. д., «Да воскишит вода» и т. д., «Да произведёт земля живое существо» и т. д. И «слово Б-га нашего пребудет вовек» — чтобы земля производила все разряды растительного и животного, как сказано: «Всё произошло из праха» и т. д., и пойми. (А сказанное: «Нет у тебя травинки внизу, у которой не было бы созвездия (мазаль)» и т. д., — это изобилие духовности созвездий в земле, лишь чтобы вывести силу земли из сокрытия в раскрытие, как объяснено в другом месте и будет вскоре разъяснено в теме неба и земли и т. д.)
(3) И вот, во всяком случае, мы видим при Сотворении мира, что из земли вышли все разряды растительного и животного — и их материя и тело вместе с жизненностью их души — сотворены как одно по Б-жественному речению, как сказано: «Ибо Он повелел — и они были сотворены» и т. д. (Псалмы 148:5), как сказано выше. И как «Да произведёт земля живое существо»: тело животного вышло вместе с формой и жизненностью его души поистине как одно. Если так, необходимо сказать согласно этому, что, несомненно, их тело и материя близки по соотношению и родству к их душе и духовной форме, то есть их материя и форма, во всяком случае, равны в одном соотношении и родстве, хотя одно телесно, а другое духовно. Однако они соединяются, объединяются и сочетаются вместе, чтобы выйти в одном пределе и роде, поистине как одно творение, от одного речения «Да произведёт земля живое существо» и тому подобного, поскольку «в своём облике и в полный рост они были сотворены» и т. д., как сказано выше. (И так же у высших ангелов, которые тоже на уровне растительного и животного, как сказано выше, — лев, бык и орёл и т. д. в высшей Колеснице: и у них материя и форма близки в одном соотношении. Поэтому они вышли от одного речения, как «Да произведёт высшая земля живое существо» и т. д.)
(4) Однако сотворение человека в его теле и душе, которые называются материей и формой, отличается от всех упомянутых творений растительного и животного. Ведь о сотворении человека сказано: «И создал Б-г Элоким человека — прах от земли», а затем: «И вдохнул в ноздри его душу жизни» и т. д. Значит, материя его тела была сделана сначала из праха, который уже был в существовании (и это прах, что на земле высшего Святилища, как известно), то есть Он взял прах с места жертвенника (Рамбам, глава 2 законов о Храме, по Пиркей де-рабби Элиэзер) и сделал его бесформенным телом (голем). Как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Санедрин 38б): «В первый час был собран его прах, во второй час он стал бесформенным телом» и т. д. Как сказано: «Бесформенным (голми) видели меня очи Твои» (Псалмы 139:16) и «Ты возложил на меня руку Твою» и т. д. (там же, 139:5). И это сказано: «И создал человека — прах» и т. д.: Он сделал форму в материи этого праха, в бесформенном теле, — форму человека. Но, согласно этому, во всяком случае, тело первого человека не было сотворено Б-жественным речением вместе с его душой, как все прочие творения. Ведь материя его тела не вышла из земли путём сотворения силой Б-жественного речения, а Он лишь собрал его прах простым деланием и сделал в нём материальную форму — совершенно без речения. (Хотя он называется «делом рук Б-га» и поистине «созданием Его ладоней», как сказано: «Ты возложил на меня руку Твою» и т. д., — но ведь и всё Сотворение мира называется делом Его рук, а сотворено оно именно речением и словом, как сказано выше. А то, что сказано «Сделаем человека» — на уровне делания, — и упомянуто выражение речения, как сказано: «И сказал Элоким: сделаем» и т. д., — простой смысл указывает, что не этим речением он был сделан, а, как сказано, Он собрал его прах и сначала сделал его бесформенным телом совсем без речения. И это сказано: «И создал» и т. д., как сказано выше.) Если так, согласно этому, тело первого человека было намного ниже по ступени, чем все тела творений-животных, которые вышли именно речением Б-га. И даже растительное — трава — вышло и было сотворено по речению «Да произрастит» и т. д., как сказано выше, ведь «в своём облике они были сотворены» и т. д. А тело человека — лишь материальный прах, только Он сделал его бесформенным телом. (А сказанное «И создал Б-г Элоким человека — прах» означает лишь то, что Он сделал его бесформенным телом, а затем «И вдохнул» и т. д.) Однако со стороны души (нешама) человека он на высшей ступени по сравнению со всеми творениями, ведь затем сказано: «И вдохнул в ноздри его душу жизни». А «тот, кто вдыхает, вдыхает изнутри себя», — это нешама, которая исходит от Живого всех миров, от Жизни жизни — поистине Сущности Эйн соф, — и поистине называется «светильником Авайе» (Притчи 20:27). И об этом сказано: «И сотворил Элоким человека по образу Своему» и т. д. Иначе жизненность всякой плоти — лишь от «дуновения» высшего речения и т. д. И по этой причине — поскольку нешама в человеке поистине «часть Б-га свыше» и поистине по образу Элоким — ему дана власть над всеми зверями и скотом земли. И так же «как назовёт человек всякое живое существо, таково его имя» (Бытие 2:19), поскольку все включены в него и подчинены ему, по той причине, что он называется «Адам» — «уподоблюсь Всевышнему» поистине и т. д. И вот, на самом деле это великое чудо: поскольку существование человека избрано из всего существования со стороны его нешамы, почему его тело в предельной ничтожности и низости, на ступени ниже всех тел сущего — даже ниже растущей травы, ведь и она сотворена речением Б-га, как сказано выше, — а тело человека — неживой прах? И также это не было по порядку сотворения всех творений, у которых тело было сотворено вместе с душой как одно, — а у человека его тело сначала было сделано как бесформенное тело, и затем в него была брошена Б-жественная нешама, как сказано: «И вдохнул в ноздри его душу жизни» и т. д. И это то, чем завершается: «И стал человек живым существом» — сам собой человек стал живым существом в теле и материи после того, как Он вдохнул в его ноздри, а вовсе не через речение. И это сказано: «Сзади и спереди Ты создал (цартани) меня» и т. д. (Псалмы 139:5). И сказали наши мудрецы, благословенна их память (Брахот 61а): «Сзади» — по отношению к Сотворению мира (ведь даже комар опередил его, поскольку человек был сотворён в шестой день; и также «сзади» по достоинству со стороны его тела, основа которого из праха, ведь даже у комара тело сотворено вместе с душой как одно и т. д.). А «спереди» по отношению к Сотворению мира — со стороны нешамы, которую Он вдохнул в его ноздри, — она выше Сотворения мира и прежде него, поскольку она поистине по образу Элоким). (А сказанное «Ты создал меня» — именно в аспекте создания (йецира) — относится к нешаме, которую Он создал по образу Элоким прежде Сотворения мира. И такое же создание Он произвёл в телесной материи, то есть в бесформенном теле из праха, которое Он сделал в форме человека, — а это нешама. И это сказано: «Сзади и спереди Ты создал меня». И это великое чудо: как может быть связь и соединение формы — Б-жественной нешамы — с материей праха, чтобы они были поистине в одном творении, как у прочих творений, у всех животных, в материи и форме, как сказано: «И стал человек живым существом» и т. д.)
(5) Однако корень всего упомянутого будет понятен из известного предварения о корне четырёх стихий — огня, воздуха, воды и земли — и также о четырёх разрядах — неживом, растительном, животном и говорящем, — которые соответствуют четырём буквам имени Авайе. Йуд — Хохма — в аспекте говорящего; хей — Бина — в аспекте животного; вав — мидот — в аспекте растительного; последняя хей — Малхут, то есть речь, — в аспекте неживого. И так же в порядке четырёх стихий — огонь, воздух, вода и земля: огонь — в аспекте говорящего, как сказано: «Да будет свет» Хохмы, и это нешама человека, которая в аспекте огня и искры и т. д. Воздух (руах) — Бина, верхняя хей. Вода — в аспекте вав, то есть мидот. А земля (прах) — в аспекте нижней хей, то есть Малхут, как известно. А согласно этому, корень нешамы человека — в йуде имени Авайе, то есть в Хохме, в аспекте говорящего; а его тело, которое из праха, — неживое, его корень в последней хей имени Авайе, которая в аспекте неживого, как сказано выше. И поскольку «начало их вонзено именно в их конец», а не в их середину, как известно, — поэтому нешама человека облеклась именно в неживой прах. Ибо нешама называется «светильником Б-га» — в аспекте света и огня, то есть в аспекте йуда Хохмы (а сказанное «И вдохнул в ноздри его» и т. д. — подобно мехам, раздувающим огонь, чтобы вывести пламя, — это аспект воздуха и огня, включённых вместе). Поэтому она спустилась вниз, на самую низкую ступень, то есть в бесформенное тело из праха, чтобы быть в нём поистине светом и жизненностью. И как сказано: «И вдохнул в ноздри его душу жизни, и стал человек живым существом». А его тело и нешама не были сотворены как одно, как все прочие творения, поскольку у неживого праха нет вовсе соизмеримости и близости с Хохмой, аспектом говорящего, чтобы они могли выйти вместе в одном речении. Тем более что нешама по своей сущностной сути выше речения, то есть слова, как сказано выше в объяснении слова «спереди», как сказано: «И вдохнул» и т. д. А тело, которое неживое, намного ниже речения. И всё же они соединились вместе, но не путём порядка сотворения материи и формы как одного, а сначала Он создал бесформенное тело из праха в образе человека, а затем «И вдохнул в ноздри его душу жизни», — это йуд имени Авайе. И они соединились как одно — «начало всех ступеней» в «конце всех ступеней», поскольку именно «начало вонзено в конец». Выходит, это соединение было путём скачка через соизмеримость, от высокого к низкому, — оно приходит лишь путём облачения. И это то, что нешама была брошена и облеклась в этот материальный прах и т. д., и они стали поистине едины, подобно возникновению материи и формы от начала бытия, как у прочих животных. И это потому, что у неживого есть связь и зацепка именно с «головой» — именно с Хохмой; и это йуд в нижней хей (как будет объяснено). Но корень возникновения всех творений растительного и животного при Сотворении мира — от хей и вав имени Авайе, как сказано выше. Ведь вав имени Авайе — в аспекте мидот, в аспекте растительного, а первая хей — в аспекте животного. И как эти две буквы близки друг к другу по соизмеримости, — то есть Бина и мидот, которые приходят по порядку: от хей Бины привлекается возникновение мидот — аспекта вав; и сначала вав был включён в хей — это короткая «нога» в букве хей, которая называется «шагом наружу» и т. д., — это мидот, когда они включены в разум, а затем выходят в раскрытие из сокрытия, как объяснено в другом месте. (И это смысл понятия «растительное в животном»: ибо мидот — в аспекте растительного, а Бина — в аспекте животного, и мидот, что в Бине, называются «растительным в животном» и т. д.) И точно так же — возникновение материального растительного и животного, которые возникли от этих двух букв, хей и вав: это все творения растительного и животного при Сотворении мира, которые были сотворены как одно в их теле и душе, как сказано выше. И это растительное и животное в частности, в каждом творении-животном: тело животного в аспекте растительного (только оно называется «растительным в животном»), ведь тело сначала мало и растёт, становясь большим, — как телёнок становится быком, подобно растительному — дереву и траве. И также его душа и жизненность растут вместе с телом как одно, ибо форма близка по соизмеримости к материи и родственна растительному его тела, поскольку они сотворены от одного речения поистине как одно, как сказано выше. И это из-за их корня в двух буквах — хей и вав имени Авайе, — которые также высшие животное и растительное, как сказано выше, и которые родственны по соизмеримости, как сказано выше о «растительном в животном», то есть о мидот в «животном» Бины и т. д., и пойми. Иначе возникновение создания человека в его душе и теле: его нешама весьма возвышена, через скачок соизмеримости, над материей его тела, — это несоизмеримость говорящего, то есть йуда Хохмы, и неживого, то есть нижней хей — речи и т. д., как сказано выше. Поэтому они не были сотворены как одно, в одном речении, ибо у них вовсе нет соединения и родства друг с другом, чтобы они были сотворены путём сотворения от одного речения, как прочие животные. А сначала Он сделал бесформенное тело из неживого праха, а затем «И вдохнул в ноздри его» и т. д.: нешама — аспект йуда Хохмы — пришла в этот неживой прах лишь путём облачения. Однако то, что у них есть связь и соединение друг с другом, поистине как у материи и формы, хотя они вовсе не были сотворены речением (нешама — из-за превосходства её достоинства, в точке йуда Хохмы, которая выше даже Бины и т. д., а тело — потому что оно ниже речения, то есть слова, как сказано выше), — это по той причине, что «начало вонзено именно в их конец». Из-за превосходства достоинства света нешамы, что в йуде имени Авайе, нет ей места пребывания иначе как внизу, именно в конце всех ступеней, — то есть в неживом прахе (и как будет объяснено с помощью Б-га), и пойми.
(6) И вот, чтобы понять всё это с дополнительным разъяснением. И также следует понять: на первый взгляд, по той же самой причине, по которой есть родство растительного с животным, как сказано выше, есть и родство растительного и животного с говорящим, ведь и в нём есть растительное и животное, только они называются «растительное и животное в говорящем». Если так, почему свет нешамы не привлекся в растительное, а именно в неживое, которое вовсе не соизмеримо с ним и т. д.? Однако известно о порядке четырёх разрядов — неживого, растительного, животного и говорящего, — что неживое — самое последнее, в малости и сокращении жизненности: в нём вовсе нет ни роста, ни умножения, как в камнях и прахе, а оно таково, каково есть, лишь неживое. А в разряде растительного больше жизненности, поскольку в нём есть рост и умножение распространения, как в траве, злаках и т. д. А в животном, помимо роста, есть дух жизни (руах хаим) — предел духовной жизни, который отделён по достоинству от телесности растительного и неживого и также включает растительное и неживое. А в говорящем добавлено от силы разума, которая называется говорящей душой, и в нём включены неживое, растительное и животное, как известно. И животное в говорящем выше по достоинству, чем просто животное, а растительное в животном выше по достоинству, чем просто растительное, — вплоть до того, что даже неживое и растительное в говорящем выше, чем растительное и неживое в животном, как кости, ногти и волосы человека и т. д. И вот, мы видим, что есть связь и соединение растительного с животным. Ведь хотя в растительном — дереве, траве и тому подобном — вовсе нет предела и рода духовного животного, тем не менее, поскольку мы видим, что в животном есть рост и распространение, поистине как в растительном, — необходимо из этого сказать, что у них есть связь и соединение друг с другом, словно они поистине одна суть, только одно — материя, а другое — форма. И это то, что мы видим, что и в душе животного есть рост и произрастание, поистине как в растительном. Ведь маленький телёнок становится большим, и этот рост не только в органах его тела; этот рост по сути — в духовности жизненности его души, и сами собой растут его органы. Ибо в душах животных есть малость и величие (как у человека есть малость и величие, только у человека это называется «растительным в животном, что в говорящем»), — как маленькое дерево, которое растёт и становится большим. И вот, во всех разрядах неживого, растительного, животного и говорящего есть величие и малость по виду, то есть что в этом виде они не будут больше даже после полноты своего роста. Как среди видов животных есть звери, малые по своему виду, после полноты своего роста, — как кошка, собака и лиса, — и есть звери, большие по своему виду, — как слон, медведь и лев. И подобно этому среди скота есть малые по природе своего роста — как ягнёнок и козлёнок, — и есть большие — как корова, бык, конь и верблюд. И подобно этому среди птиц есть малые и большие по виду — как горлицы, голуби и страус и т. д. И так же среди видов неживого: среди камней есть большой и малый камень, и разные виды металлов в различных видах. И как среди видов растительного есть большое и малое дерево, так есть большая гора и малая гора (только неживое с начала своего бытия мало или велико, как малый и большой камень, а горы растут от малого, поскольку они — «растительное в неживом», как объяснено в другом месте на стих «Ибо вот, Создающий горы» и т. д. (Амос 4:13)). И так же среди людей — аспекта говорящего — даже после полноты их роста есть малые и большие. Однако разница между людьми большими ростом и малыми невелика: только в один или два локтя, как правило, ибо нет выше ростом, чем четыре локтя, и не ниже двух локтей (кроме сынов Анака, то есть исполинов (нефилим) и т. д., которые отчасти вышли из предела человеческого, поскольку были рождены от «сынов Элоким», которые входили к дочерям человеческим, и те рожали им и т. д. (Бытие 6:4)). А причина в том, что «растительное в говорящем» отличается от «растительного в животном». Ведь «растительное в животном» родственно растительному — траве и дереву, — которые различаются по своим видам в конечном росте: этот мал по природе, как маленькое дерево, которое больше не вырастет, или малый и большой плод. И так же малость ягнёнка по сравнению с быком и кошки по сравнению со львом и т. д. Иначе «растительное в говорящем»: хотя маленький младенец становится большим, как телёнок, который становится быком, — но в конечном своём росте все равны, и между ними нет большой разницы, как сказано выше, поскольку оно намного выше растительного и не так сочетается и не так родственно с растительным, как животное, которое родственно растительному. Ведь животное ближе по соизмеримости и родственно растительному, чтобы уподобляться ему во всех своих свойствах, даже в видах своего роста (по упомянутой причине, что корень растительного и животного — в хей и вав имени Авайе и т. д.). Но у говорящего нет такого соединения и близости с растительным (только то, что он вырос от малого, и это тоже по природе рождения, ведь и в утробе он растёт от малого, как прочие животные. Но с животным у него больше соединения и близости соизмеримости, поскольку оно ближе к нему по ступени, — и это «животное в говорящем», — вплоть до того, что и в душе человека, то есть в разумной душе, есть произрастание от малости к величию, соответственно произрастанию его тела от малости к величию, подобно произрастанию животного — телёнка, который становится быком). Ведь у младенца малый разум, и он постепенно растёт и в своих мидот, и с его ростом растут его разум и мидот. И это произрастание в разумной душе, на первый взгляд, подобно произрастанию дерева, которое растёт от малого, ведь есть малое и большое дерево. И как сказано: «Ибо человек — дерево полевое» и т. д. (Второзаконие 20:19). И так есть человек, великий в мудрости, который чрезвычайно вырос, как мудрость Шломо и тому подобное; и есть человек весьма малый в мудрости, как глупец с крайне малым разумением, который никогда больше не вырастет, — подобно тому как ягнёнок не вырастет, чтобы стать как бык, и как малый плод и т. д. Это называется различными видами по природе творения: этот человек, который растёт в мудрости до полноты своего роста, — это от вида природы его разума, так что он называется великим мудрецом по своему виду и природе, чтобы быть в виде большого человека, как большие виды в творении в разряде животного — бык и верблюд и т. д. И это не только оттого, что он вырос от малого; а этот — вид человека, малого по природе своего роста, как малый разумом по своей природе, который больше не вырастет. А если бы это зависело от причины роста от малого, то и глупец стал бы мудрецом, когда вырастет и состарится годами; а напротив, «старики из невежд» и т. д. (Киним 3:6). Но если так, что в форме — разумной душе — они в различных видах по своей природе, большой и малый человек, как сказано выше, — согласно этому, следовало бы, чтобы и материя человека была в различных видах по природе своего роста, в малости и величии: чтобы у человека, великого в мудрости, тело росло больше, а у малого в мудрости тело было весьма малым. А мы видим, что в телах рост людей почти одинаков, и в этом нет различных видов и т. д., как сказано выше. Однако отсюда полное доказательство, что душа человека намного отделена по соизмеримости от его тела, как соизмеримость говорящего с неживым, как сказано выше, — вплоть до того, что рост разума вовсе не обуславливает роста тела, поскольку основа его тела из праха и т. д. А в разряде неживого нет таких различных видов, как в растительном (ибо в камнях, как правило, нет такой разницы между большим и малым, и так же в высоких и малых горах; иначе — растительное, дерево и т. д. А нешама облеклась в неживое тела, потому что «начало вонзено в конец», а не по близости соизмеримости, как растительное и животное. Поэтому в душе человека есть малость и величие в различных видах, как сказано выше. И это сказано: «Ибо человек» — именно он, то есть душа, — «дерево полевое», но не его тело, хотя маленький младенец постепенно растёт, — но в этом нет различных видов. Иначе «растительное в животном»: его душа и тело поистине как одно в различных видах, как сказано выше, поскольку они ближе друг к другу по соизмеримости, — по упомянутой причине, и пойми.)
(7) И вот, в общем, из всего этого понятно, во всяком случае, что в животных есть взаимовключение растительного и животного в большей близости соизмеримости. То есть его тело в аспекте растительного, как растительное — трава и дерево, — ведь оно рождается малым и становится большим. И душа животного постепенно растёт вместе с его телом как одно, по их видам, как звери и скот малые и большие, как сказано выше. (И так же в высших «лике льва» и «лике быка», как сказано выше в объяснении «Да произведёт земля» — высшая земля и т. д.) Но тело человека, хотя теперь оно в пределе животного, не находится в таком родстве и близости соизмеримости со своей душой. Поэтому растительное в разумной душе не родственно растительному его тела, как сказано выше, и пойми.
(8) И из этого понятно о Сотворении мира: теперь и человек рождается малым и становится большим. И так же звери и скот — по природе рождения, от утробы, пока не вырастут по своим видам и т. д. Но о Сотворении мира сказано, что «в своём облике и в полный рост они были сотворены»: звери и скот вышли из земли — их тело и душа как одно — такими, какие они после полноты своего роста, от одного речения: «Да произведёт земля живое существо по роду его» и т. д. Значит, их тело поистине в одном соотношении с их душой, хотя это две ступени. Но они смежны и близки друг к другу в весьма большой близости соизмеримости, поскольку соединились вместе так, что обе восходят вместе в пределе одного творения, поистине сразу и т. д. И поэтому и теперь они оба выходят при рождении как одно, в одном произрастании, по своим видам и т. д., как сказано выше. Но аспект говорящего в человеке, то есть разумная душа, далёк, через большой скачок соизмеримости, от его тела, даже от растительного его тела, как сказано выше. Это аспект животного теперь, который приходит от рождения от отца и матери, — в аспекте растительного и животного и т. д. Поэтому при Сотворении мира не могло быть, чтобы сотворение человека вышло — его душа с его телом как одно, — как у прочих животных, даже если бы его тело было в пределе животного. И тем более что тело человека было из неживого праха, вовсе не путём рождения, а лишь простым бесформенным телом из праха, которое вовсе не было сделано по речению, как сказано выше. А только после того как Б-г сделал его бесформенное тело и изобразил в нём форму человека, в него была брошена его нешама лишь путём облачения. И это сказано: «И вдохнул в ноздри его душу жизни, и стал человек живым существом», а арамейский перевод: «духом говорящим» и т. д. И это по упомянутой причине о корне нешамы человека — в йуде имени Авайе, в порядке четырёх разрядов неживого, растительного, животного и говорящего; а неживое — в нижней хей; и «начало вонзено именно в конец». И поэтому, как только тело было сделано из неживого, тотчас Он вдохнул в его ноздри душу жизни, то есть йуд Хохмы, поскольку «начало вонзено в конец, и конец — в начало» (как будет объяснено). И как при воскрешении мёртвых в будущем, когда каждая нешама будет привлечена в своё тело, как говорится: «И Ты в будущем вернёшь её в меня» и т. д. (И также теперь, при создании тела в утробе из майн дхурин и майн нуквин отца и матери, которое приходит во внешней стороне, в пределе животного, — всё же путём облачения в него бросается нешама, как сказано (Нида, глава 3): «Трое участников» и т. д. Поэтому говорится «Ты вдохнул её в меня» и теперь. Но в теле первого человека, которое было сделано поистине из праха, вовсе не было растительного, а изначально оно было неживым. Поэтому оно не выросло от малого, как человек теперь, а сразу было в полноте своего роста, а не росло понемногу. И хотя и звери и скот вышли при Сотворении мира в полный рост, но в них есть растительное в их теле и душе по их видам. А у человека в его теле вовсе не было растительного. И поэтому и теперь у человека нет различных видов, как сказано выше.) Иначе все прочие творения-животные, которые во взаимовключении растительного и животного в близости соизмеримости: они могли выйти как одно от одного речения, как сказано выше, поскольку их корень — в вав и верхней хей имени Авайе, которые родственны друг другу, как сказано выше, и пойми.
(9) И подобно этому понятно наверху, об Адаме Ацилута: нижняя хей — это неживое Ацилута, и в него облеклось от йуда Хохмы, то есть нешамы Адама Ацилута (по причине, что «начало вонзено в конец», как сказано выше). (Но скот и звери, то есть БАН Тоху, что до Ацилута, — это подобно зверям, скоту и растительному Сотворения мира, упомянутым выше, которые в хей и вав, близких друг к другу по соизмеримости, — как лев и бык Колесницы и т. д.) Однако ещё следует понять само это: по какой причине тело первого человека было сделано из неживого праха, в котором вовсе нет речения, — а это самая нижняя ступень во всех творениях, как сказано выше? Однако дело в том, как известно, что хотя человек был сотворён последним из всех творений, как сказано: «Даже комар опередил его» и т. д., — но он цель и совершенство сотворения всех творений, которые предшествовали ему при Сотворении мира, вплоть до того, что именно через него все они возвысятся и исправятся. И как сказано: «чтобы делать» (Бытие 2:3) — «чтобы исправлять», а их исправление — именно через человека. И как сказано: «Во славу Мою Я сотворил его, создал его» (Исайя 43:7) — именно «во славу Мою». То есть и вся цепь нисхождения высших миров «нечто из ничего», в трёх мирах БЕА, от начала всех ступеней до конца всех ступеней, «нечто из ничего», — ради сотворения человека. Ибо через него возвысятся все искры Тоху, которые упали вниз в три мира, — ведь всё это нисхождение ради восхождения, чтобы они были в битуле «нечто» перед «ничто» и объединились со своим источником и корнем в высшем единстве (ихуда илаа) и т. д. Всё это именно через человека, который в имени МА Хохмы, очищающей БАН и т. д. И это сказано: «Во славу Мою Я сотворил его» и т. д. И даже все высшие единства в десяти сфирот Ацилута, в светах и сосудах, от начала всех ступеней Ацилута до конца Ацилута, — всё через человека. Как сказано: «И поместил его в Ган Эдене, чтобы возделывать его» и т. д. (Бытие 2:15): своим служением в Ган Эдене мира Брия он добавлял света в Ацилуте. И это сказано: «поистине во славу Мою Я сотворил его» и т. д., ибо он называется «Адам» — «уподоблюсь Всевышнему» поистине, то есть Сущности Эманирующего, как сказано «по образу Его» и т. д., и пойми. (10) И это то, что мы видим: все части изобилия неживого, растительного и животного, которое так спустилось сверху вниз, — все они возвышаются именно через человека, ибо все они подчинены ему лишь для его нужд, как хлеб, чтобы есть, и одежда, чтобы одеваться. Это разряд растительного, и так же разряд животного — всё дано человеку, и он властвует над всем, как сказано: «И пусть властвуют» и т. д. (Бытие 1:26), — потому что все аспекты растительного и животного включены в человека для его нужд. И как сказано (Брахот 6б): «Весь мир сотворён лишь для того, чтобы служить этому» и т. д. Ибо через него всё возвысится и т. д., и это потому, что человек включает их всех. И доказательство — из сказанного: «И нарёк человек имена всему скоту» и т. д. (Бытие 2:20), «и как назовёт человек всякое живое существо, таково его имя» (Бытие 2:19). И так же во всех мирах: через человека возвысятся все искры из мира разделённости в мир единства — вплоть до поистине Сущности света Эйн соф. И это сказано: «Во славу Мою Я сотворил его» — поистине «во славу Мою», то есть Славу Авайе, что в Сущности Эманирующего и т. д., и пойми.
(11) И всё это — только со стороны корня его нешамы, что в йуде Хохмы, как сказано выше о «И вдохнул в ноздри его душу жизни» и т. д. И по этой причине понятно также, что это и есть сама причина того, что тело первого человека было сделано именно из неживого праха — самого последнего аспекта во всех творениях. То есть для того, чтобы через него возвысилось всё, даже самое низкое по ступени из всего. (Хотя со стороны своей нешамы он включает всё, даже неживое, тем не менее если бы его тело не было из самого неживого, он не возвышал бы всё.) Ибо известно: когда возвышают самую низкую вещь, само собой возвышается всё, что выше её, до самых высоких ступеней и т. д., и пойми.
(12) И это понятно на примере орудия, которым поднимают груз (которое называется «либер», рычаг): если его поместить под самую нижнюю часть груза, то поднимется всё, что выше её. Как высокая стена в доме, которую нужно поднять этим подъёмным орудием: несомненно, нужно поместить его под самую нижнюю балку, которая лежит поистине на земле. И тогда сами собой поднимутся все балки и брёвна выше неё, лежащие одно на другом, вплоть до самого верхнего из всех. Но если бы он поместил подъёмное орудие в середину стены, нижняя часть осталась бы стоять внизу, на земле. Ведь верхнее не поднимает нижнее, а нижнее поднимает и возвышает верхнее: ибо когда поднято нижнее, само собой поднято верхнее, что на нём. Выходит, что именно от поднятия нижнего зависит поднятие верхнего. (И это потому, что верхнее лежит на нижнем, а части брёвен в стене разделены, так что при поднятии верхнего нижнее не поднимется, а именно при поднятии нижнего поднимутся все. Ибо всякое поднятие и возвышение — снизу вверх; поэтому от поднятия самого нижнего, ниже которого нет ничего, зависит поднятие самого верхнего, выше которого нет ничего. (И как в материи и форме, в исправлении материи и исправлении формы: глаз увидит, что при исправлении материи глаза низшее поднимется к высшему. И так же «удар по телу» возвышает нешаму, так что «восходит её свет» и т. д. И это тшува, которая предшествует добрым делам, чтобы осветить Б-жественную нешаму и т. д. И для примера: когда поднимают человека, поднимают сначала его тело; или человек, который поднимается сам, — начало его подъёма в ходьбе ногами, которые несут и поднимают голову сами собой, ибо всё это — в поднятии снизу вверх. Но сверху вниз — наоборот: верхнее поднимает и возвышает нижнее, потому что нижнее включено в верхнее, — как когда светит нешама, исправляется тело. И при исправлении головы исправляются и поднимаются за ней все органы. И как главы в народе: за ними поднимется весь народ, как царь над народом и т. д. И как в привлечении, которое привлекается и нисходит от верхнего к нижнему, как от разума в мозге к сердцу и т. д., а не от сердца к мозгу и т. д. И всё же может быть, что через подъём и исправление действия поднимутся мидот и мохин и т. д. И доказательство — из восхождения миров, которое от нижнего к верхнему: из Асии в Йециру и из Йециры в Брию и т. д., поскольку оно в аспекте отражённого света (ор хозер) снизу вверх, противоположного прямому свету (ор яшар), который сверху вниз и т. д., и пойми.)
(13) И вот, из всего этого понятен смысл примера — причина сотворения тела первого человека из неживого праха, самого низкого из всех ступеней растительного и животного: чтобы через поднятие неживого его тела поднялось всё, то есть все части растительного и животного, которые выше него, как понятно из общего примера, упомянутого выше: через поднятие самого нижнего из всех будет поднятие всех, кто выше него, и т. д. И поэтому была воля Б-га, чтобы свет нешамы человека облёкся в неживой прах, чтобы через поднятие неживого поднялось всё, также и в высших мирах, — как ангелы, которые называются скотом, зверями и травой и т. д., то есть высшее растительное и животное, — вплоть до самого высшего из всех, выше которого нет ничего, то есть аспекта «Адам» самой Хохмы и т. д. Но если так, почему именно человек унижен в неживом теле, а не звери и скот, если главная причина — в низости ступени неживого и т. д.? Но истина в том, что главное в исправлении и очищении всех миров — именно со стороны нешамы человека, о которой написано: «И во славу Мою Я сотворил его» и т. д., — чтобы через него всё возвысилось и стало целью совершенства всех творений, как сказано выше. Ибо его корень в йуде Хохмы, которая включает всё, а «Хохмой всё очищается» (бехохма итбриру), и написано: «Светильник Авайе» и т. д., как сказано: «И вдохнул в ноздри его» и т. д. Поэтому через него всё возвысится до самой Сущности Эйн соф, как сказано выше. И по этой же самой причине он был унижен в неживом теле, ниже которого нет ничего, — чтобы от самого нижнего сами собой возвысились все высшие, но именно через нешаму человека, поскольку «начало вонзено в конец», как сказано выше. Выходит, здесь есть две причины очищения и поднятия всех миров через человека. Первая — со стороны его нешамы: через самую высшую из всего всё может возвыситься. Вторая — со стороны его тела, самого нижнего из всего и т. д. И обе вместе хороши, поскольку «начало вонзено в конец, и конец — в начало» (как будет объяснено). И это две ступени — прямого света и отражённого света: при поднятии и исправлении нужно, чтобы было от обеих. Поэтому именно нешама человека унижена в неживом, а не другое творение, и пойми. (И так же понятно наверху, в мире Ацилут: нижняя хей — это неживое, и она называется «прахом, что на земле Святилища» Ацилута; в неё облеклось от йуда Хохмы, поскольку «начало вонзено в конец», — чтобы возвысились все высшие, что выше неживого Ацилута. Это все высшие ступени Ацилута, которые на уровне растительного и животного Ацилута, — это буквы вав и хей, мидот и Бина Ацилута и т. д., которые в аспекте растительного и животного, как сказано выше, и пойми.) И это по той причине, что нешама Адама Ацилута — в йуде высшей Хохмы, что в Сущности Эманирующего, как сказано выше, и пойми.
(14) Однако ещё следует понять в самой сути дела причину соединения и связи говорящего — самой высшей ступени — с неживым прахом, который самый последний: как может быть, чтобы они так объединились и соединились, чтобы стать как одна суть, как у прочих животных, в материи и форме и т. д., — ведь они весьма далеки друг от друга по соизмеримости? Ведь даже в растительное, которое выше неживого, говорящее в человеке не облекается, а только в животное, поскольку оно близко к нему по соизмеримости, как сказано выше. Как же говорящее придёт в облачение в неживое и т. д., даже путём облачения и «бросания», как вдыхание в его ноздри и т. д.? Ведь невозможно говорящему прийти в облачение иначе как в смежное и близкое к нему, то есть в животное (как теперь, когда нешама привлекается в тело в утробе, которое в аспекте животного и т. д.). Но необходимо сказать, что у неживого есть источник и корень, который равен по соизмеримости и одному родству именно с говорящим, что выше животного. Поэтому свет нешамы пришёл именно в неживое тело, — и это великое чудо. А если это потому, что «начало вонзено в конец, и конец — в начало», как сказано выше, то само это нужно понять: в чём причина того, что начало вонзено именно в конец, а не в середину и т. д.? Однако известна причина того, почему неживое называется «домем» — от «молчания» (дмама), как «Молчи (дом) пред Б-гом» (Псалмы 37:7), «Я онемел в молчании (думия)» (Псалмы 39:3) и тому подобное. Это предельное отсутствие распространения: ибо у неживого совершенно нет распространения в росте и умножении, а оно лишь таково, каково есть, и никогда не придёт к умножению и распространению и т. д. И вот, йуд Хохмы тоже в аспекте «молчания», в полном отсутствии распространения. И как известно об аспекте «коах ма» Хохмы, что он в сущностном битуле, в сущностном «ничто», то есть в полном отсутствии распространения. И это точка йуда, у которой вовсе нет распространения, как сказано: «А Хохма — из "ничто"» и т. д. (Иов 28:12) — поистине в «ничто» и сокрытии. И это сокрытие света разума прежде, чем он пришёл к раскрытию из «ничто» в «нечто», — прежде, чем он пришёл к тому, чтобы давать Бине. Ибо хотя Хохма и Бина называются «двумя друзьями, которые не расстаются», так что от света Хохмы привлекается к Бине, которая есть распространение постижения в длину и ширину и т. д., — это в букве йуд Хохмы, которая есть «нечто» Хохмы: нижний кончик йуда привлекается к Бине. Это подобно вспышке света разума, которая называется умствованием и пониманием, которое приходит к поистине постижению и схватыванию, как известно о сказанном: «Понимай Хохмой и будь мудр Биной» и т. д. Но точка йуда — лишь сокращение и сокрытие Хохмы, какой она есть поистине в «ничто», и невозможно, чтобы она пришла к распространению в Бине (и это смысл того, что «масло» Хохмы плавает поверх «вина» Бины и у них вовсе нет соединения в отношении нечистоты и т. д. (Шабат 5б)). И это называется «разум, скрытый от всякого понятия», который называется скрытой Хохмой или «чудесами мудрости» и т. д. Поэтому невозможно, чтобы точка Хохмы пришла в облачение иначе как именно в неживое, которое самое последнее, в котором не светит от постижения Бины и мидот и т. д., — поскольку и оно в полном отсутствии распространения; поэтому оно называется «домем» — от слова «молчание», как сказано выше. Но в мидот и разум, которые в росте и распространении, точка Хохмы — сущностное «ничто» — вовсе не может облечься. И это причина того, что «начало вонзено именно в конец», то есть в неживое, а не в середину, то есть в растительное и животное — мидот и Бину и т. д., и пойми. (И хотя о Сотворении мира сказано: «Вначале сотворил» — «Хохмой», и как сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты» (Псалмы 104:24), — ибо «Аба сказал Име» и т. д., — так что она распространилась вплоть до букв речи десяти речений, чтобы стали все части неживого, растительного и животного и т. д., — это от «нечто» Хохмы: «"Вначале" — тоже речение», — которая называется «двумя друзьями» и т. д. Но «ничто» Хохмы не пришло в облачение при Сотворении мира, а только при сотворении человека, в прахе его тела, о чём сказано: «И вдохнул в ноздри его» и т. д. И по этой причине именно через человека возвысилось всё Сотворение мира, как сказано выше, — и как восхождение миров теперь, в каждый Шабат, к «ничто» Хохмы, как известно, и пойми.)
(15) И это понятно в служении Б-гу, как объяснено в другом месте на стих «Вот, трепет пред Б-гом — это мудрость (хохма)» (Иов 28:28): нижний трепет — это битуль, подобный неживому, как «Я онемел в молчании», как молитва Восемнадцати благословений шёпотом — «Нет слова на языке моём» (Псалмы 139:4). Это предельный битуль «нечто», корень которого достигает сущностного битуля «ничто» внутренней стороны высшей Хохмы, то есть упомянутой точки йуда Хохмы. И как сказано в «Райа мехемна» о трепете и любви (дехилу у-рхиму) — «любовь трепета»: нижний трепет коренится в высшем трепете. И это сказано: «Вот, трепет пред Б-гом» и т. д., — потому что «начало вонзено именно в конец». И как сказано: «Конец дела, всё [услышано]: Элоким бойся» и т. д., «ибо в этом весь человек» (Экклезиаст 12:13) — высшей Хохмы и т. д. И так же сказано: «И вот последние слова Давида» и т. д. (II Самуил 23:1) — аспект Машиаха, «возвышенного» и т. д. И это сказано: «Добродетельная жена — венец мужу своему» (Притчи 12:4), и сказано: «Камень, отвергнутый строителями» и т. д. (Псалмы 118:22). И из всего этого понятна причина того, как может быть соединение и связь нешамы первого человека — самой высшей — с неживым телом, самым последним, и чтобы они стали поистине едины, как материя и форма. По упомянутой причине: невозможно, чтобы точка йуда Хохмы пришла вовсе в растительное и животное, а только именно в неживое, которое именно и есть сосуд для света «коах ма» — сущностного битуля «ничто», как сказано выше (как сказано: «А мы — что (ма)», «что» по сути и т. д., и пойми). (16) И вот, это ещё не понятно: ведь при Сотворении мира тоже всё было из праха, то есть из неживого, как сказано: именно «Да произведёт земля». Если так, в этом, несомненно, было от упомянутого «ничто» Хохмы. Почему же именно в человеке, в его теле, было это облачение точки йуда Хохмы — больше, чем во всём Сотворении мира? Однако дело в том, что хотя, по той причине, что «начало вонзено именно в конец», при Сотворении мира всё было именно из праха земли, — но ведь в землю это привлекалось через речь, речение «Да произведёт земля» и тому подобное. А в этой речи — лишь от изобилия Хохмы в Бине и мидот, — это то, что сказано: «И сказал Элоким» и т. д. И прах земли не был сосудом для света в пределе сотворения, как материя для формы, — как прах тела первого человека; только земля исполнила волю своего Создателя, как сказано: «Почему её имя — эрец (земля)? Потому что она пожелала (рацта)» и т. д. Но отборный прах первого человека был сам по себе и по своей сути поистине сосудом для духа и нешамы жизни, которую Он вдохнул в его ноздри и т. д. Это, несомненно, потому, что нет сосуда для точки «ничто» Хохмы иначе как в конце всего, поскольку «начало поистине вонзено в конец». И поэтому, по этой причине, в силах первого человека было возвысить всё Сотворение мира, как сказано выше, и пойми.
(17) И вот, чтобы понять корень всего упомянутого с дополнительным разъяснением, следует предварить объяснением стиха «Б-г Хохмой основал землю, утвердил небеса Твуной (разумением)» (Притчи 3:19). Ведь известно о небе и земле, что они в аспекте духовности и материальности, то есть дающего и получающего. Дающий везде — в аспекте духовности, а получающий — в аспекте материальности; и материальное получает от духовного. Это подобно растительному и неживому в общем. И разъяснение этого: мы видим чувствами, что всё изобилие благословения плодов земли и всего, что на ней, — всё привлекается именно с неба, то есть от сферы созвездий, ибо созвездия закреплены на своде, который называется небом. И от них привлекается всё духовное изобилие в материальную землю, как сказано: «Я отвечу небесам, а они ответят земле» (Осия 2:23), а «ответ» здесь означает изобилие, как известно. И как «И от драгоценных плодов солнца, и от драгоценного» и т. д. (Второзаконие 33:14). Значит, нисходит духовность силы изобилия, что в злаках земли, которые вырастают из земли через тепло солнца. Хотя через посев в земле привлекается от растительной силы земли, чтобы взрастить всё, как сказано: «Всё произошло» именно «из праха», — но само то, что вырастет из земли, приходит именно от высшей духовной силы созвездий на своде, и как сказано: «Нет у тебя травинки внизу, у которой не было бы созвездия наверху, которое бьёт её и говорит [ей: расти]» и т. д. Ибо звёзды и созвездия на своде — духовные силы, и именно в них сила, которая растит и взращивает, чтобы умножать злаки и все плоды земли во всех разрядах неживого, растительного, животного и говорящего, даже в разряде говорящего, как сказано (Шабат 156а): «Созвездие умудряет» — а на земле растут мудрецы и глупцы и т. д. И это природные различия неживого, растительного, животного и говорящего, их рост и умножение — всё от различия обращений сфер над климатами земли, как известно. И выходит, из этого понятно, что земной шар (хотя он лишь как горчичное зерно по сравнению с небесной сферой, всё духовное изобилие неба привлекается в него, как сказано в Сидуре на стих «Ты установил все пределы земли» (Псалмы 74:17)) — в аспекте получающего, и он — материальное неживое; а небо — духовный дающий, подобно соотношению растительного с неживым: в растительном есть некоторая духовность, поскольку оно растёт и произрастает в распространении и умножении «из ничего в нечто» и т. д. И это материальные небо и земля. И из этого, во всяком случае, понятно и о высших небе и земле, и о всех высших дающих и получающих: получающий — в аспекте неживого, как земля, а дающий — в аспекте растительного, чтобы растить и порождать (и как дожди, которые взращивают на земле, как сказано: «И напоит землю, и сделает её рождающей и произращающей» (Исайя 55:10), ибо природа воды — взращивать и т. д. И так же майн дхурин мужского начала, в силах которого взращивать и порождать дитя. Хотя женщина рождает, как сказано: «Женщина, когда зачнёт и родит» (Левит 12:2), — подобно растительной силе земли, в силах которой взращивать и т. д., — тем не менее она не может родить сама, а только именно через майн дхурин мужского начала; и она лишь как неживое, чтобы получить изобилие майн дхурин, как сказано (Санедрин 74б): «Эстер была [пассивна, как] почва земли» и т. д.). И так понятно наверху, в целом о дающем и получающем, которые называются высшими духовными небом и землёй, — мужском и женском начале в общем, то есть Зеир Анпине и Нукве в общем. Мидот Зеир Анпина называются «высшими небесами» (шамаим — включающими огонь (эш) и воду (маим) и т. д.) — это дающий духовность Малхут Ацилута, которая называется «высшей землёй» и которая называется неживым. Это буквы речи, которые в аспекте неживого: ведь в буквах речи совершенно нет никакого роста и умножения, а они лишь таковы, каковы есть, как неживое. Ведь из одной буквы не прибавилось и не умножилось три и четыре буквы, а каждая буква остаётся такой, какая она есть, и в ней нет вовсе умножения и распространения. Поэтому буквы называются камнями, как «пять камней» и т. д. (Хотя в буквах речи есть свечение света разума и мидот любви и трепета и т. д., но они получают это изобилие таким, каким оно нисходит в них от мозга и сердца, а сами они — неживое, лишь чтобы получать и т. д., не прибавляя ничего от себя. А иногда речь называется дающей по отношению к получающему от речи, как ученик, который получает из речи учителя; тем не менее в этой речи нет ни прибавления, ни убавления, как известно о Малхут наверху: то, что она получает от мидот Зеир Анпина, она даёт мирам и т. д. И это «Истинно и верно всё это» и т. д.) Но мидот и мохин, что в мидот Зеир Анпина Ацилута, называются растительным, которое растит и умножает и т. д. И это то, что мы видим: в мидот, что в сердце, есть рост, распространение и умножение — от малости к величию. Ведь у маленького младенца мидот чрезвычайно малы, а когда он вырастет, его мидот вырастут с ним, соответственно величию его разума. И как сказано: «По разуму своему восхваляется человек» (Притчи 12:8) — подобно маленькому деревцу, которое растёт понемногу и становится большим деревом, и как сказано: «Ибо человек — дерево полевое» и т. д. (Второзаконие 20:19) (и как объяснено в другом месте о кедре и иссопе: иссоп — предельная малость роста, а кедр — предельное величие роста в мидот; и как сказано: «И говорил он о деревьях — от кедра, что на Ливане, до иссопа, вырастающего из стены» и т. д. (I Цари 5:13), и пойми).
(18) И вот, теперь следует понять сказанное: «Б-г Хохмой основал землю» и т. д. Поскольку выше объяснено, что небо и земля наверху — это Зеир Анпин и Нуква, мидот и речь, то есть растительное и неживое, — как же сказано, что земля, то есть неживое, получает именно от Хохмы и оттуда её основание, как сказано: «Хохмой основал землю»; а о небе, которое в аспекте более духовного растительного — мидот, как сказано выше, — сказано лишь «утвердил небеса Твуной», которая ниже Хохмы, как известно о Твуне, что это внешняя сторона Бины, которая получает от Хохмы и т. д.? Следовало бы быть поистине наоборот: чтобы неживое — земля — получало от Твуны, то есть получающего от Хохмы, а небо, то есть растительное — мидот, которые выше, — получало от Хохмы, которая от аспекта говорящего. Как же сказано наоборот, что именно Хохмой основал землю, а высшие небеса утвердил Твуной и т. д.? И почему упомянул получающего прежде дающего и т. д., и пойми.
(19) Однако дело — по упомянутой причине о корне неживого, растительного, животного и говорящего, который в четырёх буквах имени Авайе. Растительное и животное — в буквах вав и хей имени Авайе: это высшие растительное и животное, близкие по соизмеримости друг к другу и родственные вместе. То есть мидот получают и привлекаются от Бины: ведь мидот — в аспекте растительного, как сказано выше, а Бина — в аспекте животного, и от Бины привлекается основание мидот, как из верхней хей возникает вав, что после неё (и как сказано выше о короткой «ноге» в букве хей и т. д.). И это сказано: «Утвердил небеса» — то есть мидот Зеир Анпина, как сказано выше, — именно «Твуной», то есть Нецах, Ход и Есод Имы, которая привлекается в мидот, чтобы растить их понемногу; и на этом основание жизненности мидот и их существования и т. д. И разъяснение этого: известно о душе человека, в двух образах. Первый — то, что мы видим порождения возбуждения мидот, которые приходят в раскрытие из своего сокрытия в разуме и постижении, что в мозге: именно от созерцания (итбонену) постижения в мозге рождается и привлекается возбуждение мидот — любви, трепета и тому подобного. Поэтому Бина называется «матерью детей» (Псалмы 113:9), как «Если Бину назовёшь (им) [читай: «матерью» (эм)]» и т. д. (Притчи 2:3). Сначала мидот были в «зачатии» (ибур) в Име и т. д., а после рождения мидот она называется матерью, которая растит от малости к величию и т. д., подобно кормлению младенца молоком его матери, через которое он растёт, — и это называется мохин кормления (йеника). И так же есть ещё величие (гадлут) мидот, когда младенец растёт ещё, и его мидот больше вследствие величия его разума (как будет объяснено). И как любовь, которая зависит от чего-то: хотя причина любви прекратилась, тем не менее светит от света этой причины, чтобы не прекратилась любовь, — только он светит в сокрытии, так что может пробудить любовь в распространении и великом умножении. И это то, что мидот — в аспекте растительного: иногда они в чрезвычайной малости и сокращении, как когда рождаются из разума, и могут прийти к распространению и великому умножению — как великая любовь и великий трепет или великое милосердие. И этот рост и умножение — лишь соответственно силе постижения Бины, что в мозге, которая светит и привлекается в мидот, чтобы растить их и взращивать от малости к величию. Для примера: тот, кто созерцает богатство великой сокровищницы и вещь чрезвычайно желанную и драгоценную, — соответственно созерцанию так вырастет умножение распространения любви и желания в сердце. И так же в страхе перед разбойниками и всякой вредной и дурной вещью: соответственно множеству созерцания в глубину и ширину, таким будет возбуждение страха. И это сказано: «По разуму своему восхваляется человек» — это мидот, которые растут соответственно разуму и созерцанию, которое называется матерью, растящей и взращивающей их и т. д., и пойми.
(20) А второй образ — то, что мы видим произрастание и рост в мидот соответственно росту маленького младенца. Соответственно малости его разума такова и малость его мидот, то есть его сердце возбуждается от весьма малых вещей из-за малости его разума, ведь он постигает и созерцает лишь малые предметы. А когда сила его разума вырастет по сути, его сердце больше возбуждается от разума, что в мозге, и от более великих вещей, — это более великие мидот. И пока он не состарится и его разум не вырастет ещё больше, его мидот будут расти ещё больше. И это сказано: «По разуму своему восхваляется человек» (Притчи 12:8) — это мидот, которые произрастут от малости к великому величию именно соответственно росту его разума. И оба растут вместе как одно. И как разница между малым и большим в росте их тела: когда вырастут его разум и мидот, вырастет его тело. И это то, что называется «растительным в животном»: подобно тому как с ростом самой души животного вместе с ней растёт его тело и т. д., так и рост мидот соответствует росту разума. Ибо мидот — в аспекте растительного, в малости и величии, а разум — в аспекте животного; и рост разума, вследствие которого растут вместе с ним мидот, называется «растительным в животном» и т. д. И это хей и вав: вав — это мидот, аспект растительного, которые были в «зачатии» в хей Бины, а затем она растит мидот, и это в двух упомянутых образах. Только рост младенца в разуме и мидот вместе называется сущностным ростом, как известно о сказанном: «Лишь в образе (целем) ходит человек» и т. д. (Псалмы 39:7). А первый образ — порождение мидот в сердце от разума — называется временным ростом и т. д. Но всё это называется «растительным» мидот «в животном» Бины и т. д. (И есть ещё величие (гадлут) Абы — это мидот, что в Хохме, в разуме, «склоняющем в сторону Хеседа» по сути, вследствие привлечения Хохмы из «ничто» Кетера. И есть ещё более великие мидот в воле и наслаждении, что выше Хохмы, вплоть до мидот уровня ехида, которые называются кедром и т. д.) И выходит, во всяком случае, что главная жизненность мидот, их рост и существование — от постижения и созерцания Бины, которая распространяется в мидот, чтобы растить их и поддерживать их существование. И это то, что называется Твуной, то есть Малхут Имы и т. д. И это сказано: «Утвердил небеса» — то есть мидот — именно «Твуной», и пойми. И так понятно наверху, о высших небесах, то есть мидот Зеир Анпина Ацилута, как сказано выше: они в аспекте растительного, в малости и величии, подобно упомянутому о мидот, которые рождаются из Бины и т. д., — их существование, основание и рост от малого — от высшей Бины Ацилута, как сказано выше о «По разуму своему восхваляется человек» — высший и т. д. И об этом сказано: «Утвердил высшие небеса» и т. д., и пойми.
(21) И это смысл хей и вав Ацилута, которые близки друг к другу по соизмеримости и растут вместе, подобно «растительному в животном», как сказано выше, — вплоть до того, что оно родственно просто растительному, как сказано: «Ибо человек — дерево полевое» и т. д. А высшая Бина называется «Элоким живой» и т. д. — аспект животного. И как рост полевого дерева от малости к величию, как сказано выше о кедре и иссопе и т. д., так и «человек» — то есть мидот, даже когда они в аспекте «растительного в животном», то есть в Бине, которая растит их, как сказано выше, и пойми.
(22) И теперь следует понять сказанное: «Б-г Хохмой основал землю». Ведь, на первый взгляд, должно было бы быть наоборот: чтобы основание земли — неживого — было от Бины, что ниже Хохмы, а небеса, то есть растительное, получали от Хохмы, как сказано выше. Однако, согласно сказанному выше о причине слов «утвердил небеса Твуной» — что это мидот, основание которых именно от Бины и Твуны, — сказанное «Хохмой основал» именно землю, а не небеса, — это потому, что Хохма намного выше даже животного — Бины, источника мидот. И как сказано выше о точке Хохмы, какой она есть в аспекте «ничто»: она выше распространения в постижении Бины (как масло плавает поверх вина и т. д.). Если так, она выше даже того, чтобы быть источником источника для возникновения мидот, ибо возникновение возбуждения мидот — только в Бине, которая называется «матерью детей», как сказано выше. А поскольку эта точка Хохмы не может прийти в постижение Бины, откуда придёт оттуда корень для возникновения мидот, которые лишь «растительное в животном» Бины, — а Хохма в аспекте говорящего, что выше животного? И тем более она несоизмеримо отделена от растительного — мидот. (А то, что есть мидот и в Хохме, как сказано выше, и также в воле и наслаждении, как сказано выше, — это в семи нижних сфирот Хохмы, которые облекаются в Бину. Но три первые сфирот Хохмы — это точка Хохмы, которая выше точки Хохмы, что в Бине, порождающей мидот. И так же в трёх первых сфирот воли и наслаждения — выше мидот, что в них, и т. д., и пойми.)
(23) И на самом деле сказанное о «кедре, что на Ливане», то есть о предельном величии роста в мидот, — это во внутренней стороне поистине уровня ехида, что выше мидот, которые в воле и наслаждении и т. д. И это тоже во всяком случае в аспекте растительного, только оно выше даже растительного в воле и в Хохме и Бине, ведь оно поистине в сущности души, которая вовсе не приходит путём порождения. Поэтому оно выше возникновения воли и Хохмы, и поэтому это «растительное в сущностном неживом». И как объяснено в другом месте на стих «Балки домов наших — кедры» (Песнь песней 1:17): сущностное неживое выше даже растительного — кедров, то есть мидот, что в воле, и т. д. И поэтому «всё произошло» именно «из праха», потому что сверху вниз — наоборот: неживое выше растительного, поскольку оно выше распространения воли и т. д., а растительное выше животного и т. д.), и пойми.
(24) И это причина того, что сказано: именно Хохмой Он основал землю, — поскольку она совершенно отделена от растительного — мидот, то есть небес, как сказано выше. Это и есть сама причина того, что Хохмой Он основал именно землю, то есть неживое, — это буквы речи, которые называются камнями, как сказано выше, — что ниже растительного, мидот. Ибо, поскольку Хохма возвышена в отделённом достоинстве даже над животным и растительным — Биной и мидот, как сказано выше, — поэтому она не может прийти вниз в облачение иначе как в самое нижнее по ступени, то есть в неживое, что в речи. (И по упомянутой причине о «коах ма» Хохмы, которая есть сущностный битуль, в отсутствии распространения, поистине как неживое и т. д.) — потому что «начало вонзено именно в конец». И это сказано: «Б-г Хохмой» — то есть [йуд] имени Авайе, Хохма, которая выше облачения в Бину и мидот, — именно она основала землю, а не небеса, и пойми. И как известно, «Аба основал дочь» — то есть речь; и это «основал землю». И это «сочетает Хохмой»: сочетания букв речи образуются сами собой от «первичности разума», то есть точки «ничто» Хохмы, которая не облекается в разум и постижение Бины и т. д. (И хотя выше объяснено, что точки «ничто» Хохмы не было в речи Сотворения мира, — это в самих буквах, корень которых лишь от букв мысли Бины; но корень основания сочетаний, что в них, приходит свыше Бины. И это то, что основание — именно в земле, как сказано: «Да произведёт земля»: то, что произвела земля, — от силы «ничто» Хохмы и т. д.) — что выше света Хохмы в Бине, [о котором сказано:] «Аба сказал Име» и т. д. Только в аспекте отражённого света она поднимается в Шабат к «ничто» Хохмы, как известно.) И как объяснено в другом месте о споре (Хагига 12а): небо ли предшествовало земле или земля предшествовала небу. Тот, кто говорит, что небо предшествовало земле, как сказано: «Вначале сотворил Элоким небо», а затем «и землю», — это в аспекте прямого света Хохмы, которая светит в Бине, порождающей мидот, которые называются небом, — прежде земли, то есть получающего. Это упомянутое выше: «растительное» мидот, что в «животном», называется дающим, чтобы растить и т. д., а земля — неживое, лишь чтобы получать изобилие и т. д. А тот, кто говорит, что земля предшествовала небу, как сказано: «В день создания Б-гом Элоким земли и неба» (Бытие 2:4), — земля, а затем небо, — это именно в аспекте отражённого света: «Конец действия — первое в мысли», потому что «начало вонзено именно в конец», как сказано выше. Это то, что поднимается в «ничто» Хохмы, которое вовсе не светит в Бине, — оно предшествует Бине и мидот, которые называются растительным и животным и т. д. И это сказано: «В день создания Б-гом Элоким» — «начало вонзено в конец» и т. д., и пойми. (25) И этим ещё лучше разрешится сказанное: «Б-г Хохмой основал землю» и т. д. Ведь хотя мы видим, что небо — дающий для земли, это со стороны прямого света неба, то есть мидот Бины, которые дают речи, называемой землёй, как сказано выше. И это сказано: «утвердил небеса Твуной», которая получает от Хохмы при Сотворении мира, как сказано: «Аба сказал Име», и как сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты» — в Бине и т. д. Но со стороны отражённого света — «их конец в их начале» — она поднимается к «ничто» Хохмы, которое не светит в Бине и мидот, как сказано выше. И это то, что сказано: «Хохмой основал землю», и это по мнению того, кто говорит, что земля предшествовала небу, — потому что «конец действия — первое в мысли» и т. д. Поэтому упомянут сначала получающий — земля: «Хохмой основал землю» — прежде «небеса — Твуной». (Только сказанное «Хохмой основал землю» — это «начало вонзено в конец», а «конец в начале» — это «земля предшествовала» и т. д., и всё одно; только одно сверху вниз, а другое снизу вверх и т. д.) А тот, кто говорит, что небо и земля были сотворены вместе, как сказано: «Я призываю их — они предстанут вместе» (Исайя 48:13), — это со стороны поистине Сущности, которая выше дающего и получающего, прямого и отражённого света, так что оба вместе «предстанут вместе» и т. д., как объяснено в другом месте. И это сказано: «Вначале сотворил Элоким небо» и т. д. — то есть небо и землю вместе. То есть начальные буквы слов «эт а-шамаим ве-эт а-арец» (את השמים ואת הארץ) — алеф, хей, вав, хей и т. д. — по числовому значению «тов» (טוב, «добро»). И как сказано: «Не наполняю ли Я небо и землю» (Иеремия 23:24) — в одном равенстве. И как арамейский перевод слов «Ибо всё на небе и на земле» (I Хроники 29:11): «Который держит небо и землю» и т. д. И это сказанное Раба бар бар Ханой (Бава Батра 74а): «Показали мне место, где земля и небосвод целуют друг друга» и т. д., и пойми.
(26) И из всего сказанного выше будет понятна, с ещё большим дополнительным разъяснением, причина корня упомянутого: почему тело человека сотворено из неживого (что наверху — нижняя хей), а его нешама — от йуда Хохмы и т. д. Ибо этот йуд Хохмы, хотя он не может прийти в раскрытие из «ничто» в «нечто» в Бине и мидот, как сказано выше, — то есть верхнюю хей и вав, — тем не менее в нижней хей, то есть в неживом, он приходит именно в раскрытие, потому что «начало вонзено в конец», и по упомянутой причине сказанного «Б-г Хохмой основал» именно землю, а не небеса и т. д., и пойми. (И это «Вот порождения неба и земли при их сотворении (беибарам)» (Бытие 2:4) — «буквой хей Он сотворил их» (бе-хей бераам) (Берешит раба 12:2) — нижней хей, как сказано (Менахот 29б): «Буквой хей сотворён этот мир». И хотя сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты», — это не Хохма, которая светит в Бине, а точка «ничто» Хохмы, которая приходит в раскрытие только именно в нижней хей, потому что «начало вонзено в конец» — йуд в нижней хей. И это сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты» — это как сказано: «Б-г Хохмой основал» именно землю (а не как сказано выше — «сотворил Ты в Бине»). И поскольку это так, понадобилось, чтобы свет йуда Хохмы имени Авайе пребывал внизу, — чтобы тело человека с начала своего бытия было лишь неживым, и тогда «И вдохнул в ноздри его душу жизни». А если бы оно было растительным или животным, в нём не пребывал бы йуд Хохмы, по упомянутой причине, что точка «ничто» Хохмы не может облечься в Бину и мидот, то есть в животное и растительное и т. д. Иначе у прочих животных: поскольку животное — в верхней хей Бины, их тело было от растительного, которое родственно и соизмеримо с животным, — это вав, что после хей. Поэтому тела животных изначально вышли в аспекте растительного. И как сказано: «Да произведёт земля живое существо»: его тело вышло вместе с его душой как одно, путём произрастания из земли, как полевое растение и т. д., поскольку сказано «Да произведёт земля». (И хотя при Сотворении мира они не выросли от малого поистине как растение, поскольку они были сотворены поистине «в своём облике», тем не менее они в аспекте растительного, как теперь они рождаются весьма малыми и растут и т. д., только это «растительное в животном», как сказано выше.) Иначе человек: изначально он неживой, и в нём вовсе не было растительного, так что и после своего сотворения он не вырос от малого, как человек теперь, который рождается малым и становится большим. Ведь известно, что первый человек, который называется «созданием рук Святого, благословен Он», был создан и сделан в полный рост, каков он есть, и т. д. (Иначе теперь: человек рождается в утробе из майн дхурин и майн нуквин отца и матери, что в аспекте растительного, и именно «растительного в животном», ведь плоть образуется из красного и растёт девять месяцев и т. д.) Но тело первого человека было только из праха, в котором вовсе нет растительного. И это по той причине, что упомянутый высший свет точки йуда Хохмы не может пребывать иначе как в самом нижнем, то есть поистине в неживом прахе, ниже которого нет ничего, — именно потому, что «начало вонзено в конец», и пойми.)
(27) И из всего этого понятно сказанное «ваийцер» с двумя йудами, и почему здесь упомянуты именно два имени — Авайе и Элоким и т. д., — тогда как так не сказано обо всех творениях, а только «И сказал Элоким», как сказано выше. Ведь выше объяснено о корне нешамы человека, что он в йуде Хохмы (который включает также внутреннюю сторону Кетера, что в кончике йуда), а его тело — от неживого, то есть от нижней хей, — именно потому, что «начало вонзено в конец». И это смысл двух имён — Авайе и Элоким — вместе: имя Авайе — в йуде Хохмы, начале всего, а имя Элоким — в нижней хей, конце всех ступеней; они соединились вместе — начало и конец вместе прилепятся. И поскольку Хохма, что в говорящем, весьма далека от соизмеримости с неживым, поэтому невозможно было, чтобы они так легко соединились вместе, иначе как через предварительное соединение этих двух имён — Авайе и Элоким. И это «И создал Б-г Элоким» и т. д. Иначе все прочие творения, которые в аспекте растительного и животного, то есть верхней хей и вав, более близких друг к другу и легко соединяющихся вместе: не упомянуты два имени — Б-г Элоким — вместе (а только имя Элоким, то есть высшее Элоким — Бины и т. д.). И это также сказанное «ваийцер» именно с двумя йудами: это два йуда, что в букве алеф. Один — верхний йуд, что над средней чертой в ней, — это упомянутая точка высшей Хохмы, со стороны его нешамы и т. д. А второй йуд, что под чертой, — это Малхут, которая в аспекте неживого и т. д., — так что начало соединилось с концом. И это главное в аспекте «Адам», который в имени МА именно в наполнении буквами алеф, как известно, — в нём соединены начало и конец вместе. И это два йуда, которые соединены косой чертой, что в ней, и т. д. И это два имени — Авайе и Элоким — вместе. И это сказано: «И создал Б-г Элоким» именно «человека», и пойми.
(28) И вот, ещё не вполне разрешено сказанное «И создал Б-г Элоким» и т. д.: почему именно в аспекте создания (йецира) сказано «Авайе Элоким», а так не сказано о сотворении (брия) и делании (асия), как сказано: «И сотворил Элоким человека» и т. д.? Ведь сказано: «Я сотворил его, создал его и сделал его» и т. д., как сказано выше. И также простой смысл стиха не разрешается в сказанном: «И создал Б-г Элоким человека — прах» и т. д. Ведь из этого следует, что эти два имени сказаны о том, что Он создал его из праха, а затем «И вдохнул в ноздри его душу жизни» и т. д. А согласно сказанному выше, главная причина этих двух имён и двух йудов в слове «ваийцер» — соединение его нешамы с его телом вместе и т. д. Как же возможно, чтобы о создании в прахе — то есть о том, что Он сделал его бесформенным телом, — было сказано «И создал Б-г Элоким» и т. д.? И так же сказанное: «И сотворил Элоким человека по образу Своему, по образу Элоким» относится и к изображению его тела, и к его нешаме, которая сотворена поистине по образу Элоким и т. д. Если так, почему повторено и удвоено, сказано «И создал Б-г Элоким» и т. д., после того как уже сказано, что Он сотворил человека по образу Своему и т. д.? И почему о создании не сказано «по образу Своему» и т. д.? И необходимо сказать, что есть два вида «Адама»: первый — «Адам» мира Брия, и это сказанное: «И сотворил Элоким человека по образу Своему» и т. д.; второй — «Адам» мира Йецира, и это сказанное «И создал» и т. д. И как сказано: «Каково имя Его и каково имя сына Его» (Притчи 30:4) — «каково» (ма) по числовому значению равно «Адам» и т. д., как известно. И это то, что сказали (Бава Батра 58а): «Красота праотца Яакова подобна красоте первого человека», — это Тиферет Зеир Анпина, подобная Тиферет Арих Анпина и т. д. (как будет объяснено). И в общем это две ступени Хохмы: высшая Хохма — имя АВ в наполнении буквами йуд, и нижняя Хохма — Зеир Анпина, то есть имя МА в наполнении буквами алеф, — мира Йецира (и это сказано: «Каково имя Его» и т. д., и пойми). (И ещё «Адам» мира Асия, как сказано: «Сделаем человека» и т. д., и как сказано: «Я сотворил его, создал его и сделал его» и т. д.) И вот, чтобы понять всё это, следует прежде предварить, чтобы понять с ещё большим дополнительным разъяснением упомянутое: сначала Он создал тело человека — бесформенное тело из праха, ещё без души, — а затем «И вдохнул в ноздри его душу жизни» — разумную, говорящую душу, как сказано: «живым существом» — «духом говорящим»; иначе все прочие творения — их тело вышло вместе с их душой как одно, поистине от одного речения, как сказано выше. Однако сначала следует понять более подробно упомянутые четыре ступени — неживое, растительное, животное и говорящее. Подобно тому как это четыре различные ступени, одна выше другой, в материальности, как сказано выше, так понятны четыре ступени неживого, растительного, животного и говорящего в духовности, в душе человека. Ведь выше объяснено, что буквы речи называются камнями, то есть неживым, в котором вовсе нет роста, произрастания и умножения распространения: как буквы выходят в произношении из пяти мест образования звуков во рту, так они всегда в одном виде существования — не прибавят и вовсе не убавят, поистине как неживой камень. И ещё в том они подобны неживому камню, что жизненность в буквах весьма сокращена, так что в них вовсе не различим свет жизненности, — лишь простое дыхание. Буквы алеф, хей, хет, айн — из горла: сами тела этих букв вовсе без жизненности, и также дыхание, что в них, весьма сокращено и выходит из дыхания сердца в горле с великим сокращением. И так же гимель, йуд, каф, куф — из нёба и тому подобное. Они лишь как простой бесформенный сосуд, чтобы принять в себя всё, что выходит из сердца и мозга и т. д. (Как сосуд, в который принимают многие виды напитков, даже противоположные: ибо сосуд вовсе не родственен напитку, а он лишь вместилище, чтобы принять всё и т. д.) Но мидот, что в сердце, — в аспекте растительного, ведь в них гораздо больше жизненности. И это то, что мы видим в возбуждении мидот в сердце — любви и трепета, стремления победить, гнева, самовосхваления и тому подобного, — которое приходит с чрезвычайно большим светом и жизненностью. (И хотя и в речи есть большая жизненность, так что она действует на сердце другого, — это именно в словах, которые исходят из сердца, а это свет и жизненность возбуждения мидот.) И ведь мидот поистине в аспекте растительного, как мы видим чувствами: начало возбуждения мидот весьма мало, и оно постепенно распространяется во весьма великом умножении и величии. Как мидот любви и стремления к какой-либо желанной вещи: начало возбуждения любви чрезвычайно мало, а затем, всякий раз, когда он влечётся в малом и всякий раз, когда его сердце влечётся в размышлении всё больше за этой любимой вещью, возбуждение пыла любви постепенно усиливается, пока не вырастет и не расширится чрезвычайно (вплоть до того, что дойдёт до «больной любовью» и т. д.). И она станет чрезвычайно мощной и сильной, как твёрдый кедр, который вовсе не сдвинут с места, — а в начале возбуждения любовь в малости, как мягкий тростник, который сдвигают с места. И так любовь сдвинулась бы и тотчас прекратилась бы, — только она распространилась и раскрылась чрезвычайно, пока не стала твёрдой и сильной, как кедр, и т. д. И это то, что называется величием мидот лишь в их распространении, то есть лишь в их распространении от сущности, а не в их сущностной сути. И подобно этому есть величие мидот в их сущности и поистине в их сути, как мы видим у маленького младенца, у которого мидот малы по сути и весьма слабы в своей сущностной сути. Ведь возбуждение его любви — лишь к весьма малым предметам; и хотя любовь и стремление к чему-то, чего он желает, распространится и разгорится, — она мала и весьма слаба в своей сущностной сути, ведь тотчас прекратится свет возбуждения его любви, и в ней совсем нет силы. И это распространение вовсе не называется умножением и произрастанием, потому что по сути своих мидот он в аспекте малости. Но когда вырастет сила его разума, так что вырастут вместе с ним его мидот, как сказано выше в объяснении «По разуму своему восхваляется человек», — ведь его мидот стали великими и сильными в своей сущностной сути и также в своём распространении: хотя их начало — в возбуждении в малости, они постепенно чрезвычайно усиливаются, как сказано выше. И поэтому, во всяком случае, это поистине в аспекте растительного, поистине как полевое дерево: дерево произрастает и растёт от малого и постепенно усиливается, чем больше оно растёт, и т. д. (И выше объяснено, что есть деревья и древа малые и большие по своей сущностной сути после полноты своего роста и т. д. И так же в мидот человека: ни один не подобен другому в своих мидот по их сущностной сути и т. д. И есть «люди мидот», великих по сути, и люди мидот малых по сути, как сказано: «И весь народ, который [мы видели в ней], — люди рослые (анше мидот)» (Числа 13:32). (А хотя простой смысл — люди с телосложением больших размеров (мидот), всё одно, ибо одно зависит от другого, — это «растительное в животном», как сказано выше.))
(29) И вот, поскольку разъяснено, что мидот поистине в аспекте произрастания, как полевое дерево, отсюда понятно, что они поистине подобны полевому дереву. Ведь дерево питается от земли, откуда оно произрастёт, и корень его произрастания спрятан, скрыт и сокрыт в его корнях, что в земле, и поглощён там в великом сокрытии, а затем выходит в раскрытие в своём произрастании. И как известно, корни корней его питания поглощены в земле в сокрытии, и оттуда он выходит в раскрытие в произрастании понемногу. И так поистине в мидот человека: главная причина их произрастания от малости к великому величию, как сказано выше, — они произрастают именно из мохин, как в их сущностной сути, так и в их распространении, как сказано выше. То есть корни питания их жизненности поглощены, спрятаны и сокрыты сначала в разуме, что в мозге, и оттуда выходят в раскрытие — в произрастание, распространение и умножение, как сказано выше, в раскрытом возбуждении, которое постепенно расширяется и т. д. И как известно, всякое возбуждение мидот в сердце сначала включено в разум, что в мозге, и сокрыто там, а затем они рождаются и выходят наружу как отдельная суть (как дитя, рождающееся из утробы своей матери: сначала оно было включено в чрево своей матери и произрастало там понемногу девять месяцев. Но оно там во взаимовключении в утробе своей матери и ест то, что ест его мать и т. д. (Нида, глава 3). А затем, хотя оно родилось, оно нуждается в своей матери для кормления молоком, пока не вырастет годами; и это называется «зачатие, кормление, мохин», как будет объяснено). И из этого примера полевого дерева понятно, во всяком случае, что и после того, как мидот родились из разума, вся причина их произрастания от малости к величию — от питания корней мидот именно в сокрытии разума, что в мозге. Как корни дерева питаются от земли, будучи поглощены в сокрытии, и оттуда причина его произрастания в раскрытии из сокрытия корней, как сказано выше, и пойми.
(30) И чтобы понять это с дополнительным разъяснением: мы видим чувствами, что в самом постижении при созерцании есть возбуждение любви, включённое внутрь разума, только оно там в сокрытии, так что ещё вовсе не различима суть возбуждения мидот любви, из-за преобладания света постигаемого разума. А затем она выходит в раскрытие в сердце как поистине суть возбуждения любви, как отдельная суть и существование сама по себе. И ведь главный корень её питания — в разуме, вследствие которого он возбудился любовью, и оттуда причина её произрастания и распространения во всякое время. И известно, что разум называется «животным» (хай) и как «мать детей». И как сказано о Хаве: «Ибо она была матерью всего живого (хай)» (Бытие 3:20) (ибо Адам и Хава — это Хохма и Бина, Аба и Има, порождающие мидот, которые называются детьми, и т. д.). И это поистине как материальное «растительное в животном»: растительное включено в животное, как произрастание животного, скота и человека в его теле от малости к величию, подобно дереву и траве. То, что они растут понемногу, — это произрастание включено в саму сущность души животного и вовсе не различимо. И так же «растительное» мидот любви и трепета, которые включены в разум, что в мозге, называется «растительным в животном». Только пока они включены в разум, они сначала в аспекте «зачатия» (ибур), и их рост там — как рост плода в утробе своей матери: он включён в мать и не считается отдельной сущностью, а лишь как «бедро своей матери», и ест то, что ест его мать. И также то, что он произрастает в утробе своей матери, приходит от силы матери, растящей плод в своей утробе изо дня в день и из месяца в месяц: это произрастание, несомненно, от силы матери. Однако оно в сокрытии, включено в душу матери через пищу, которую она ест, и т. д., — через это питается плод и произрастает от этого понемногу до завершения своего роста за девять месяцев, поистине как произрастание плода на дереве, как известно. Только рост плода в утробе называется «растительным в животном», во взаимовключении, в сокрытии; и так же рост возбуждения любви внутри разума, как сказано выше. А затем они выходят наружу, в сердце, — это как рождение ребёнка: хотя он выходит на воздух и он отдельная сущность, и его произрастание приходит от него самого, тем не менее главная причина его произрастания и существования — от кормления молоком из груди своей матери, которое для него поистине как пища, и он произрастает от этого больше, чем его произрастание в утробе; ибо за двадцать четыре месяца он вырастет больше, чем мера его роста за девять месяцев в утробе и т. д. И также после завершения дней кормления он постоянно нуждается в своей матери и называется (Сукка 28а) «малым, который нуждается в своей матери», пока ему не исполнится шесть лет, как известно (конец главы «Аф аль пи»). И по образцу всего этого понятно в духовности, о мидот, которые рождаются из разума: когда они включены в разум, в любви и трепете, что в самом разуме, как сказано выше, это называется «зачатием». И чем дольше они задерживались там, тем больше они приходят к росту, во всяком случае, в сокрытии, — это «три внутри трёх», как объяснено в другом месте (там раскрываются только Нецах, Ход и Есод, что в мидот, и это называется (Кидушин 40а) «доброй мыслью, которая присоединяется к действию», как признание и согласие, что в разуме и доводе, принять на себя бремя Небес, чтобы удаляться от зла весь день, и тому подобное). (И как известно, «Бина распространяется до Хода» и т. д.) И также при порождении мидот любви и трепета в возбуждении в сердце они нуждаются в своей матери, то есть в Бине, — и это поистине аспект кормления (йеника), когда растёт «материя» мидот, чтобы они были готовы принять «форму» разума и мохин в своём росте затем, как объяснено в другом месте. А третья ступень — дни величия (гадлут), ибо дни кормления называются малостью и ещё сокрытием в отношении мохин, что в мидот; только сами мидот немного выросли — любить доброе и ненавидеть дурное, как «Прежде чем отрок научится отвергать дурное и избирать доброе» и т. д. (Исайя 7:16). А через три и четыре года вырастут мохин в его мидот, чтобы с большим вкусом и разумением распознавать — выбирать и различать между добром и злом. И это сказано: «По разуму своему восхваляется человек». В своём детстве он называется отроком до тринадцати лет. Хотя «сделка малолетних — действительная сделка» и т. д. (Гитин 59а), и это примерно с шести лет, тем не менее и его разум и разумение — в малых предметах. А когда он вырастет больше своим разумом, он будет возбуждаться от более великих вещей и больше распознавать и знать [разницу] между добром и злом, и его мидот будут сильнее, так что он не изменит им в противоположную сторону и т. д. И это именно когда ему тринадцать лет, — тогда он подлежит наказанию, а прежде этого он вовсе не подлежит наказанию, поскольку его мидот не так сильны из-за малости его разумения, которое не распространилось в его мидот. И как сказали (Гитин 22б) о малолетних, «которые не обладают разумением» и т. д.; и сказали (Хулин 12б), что «у малолетнего нет мысли». И как объяснено в другом месте. И выходит, из этого, во всяком случае, понятно, что произрастание мидот вместе с разумом — в трёх ступенях: зачатие, кормление и мохин величия, — всё от «матери» — Бины, которая растит и т. д. Поэтому это называется именно «растительным в животном» в общем, только оно делится на три ступени — зачатие, кормление и мохин (ибур, йеника, мохин) и т. д., и пойми.
(31) И вот смысл примера из всего сказанного выше о буквах речи, которые называются неживым, и о растительном — мидот и разуме, что в человеке. Они подобны трём ступеням — материальным неживому, растительному и животному; и растительное подобно «растительному в животном»: таково и растительное мидот в разуме, как сказано выше. Всё это понятно в смысле примера наверху — о высших неживом, растительном, животном и говорящем мира Ацилут, который тоже включает неживое, растительное, животное и говорящее, как известно. И вот, неживое Ацилута — это высшие буквы речи, как сказано выше, которые в «Сефер Йецира» называются камнями, как сказано: «Пять камней строят сто двадцать домов» — это сто двадцать сочетаний и т. д. Это сочетания Б-жественных букв, которыми сотворены все миры поистине «нечто из ничего», как сказано: «Словом Б-га сотворены небеса» и т. д. (Псалмы 33:6). Это десять речений в общем и в частности. И подобно неживому внизу, в котором свет и жизненность весьма сокращены и в котором совершенно нет роста и умножения, так и в высших буквах: Б-жественный свет и жизненность, что в них, весьма сокращены, как в буквах речи человека, как сказано выше, и в них вовсе нет роста и умножения. Как речение «Да будет свет», «Да будет свод»: эти буквы — «да будет свет», «да будет свод» и тому подобные — стоят в своём бытии от шести дней Творения, когда ими были сотворены свет и свод «нечто из ничего», совсем без прибавления и убавления. (И поэтому и в свете, и в своде и тому подобном нет никакого изменения в их сущностной сути, без прибавления и убавления. И так же у прочих творений — животных и растительного, травы и злаков полевых, — от речений «Да произведёт земля» и «Да произрастит земля»: каждое по своему роду возникает из Б-жественного «ничто» этих речений без изменения в прибавлении; а то, что прибавляется во всякое время в произрастании злаков, — от растительной силы и т. д. И так же порождения живой души и говорящего — всё от высших букв и сочетаний и т. д. Но они сами — лишь неживое по сравнению с высшими светами Ацилута. И так же все высшие сочетания букв, которые разделились на мириады мириад сочетаний, как сказано в «Сефер Йецира»: «Поставил царём букву хей» и т. д., вплоть до «отсюда и далее выйди и подсчитай» и т. д., — всё это лишь неживое, только их части умножились в большей подробности, как от наполнения йуда и алефа, и наполнения наполнения, и тому подобного.) Однако то, что мы видим изменение света Б-жественного изобилия и его обновление, — что Он обновляет каждый день Сотворение мира и превращает одно сочетание в другое, как сказал рабби Ханина бен Доса (Таанит 25а): «Тот, кто сказал маслу, чтобы оно горело, скажет уксусу, и он будет гореть», — ведь Он превратил сочетание букв слова «шемен» (масло) в «хомец» (уксус) и т. д., — и подобным образом все чудеса, которые противоположны природе, — это изменение сочетаний от суда к Хеседу многими различными способами. И как (Брахот 55а): «Бецалель умел сочетать буквы, которыми были сотворены [небо и земля]» и т. д. Ибо праведник властвует над всеми сочетаниями, чтобы изменять их и т. д. И также каждый день обновляются высшие сочетания, чтобы был новый дополнительный свет в каждом мире по его мере, от высшего Ган Эдена до низшего мира и т. д. И это по «слову царя — власть»: прибавить свет или убавить, унизить и возвысить на всех ступенях высших и нижних миров, вплоть до «воинства высоты в высоте» и земли и всего, что на ней. Как сказано: «Всё, что пожелал Б-г, Он сделал на небе и на земле» (Псалмы 135:6), — с великими изменениями каждый день. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Авода Зара 3б): «Во вторые три часа Он сидит и судит» и т. д. И хотя сказано: «Слово Моё, которое выходит из уст Моих, не возвращается ко Мне пустым» и т. д. (Исайя 55:11), всё же Он, благословен Он, может превратить сочетание и слово из дурного в доброе и превратить и т. д. Дело в том, что этот обновляющийся свет и жизненность в сочетаниях высших букв приходит и привлекается от мидот, что в сердце Высшего Адама и т. д., — как пример мидот, что в сердце человека, которые светят в его речи, чтобы прибавить свет и жизненность к Хеседу или превратить в суд и т. д. Но буквы речи сами по себе — неживое, и в них нет произрастания и т. д.) А на самом деле неживое, что в Ацилуте, выше говорящего, что в Брия, как известно о цепи нисхождения десяти сфирот: Малхут Ацилута становится Атиком для Брия, и так же «лик человека» мира Брия получает от Малхут Брия. И как «И вдохнул в ноздри его душу жизни»: из этого дыхания образовалась полная нешама первого человека; и как пример речи дающего, которая становится разумом у получающего. Поэтому, хотя она называется неживым в Ацилуте, она называется поистине источником жизненности всех миров.) И всё это — Малхут Ацилута, которая считается неживым в четырёх ступенях неживого, растительного, животного и говорящего Ацилута. Но мидот Ацилута — это растительное Ацилута, в котором больше света и жизненности, как сказано выше. И как мидот в человеке внизу, в которых есть произрастание от малости к величию — как в их распространении от разума, что в Бине, «матери детей», как сказано выше, так и в их сущностной сути, как «По разуму своему восхваляется человек», как сказано выше, — в трёх упомянутых ступенях: зачатие, кормление и мохин. Ибо сначала высшие мидот Ацилута были включены в «зачатии» в высшей Име (как короткая «нога» в букве хей, которая называется «шагом наружу», как сказано выше). А затем они рождаются и выходят наружу — в рождении. А затем они в кормлении, в величии и т. д. И это подобно «растительному в животном», как сказано выше о мидот в разуме и т. д. И как известно, высшая Бина называется «Элоким живой», и Хохма Ацилута тоже в аспекте животного (хай), как «Мудрость (хохма) оживляет (техайе)» и т. д. (Экклезиаст 7:12). Только Хохма — «живая» по сути, а Бина, которая получает от Хохмы, называется «жизнью» в распространении жизненности, или «живым существом» (хая), как сказано о Хаве: «Ибо она была матерью всего живого», и как «Да произведёт земля живое существо» и т. д., — это «растительное в животном». Так и растительное — мидот Ацилута — от «животного» Бины, поистине из сокрытия в раскрытие; а сначала мидот были включены в сокрытии в утробе Имы и т. д., как сказано выше о любви и трепете, которые включены в разум, и т. д., и пойми.
(32) И выходит, во всяком случае, из всего сказанного выше о материальных и духовных неживом, растительном, животном и говорящем, что в душе нижнего человека и Высшего Адама, понятно, что растительное и животное близки и смежны друг к другу и родственны как одно, — вплоть до того, что они приходят как одно в истинном соединении по соизмеримости и близости друг к другу. И разве растительное так отделено от животного, если оно может быть поистине включено в него, а затем выходит наружу? И даже при своём выходе наружу оно и тогда ещё прилеплено и связано с животным, как сказано выше о мидот, которые произрастают из разума: поистине соответственно его разуму они произрастут. И также, поскольку они включены и объединены в разуме в «зачатии», несомненно, у них есть одно соединение и связь по сути. И доказательство — то, что и после того, как они родились и вышли наружу в отдельное существование, они ещё держатся, связаны и нуждаются в получении изобилия своего существования от разума, то есть животного, чтобы от этого постоянно были их главная жизненность, существование и рост и т. д. Если так, из всего этого понятно, что растительное и животное не отделены и по своей сущностной сути, а прилепляются друг к другу, поскольку они близки друг к другу в одном родстве и соизмеримости (и поэтому «по разуму своему» именно «восхваляется человек» — это три упомянутые ступени: зачатие, кормление и мохин). И сотворено то, что есть посредник между растительным и животным, — это «адней а-саде» (полевые люди), которые в аспекте животного и произрастают из земли, как сказано в «Эц хаим». Однако и между неживым и растительным есть посредник — это кораллы, только они называются «растительным в неживом»; а «адней а-саде» называются «растительным в животном», то есть «животным в растительном». Как обезьяна, которая называется посредником между животным и говорящим, — она называется «говорящим в животном», то есть «животным в говорящем» и т. д., и пойми.)
(33) И вот, со всем сказанным выше будет понятна, с ещё большим дополнительным разъяснением, причина упомянутого — того, что скот и звери вышли при Сотворении мира — их тело вместе с их душой как одно — от одного речения: «Да произведёт земля живое существо», как сказано выше. Ведь корень тела и души животного таков: тело — растительное, а их душа — животное. И растительное родственно в одной соизмеримости и смежно с животным, вплоть до того, что по этой причине растительное включено в животное, как сказано выше о мидот, которые включены в разум и произрастают оттуда и т. д., и называются «растительным в животном», которое поистине объединяется с ним. Поэтому они выходят и произрастают из земли поистине как одно, поскольку они смежны и объединены как одно в своём корне, в духовности растительного и животного, до самых высоких ступеней (и так же у ангелов, которые называются львом и быком: их тело и душа вышли как одно из высшей земли, как сказано выше), — вплоть до самого Ацилута, как растительное и животное Ацилута, то есть мидот от Бины Ацилута, которые произрастают и растут как одно, как сказано выше. Но неживое весьма далеко по соизмеримости от сути животного — больше, чем растительное (ведь растительное включено в животное в том, что животное произрастает, как полевая трава; но неживое не так включено, как растительное. И хотя есть неживое и в животном — как кости и ногти, — ведь и они растут и произрастают и т. д. Поэтому животное не может облечься в неживое, чтобы быть для него поистине формой для материи: ведь бык при Сотворении мира не вышел неживым телом, как прах и камень, с душой, а именно растительным, как сказано выше), — потому что животное по соизмеримости далеко от неживого (и также неживая часть, что в нём, — это растительное, и именно «растительное в животном», как сказано выше). И подобно тому как невозможно, чтобы разум — духовное животное — облёкся в буквы речи, которые называются неживым в духовности, чтобы быть [в них] поистине жизненностью и светом, подобно соотношению родства животного — разума — с растительным, то есть мидот, ибо разум с мидот поистине в близости и одном родстве, как сказано выше. Но сама суть букв речи вовсе не соизмерима и не родственна разуму, который называется животным в духовности души, — ведь они совершенно отдельная неживая суть сама по себе, без соединения и родства по сути с разумом вовсе. (А то, что разум выходит через буквы и сочетания, приходит лишь путём облачения, вовсе не в одной соизмеримости и роде, — как облачение души человека в неживой прах, о котором сказано: «И вдохнул в ноздри его душу жизни, и стал человек живым существом», а арамейский перевод: «духом говорящим», говорящей душой и т. д., как будет объяснено.) И не так, как мидот в сердце, которые возбуждаются от разума, что в мозге, как сказано выше, и которые родственны разуму поистине в одной соизмеримости и роде. Поэтому они растут поистине как одно, как сказано выше о «По разуму своему» и т. д., — вплоть до того, что возбуждение мидот в сердце обязано быть согласно разуму. Именно по образу этого разума он породит возбуждение мидот — в малости или в величии: из разума малой меры родится возбуждение любви малой меры, а из большего разума родится и будет обусловлено возбуждение любви в большем величии. И так же из разума, «склоняющего в сторону Хеседа», не родится мидат суда, а из разума, «склоняющего в сторону суда», не будет обусловлена мидат Хеседа и т. д. Вплоть до того, что соответственно образам постижения разума в Хеседе, суде и среднем и т. д. поистине таковы будут образы возбуждения и порождения мидот Хесед, Гвура и Тиферет в сердце, которые проистекли из разума, как известно. Так что выходит, между ними поистине есть одно родство и соизмеримость, поскольку разум обуславливает и вынуждает, чтобы возникло существование именно такой любви и трепета, именно соответственно образу этого разума. И это потому, что они близки и смежны друг к другу в одном пределе и роде, как сказано выше о корне растительного и животного и т. д. Иначе буквы речи: у них есть существование и суть сами по себе, от пяти мест образования звуков во рту, даже совсем без разума (и мидот в сердце). И они не родственны разуму так, чтобы необходимо было сказать, что из этого разума родится возникновение этих букв, а этот разум породит другие буквы. Ибо тот же разум, который порождает любовь или «склоняет в сторону Хеседа», облекается в буквы, сочетающиеся из пяти мест образования звуков, — как и тот разум, который порождает трепет или мидат суда: всё в буквах пяти мест образования звуков. И как в буквы алеф, хей, хет, айн из горла облекаются многие виды разума, хотя они противоположны — от Хеседа и Гвуры, — у них одни буквы (и так же мидот сердца — Хесед, Гвура и Тиферет — облекаются в эти буквы, и буквы одни). И хотя и буквы возникают именно соответственно образу разума, то есть соответственно образу букв мысли — любви или трепета и т. д., Хеседа и Гвуры, как известно, — это только в образе сочетаний, а не так, будто их главное существование возникает из разума (или мидот). Ибо буквы — суть сама по себе: простое дыхание голоса, которое выходит из пяти мест образования звуков и т. д. (И хотя есть две ступени Хеседа, Гвуры и Тиферет и в буквах, как буквы «шаатнез гец», «бедек хая» и т. д., тем не менее они сочетаются вместе, чтобы быть сосудами для многих видов противоположных разумов и мидот, вмещая их все равно и т. д.) (Только то, что называется «духом говорящим», говорящей душой, — это в духовных буквах, что в самой душе: это сосуд поистине для говорящего, что выше даже животного, как будет вскоре объяснено.) И это как пример сосуда, который принимает в себя многие виды противоположных напитков — вино, масло, молоко и всякое: ведь сосуд не родственен в одной соизмеримости с напитком, что в нём, а сосуд лишь вместилище, чтобы вмещать то, что в нём, что бы то ни было — напиток или пища, серебро и тому подобное, — а сосуд один и т. д. И таковы буквы: хотя они принимают в себя свет разума и мидот, они вовсе не родственны по сути свету разума (и мидот), ведь не из разума родилось их главное существование, а разум лишь облекается в них. (Хотя объяснено в другом месте, что со всяким разумом, рождающимся из своего источника, возникают буквы по образу этого разума в мысли, — что он будет думать, и само собой так он будет говорить в речи, — это только чтобы произвести образ сочетаний в речи, как сказано выше, и потому что «Аба основал дочь», как сказано выше и как будет объяснено.) Но тела букв — неживое. (И всё же речь самих букв родственна мидот, что в сердце, потому что они выходят из дыхания сердца, ведь «слова, которые выходят из сердца» и т. д.: возбуждение любви облекается в неживые буквы, чтобы действовать на сердце другого, — отсюда видно, что между ними есть близость и соизмеримость. Но это со стороны голоса речи, а не со стороны самих букв, в которых самих по себе вовсе нет произрастания и распространения. А то, что речь умножится через пыл, что в сердце, или при усилении разума, — это лишь вопрос умножения сосудов или уменьшения сосудов. Как, для примера, для потока многих вод нужно больше сосудов, чтобы принять их, но они вовсе не родственны с самой сутью разума и мидот и т. д., и пойми.)
(34) И вот, во всяком случае, из этого понятно, что неживое в буквах речи вовсе не родственно разуму, поскольку они далеки друг от друга по соизмеримости, как поистине далёк материальный неживой предмет от соизмеримости с животным. И этим понятна причина того, что в тело человека, которое было поистине неживым прахом, сначала не облеклось от животной души, как у прочего скота и зверей, — чтобы выйти вместе с живой душой как одно, как было при выходе животных, — а Он вдохнул в его ноздри именно душу жизни, то есть именно говорящее. Ибо невозможно, чтобы с неживым сочеталось и соединилось что-либо от животного, потому что неживое весьма низко по соизмеримости и весьма материально по роду и весьма далеко, в чрезвычайной несоизмеримости, по сравнению с животным, — так что невозможно, чтобы оно соединилось и облеклось в него, чтобы быть в нём вовсе формой для материи, как сказано выше. Иначе растительное — тело скота и зверей, — которое ближе по соизмеримости к животной душе: поэтому они вышли как одно от речения «Да произведёт земля живое существо», как сказано: «в своём облике они были сотворены» и т. д., как сказано выше, и пойми.
(35) И поэтому понятна также причина того, что неживое тело человека не вышло вместе с его душой как одно, как у прочих животных, а сначала его тело было сделано неживым бесформенным телом совсем без души, и лишь затем в него облеклась и была брошена Б-жественная нешама. Ибо невозможно, чтобы животная душа соединилась с неживым как одно, по упомянутой причине. И хотя в тело человека облеклась душа человека, то есть говорящее, что выше животного, как сказано: «И вдохнул в ноздри его душу жизни», — это было путём «бросания» и облачения, ведь она пришла не путём сотворения, чтобы выйти как одно в материи и форме, как у прочих животных, и пойми. Однако на самом деле, на первый взгляд, это чрезвычайно удивительно: даже если это было путём облачения и «бросания», как сказано: «И вдохнул в ноздри его душу жизни», — как может душа человека, то есть говорящее, облечься в неживое, чтобы быть в нём поистине как форма для материи? Ведь затем сказано: «И стал человек живым существом» — поистине, как прочие животные, о которых сказано: «Да произведёт земля живое существо» и т. д. И если животная душа не могла облечься и соединиться с неживым из-за удалённости соизмеримости, как же соединится с ним говорящее — душа человека, что выше животной души, и т. д.? Однако дело в том, что, напротив, именно это и обуславливает: поскольку говорящее — душа человека — выше животной души, поэтому в его силах облечься даже в материальное неживое. Иначе животная душа, которая ниже её: она не может прийти в неживое даже путём нисхождения, «бросания» и облачения, а только именно в растительное, которое духовнее неживого. И как известно общее правило везде: чем выше высокое, тем больше его способность унизить себя в низком; а то, что не так высоко, не может так унизить себя. (И по причине того, что именно «начало вонзено в конец, и конец — в начало», как сказано выше пространно.) И поэтому само собой понятно, что душа человека может прийти в облачение в неживое: поскольку оно самое нижнее, в него не может прийти в облачение иначе как именно от самого высокого аспекта и ступени — то есть говорящей души человека, самой высокой из всех. А в растительное, которое выше неживого и не так низко по ступени, не придёт душа человека, а только животная душа, которая не так высока; поэтому она придёт в растительное и выйдет вместе с ним как одно — как материя и форма, в родстве и близости соизмеримости, по упомянутой причине. Однако именно в неживое пришла душа человека, высочайшая из всех, но это было не путём сотворения в материи и форме, как у животных, потому что у неживого вовсе нет соизмеримости и родства с говорящим, чтобы выйти как одно; а только путём облачения, «бросанием», пришла душа человека в его неживое тело, и она не вышла вместе с ним как одно, а затем облеклась в него, как сказано выше. (С животной душой этого не могло бы быть даже путём облачения, по упомянутой причине. Однако сказанное «И стал человек живым существом» — поистине как прочие животные: как неживое стало сосудом для нешамы — говорящего — в аспекте света и сосуда? Это именно потому, что «начало вонзено в конец». И это подобно буквам речи: хотя внизу они в аспекте неживого по сравнению с растительным — мидот — и животным — разумом, вплоть до того, что совсем не родственны им, как сказано выше, — но по своему корню они поистине в аспекте говорящего, который называется «духом говорящим», говорящей душой и т. д. Если так, ведь есть соизмеримость и родство у неживого сосуда речи с поистине сущностью разумной души, по имени которой она называется говорящей душой и т. д. И поэтому это причина того, что именно неживое стало сосудом для души жизни, а не растительное и животное и т. д., и пойми.) (А хотя выше объяснено, что разум не порождает букв и т. д., — это разум Бины; но корень букв — в самой силе мыслящего, которая называется «духом говорящим». И это сказано: «И стал человек» — именно «живым существом» Хохмы и т. д. — именно через своё неживое тело, именно потому, что «начало вонзено в конец» и т. д., и пойми.) (36) Однако ещё следует понять причину и корень этого: почему тело человека было сделано сначала из неживого, а затем в него облеклась нешама, и его тело не вышло вместе с его нешамой как одно через речение Б-га, как у прочих творений и т. д.? И вот, следует прежде предварить разницу в общем между душами (нешамот) и ангелами. Души — в аспекте «Адам», поистине по образу Элоким (и поэтому сказано: «Но кровь вашу, ваших душ, Я взыщу» и т. д., «ибо по образу» и т. д. (Бытие 9:5—6)). А ангелы называются именами скота и зверей, как «лик льва» и «лик быка» в Колеснице (хотя сказано: «И образ их ликов — лик человека» и т. д. (Иезекииль 1:10), — это «малые лики» (анпин зутрин), как объяснено в другом месте). И они были сотворены в теле и душе как одно от речения «Да произведёт земля живое существо», как звери и скот, что внизу, — из «высшей земли», то есть неживого, что в Ацилуте, как сказано в Зоаре. И есть ангелы, которые называются птицами, как «лик орла»; и так же в словах наших мудрецов, благословенна их память, на стих «И птицы да полетят» (Бытие 1:20): «"Птица" — это Михаэль» и т. д. И так же в Зоаре на сказанное: «И птица пусть размножается на земле» (Бытие 1:22) и т. д., как известно. И так же есть высшие ангелы, которые называются травой, — это от речения «Да произрастит высшая земля зелень, траву» и т. д. «и дерево, приносящее плод» и т. д. И вот, известно, что в каждом ангеле есть материя и форма, поскольку они вышли от одного речения — его тело с его душой как одно, — как материальные животные при Сотворении мира, которые «в своём облике были сотворены» и т. д. Однако их материя не так отделена удалённостью соизмеримости от их души и формы, как удалённость соизмеримости материального тела человека по сравнению с его нешамой; а напротив, тела ангелов весьма тонки и духовны, вплоть до того, что они близки в одной соизмеримости и роде с духовностью формы, что в них, ибо их материя поистине подобна форме. (Как от сгущения света образуется сосуд. И доказательство — то, что мы видим в нижнем воинстве небес, как в сферах (галгалим): их материя близка по соизмеримости к форме, так что как только душа сферы говорит песнь, сфера вращается и кланяется, — и это материальный поклон по отношению к духовному поклону формы. И как «Солнце, остановись (дом) в Гивоне» (Иисус Навин 10:12), как известно. (И не как соотношение материального поклона у человека — наклона и опускания головы согласно признанию в духовном разуме: ибо сосуд головы и его мозг материальны и далеки по соизмеримости от духовного света разума, что в его мозге. И также духовное зрение, что в сосуде глаза, несоизмеримо отделено от материи сосуда глаза. И так же прочие силы органов, внешних и внутренних, намного отделены по соизмеримости от материальности тела.) (Но у животных они близки по соизмеримости, как сказано выше о растительном и животном; и так же у ангелов, в этом аспекте, в духовности и т. д., поскольку они называются скотом и зверями и т. д.) И как сказал Рамбан в объяснении стиха «Он делает ветры (рухот) Своими посланниками, Своих служителей — пылающим огнём» (Псалмы 104:4): это не две ступени в двух разрядах ангелов — одни из ветра (руах), а другие из огня, — а все ангелы состоят из материи и формы, и их материя составлена из огня и ветра. (И как нешама: Б-жественная искра — в аспекте огня, и есть руах человека; ведь она составлена из огня и ветра вместе, то есть нешама и руах и т. д.) И так у ангелов: их форма — в аспекте руах, как «Ибо дух живого существа — в колёсах (офаним)» (Иезекииль 1:20), «туда, где будет дух» и т. д.; а их материя составлена из огня и ветра. И это сказано: «Он делает Своих посланников ветрами» и т. д. И как у серафимов больше от огня, а у хайот больше от ветра и т. д. И так же в четырёх станах — стан Михаэля в аспекте Хеседа и стан Гавриэля в аспекте Гвуры; есть стан офаним, состав материи которых — в огне и ветре. И как бы то ни было, во всяком случае их материя подобна форме, в аспекте духовности и тонкости, путём взаимовключения Хеседа и Гвуры, без столь большой удалённости между ними. И причина в том, что они в аспекте растительного и животного, которые близки по соизмеримости друг к другу, как сказано выше. Иначе человек в своём теле — это говорящее в неживом. Поэтому тело человека (даже теперь, когда оно приходит путём рождения от отца и матери) материальнее по соизмеримости, чем тела ангелов.) Однако само это нужно понять: ведь следовало бы, чтобы у нешамы человека была материя, подобная форме, то есть нешаме, — выше тела ангелов, которые ниже аспекта «Адам», как сказано выше; или чтобы и у ангелов была грубая материя, как тела людей и т. д. Но дело в том, что, напротив, именно это и обуславливает: поскольку нешама человека выше, поэтому она унижена в более материальном теле, ибо в её силах превратить даже чрезвычайно материальное тело, чтобы и в нём был битуль «нечто» перед «ничто». Как мы видим у истинных баалей тшува (вернувшихся), что само зло превращается в добро и т. д. Но ангелам не даны материальные тела, потому что если бы их тела были материальными, как материальность тел людей, свет их духовной души вовсе не смог бы превратить их грубую телесную материю, чтобы она была в битуле «нечто» перед «ничто»; а напротив, свет духовности их души увлёкся бы за влечением их грубого тела — отделиться от Б-жественности в материальной и телесной страсти. И доказательство — от исполинов (нефилим), которые были на земле, которые были поистине «сынами Элоким», которые входили к дочерям человеческим и т. д. Поскольку они спустились вниз в материальные тела, как тела людей, они чрезвычайно огрубели, так что свет их Б-жественной души вовсе не смог превратить грубость и материальность тела, — в противоположность нынешним высшим ангелам, которые и в своей материи в предельном битуле перед Б-жественностью постоянно и т. д. И это потому, что свет их души не от такой высокой ступени, как душа человека, которая поистине часть Авайе, как сказано: «Светильник Авайе — душа человека» (Притчи 20:27). А корень души ангелов — от животного, что ниже говорящего. И поэтому материя ангелов именно тонка и духовна, чтобы они могли превратить свою материю в форму своей души вместе. Но человек, корень которого выше, то есть говорящее, — поэтому она спустилась в более материальное тело, поскольку в её силах превратить его, по упомянутой причине, что чем выше и т. д. И это на самом деле причина того, что материя тела человека была от неживого — материального праха, — а затем в него облеклась нешама, то есть говорящее, как сказано: «И вдохнул в ноздри его» и т. д., и пойми. (37) И чтобы понять корень этих вещей: известно, что цель сотворения миров была лишь в том, чтобы у Него было жилище именно в нижних. И это через битуль «нечто» перед «ничто», именно через нешаму человека, как сказано: «Всякого, кто называется Моим именем, и во славу Мою Я сотворил его» и т. д. (Исайя 43:7) — «чтобы Его познали». И именно через праведников, в Торе и заповедях, как сказано: «Израиль, которым Я прославлюсь» (там же, 49:3) (и как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Ктубот 5а): «Велики деяния праведников больше, чем сотворение неба и земли» и т. д., ибо сотворение неба и земли — из «ничто» в «нечто», а деяние праведников — это битуль «нечто» перед «ничто» и т. д., как известно). И это сказано: «которые сотворил Элоким, чтобы делать» (Бытие 2:3) — «чтобы исправлять» и т. д. Ибо именно через человека очищается и исправляется всё, что нужно исправить, — в том, что через человека происходит битуль «нечто» перед «ничто» во всех мирах до самых высоких ступеней. А причина, что именно через человека, — потому что он по образу Элоким и т. д., то есть имя МА Хохмы, а именно Хохмой очищаются все 288 искр, которые упали при разбиении сосудов и т. д. Ибо известно, что разбиение было в семи нижних сфирот Бины, то есть в САГ Некудим, и это было из-за чрезмерного множества света, так что сосуд не мог вынести свет, ибо он велик. И поэтому свет удалился, а [сосуд] упал вниз и разбился и т. д. И поэтому главное в Тикуне — чтобы было мало света и много сосудов; вследствие этого будет именно водворение светов в сосудах. Это единство и взаимовключение светов в сосудах — из различных сосудов. И это именно через имя МА Хохмы, то есть аспект «Адам», через которого производится битуль «нечто» перед «ничто», что есть главное в Тикуне имени МА; через это будет единство и взаимовключение — противоположность Тоху, которые были «ветвями, отделёнными друг от друга». И поэтому о них сказано: «И царствовал» и т. д., «и умер» и т. д., как известно. И для разъяснения этого следует прежде предварить корень понятия света и сосуда: что это, и каким образом сосуд — это ограничение света и т. д. Ибо известно в общем, что свет — это Б-жественное «ничто», а сосуд — «нечто», и они поистине две противоположности; и всё же свет соединяется с сосудом и т. д. Дело в том, что свет — это раскрытие и распространение Б-жественного свечения, которое светит и распространяется от света Сущности Эманирующего (подобно сказанному о Моше и старейшинах (Числа 11:25—26): «И отделил (ваяцель) от духа» и т. д., «и почил на них дух» — это был поистине дух Моше, только он был отделён и эманирован (неэцаль) от его духа на старейшин, которые были поистине на его ступени и т. д. И так света, эманированные от света Сущности Эманирующего, — это как пламя, связанное с углем, как сказано в «Сефер Йецира»). Поэтому десять сфирот Ацилута — поистине в аспекте «ничто» света Эйн соф, то есть они в постоянном битуле, чтобы включиться в Сущность Эманирующего. И поэтому сказано: «Десять сфирот без "что", без сути вовсе», потому что «Он и Его жизненность» — то есть света десяти сфирот — «поистине одно». (И для примера — из сил души: как сила разума, хотя она светит и привлекается из души в сосуд мозга, тем не менее постоянно поднимается и включается в саму силу мыслящего, что в душе, — первоматерию (юли), которая ещё не называется существующей Хохмой, хотя она мыслит и порождает разум и довод и т. д. Только вследствие облачения этого света в сосуд мозга тогда он называется разумом и Хохмой; и это также то, что называется эпитетом «мудрый» — умудряться во всяком разуме и мудрости. И выходит, то, что называется «Хохма» с определённым артиклем хей, то есть именем существующей Хохмы, — это со стороны сосуда Хохмы, за который держится свет; и это «нечто» света — в том, что он видим и раскрыт, во всяком случае, как существующий разум. И он ограничивает свет по образу сосуда разума в том, как он умудряется и т. д., что делает свет существующим «нечто». Но со стороны самого света Хохмы он — в аспекте первичного «ничто» (юли), как сила мыслящего, что в сущности души и т. д. И так же в свете Бины и так же в прочих мидот, как Хесед и Гвура и т. д. Ибо то, что видимо и различимо как существование чего-либо в аспекте «нечто», — это со стороны сосудов, то есть «нечто», которое ограничивает свет, чтобы он был существующим Хеседом и Гвурой и т. д. Но света включены в Сущность и ещё не называются существованием чего-либо и т. д. И так же в высших светах десяти сфирот Ацилута, как «Мудрый» и «Понимающий» и т. д.: со стороны светов сказано: «Мудрый, но вовсе не познаваемой мудростью»; а со стороны сосуда, который называется Хохмой в существовании «нечто», — это сказанное: «Хохма — мозг» и т. д., как известно.) Если так, из этого, во всяком случае, понятно, что света и сосуды — поистине две противоположности, из крайности в крайность и т. д., как противостоящие огонь и вода. Ибо света — в битуле, на уровне «ничто», чтобы включиться в Сущность, а сосуды — в аспекте отдельного «нечто», в отделённой сути, именно самой по себе, противоположной битулю и удалению и т. д. Поэтому называются «десять сфирот без "что"» и т. д., как сказано выше. Если так, на первый взгляд, непонятно: как может быть, чтобы света соединились и объединились с сосудами, ведь они поистине две противоположности, как огонь и вода, — огонь поднимается вверх, а вода опускается и т. д.? Но необходимо сказать, что через взаимовключение, которое есть в свете и сосуде, — каждый включает именно свою противоположность, — через это они соединяются вместе. То есть сосуд приходит к битулю «нечто» перед «ничто», подобно природе света, противоположной природе сосуда, — это то, что он включается и устраняется в свете; а свет привлекается и нисходит из «ничто» в «нечто», чтобы объединиться и держаться за сосуд, — противоположно своей природе подниматься вверх и т. д. Это то, что называется взаимовключением: каждый включает именно свою противоположность; через это они соединяются, так что свет держится и водворяется именно в сосуде. (И как свет свечи в сосуде с маслом: свет привлекается в фитиль через масло, а масло и фитиль включаются в свет, — и это причина того, что свет держится в свече. И это то, что свет свечи постоянно поднимается и опускается и существует долгое время и т. д. Но без масла свет подскакивает и удаляется, по своей природе подниматься к своему источнику и т. д.; только через фитиль, который включается в него, он привлекается и опускается, чтобы светить в масле и фитиле и т. д.)
(38) И разъяснение этого известно — как во взаимовключении Хеседа и Гвуры, двух противоположностей, как сказано: «включить левое в правое и правое в левое». Это взаимовключение огня и воды, как сказано в «Сефер Йецира»: «Смешал огонь и воду и перемешал их друг с другом». Ибо невозможно, чтобы они соединились как одно в смешении и сочетании, иначе как потому, что каждый включает от другого, противоположного. И это то, что Он вывел воду из огня и огонь из воды и т. д., как известно. И так же во взаимовключении света и сосуда: каждый включает именно ступень другого, противоположного. И это то, что сосуд, который по своей природе в аспекте «нечто», приходит к битулю «нечто» перед «ничто» — а это ступень света, природа которого — подниматься и быть на уровне «ничто»; а свет, природа которого — подниматься, будет на ступени сосуда, своей противоположности, — нисходит и привлекается вниз, чтобы светить в нём. Потому что в свете есть от нисхождения вниз, а в сосуде — от поднятия, как в воде есть огонь, а в огне — вода и т. д. И через это свет и сосуд объединяются вместе, как всякие две противоположности, которые не объединяются вместе иначе как таким образом, что каждая схватывает и облекается именно в ступень своей противоположности и т. д., и пойми.
(39) И это подобно упомянутым свету и фитилю: если фитиль совершенно цел и не истощается и не сгорает в горящем огне, свет подскочит и вовсе не будет держаться за него. Но при его битуле и взаимовключении в огонь — через это свет привлекается вниз и держится за фитиль и т. д. И так же при гниении семени в земле: его «я» (ишут) устраняется в «ничто» растительной силы земли, и через это в нём привлекается духовное «ничто» растительной силы, чтобы взрастить его из «ничто» в «нечто» с большим прибавлением. И так же в воспринятом семени, которое разлагается и устраняется: именно от этого привлечётся порождающая сила в эту каплю, чтобы породить полного ребёнка и т. д. И подобным образом во всяком единении друг с другом дающего и получающего, — это как свет и сосуд, и пойми.
(40) Однако из этого, во всяком случае, понятно, что битуль «нечто» перед «ничто» сосуда и привлечение «ничто» в «нечто» света, когда они включаются и смешиваются в правильном смешении, то есть в отмеренной мере, как должно быть, — тогда свет водворяется в сосуде и существует в нём. Но если это взаимовключение не произошло в правильной мере, это не вещь существующая. И в этом главное в Тикуне, то есть взаимовключение, как сказано выше, — чтобы оно было в правильной мере (и это через линию меры, которая называется «весами» (маткела) или «мерой» (машхета), как известно). И в этом несколько ступеней. Первая — когда битуль «ничто» света сверх меры: тогда свет не привлекается из «ничто» в «нечто», чтобы водвориться в сосуде. Хотя в сосуде есть взаимовключение в битуле «нечто» перед «ничто», это не помогает водворению и привлечению света в сосуд, и сам собой свет удалится вверх. Как было со светами Тоху: свет был в чрезвычайном «ничто» и битуле, чтобы включиться в Сущность, и сосуд не вмещал его, чтобы он водворился в нём, потому что в сосуде не было такого битуля «нечто» перед «ничто», соответственно «ничто» света. Как известно, сосуды Тоху были в БАН, то есть в «нечто» сверх меры, которая должна быть для светов Тоху. (А в другом месте объяснено наоборот: свет Тоху был в чрезмерном «нечто», поэтому сосуд не мог вместить его и т. д. И пример этого — первые Скрижали, которые разбились, потому что они были в мощи раскрытия света в чрезмерном «нечто»; поэтому на это пала зависть изначального змея, и затем они впали в грех золотого тельца и т. д.) И это как пример ученика, сидящего перед своим учителем: когда ему нужно принять свет чрезвычайно высокого разума, ему нужно прийти к большему битулю «нечто»; иначе, когда ему нужно принять лишь малый разум, не такой высокий, ему не нужно приходить к такому битулю «нечто», потому что битуль «нечто» должен быть соответственно «ничто» света дающего и т. д. И поэтому души в Ган Эдене «идут от силы к силе» и т. д. (Псалмы 84:8): чем выше ступень, на которую им нужно подняться, тем больше они приходят к сущностному битулю, вплоть до того, что битуль «нечто» в нижнем Ган Эдене считается полным «нечто», когда они поднимаются в высший Ган Эден. И как тот, кто устраняется перед военачальником: когда он поднимется к самому царю, он придёт к большему битулю, так что первый битуль будет считаться «нечто» по сравнению с превосходством царя над военачальником. И так же соответственно тот, кто поднимается и идёт от малого вельможи к вельможе, большему, чем он, и т. д., и пойми. А вторая — наоборот: когда «нечто» сосуда в битуле больше меры «ничто» света, — свет тоже удаляется, как при чрезмерном истощении фитиля в свете: свет подскакивает и удаляется и т. д. (И как Ханох и Элияу, которые поднялись в своём теле наверх вследствие огромного битуля «нечто», что в их теле, — больше меры «ничто» их нешамы, как сказано: «И ходил Ханох» и т. д. «и не стало его» и т. д. (Бытие 5:24). А у Моше было наоборот: его нешама была в аспекте «что» (ма) и «ничто» больше, а в его теле был битуль соответственно принятию света именно в «нечто»; ведь он существовал в своём теле внизу, и Он говорил с ним лицом к лицу, как говорит [человек с другом] и т. д. И так будет у Машиаха: в нём водворится чрезвычайно высший свет в «нечто», потому что битуль «нечто» будет поистине соответственно «ничто».) И поистине противоположное этому — когда есть два недостатка: в сосуде совершенно нет битуля «нечто», и также свет чрезмерно нисходит и привлекается вниз из «ничто» в «нечто», — так что посредством обоих придёт причина нисхождения высшего света, чтобы он привлекался в самый низ, даже в грубость клипы. Как исполины, которые были на земле: корень их нешамы был от отбросов изобилия майн дхурин и т. д., и они облеклись в материальные тела, — посредством обоих они спустились весьма низко. И так же излишки изобилия для семи мидот Нога от семи мидот Тоху, как они внизу и т. д. (И как объяснено в другом месте о шедим и вредителях, которые были сотворены в канун Шабата в сумерках и т. д.) И всё это — в мере, которая должна быть в свете и сосуде в их собственной природе. И так же в том, что они включаются друг в друга: то есть то, что в свете есть от сосуда — привлекаться из «ничто» в «нечто», подобно природе сосуда, — должно быть в мере и размере, не больше меры битуля «нечто» сосуда, в котором есть от ступени света. И так же в самом сосуде: есть в нём размер и мера в его сущностной природе — в «нечто». И также то, что в нём есть от света — битуль «нечто» перед «ничто» во взаимовключении со светом, — тоже имеет размер и меру: не больше меры «ничто» света и не больше нисхождения света из «ничто» в «нечто» и т. д. Так что и «нечто» сосуда, и битуль «нечто» сосуда — лишь соответственно «ничто» света и нисхождению света из «ничто» в «нечто» и т. д., — всё в правильной мере и смешении, так, чтобы излияние света в сосуд из «ничто» в «нечто» было в смешанной мере: «ничто» и «нечто» вместе пребудут. В этом главное в Тикуне имени МА: свет и сосуд включены друг в друга именно соразмерно; поэтому они объединяются и становятся поистине одним, и пойми. (И пример этого — то, что мы видим: Тора — в Тикуне имени МА Хохмы, как известно, ибо «Тора исходит из высшей Хохмы», и «именно Хохмой очищаются» и т. д. И это то, что вся Тора — лишь чтобы «включить левое в правое и правое в левое» и т. д., поскольку Тора — в средней линии, то есть Тиферет, как сказано: «От правой руки Его — огненный закон для них» (Второзаконие 33:2), — включающий Хесед и Гвуру вместе. И поэтому она дана именно «чёрным огнём поверх белого огня», как известно. И дело в том, что мы видим во всех заповедях: некоторые из них — в аспекте поднятия снизу вверх, в битуле «нечто» перед «ничто», как заповеди жертвоприношений, возношений (трумот), десятин, цдаки и благодеяний; а прочие заповеди, как цицит, тфилин и тому подобное, — в аспекте привлечения Б-жественности сверху вниз, чтобы было раскрытие имени Авайе из сокрытия, — а это из «ничто» в «нечто» и т. д. И в общем это 248 повелевающих заповедей и 365 запретов, то есть Хесед и Гвура. Но всё это сделано в мере и размере с великой точностью, и в каждой из 248 повелевающих заповедей, которые в общем в аспекте пяти хасадим: ведь называется «Светильник — заповедь» (Притчи 6:23) — в аспекте света и сосуда, который должен быть в правильном взаимовключении: в образе привлечения света Авайе из «ничто» в «нечто», а в сосуде — в битуле «нечто» перед «ничто», смешанном именно в размере и мере. Поэтому все заповеди — в мере, без прибавления и убавления, как объяснено в другом месте на стих «Где писец, где взвешивающий» и т. д. (Исайя 33:18). И так же в запретах — в аспекте пяти гвурот и т. д. Ибо в этом главное в Тикуне Хохмы Торы: чтобы было взаимовключение правого и левого — Хеседа и Гвуры, — всё в правильной мере и размере, согласно изречению «линия меры». И поэтому предостерёг: «Не прибавляй» и т. д. (Притчи 30:6), как известно. Потому что именно Хохмой имени МА Тикуна очищаются, — а это взаимовключение именно в мере, и пойми. И ещё пример этого — сказанное об ангелах: «И хайот бегут и возвращаются (рацо ва-шов)» (Иезекииль 1:14). «Бег» (рацо) — это поднятие и битуль «нечто» перед «ничто», чтобы включиться и прилепиться к своему источнику; а «возвращение» (шов) — поистине противоположное: привлечение и нисхождение поистине из «ничто» в «нечто». И мы видим, что в каждом ангеле включены «бег и возвращение» вместе, именно в мере и размере. Как сказано: «И хайот бегут и возвращаются», что подразумевает, что они постоянно бегут и возвращаются, как свет свечи, который постоянно поднимается и опускается и т. д. (И как дыхание у человека, которое выходит и снова входит, и именно через это он существует.) И как «вид молнии (базак)» — это пламя, которое вырывается между черепками и т. д. (Хагига 13б). То есть «возвращение» лишь соответственно «бегу», и не больше, а «бег» лишь соответственно «возвращению», и не больше. (И также то, что есть взаимовключение в «беге» от «возвращения» и в «возвращении» от «бега», — тоже именно в размере и мере, как сказано выше. И так же в упомянутом Тикуне Хохмы Торы, и пойми.))
(41) И это будет понятно в служении Б-гу — в любви и трепете, которые называются «бегом и возвращением», как известно. И в общем это две ступени — молитва и Тора: молитва по сути в аспекте «бега», а Тора по сути в аспекте «возвращения». И как известно о сказанном: «Тот, кто говорит: у меня нет ничего, кроме Торы, — у него нет даже Торы» (Йевамот 109б). То есть лишь «возвращение» без «бега» молитвы; и так же наоборот — лишь «бег» молитвы совсем без Торы. Но нужно, чтобы были оба именно вместе, и в мере и размере, и чтобы каждый включал своего противоположного, тоже в мере и размере. И это то, чтобы в молитве было привлечение Б-жественности — в принятии на себя бремени Небес; и в изучении Торы также должен быть трепет, то есть битуль «нечто» перед «ничто», и всё соразмерно, как сказано выше. И так же в любви и трепете, которые суть «бег и возвращение», две противоположности, должно быть взаимовключение обоих в мере и размере, как известно, — о взаимовключении трепета и «страха Ицхака» в любовь Авраама. Как «И радуйтесь с трепетом» (Псалмы 2:11) — «где радость, там пусть будет трепет» (Брахот 30б), и как объяснено в другом месте, и пойми.
(42) И всё это — потому что всё главное намерение в цепи нисхождения миров — ради Тикуна, то есть взаимовключения Хеседа и Гвуры в свете и сосуде в размере и мере, чтобы сосуд мог именно вместить свет, и тот не удалился, как сказано выше. И это то, что мы находим у высших ангелов: и в них есть это служение Тикуна, во взаимовключении «ничто» и «нечто» света и сосуда, упомянутом выше. И это сказанное о них: «И хайот бегут и возвращаются» (Иезекииль 1:14). Битуль «нечто» перед «ничто» — это их «бег», а привлечение Б-жественности из «ничто» в «нечто» на них — это «возвращение»; и как «Когда они стояли, опускали крылья свои» и т. д. (там же, 1:24—25). (То есть в их песни, которая именно в аспекте «бега и возвращения», как известно.) И это потому, что ангелы, хотя они в аспекте скота и зверей, как «лик льва» и «лик быка» и т. д., то есть в аспекте Тоху, которое предшествовало Тикуну аспекта «Адам», — но ведь они вышли из высшей земли, как сказано: «Да произведёт земля живое существо», как сказано выше. А земля — в Тикуне Хохмы, как сказано: «Б-г Хохмой основал землю» (как сказано выше пространно). Поэтому мы находим, что в них есть взаимовключение — каждый именно от своего противоположного. И как сказано в Зоаре, что «они включены друг в друга и сплетены друг с другом» и т. д.; и как сказано: «И взывал один к другому» и т. д. (Исайя 6:3), а Ионатан переводит: «И принимают один от другого» и т. д. Ведь четыре хайот Колесницы соединяются вместе, чтобы нести Престол и т. д., как объяснено в другом месте.) И это потому, что корень возникновения ангелов — из высшей земли, то есть Малхут, от света и сосуда, что в Малхут, которая в аспекте «ничто». И в ней есть взаимовключение друг с другом в мере и размере, как сказано выше. Поэтому и ангелы возникли именно в аспекте света и сосуда. Свет — это их душа и форма, которая в аспекте «ничто» и постоянного битуля перед Б-жественностью, вследствие их корня в свете, что в Малхут (как Михаэль, в любви, «лик льва справа», корень которых — в свете Малхут Хеседа и т. д.). А их тело и материя — в аспекте отдельного «нечто», вследствие его корня в «нечто» сосудов, что в Малхут. Однако и сосуд, во всяком случае, в битуле «нечто», соответственно «ничто» света и т. д., каким он есть в свете и сосуде Малхут, источнике, из которого они высечены. И поэтому материя ангелов именно тонка и духовна, подобна форме. (И это от дыхания духа уст Его, благословен Он, которое поднимается и опускается в аспекте «бега и возвращения». И это «И хайот бегут и возвращаются» в общем и т. д.) И поэтому всё служение ангелов в песни — в аспекте «бега и возвращения», чтобы и их тело и материя были в битуле «нечто» перед «ничто», во вращении и поклоне и т. д., через свет их души и духа, который в аспекте Б-жественного «ничто» вследствие его корня в истинном «Ничто» Малхут. И поэтому они называются «сынами Элоким»: в их силах произвести и в своём теле битуль «нечто» перед «ничто». И это приходит в разделении многих ступеней в каждом мире, соответственно раскрытию Б-жественного света, то есть Малхут, которая светит во всех трёх мирах БЕА; и всё в отмеренном размере, как в свете, так и в сосуде, — «ничто» и «нечто», как сказано выше, — соответственно надлежащему образу, чтобы было существование света в сосуде, как сказано выше. (И доказательство этому — то, что сказали (Санедрин 38б): «Протянул Он Свой мизинец между ними» (сверх меры) «и сжёг их» (так что они совершенно устранились). И подобным образом и в самых последних сокращениях, вплоть до семи мидот Нога мира Асия; и доказательство — от стана Санхерива и т. д. (И как объяснено в другом месте: это сокращение линии меры в имени Элоким, вплоть до того, что может быть совершенно отдельное «нечто», — и это тоже в мере и т. д.) И это главное в Тикуне, как сказано выше, и у ангелов, и в нижних мирах, поскольку их корень — от света и сосуда Малхут (вплоть до сфер (галгалим), которые вращаются в битуле «нечто» в мере, соответственно тому, что они получают от внешней стороны сосудов Малхут Малхут мира Асия и т. д.).) Однако у ангелов материя именно подобна форме, в близости соизмеримости, — как наверху, в их корне, сосуд подобен свету. И это аспект растительного и животного, как сказано выше, и пойми.
(43) Однако если так, следует понять, в чём разница между душами и ангелами: души — в аспекте «Адам», по образу Элоким, а не ангелы, которые лишь в аспекте животного, что ниже говорящего, как сказано выше. Ведь выше объяснено, что и у ангелов есть Тикун, то есть взаимовключение «ничто» и «нечто» в свете и сосуде, в мере и размере, в аспекте «бега и возвращения», вследствие их корня в свете и сосуде Малхут, как сказано выше, — а это также смысл имени МА «Адама», как известно. И также почему человеку дано тело материальнее, чем тела ангелов? Ведь следовало бы быть наоборот, согласно сказанному выше, что чем выше свет, тем больше сосуд должен быть в битуле «нечто» перед «ничто» и т. д. Однако главная разница между душами и ангелами в том, что хотя и ангелы состоят из света и сосуда Малхут, которая называется высшей землёй, как сказано выше, — но их главный корень лишь от внешней стороны сосудов Малхут. И хотя в них есть и от света — и это их битуль, как сказано выше, — но это лишь от внешней стороны света, светящей во внешней стороне сосудов (как внешняя сторона жизненности души во внешней стороне органов) (это растительное и животное, что в человеке, а не внутренняя сторона «Адама», что во внутренней стороне сосудов. И это сказано: «И образ их ликов — лик человека» (Иезекииль 1:10) — лишь в аспекте «образа» и т. д.). Но корень душ — от внутренней стороны сосудов, то есть от внутренней стороны Высшего Адама Ацилута (как известно, души рождены от высшего единства Зеир Анпина и Нуквы и Аба и Има, и как «Ибо Ты — Отец наш» и т. д. (Исайя 63:16), — как капля в мозгу отца, который порождает по своему подобию и образу, поистине в аспекте сущности. Как сказано: «Каково имя Его и каково имя сына Его» и т. д. (Притчи 30:4). И также у первого человека, о котором написано: «И вдохнул в ноздри его душу жизни», — эта нешама от внутренней стороны сосудов, то есть поистине аспекта «Адам» — «уподоблюсь Всевышнему» и т. д. Иначе ангелы: хотя и они приходят от духа уст Его, благословен Он, как сказано: «И духом уст Его — всё воинство их» (Псалмы 33:6), — это лишь внешнее дыхание, что в буквах речи, которое привлекается от внешней стороны дыхания сердца и т. д. (И как объяснено в другом месте.) И поэтому именно через человека — главное в Тикуне высшего имени МА, как сказано о нём: «И во славу Мою Я сотворил его» и т. д. И поэтому взаимовключение «бега и возвращения» ангелов совершенно несоизмеримо со взаимовключением Тикуна имени МА «Адама» через Тору и заповеди и их любовь и трепет, как сказано выше. Ибо хотя и у ангелов есть взаимовключение «ничто» и «нечто» света и сосуда, именно соразмерно, — это лишь таким, каковы они в своём корне, во внешней стороне света и сосуда, что в Малхут, которая вовсе не в аспекте самого говорящего «Адама» (а лишь «животное в говорящем»). Но корень душ — во внутренней стороне сущностных сосудов, которые включены во внутренние и сущностные света общего аспекта Высшего Адама, то есть говорящего. Поэтому именно им дана Тора — чтобы очищать Древо познания добра и зла и исправлять и возвышать все миры и высших ангелов именем МА Хохмы «Адама», которое есть корень Тикуна в изречении «линии меры», что во всей цепи нисхождения, до самых высоких ступеней. И как известно, в этом главное превосходство мира Тикуна над миром Тоху, где было разбиение: он очищает и исправляет 288 искр в мере и размере, которые называются «весами» (маткела), как сказано: «пока не было весов» и т. д. (как будет объяснено). И этим разрешится также второй упомянутый вопрос: почему человеку дано тело материальнее, чем тела ангелов, ведь следовало бы наоборот и т. д. Ведь душа человека облечена в его тело тоже в аспекте света и сосуда, которые называются материей и формой, то есть «ничто» и «нечто», как сказано выше об ангелах. Однако нешама человека — в аспекте «ничто» высшей Хохмы, о которой сказано: «А Хохма — из "ничто"» и т. д. (Иов 28:12) (её первый корень — внутренняя сторона Абы Ацилута, как сказано: «Ибо Ты — Отец наш» и т. д.), — она намного выше души и формы ангелов и т. д. И это сущностный битуль, который называется сущностным «ничто», который есть в каждой Б-жественной искре. Этого нет у ангелов: даже в их духовной душе есть лишь битуль «нечто», также вследствие её корня в свете Малхут, который лишь во внешней стороне, приходящей к изобилию, и не есть сущность аспекта «Адам», как сказано выше. И поэтому именно человеку дано тело, материальнее, чем материальность четырёх стихий — огня, воздуха, воды и земли [у ангелов]. Ибо это правило везде: чем выше свет в своём корне наверху, то есть чем он ближе к «ничто» Сущности Эйн соф (что во внутренней стороне сосудов Хохмы и Бины и Зеир Анпина и Нуквы, как сказано выше), тем больше он может прийти в самый низ, даже в самый грубый сосуд и отдельное «нечто», чтобы превратить его в «ничто». А всякий свет, который не так высок в своём корне в Б-жественном «ничто», не может превратить из «нечто» в «ничто» иначе как вещь, которая не так в отдельном «нечто», а не совершенно отдельное «нечто». И это понятно на примере: перед чрезвычайно возвышенным царём падёт даже чрезвычайно гордый и высокомерный человек и устранится из своего существования. Иначе перед вельможей, который не так возвышен: он не так падёт от своего высокомерия и гордости. Но тот, кто не так горд и высокомерен, падёт от своего высокомерия и гордости и перед вельможей, который не так возвышен, и т. д. И так смысл примера — в душе человека: вследствие её корня наверху, в чрезвычайном «ничто» и битуле, поскольку она ближе к Сущности Эйн соф, благословен Он, в Хохме — сущностной «коах ма», — поэтому ей дано чрезвычайно грубое, материальное и «нечто»-тело, ибо в силах такого «ничто» в Б-жественной нешаме превратить и устранить даже материальную естественную душу (нефеш а-тивит). (И как объяснено в другом месте о сказанном: «И пройду Я по земле Египетской» (Исход 12:12) — «Я, а не ангел» и т. д. Ибо в таком низком месте — в естественной душе Египта — нужно было, чтобы пришло от Сущности высшего света и т. д., чтобы и естественные души устранились из своего существования и т. д. И так же о чудесах, которые были именно через Моше, чтобы покорить грубость фараона, самую жёсткую. И поэтому сказано: «Это они, говорившие фараону» и т. д. (Исход 6:27) — «это Моше» именно: ибо «коах ма», то есть «ничто» нешамы Моше, было на такой высокой ступени, чтобы произвести из «нечто» и грубости фараона битуль до «ничто»; а не через другого, который не так в аспекте «что» и «ничто» и т. д.) Но ангелы, которые от внешней стороны сосудов Малхут, как сказано выше, и которые не так в сущностном Б-жественном «ничто», — в их силах превратить лишь духовное тело из духовных огня и ветра, то есть их материю, как сказано выше, но не грубое и материальное тело, как тело человека и т. д. И поэтому если бы у ангелов были материальные тела, как тело человека, то и их душа не была бы в «ничто» и битуле перед Б-жественностью, ибо их душа увлеклась бы за их телом — вследствие грубости и «нечто» материального тела, которое пересилило бы «ничто» их души и низвело бы её и увлекло вниз, в материальность. Как мы находим у исполинов (нефилим) и т. д., как сказано выше, которые совершенно упали вниз. Иначе нешама человека: вследствие её корня в «ничто» Сущности Б-жественности, во внутренней стороне высшей Хохмы и т. д. (то есть во внутренней стороне сосудов света Абы, как капля в мозгу отца, как сказано выше), — поэтому в её силах превратить даже материальную грубость тела, чтобы и оно было поистине в битуле перед «ничто». Как мы находим у пророков и великих праведников, свет нешамы которых пересиливал их тело, чтобы предельно очистить его и т. д. И соответственно — даже в каждой малой искре из Израиля, которая говорит: «Душа (нешама), которую Ты дал мне, чиста» — от «высшего сияния», что до цимцума линии и нити и т. д., и пойми. И это сказанное в «Эц хаим», что сама нешама не нуждается в Тикуне: потому что её корень — во внутренней стороне сосудов Тикуна Хохмы, как сказано выше, и она спустилась только для того, чтобы очищать Древо познания добра и зла, что в материальном теле, поскольку в её силах исправлять, — а этой силы у ангелов вовсе нет. Поэтому им даны лишь тела в тонкости и духовности, в той мере, в какой свет их души может произвести битуль «нечто» и т. д., поскольку их корень лишь в аспекте животного, что ниже говорящего — «Адама», как сказано выше. (И это то, что ангелы просили «великолепия» (од) Торы (Шабат 88б), как сказано: «Дай Твоё великолепие на небесах» (Псалмы 8:2), и он ответил им: «Разве есть среди вас грабёж» и т. д., «убийство есть среди вас?» и т. д. Смысл в том, что Тора по сути дана, чтобы очищать Древо познания добра и зла, и это вовсе не в силах ангелов, а только душ, по упомянутой причине, и пойми.)
(44) Однако это ещё не понятно: почему у человека нет материи, подобной форме, согласно упомянутому правилу в примере ученика перед учителем, что чем выше свет, тем больше должен быть битуль «нечто»? И ещё: согласно сказанному выше о Тоху и Тикуне, света Тоху были в чрезвычайном «ничто» и битуле, а сосуд был в «нечто», не соответственно «ничто», и поэтому он спустился и упал и т. д. Если так, у зверей и скота, корень которых в Тоху, сосуд должен быть в битуле «нечто» соответственно «ничто» — чрезвычайно. А у человека, который от Тикуна имени МА, корень которого выше, в «ничто» Сущности, — ведь в нём должен быть сосуд, в котором больше битуля «нечто» перед «ничто», соответственно его «ничто», больше, чем у ангелов. А наоборот: сосуд человека чрезвычайно груб, только и он превращается в «ничто», — и он вовсе несоизмерим с битулем сосуда тел ангелов и т. д. Однако объяснено в другом месте о сказанном: «Всегда пусть человек будет мягок, как тростник, и пусть не будет твёрд, как кедр» (Таанит 20а), что главная разница между мидот Тоху и Тикуна в том, что света Тоху чрезвычайно сильны и крепки, — это «я» (ишут) именно в свете, как сказано выше. Как природная любовь «огненными искрами», весьма сильная, с великой выраженностью и сильным ощущением, так что невозможно совладать с собой и устранить её, превратить её вовсе. Поэтому они называются Гвурой БАН и Некудим и т. д. (не как сказано выше). И соответственно этому были сосуды: в том, что мидот облеклась в малое, которое не вместит свет. (И как первые Скрижали, которые были даны «с громами и молниями» и т. д., а души Израиля не смогли принять их из-за малости сосуда и т. д., и затем впали в грех золотого тельца.) Однако Тикун — это сущностное «ничто» и «что», предельный битуль и отсутствие ощущения, так что может прийти именно во множество взаимовключения сосудов, — а это вещь и её противоположность, как «мягок, как тростник» — противоположность «твёрд, как кедр» Тоху. И это смысл упомянутых «весов» (маткела) Тикуна, которые измеряются в свете и сосуде, чтобы каждый включал свою противоположность в мере и размере: чтобы было из «ничто» — «нечто», и из «нечто» — «ничто», всё именно в мере. А это только согласно имени МА, которое поистине в аспекте «ничто», которое может сделать из полного «нечто» поистине «ничто», и из поистине «ничто» — «нечто», и чтобы оно вовсе не было отдельным «нечто». Как баал тшува, который совершенно отдельное «нечто», а становится поистине «ничто». (И это — превратить даже «твёрдое, как кедр» мидот Тоху, которые называются «сильными светами» (орот такифин), чтобы они пришли к битулю в поистине самопожертвовании.) И у великих праведников — очистить тело, чтобы в нём светило поистине от «ничто» в полном «нечто», как Ханох и Элияу, и чтобы оно вовсе не было отдельным «нечто», и как Машиах и Моше, как сказано выше. И всё это — вследствие истинного «Ничто» Сущности, которое именно в имени МА. И в этом главная разница между Тоху и Тикуном. И поэтому поднятие майн нуквин к Тоху тоже в аспекте «нечто», каково оно в Тоху. (И как объяснено в другом месте о дарах Яакова Эсаву и т. д., и как возбуждение ангелов «с великим шумом» и т. д., корень которых в Тоху, в аспекте зверей и скота; и это вся тема молитвы в порядке «Йоцер ор» перед Шма. Но поднятие майн нуквин к Тикуну — противоположное этому: лишь битуль, как смирение и сокрушённое сердце, и как в молитве Восемнадцати благословений именно шёпотом. И как сказано: «И после шума — огонь» и т. д., вплоть до «голос тонкой тишины» (I Цари 19:12), — ибо «там приходит Царь» (Брахот 58а): как перед царём нужен только внутренний битуль, а не возбуждение и шум и т. д. Потому что «дух привлекает дух» и т. д., и соответственно образу привлекаемого света должен быть образ поднятия и т. д. И это разница с «бегом и возвращением» ангелов, чей битуль «нечто» в сосуде — с шумом, соответственно образу света, который приходит в ощущаемом раскрытии и т. д. (И не как сказано выше, что ангелы в аспекте Тикуна. А хотя они включаются вместе — это вследствие свечения имени МА на них, как «Творящий мир в высотах Своих» и т. д. (Иов 25:2), как известно.) И это причина того, что человеку, который в самом имени МА, дано грубое тело, которое он может привести к поистине «ничто», — а этого нет у ангелов, у которых свет и сосуд в аспекте «нечто», противоположном Тикуну. И поэтому были исполины и т. д., и пойми. И это потому, что очищать «нечто» Тоху в силах только имени МА «Адама», как сказано: «Человек, когда принесёт… из скота» и т. д. (Левит 1:2). И это также смысл истинного взаимовключения света и сосуда в общем, от головы до конца. И в частности — только в имени МА «Адама»; поэтому именно через него производится «линия меры», чтобы измерять размер и соотношение в вещи и её противоположности, чтобы одно не пересиливало другое — в поднятии из «нечто» в «ничто» и в привлечении из «ничто» в «нечто», как в светах, так и в сосудах, как сказано выше, и пойми.) И выходит, во всяком случае, из всего сказанного выше понятна разница между ангелами и душами. Возникновение тела и души ангелов вышло как одно из источника, из которого они высечены, от одного речения: «Да произведёт высшая земля» и т. д., — в Малхут, от внешней стороны сосудов букв речи; и это внешнее дыхание, облечённое в это речение «Да произведёт земля». И так же сказано: «И духом уст Его — всё воинство их»: форма и материя, что в высшей речи, — источник формы и материи ангелов. То есть их тело привлекается от материи дыхания речи, а их духовная душа — от духовности духа дыхания речи; и они близки друг к другу в одной соизмеримости и родстве, как растительное и животное, которые близки друг к другу, как сказано выше пространно. И так же понятно об их корне в Ацилуте — в растительном и животном Ацилута (которые в Зоаре называются «высшими хайот» и т. д.). Это мидот Ацилута, которые включены и объединены с Биной (и также праотцы, когда они называются Колесницей для мидот Хесед, Гвура и Тиферет Ацилута, которые включены в Бину Ацилута и т. д.). Но у человека тело не было сотворено вместе с его душой как одно, а его тело — из неживого. И в него облеклась не животная душа, а именно говорящее. И на самом деле следует понять: как может неживое быть материей для формы Хохмы — говорящего, что выше животного, — если даже животное не может прийти в неживое, а только в растительное, которое смежно и близко к нему, — тем более говорящее и т. д.? Однако следует прежде предварить о корне букв, которые называются неживым, как сказано выше: ведь на самом деле буквы не приходят путём цепи причины и следствия, как нисхождение мидот из разума, которые рождаются путём привлечения причины и следствия. Ибо известно о всякой причине и следствии, что следствие близко по соизмеримости к причине и родственно ей, вплоть до того, что необходимо и вынуждено, чтобы причина произвела именно это следствие, — как возникновение мидот любви и трепета из разума, потому что любовь и трепет сначала включены в разум, как сказано выше. Но буквы вовсе не возникли ни из разума, ни из мидот, так что вовсе не обязательно, чтобы буквы рождались из любви и трепета или разума. И хотя мы видим, что как только сердце возбудится любовью и трепетом, возникнут буквы и сочетания в мысли и речи соответственно образу любви и трепета, и так же при нахождении разумной мысли возникнут сочетания в буквах мысли, — эти буквы лишь сосуды, чтобы вмещать и облачать свет мидот любви и трепета или разум. Но их главное существование и суть возникли выше разума. И разъяснение этого: известно, что корень букв закреплён в самой душе, в духовности, и там их главное существование и суть, — ведь она называется говорящей душой, «духом говорящим». Как прочие силы души привлекаются из души и включены в её сущность, — как сила разума в душе, по которой она называется разумной душой, — так и духовные буквы, закреплённые в ней, по имени которых она называется «духом говорящим». (И это двадцать два движения в духовной душе, только в пяти местах образования звуков во рту они спустились лишь путём облачения, чтобы выйти в материальном произношении, в материальном дыхании голоса: как алеф, хей, хет, айн — из горла, гимель, йуд, каф, куф — из нёба и т. д. И они называются внутренними и сущностными сосудами, чтобы вмещать и ограничивать сущность души. Иначе буквы разума и мидот, которые лишь одеяния, в которые облекается разум или мидот, как объяснено в другом месте о повитухах-еврейках и т. д.: через сущностные буквы будет светить свет сущности души из сокрытия в раскрытие, а через буквы разума сама сущность разума не светит. (Ведь «человек не постигает разума своего учителя» и т. д. (Авода Зара 5б).) Ибо то, что буквы — сосуды, чтобы вмещать свет разума, не оттого, что у букв есть принадлежность и соединение с самим разумом, как у материи с формой. Ведь если так, не было бы с самого начала существования букв без разума и Хохмы. А мы видим, что возникновение букв изначально не из разума, ибо их существование уже находится в говорящей душе, которая называется «духом говорящим». Если так, невозможно сказать, что разум обуславливает и вынуждает возникновение букв как этих сосудов. Ибо разум — суть, существование сама по себе, и буквы — существование само по себе, и они вовсе не из рода разума. (Хотя «Аба основал дочь», то есть «сочетает Хохмой», и доказательство — от младенца, который не может говорить, — это только в порядке сочетаний. Как скот и звери не называются «живым существом — духом говорящим», так и младенец, прежде чем может говорить, хотя его душа — душа человека, аспект говорящего, — ибо его душа ещё не выросла до полноты своего роста в Хохме и т. д. И это не зависит от разума и постижения, облечённого в буквы, — ведь тогда у букв была бы одна соизмеримость и род с разумом, — а от величия разума, который называется разумной душой, — а это именно говорящая душа, и пойми.)))
(45) Но корень самого существования букв закреплён в самой душе, и у них вовсе нет принадлежности к сути разума. И сильное доказательство этому — то, что мы видим: есть мидот в самом разуме и самой Хохме, и это Хесед и Гвура, — как есть разум, «склоняющий в сторону Хеседа», и есть разум, «склоняющий в сторону суда», которые поистине две противоположности и противостоят друг другу. И известно, что невозможно, чтобы какой-либо разум и довод пришёл в раскрытие в полном постижении иначе как через сочетания букв, которые ограничивают и вмещают его во всех его частных частях и образах. И если бы буквы принадлежали разуму, как материя форме, несомненно, было бы необходимо, чтобы сочетания букв для разума Хеседа были особыми для него, именно соответственно его образам, а разум суда должен был бы прийти в других сочетаниях букв, которые указывают на разум суда во всех его частных образах. Если так, следовало бы, чтобы были буквы, особые и разделённые для разума Хеседа и Гвуры, — для этого отдельно и для того отдельно. И хотя, несомненно, есть различие между сочетаниями букв Хохмы и разума Хеседа и сочетаниями букв разума суда, — но ведь это изменение лишь в образе сочетаний, то есть лишь в порядке сочетаний из двадцати двух букв пяти мест образования звуков, в том, что предшествует и что следует; но сами буквы поистине одни и те же. Те же буквы, которые служат сосудами, чтобы вмещать свет разума Хеседа, — они же сами сосуды и сочетания для света разума суда; только изменение — лишь в образе порядка сочетаний. Как даже в одном слове, вследствие сочетания — предшествования и следования одной буквы другой, — изменяется сама суть разума из Хеседа в суд и из суда в Хесед, но не вследствие самих тел букв. Как слово «нега» (נגע, «язва») при изменении порядка — с перемещением айн перед нун — станет словом «онег» (ענג, «наслаждение»); и так же из слова «пеша» (פשע, «преступление») — «шефа» (שפע, «изобилие»): всё в тех же буквах. И если так, что буквы сами по себе могут вмещать две противоположности — Хесед и Гвуру Хохмы, — из этого полное указание, что буквы не принадлежат сути разума, как материя форме, так чтобы из этого необходимо было сказать, что из этого разума возникнут эти буквы, а из другого разума возникнут другие буквы. А буквы, которые служат сосудами для этого, — они же сами сосуды для его противоположного; только изменение — в их сочетаниях, как известно. (Однако изменение сочетаний букв зависит от силы мыслящего, что в душе, которая называется разумной душой, говорящей душой, «духом говорящим», — также в двадцати двух духовных буквах, закреплённых в душе, — и это тоже лишь чтобы изменять сочетания. Но тела букв — в аспекте сущности души, что выше даже Хохмы, что в душе. И как объяснено в другом месте, что сами буквы — во внутренней стороне Кетера и т. д.)
(46) И ещё большее доказательство — то, что мы находим и в духовных буквах, что в душе, которые в трёх ступенях Хеседа, Гвуры и Тиферет — «шаатнез гец» и «бедек хая» и т. д. То есть есть буквы, которые указывают именно на Хесед, через которые привлечётся лишь Хесед, а не суд; и есть буквы, закреплённые в душе, которые указывают лишь на суд, а не на Хесед; и есть такие, которые посредники между Хеседом и Гвурой и т. д. (Это духовная буква, которая указывает на склонности и движение сущности воли, что в первичной (юли) душе и т. д., — таким образом она раскроется именно из самой души и т. д.) И всё же, когда эти самые буквы приходят в материальное произношение, чтобы быть сосудами для света разума, что в мозге, вовсе не обязательно, чтобы та буква, природа и суть которой в духовной душе — в аспекте Хеседа, была сосудом именно для разума Хеседа, а буква, природа и суть которой в душе, в духовности, — в аспекте суда, была сосудом именно для разума суда. А напротив, они меняются местами: буква Хеседа будет сосудом для разума суда, и так же наоборот и т. д. И из этого, несомненно, полное указание, что Хесед и Гвура духовных букв, что в душе, вовсе не одной соизмеримости и рода с Хеседом и Гвурой разума, так чтобы Хесед и Гвура разума вынуждали и обуславливали, чтобы быть именно в Хеседе и Гвуре букв. Потому что буквы — суть, несоизмеримо отделённая от сути разума, поскольку они суть сама по себе, и только в порядке их сочетаний свет разума приходит лишь путём облачения. Поэтому это и есть сама причина того, что те самые буквы, которые были сосудами для света разума, «склоняющего в сторону Хеседа», сами становятся сосудами и сочетаниями для суда и Гвуры, что в Хохме и т. д.; только изменение — лишь в порядке сочетаний, как сказано выше, и пойми.
(47) Но вот привлечение и излияние разума в мидот: хотя мидот тоже иная суть, не суть разума, и разум приходит в мидот путём облачения из сути в суть, — но ведь мы видим чувствами, что возбуждение мидот — только от возбуждения разума, именно соответственно образу Хеседа и Гвуры, что в разуме, — и не так, как буквы с разумом (и также с мидот, ведь те самые буквы, которые служат сосудами для Хеседа и любви в сердце, сами служат сосудами для суда и гнева в сердце и т. д.). А напротив, мидот родственны разуму, что в мозге, вплоть до того, что необходимо, чтобы из этого разума Хеседа был Хесед в сердце, а ни в коем случае не суд; а из разума суда не может быть ничего, кроме возбуждения суда в сердце. И невозможно, чтобы сердце возбудилось противоположно тому, как это в разуме, — так что Хесед и Гвура мидот только согласно Хеседу и Гвуре [разума], без всякого отклонения. Ибо, несомненно, невозможно, чтобы возникла мидат Хеседа в сердце из разума, «склоняющего в сторону суда», и так же наоборот. И так же в возбуждении любви и трепета, радости и горечи, которое только согласно образу возбуждения разума, как известно. И это полное указание на то, что мидот одного рода и соизмеримости с разумом, поскольку эти мидот сначала были включены в разум, и это лишь раскрытие из сокрытия, которое называется «нечто из нечто», как объяснено в другом месте. Поэтому Хесед и Гвура разума вовсе не сменятся и не изменятся в Хеседе и Гвуре мидот (и ещё большее доказательство этому — от роста разума вместе с ростом мидот поистине как одно, как сказано: «По разуму своему восхваляется человек», как сказано выше пространно). А буквы речи одни и те же — у большого и малого. И также он может говорить слова суда, хотя в его сердце и разумении — Хесед; а хотя [иногда, когда] его разум склоняется к суду, [в сердце — Хесед], — это путём принуждения и необходимости; а как правило, мозг властвует над сердцем и т. д., и пойми.
(48) И хотя есть взаимовключение Хеседа и Гвуры, так что свет Гвуры светит в сосуде Хеседа (как сказано: «Во гневе вспомни о милосердии», и так же наоборот — в Хеседе совершается суд, как Йосеф со своими братьями, или как «страдания из любви» для праведников (Брахот 5а), и как «воздающий ненавидящим Его» и т. д., когда из разума Хеседа происходит суд для праведников, а из разума суда происходит Хесед для нечестивых и т. д.), — это взаимовключение Хеседа и Гвуры в разуме, которое называется «Гвура в Хеседе» и «Хесед в Гвуре». И это приходит также в мидот: в соответствии с тем, каким образом Хесед и Гвура разума включены друг в друга, таким же будет и возбуждение мидот. (А то, что говорят: «Да будет воля Твоя, чтобы милосердие Твоё превозмогло» и т. д., — то есть не так, как в разуме, склоняющемся к суду, — это исходит именно из великого милосердия простой воли, которая выше разума и т. д.) Если так, то, во всяком случае, из всего этого понятна разница между буквами и мидот. Мидот исходят из разума путём нисхождения от причины к следствию, как материя и форма, — это Бина и мидот, подобно растительному и животному, которые близки по уровню, как сказано выше. Но буквы, хотя они и облачают мидот и разум, — это вовсе не путь нисхождения от причины к следствию, не отношение материи и формы, как у мидот с разумом. Ведь буквы одни и те же для Хеседа и Гвуры Хохмы и Бины и для мидот, как сказано выше. Отсюда понятно и о неживом, то есть о буквах, корень бытия которых выше Бины и мидот, которые суть лишь растительное и животное и т. д. Корень же неживого — букв — находится в самой Сущности, как сказано выше о буквах, которые в самой душе и т. д., и пойми.
(49) И всем этим будет понятно с дополнительным разъяснением основание сказанного выше о том, что у скота и зверей тело и душа вышли вместе. Так же и ангелы, которые называются «скотом» и «зверями» (хайот), потому что они на уровне растительного и животного. Это уровень произрастания мидот из разума, который называется «живым», как сказано выше: оно приходит путём нисхождения от причины к следствию, ведь Хесед и Гвура разума обусловливают и обязывают Хесед и Гвуру мидот, как сказано выше (и как рост мидот вместе с разумом, как сказано выше). Но неживое, хотя оно ниже даже растительного и далеко от уровня животного и тем более говорящего, тем не менее облачилось в тело человека: неживое — именно от говорящего, которое выше животного, потому что корень неживого — в Сущности, как буквы, называемые неживым, корень которых в сущности души. Только оно низведено в самый низ, ибо всё, что выше, ниже низводится, так как «конец вонзён в начало, а начало — в конец» и т. д. И при всём этом тело человека не вышло вместе с его душой, как у скота и зверей, которые на уровне растительного и животного, близких друг к другу, — в отличие от неживого, которое очень далеко по уровню от говорящего. Только потом в него облачилась нешама, и он стал «живым существом» в материи и форме благодаря тому, что корень неживого — в сущности души, которая называется говорящей душой, «духом говорящим». Об этом сказано после «И вдохнул в ноздри его дыхание жизни»: «И стал человек живым существом» — «духом говорящим», и пойми. (50) И вот, после всего сказанного выше будет понятно с дополнительным разъяснением сказанное: «Б-г Хохмой основал землю, утвердил небеса Твуной» (Притчи 3:19). И как разрешается вопрос, поставленный выше, — ведь следовало бы сказать о небесах, что Он основал их Хохмой, и утвердил землю Твуной и т. д.? Ведь на самом деле корень основания небес — от Твуны и Бины, а земля основана от Хохмы, которая выше Бины, как известно. Дело в том, как сказано выше, что духовные небо и земля наверху — это мидот и речь. Буквы речи — это неживое, как земля, и они получают влияние от мидот в сердце, которые на уровне растительного, растущего от малого состояния к большому. Не так буквы, в которых нет никакого роста и умножения, как подробно сказано выше. И известно, что хотя мидот называются дающими по отношению к речи, сами они получают свет своей жизни и существования от постигаемого разума, который называется Твуной. Это внешняя сторона Бины, когда она приходит в буквы мысли, что называется «мыслью разума»; от этого главным образом и возбуждение мидот — любви и трепета. И это буквы слова Твуна (תבונה): «бен у-бат» (сын и дочь), то есть любовь и трепет, а их мохин называются Твуной. Это то, что привлекается и рождается из разума, — любовь и трепет в самом разуме. Но сама суть созерцания — это сама Бина, как известно. Об этом сказано: «утвердил небеса» (шамаим — эш и маим, огонь и вода, а буква шин — посредник между ними), то есть Хесед, Гвуру и Тиферет, — именно Твуной (то есть растительное и животное, как сказано выше). Но «Хохмой основал землю» — то есть неживое речи происходит от точки Хохмы, которая не распространяется даже в постижение самой Бины (как подробно сказано выше). Это потому, что именно Аба основал дочь, то есть сочетания букв речи. Об этом сказано: «основал землю». И это видно воочию: сочетания букв речи приходят не через постижение Бины, а через точку Хохмы, которая выше постижения, ведь человек не обдумывает, как сочетать буквы и т. д. И это именно потому, что «конец вонзён в начало» (об этом сказано: «И стал человек живым существом» — «духом говорящим», что называется говорящей душой и т. д.). Однако ещё следует понять разъяснение этого: ведь, на первый взгляд, мы находим полное противоречие этому, совершенно противоположное. А именно — сказанное в Зоаре во многих местах, что сын происходит со стороны Абы (как «помнящий милость Свою» (захар), ибо мужское (захар) — большей частью Хесед, от хасадим Абы и т. д.), а дочь — со стороны Имы, как сказано: «Какова мать, такова и дочь её» (Иезекииль 16:44) (ибо Има одалживает от себя дочери, то есть пять Гвурот — буквы МаНЦаПаХ — от Имы и т. д.). И сказанное: «Да и в самом деле она сестра мне, дочь отца моего она, только не дочь матери моей» (Бытие 20:12), — это потому, что Аба основал дочь, — противоположное этому).
(51) Однако известно, что Хохма и Бина называются отцом и матерью. Для примера — ребёнок, рождённый от физических отца и матери: капля семени отца — главное, что порождает ребёнка. То есть она включает все органы ребёнка с головы до конца в общем виде, ещё в виде силы и скрытой первоматерии. Поэтому в ней ещё нет никакого разделения органов, ведь в капле есть только сила и духовная жизненность всех органов в сокрытии и великой тонкости (как плод яблока, который виден в зёрнышке, если смотреть через прибор и т. д.). И она включает все частности его души и тела, которые в будущем вырастут в чреве за девять месяцев. Но это не так, что в капле существуют настоящие органы его тела — «ничего из этого» и т. д. Лишь за время пребывания ребёнка во чреве матери девять месяцев ребёнок распространяется и вырастает в построении своего тела — в 248 органах, в облике (парцуф) человека, с разделением на правое, левое и среднее, голову и ногу и т. д. Это образ человека на трёх ступенях в целом — ХаБаД, Хесед-Гвура-Тиферет, Нецах-Ход-Есод и т. д. Всё это было включено в капле в духовном сокрытии без всякого разделения, а рост до такого образа происходит силой женского семени матери, которая растит ребёнка и придаёт ему образ человека за девять месяцев беременности, как известно (и как сказано в Зоаре на стих «Ибо с вершины скал» (Числа 23:9), что со стороны Имы происходит растяжение и т. д.). Поэтому она называется «матерью детей» (Псалмы 113:9) — в значении «воспитательница» и т. д. И также после рождения ребёнка она растит его молоком, которое он сосёт из груди матери, так что и после кормления он нуждается в матери и т. д., пока ему не исполнится шесть лет и т. д. (как подробно сказано выше). И по аналогии со всем этим будет понятно также наверху — о рождении мидот от высшей Бины. Сказанное «сын происходит со стороны Абы» — это потому, что главный корень возникновения его бытия — от точки Хохмы, которая называется буквой йуд. Это как в примере с каплей отца, которая главным образом порождает ребёнка, как сказано выше. Так же и в первом источнике возникновения мидот, который от капли Есода Абы и т. д. И оттуда источник рождения душ, как известно, — как сказано: «Ведь Ты отец наш», потому что община Израиля называется сыновьями, как сказано: «Сыны вы Б-гу» (Второзаконие 14:1) и т. д., так что каждая отдельная искра из Израиля может сказать: «Отец наш» и т. д., потому что корень сына происходит именно со стороны Абы, как сказано выше о капле отца и т. д., и пойми.
(52) Однако в точке йуд Хохмы ещё нет распространения и образа мидот — лишь в общем виде, совершенно без разделения на правое и левое и т. д. Это лишь их духовный источник в общем виде, в сокрытии и очень большой тонкости и т. д., для примера — как в капле, которая включает все органы ребёнка и т. д. (как сказано в другом месте о Письменной Торе и Устной Торе и т. д.). Но главное распространение построения мидот с разделением на правое и левое и т. д., голову и конец, и построение сосудов — внутренних, средних и внешних, то есть облик человека в мохин ХаБаД и т. д., — всё это происходит именно через Иму, то есть в постижении Бины и т. д. И также потом — в росте и вскармливании мохин, как известно о сказанном: «И мать сидит на птенцах» (Второзаконие 22:6) и т. д. Получается, что рост мидот через мать — Бину — в беременности, вскармливании и мохин и т. д. подобен соединению растительного и животного, которые близки друг к другу по уровню, как сказано выше. Так и произрастание и рост мидот — через разум, который называется «живым», как сказано выше, и пойми. Об этом сказано: «утвердил небеса» — именно Твуной, ибо мидот называются небесами, как сказано выше. Они утверждаются в беременности, вскармливании и мохин и вырастают именно через Твуну, то есть влияние постижения разума в мидот, благодаря чему они утверждаются и существуют как устойчивое построение в образе и с разделением облика человека во внутренней и внешней стороне, как сказано выше. Но в корне и источнике, порождающем мидот, — в капле Абы, то есть в точке йуд Хохмы, — они ещё есть только в сокрытии, в потенции, в общем виде и в сжатой сущности, как сказано выше. И к этому не подходит выражение «утвердил», и пойми.
(53) Однако ещё следует понять сказанное: «Б-г Хохмой основал землю», потому что Аба основал дочь, как сказано выше. Ведь сказано: «Какова мать, такова и дочь её» — ведь дочь происходит со стороны Имы и т. д. И ещё: ведь и сказанное «утвердил небеса Твуной» включает сына и дочь, как в буквах слова Твуна и т. д. Однако на самом деле сказанное «Какова мать, такова и дочь её» относится только к порядку сочетаний букв речи, которая называется дочерью. Корень этого порядка дан Малхут, то есть речи, именно от пяти Гвурот — МаНЦаПаХ — Имы, как сказано выше. Это пять Гвурот, которые разделяют и отделяют буквы по пяти местам их произношения, и они включаются вместе таким же образом, каким разделяются буквы мысли, то есть Малхут Твуны. Ибо тем образом, каким раскрытое постижение приходит в буквы мысли в их сочетаниях, совершенно так же оно придёт и в речь — в виде сочетаний букв речи. Об этом сказано: «Има одалживает» и т. д., то есть она одолжила свои пять Гвурот своей дочери, то есть буквам речи, чтобы разделять их тем же образом, каким разделяются буквы мысли, как известно о «скрытом речении» и «раскрытом речении» и т. д. (Шабат 104а), которые называются морем и сушей, «скрытым миром» и «раскрытым миром», — это две буквы хей имени Авайе, высшая хей и нижняя хей, Бина и Малхут. И это «Какова мать, такова и дочь её» и т. д. Об этом сказано, что дочь происходит со стороны Имы и т. д.: речь привлекается соответственно способу постижения Бины, как сказано выше. Но сами тела букв и сама их суть вовсе не получили главного своего бытия от Бины (и также не от Хохмы; и тем более в них нет роста и произрастания от Хохмы и Бины — не так, как Бина растит мидот, ведь Аба и Има называются порождающими мидот, и сначала мидот были включены в беременности в Име, что есть короткая ножка высшей хей, которая «протягивает шаг наружу» и т. д.). Корень же возникновения тел букв — совершенно выше Хохмы и Бины, и, как сказано выше, корень букв речи — в самой Сущности (это буквы, укоренённые в самой душе, как сказано выше), которая выше даже источника Хохмы. Ибо сказанное «А Хохма — из ничего (меаин) обретается», во всяком случае, означает, что она обретается из силы разумеющего в душе — «нечто из ничего», только не путём нисхождения от причины к следствию, что называется «нечто из нечто», как мидот, рождающиеся из разума. Но буквы — это сама сущность души, и о них не подходит говорить о возникновении «нечто из ничего», как о возникновении Хохмы. (И даже возникновение воли и наслаждения приходит из сущности души путём влияния и привлечения через буквы — из сокрытия в раскрытое бытие воли и наслаждения и т. д. Не так сущностные буквы, которые исходят из самой сущности души. Об этом сказано: «живым существом» — «духом говорящим» по сути, со стороны сущности души. (Только сочетание и в духовных буквах, которые в душе, происходит через сущностную Хохму, которая называется по сути разумной душой, — так же, как сочетания букв в физическом произношении совершаются через Хохму, которая сочетает буквы, ибо Аба основал дочь и т. д.) Лишь внизу буквы становятся сосудами, чтобы облачать мидот, разум и постижение. И хотя те находятся во многих противоположностях Хеседа и Гвуры, это не вынуждает буквы облачать их в соответствии с Хеседом и Гвурой, которые в них, как сказано выше, — потому что у них нет никакой связи с разумом и мидот, как сказано выше.) Как бы то ни было, во всяком случае, у возникновения Хохмы и букв один источник — сама сущность души. Как Хохма привлекается из Сущности «нечто из ничего», так и буквы привлеклись, чтобы прийти в бытие букв (а буквы появляются в душе новорождённого ребёнка прежде, чем привлечётся Хохма, чтобы сочетать и т. д.). Поэтому и при нисхождении букв в пять мест произношения, ниже разума и мидот, в них светит свет Хохмы, чтобы сообщить им силу сочетания, так что они сочетаются сами собой и выходят в различных сочетаниях сами по себе, как это в сущности души, которая называется «духом говорящим», в духовных буквах, которые в душе, как сказано выше. Ведь и там сочетание происходит от сущностной Хохмы и т. д., и поэтому она называется «духом говорящим», говорящей душой, потому что она на уровне говорящего Хохмы и т. д., и пойми.
(54) (И по этой причине сказано о речи, что даже когда она называется дочерью, она называется именно «дочерью отца моего», а не «дочерью матери моей», — это со стороны её первого корня, который в Хохме, называемой говорящей. И так же сказано: «А когда умерли отец её и мать её, взял её Мордехай себе в дочь».) И об этом сказано (Мидраш Песнь песней, конец главы 3): «Не переставал Он любить её, пока не назвал её "дочь моя", а потом "мать моя", а потом "сестра моя"». Ибо сначала — восхождение Малхут в свет Абы благодаря сочетаниям в ней, ибо Аба основал дочь. А потом, при её восхождении в сам свет Имы, Он называет её «мать моя». А потом — «сестра моя», то есть единый источник для Хохмы и букв, как сказано: «Да и в самом деле она сестра мне, дочь отца моего она, только не дочь матери моей» и т. д. (как сказано в Зоаре и подробно разъяснено в другом месте). И об этом сказано: «Б-г Хохмой основал землю» — именно Хохмой. Это Малхут, которая называется высшей землёй, то есть неживое мира Ацилут, — буквы сами по себе, корень которых един с корнем Хохмы в её сущностном источнике, который «обретается» из самого «ничего» (как говорящая душа, как сказано выше). Поэтому и внизу «Хохмой основал землю»: основание земли и её существование — именно Хохмой, а не Твуной, которая на уровне животного, ниже говорящего. Но «утвердил небеса» — то есть растительное мидот — именно Твуной, которая на уровне животного, по причине, сказанной выше, и пойми. (И этим лучше будет понятна причина спора о том, предшествовали ли небеса земле и т. д. Сказанное «"Вначале" — сотворил Хохмой» и т. д. — это небеса, то есть мидот, которые предшествовали речи, называемой землёй, как сказано: «утвердил небеса Твуной», то есть высшим именем Элоким — Бины и т. д. А тот, кто сказал, что земля предшествовала небесам, — это со стороны того, что корень неживого — в Хохме, говорящей, как сказано: «Хохмой основал землю», а Хохма предшествует Бине; поэтому земля предшествовала небесам и т. д. И как сказано: «В день, когда создал Б-г Элоким землю и небеса», то есть имя Авайе сотворило именно землю, как сказано: «Б-г Хохмой основал землю», а Элоким сотворил небеса и т. д. А тот, кто сказал, что небеса и земля были сотворены вместе, как сказано: «Вначале сотворил… небо и землю» — совершенно вместе, — это со стороны первого источника и корня, где равны начало и конец, Хохма и речь, что выше даже уровня говорящего человека, как сказано: «Ибо не человек Он» и т. д. (I Самуил 15:29), — то есть выше уровня дающего и получающего, как известно, и пойми.)
(55) И это смысл сказанного: «И создал (ваийцер) Б-г Элоким человека — прах из земли» и т. д. Ведь выше разъяснён корень неживого, который в источнике Хохмы, и поэтому именно в неживое облачилась нешама Адама Ришона, которая есть Хохма, как сказано выше о «Хохмой основал землю» и т. д. Не так растительное мидот, которое называется небесами, — их корень в Твуне и Бине и т. д. И это смысл слова «ваийцер» с двумя буквами йуд. Верхний йуд — это точка высшей Хохмы, которая соединяется с неживым, то есть с буквами речи, — это нижний йуд буквы алеф, нижняя Хохма Малхут. А буква алеф в слове Адам — это имя МА в наполнении буквами алеф, как известно. Поэтому именно при создании человека — праха из земли — сказано «ваийцер» с двумя буквами йуд и упомянуты два имени — Б-г Элоким, то есть высшая Хохма и нижняя Хохма. Это соединение Хохмы с Малхут, как сказано: «Премудрость (хохмот) вовне возглашает» (Притчи 1:20) — высшая Хохма, которая привлекается в нижнюю Хохму и т. д., и пойми.
(56) Однако ещё следует понять, почему именно при «создании» (йецира) сказано «ваийцер» с двумя буквами йуд — высшей Хохмы и нижней Хохмы — и двумя именами — Б-г Элоким, а не при «сотворении» (брия) и т. д. И как возможно, чтобы о создании из неживого праха, прежде чем Он вдохнул в него дыхание жизни, были сказаны именно эти два имени? И почему повторено это дело при создании, после того как уже было сказано: «И сотворил Элоким человека по образу Своему» и т. д.? Однако написано: «Во славу Мою сотворил Я его, создал его и сделал его» — значит, есть три ступени: Брия, Йецира, Асия, — как говорят: «Ты сотворил её, Ты создал её, Ты вдохнул её в меня» и т. д. Это три вида человека: человек мира Брия (который называется Адам Кадмон, а на языке Зоара — «первый человек» (адам кадмаа)), человек мира Йецира (то есть Арих Анпин в целом) и человек мира Асия (Зеир Анпин и Малхут). (Как сказано в другом месте о трёх ступенях — внутреннем, среднем и внешнем человеке: внутренний — это как сама нешама вовсе без тела; средний — это свет, соединившийся от нешамы с телом; а внешний — это внешняя сторона органов, когда нешама уже облачилась в тело и т. д.) А в общем есть только два вида человека. Ведь «человек» (адам) называется МА (מה, в гематрии 45, как אדם), и написано: «Каково имя Его и каково имя сына Его» (Притчи 30:4) и т. д. Объяснение: «Каково (ма) имя Его» — это МА по сути, что называется высшей Хохмой, то есть светом Абы мира Ацилут, и также называется Адамом Ришоном. Это Адам Кадмон, который называется человеком мира Брия. А «каково имя сына Его» — это последний человек, человек мира Йецира, то есть Зеир Анпин. Это нижняя Хохма Яакова, о которой сказали: «Красота Яакова — подобие красоты Адама Ришона» (Бава батра 58а) и т. д. И это также смысл имени АВ в наполнении буквами йуд — высшая Хохма, и имени МА в наполнении буквами алеф — Зеир Анпин и т. д., и это на уровне Йецира, как известно. Однако сказанное «И создал» и т. д. относится к телу человека, в котором есть нешама человека, как сказано: «И создал человека», а затем: «И вдохнул в ноздри его» и т. д. И это объясняется тремя способами — по трём мирам БЕА и т. д. И это будет понятно на примере души человека. Как известно, есть два вида Хохмы. Одна — это Хохма, которая совершенно выше воли; она в самой сущности души, и оттуда привлекается сама главная точка сущности воли — так или наоборот, к Хеседу или к суду (как говорят: «Да будет воля Твоя» и т. д.). Значит, и там есть, во всяком случае, мидот — Хесед и Гвура. Однако они существуют как возбуждение самой сущности воли к Хеседу, или к суду, или к среднему и т. д. (как при потопе, где написано: «И увидел Элоким, что велико зло» и т. д., а потом ещё сказано: «Во все дни земли» и т. д.). И обязательно у этих мидот есть корень в Хохме и причина, почему точка воли рождается так, а не иначе и т. д. Всё это ещё в Сущности, когда распространение точки воли ещё не раскрылось, и это называется изначальной волей и Хохмой, которая уже решена в сокрытии Сущности. (Это Адам Кадмон, который называется человеком мира Брия, — в воле, Хохме и мидот, и всё ещё в сокрытии Сущности. Это подобно воле, окончательно решившей в самой себе построить здание, но ещё вовсе не пришедшей в раскрытие: в этом есть мидот Хеседа и Гвуры — так, а не иначе, — которые привлекаются и разделяются от Хохмы и т. д. Это называется человеком мира Брия в общем и т. д. Однако после того, как воля раскрылась — так, а не иначе, — и родилась причина для воли, то хотя она называется «скрытой причиной» по сравнению с действительно раскрытым разумом и причиной, тем не менее она называется раскрытием по сравнению с сокрытием изначальной Хохмы в сущности обладателя воли, о котором сказано выше. Это мидот, которые в этой воле, разделившиеся от Хохмы и причины для этой воли, приходящей в раскрытие и т. д. И это воля, Хохма и мидот Арих Анпина, который называется человеком мира Йецира, приходящий в раскрытие из сокрытия Сущности изначальной воли и изначальной Хохмы, о которых сказано выше.) Ведь уже есть воля по сути в раскрытии, во всяком случае, только она разделяется согласно Хохме (и причине, которая называется скрытой причиной, — скрытой Хохме Арих Анпина: так, а не иначе и т. д., — это мидот, которые в нём и т. д.). А потом раскрытая воля приходит в действительно раскрытый разум и причину, то есть в Хохму и Бину, чтобы рождать мидот согласно разуму, и это называется волей, составленной в Хохме и Бине и т. д. Об этом сказано: «А Хохма — из ничего обретается», чтобы рождать мидот и т. д. (Это Зеир Анпин, который называется человеком мира Асия, потому что он приходит в виде действительных светов и сосудов, как известно, и пойми.)
(57) И согласно этому сказанное «Каково имя Его и каково имя сына Его» объясняется двумя способами. Первый — об Адаме Кадмоне и Арих Анпине, которые суть два вида человека — человек мира Брия и человек мира Йецира, как сказано выше. А второй — об Арих Анпине и Зеир Анпине, которые также называются сокрытием и раскрытием высшей Хохмы и нижней Хохмы, Брией и Йецирой (а человек мира Асия — это Малхут). И так же сказанное: «Красота Яакова», то есть Зеир Анпина, — «подобие красоты Адама Ришона», то есть Арих Анпина; или же Тиферет Арих Анпина — подобие красоты Адама Кадмона, по причине, сказанной выше, и пойми. А в более частном виде свет Абы называется Адамом Ришоном или Адамом Кадмоном. И об этом сказано: «Каково (ма) имя Его» — МА по сути, что называется высшей Хохмой в общем; «имя Его» — это Зеир Анпин, как сказано: сын происходит со стороны Абы, — что называется нижней Хохмой, которая в мидот и т. д., как сказано выше, и пойми, — как сказано выше о первом корне мидот, капле Есода Абы и т. д., которая в потенции и сокрытии, а потом образуется в беременности девяти месяцев и т. д. И это «и каково имя сына Его» — то есть «Красота Яакова — подобие красоты Адама Ришона», ибо сила порождающего подобна ему и т. д. И так же будет понятно об Адаме Кадмоне и Арих Анпине в более общем виде — о мидот, которые в скрытой воле и Хохме: они подобны своему источнику в воле, Хохме и мидот, который называется изначальной волей, или волей решённой и простой и т. д.) И согласно этому будет понятно и здесь сказанное: «И создал Б-г Элоким» и т. д. двумя способами. Первый — об Адаме Кадмоне и Арих Анпине: Арих Анпин называется человеком мира Йецира, в раскрытии из сокрытия Сущности, как сказано выше. И это первая форма, которая называется, во всяком случае, сущностной формой, — это сама сущность воли и т. д. И это первый йуд в слове «ваийцер» и т. д. А второе — вторая йецира (создание): Арих Анпина в Зеир Анпине, что также называется сокрытием и раскрытием, как сказано выше. Однако это как вторая форма, образовавшаяся от сущностной формы и т. д. И это второй йуд в слове «ваийцер» и т. д. И это также смысл двух имён — Авайе Элоким, как известно, и смысл двух букв йуд, верхней и нижней, которые приходят, чтобы соединиться в букве алеф, — это имя МА в наполнении буквами алеф и т. д., и пойми.
(58) И поэтому именно при создании (йецира) упомянуты два имени — Б-г Элоким — и две буквы йуд и т. д. Ибо создание включает первую, сущностную форму и вторую форму — облачаться и принимать образ в теле. Это, во всяком случае, посредник, чтобы соединить высшее с низшим — от Адама Кадмона, человека мира Брия, с Зеир Анпином, который называется человеком мира Асия. А соединить это есть сила только у формы, то есть у имени МА в наполнении буквой алеф (это средний человек, о котором сказано выше), и пойми. И это смысл сказанного: «И создал» и т. д. высшего человека мира Брия «прахом из земли», чтобы он принял образ в неживом — прахе. Это происходит именно через два имени — Авайе Элоким. Поэтому эти два имени не упомянуты при сотворении и делании, а только при создании. И нужно было повторить это в сказанном «ваийцер» с двумя буквами йуд и двумя именами, потому что это завершение творения в совершенстве, хотя Он уже сотворил человека по образу Своему в самом деле — в сущностной форме и т. д. И об этом сказано потом: «И вдохнул в ноздри его дыхание жизни» — нешама человека мира Брия соединилась с неживым мира Асия. «И стал человек живым существом» — в высшем совершенстве высшего человека, Адама Кадмона, и он стал «духом говорящим», как сказано выше о корне неживого в самой Сущности, и пойми. (И об этом сказано в книге Эц хаим, что голова Адама Ришона до греха была в мире Брия, его тело — в мире Йецира, а его ноги — в мире Асия и т. д. И подобно этому было в Брие, Йецире и Асие, которые в Ацилуте, и в более общем виде, как сказано выше, и пойми.) А в общем «И создал человека» и т. д., «И вдохнул в ноздри его дыхание жизни» и т. д. объясняется также об Адаме Кадмоне самом, в который привлекается от Малхут Эйн соф, что прежде цимцума, через линию и нить (кав ве-хут), что называется «душой, которая вылетает из Жизни миров» и т. д. И он тоже включает три ступени — Брия, Йецира, Асия, — об этом сказано: «сотворил Я его, создал его и сделал его» и т. д. И как сказано в другом месте о «И всякий рост пред Тобою склонится» — это весь рост Адама Кадмона, от головы до ног Адама Кадмона, которые оканчиваются в Асие и т. д., и пойми.
Глава Берешит · «А змей был хитрее»
(1) «А змей был хитрее всех зверей полевых» и т. д. «И сказал он жене» и т. д. — вплоть до: «И сказал змей жене: нет, не умрёте вы. Но знает Элоким, что в день, когда вы съедите от него, откроются глаза ваши, и вы будете как Элоким, знающие добро и зло. И увидела жена, что хорошо дерево для еды» и т. д. «И открылись глаза у обоих, и узнали они, что наги они» и т. д. — до конца главы: «И сказал Б-г Элоким: вот, человек стал как один из нас в познании добра и зла. А теперь — как бы не простёр он руки своей и не взял также от Древа жизни, и не съел, и не стал жить вечно. И выслал его Б-г Элоким из Ган Эдена, чтобы возделывать землю, из которой он был взят» и т. д. И вот, вопросов в рассказе об этом событии очень много, ведь в простом смысле этому делу нет никакого объяснения. А труднее всего то, что змей знал об этом деле: когда они съедят от Древа познания добра и зла, несомненно, откроются их глаза, и они станут совершенно как Элоким, знающие добро и зло. А доказательство того, что это было ему известно и что он попал в истину этого дела, — из того, что показывает конец главы: как он сказал, так и сказал Б-г: «Вот, человек стал как один из нас в познании» и т. д. И как прямо сказано: «И открылись глаза у обоих» и т. д. И это особенно удивительно: откуда змей знал об этом, а от человека и его жены это было скрыто? Ведь хотя они получили повеление Б-га не есть от Древа познания добра и зла, он слышал причину этого: «ибо в день, когда ты съешь от него, смертью умрёшь», — а эта причина не была ему известна,
что откроются его глаза. А по простому смыслу змей попал в истинную причину — чтобы человек не стал как Элоким, знающий добро и зло, — как следует из конца главы, где сказал Б-г: «Вот, человек стал как один из нас» и т. д. «А теперь — как бы не простёр он руки своей» и т. д. Но если от человека это было скрыто, как это открылось змею? А если потому, что он был очень хитёр, — это ещё не обязывает, чтобы он знал тайну Б-га в Древе познания добра и зла, которое Он насадил посреди сада: что съевший от него станет как Элоким и т. д. И ещё следует спросить о самой причине: почему Б-г повелел не есть от Древа познания, «чтобы не открылись его глаза» и т. д.? Раз человек будет на ступени Элоким — знать добро и зло, — почему Б-г не желает этого? Напротив, следовало бы повелеть ему есть от Древа познания, чтобы открылись его глаза и он стал как Элоким, ведь Он «желает милости» и «добр Б-г ко всем». Как, для примера, в природе доброго — делать добро другому, и тем более делать добро человеку, которого Он сотворил по образу Своему и т. д. И что означает сказанное: «Вот, человек стал как один из нас», — из чего следует, что это вовсе не на благо человеку, а наоборот, во зло ему, как сказано: «ибо в день, когда ты съешь от него, смертью умрёшь», — ведь и эта причина истинна, как известно.
(2) Однако прежде следует объяснить сказанное: «Вот, человек стал как один из нас в познании добра и зла», и так же сказанное змеем вначале: «И вы будете как Элоким, знающие добро и зло». Что это за знание? Ведь, на первый взгляд, по простому смыслу получается, что Элоким знает добро и зло полным знанием, подобно знанию человека о добре и зле и т. д. Но на самом деле так сказать невозможно, ведь об Элоким сказано: «Чисты очи Твои, чтобы не видеть зла» (Аввакум 1:13), и также: «Не пребудет с Тобою зло» и т. д. И так же следует удивляться сказанному: «Он знает, что во тьме, и свет пребывает с Ним» (Даниил 2:22) и т. д. — каково это знание и т. д.? Однако суть дела вкратце такова. Если бы человек не ел от Древа познания добра и зла, а было бы только то, что есть в нём от высшего знания Элоким, знающего добро и зло, — зло вовсе бы не привлеклось. Лишь когда его съел именно человек, в нём привлеклось настоящее зло. И хотя открылись его глаза и он стал как Элоким, знающий добро и зло, это вовсе не похоже на то, как Элоким знает добро и зло. Ведь когда Элоким знает добро и зло, добро совершенно отделено от зла, и здесь вовсе нет смешения добра и зла. Поэтому зло вовсе не получает питания от добра, а оно — отдельная сущность. Не так, когда человек съел от Древа познания добра и зла и познал добро и зло: зло смешалось с добром и получает питание от добра, и само собой это причинило смерть всему миру. В этом главная причина и тайна Б-га в Его повелении человеку не есть от Древа познания добра и зла: «ибо в день, когда ты съешь от него, смертью умрёшь», — и это истина. А то, что откроются его глаза и он станет как Элоким, — это вовсе не благо для человека, а полное зло. Этим разрешается второй вопрос, а само собой разрешится и первый. Однако, чтобы понять это, следует прежде предварить объяснением знания добра и зла: знание Элоким о добре и зле не подобно знанию человека о добре и зле. Знание Элоким о добре и зле — на уровне окружающего света (ор макиф), а знание человека о добре и зле — на уровне внутреннего света (ор пними). Поэтому в знании Элоким о добре и зле добро отделено от зла, а в знании человека о добре и зле добро и зло смешаны, как сказано выше. Таково вкратце содержание дела.
(3) И чтобы понять это разъяснение, следует предварить объяснением разницы между окружающим и внутренним во всех местах. Из этого будет понятна и разница между окружающим и внутренним в этом знании добра и зла — между знанием Элоким и знанием человека. Ведь известна главная разница между окружающим светом и внутренним светом: внутренний ограничен в сосуде, а в сосудах есть смешение и взаимовключение. (Ибо суть сосуда — это ощутимое восприятие предмета, как свет разума в сосуде мозга, который воспринимается как сущность разума согласно сосуду мозга, вмещающему и постигающему. И известно, что и в разуме есть добро и зло — как добрая мысль и злая мысль. И как разум и добрая мысль ощутимо воспринимаются в сосуде мозга, тем же образом приходит в мозг восприятие злой мысли, и между ними есть взаимовключение в сосуде мозга. Так же как в сосуде мозга есть Хесед и Гвура — разум, склоняющийся к оправданию и Хеседу, и разум, склоняющийся к обвинению и суду, — что подобно мысли к добру и мысли ко злу. Несомненно, есть взаимовключение Хеседа и Гвуры — Хесед из суда и суд из Хеседа, — раз оба исходят из одного сосуда, то есть мозга. И это видно воочию: можно обратить злую мысль в добрую, как «И раскаялся Он во зле» и т. д. И так же у Хеседа и Гвуры, которые в сердце, есть взаимовключение друг в друга, раз они в одном сосуде, и дело приходит ощутимо, поскольку оно в сосуде, в котором воспринимается. (И также в раздельных сосудах есть взаимовключение друг в друга, как известно: у каждого органа есть связь и соединение с другим, так что этот орган лечат лечением другого органа; и у головы и ноги есть соединение, как известно, — потому что в сосудах есть взаимовключение и смешение даже двух противоположностей, как Хесед и Гвура или добро и зло и тому подобное, и пойми.)
(4) И этим будет понятно также знание добра и зла у человека — как его знание в мысли в его мозгу о добре и о зле, и тем более при распространении этого знания из мозга в сердце. Это ограничение света в сосуде, когда само знание приходит самой своей сущностью ощутимо в сосуд мозга или сердца. Поэтому, когда человек знает о добре и зле, добро и зло смешиваются и становятся совершенно едины, и зло получает питание от добра, а добро — от зла, как смешение отходов и чистого вместе. (Ведь в той же мысли, в которой он знает добро, он знает и зло. И это потому, что это знание приходит к нему поистине ощутимо, то есть как «И человек познал» и т. д. Это из-за сосуда ощущения страсти: он уже возжелал этой страстью, поэтому его знание о ней приходит в ощутимом возбуждении. И так же знание о почёте или о деньгах — это знание приходит в ощутимом возбуждении (на идише: «он очень чувствует эту вещь»), потому что в его сердце есть ощущение страсти к почёту и деньгам, поэтому его знание о них ощутимо. И оно не подобно знанию ребёнка о деньгах и почёте, у которого в сердце и мозгу нет ощущения страсти к деньгам и почёту — ни её самой, ни чего-либо подобного. И хотя ребёнок умеет говорить устами о деньгах, почёте и тому подобном, это вовсе не называется знанием. И так же сказанное: «И всякую женщину, познавшую мужчину ложем мужским» (Числа 31:17) и т. д. — потому что сосуд страсти уже подготовлен, поэтому это знание приходит ощутимо. Не так, когда ещё нет сосуда страсти: тогда знание лишь издалека, вовсе без соединения и восприятия знания в себе ощутимо и т. д. И так у человека и его жены после того, как они съели от Древа познания, написано: «И узнали они, что наги они», из чего следует, что сначала они не ощущали в себе, что они наги. И хотя они видели себя нагими, они не ощущали и не знали того, что нагота — это вещь постыдная, как ребёнок, у которого ещё нет знания стыда, ходит нагим и вовсе не стыдится. И так же в знании страсти: поскольку страсть в ощутимом знании, как сказано выше, в ней есть стыд. Это видно воочию у всякого мальчика и девочки: когда они вырастают и знают ложе мужчины и женщины ощутимым знанием, поскольку сосуд страсти уже подготовлен, тогда они очень стыдятся дела соития, даже говорить о нём, и тем более обнажения наготы и т. д. А когда они ещё вовсе не знают страсти соития, они ходят нагими вместе, с открытой наготой, и вовсе не стыдятся. И так сказано о человеке и его жене: «И были они оба наги» и т. д. — «и не стыдились» обнажения наготы вовсе. И хотя они уединялись и соединялись, в этом вовсе не было стыда. И хотя у них был сосуд страсти — а иначе они не рождали бы детей, — это было не в виде ощущения страсти, а как голод по пище, когда человек желает есть: хотя его душа желает, в этом вовсе нет никакого стыда и т. д. И хотя, на первый взгляд, страсть к еде и страсть к соитию — одно и то же, тем не менее есть большая разница: еда — лишь для насыщения души, а не для удовлетворения страсти, в отличие от соития. А у Адама Ришона соитие было как еда, питьё и тому подобное. (И также еда у него была не в ощутимой страсти с чрезмерным возбуждением, как голод в пост, а он ел так, как человек исполняет повеление царя. Лишь когда она увидела, что «вожделенно дерево» и т. д. и «что оно услада» и т. д., тогда в них привлеклась ощутимая страсть, чтобы сильнее ощущать себя, — то есть чтобы удовлетворить свою страсть и тому подобное. Не так до греха: написано «и не стыдились» соития, потому что они делали это только по повелению Б-га, лишь чтобы рождать детей, а не чтобы удовлетворить свою страсть. И также сосуд их страсти в этом был не как сосуд страсти теперь, после Древа познания и т. д., и пойми.) Но знание Элоким о добре и зле — на уровне окружающего, совершенно не ограниченного в сосуде. Поэтому у добра и зла вовсе нет смешения, а каждое само по себе, как сказано выше. Дело в том, что знание Элоким не подобно ощутимому знанию, как знание человека, а подобно тому, как человек знает что-либо в своей мысли, когда в этом знании есть лишь окружающее: оно окружает этот предмет в его мысли, а не так, что мысль облачается в сущность этого предмета, чтобы возбуждаться от этого знания, как знание человека, о котором сказано выше (на идише: «он этого не чувствует»). (Как сказано в другом месте о знании и выборе и т. д., и о высшем знании и низшем знании, как «Он видит беззаконие — и не вникает» и т. д.) И так наверху: сказанное «как Элоким, знающие добро и зло» — это знание на уровне окружающего, издалека, как сказано: «Из уст Всевышнего не исходит зло и добро». И как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Нида, глава 2): «а "праведник или нечестивец" — не сказал». Объяснение: «не сказал» — в речи, которая не воспринимается в ощутимом раскрытии, ведь иначе знание принуждало бы выбор и т. д. Но «праведник или нечестивец», то есть добро и зло, — «не сказал» в речи, как сказано: «Из уст Всевышнего» (в речи) «не исходит» и т. д. И так же сказали: «Никакое зло не нисходит свыше» и т. д. Однако в мысли Он знает добро и зло, праведника и нечестивца, и эта мысль — знание, не ощутимое в сосуде, как мысль о добре и зле у человека с возбуждением, как сказано выше. Она лишь на уровне окружающего, издалека, как мысль человека о вещи, не имеющей никакого отношения и соразмерности с его сущностью и т. д. Поэтому знание вовсе не принуждает выбор. (Ибо невозможно сказать, что знание о творениях — через знание Его Самого, как у человека, поскольку творения несоизмеримо отделены и т. д., как сказано в другом месте о высшем знании и т. д.) И как сказано в другом месте, и пойми. А раз так, то в добре и зле вовсе нет взаимовключения: зло само по себе, как оно есть, и добро само по себе, в предельном отделении в этом знании. И хотя сказано: «И творящий зло» (Исайя 45:7), это сотворение не в виде привлечения в раскрытии, на уровне внутреннего света, как знание человека и тому подобное, а лишь на уровне окружающего, издалека, — как ладан среди одиннадцати благовоний воскурения, который оживляет клипот лишь на уровне окружающего, издалека. И так же от окружающего происходит отталкивание внешних сил, как сказано в книге Эц хаим, что внешние силы не могут смотреть на окружающее, — как синяя шерсть (тхелет), которая ослепляет глаза внешних сил. Поэтому клипот стоят между внутренним и окружающим и т. д. Так или иначе, от окружающего зло совершенно никак не получает питания от добра, и также добро предельно отделено от него и вовсе не смешано со злом. Не так в знании человека о добре и зле — в ощутимом знании, на уровне внутреннего света, ограниченного в сосуде. Поэтому, если человек знает о добре и зле, — это вещь, вредящая его душе, ведь получается смешение добра и зла. Ибо зло получает от него на уровне внутреннего света и смешивается с добром, и также добро смешивается со злом и не является добром в предельной чистоте, как оно есть по сути, — как смешение шлаков в серебре: смешение делает чистое тоже сравнимым со шлаком, а в шлаке есть чистое, ведь всё смешано и т. д. А наверху отсюда понятно, что через грех Адама Ришона с Древом познания добра и зла произошло смешение добра и зла во всех мирах. Поэтому Б-г повелел не есть от Древа познания, чтобы он не причинил смерть. Ведь зло — корень смерти, как сказано: «Смотри, Я предложил тебе сегодня жизнь и добро, смерть и зло», как «ноги её нисходят к смерти» и т. д., и пойми. И всем этим разрешается второй вопрос, поставленный выше: почему Он не повелел ему есть от Древа познания и т. д., чтобы открылись его глаза и он тоже стал как Элоким, знающий и т. д., ведь Он «желает милости» и т. д. Ибо на самом деле, если бы знание человека о добре и зле было подобно самому знанию Элоким, которое на уровне окружающего, как сказано выше, это считалось бы милостью и благом для человека. Но всё наоборот: если человек познает от Древа познания добро и зло, это повредит ему, потому что его знание на уровне внутреннего света, отчего получается смешение добра и зла. Напротив, это милость и сострадание Б-га к человеку, что Он предостерёг его ради его души вовсе не есть от Древа познания, чтобы добро было совершенно отделено от зла и вовсе не привлекалась смерть, ведь у него нет никакого смешения со злом. Не так знание Элоким о добре и зле, при котором зло вовсе не получает питания от добра и ничему не вредит, и пойми.
(5) И это смысл сказанного: «Вот, человек стал как один из нас в познании добра и зла». Объяснение: вот, и человек, который на уровне внутреннего света в сосуде, стал как один из нас в знании добра и зла, которое на уровне окружающего. И это великий изъян для всех миров по причине, сказанной выше. И сказанное «как один из нас» означает только знание добра и зла, но не то, что он стал поистине как один из нас, то есть на уровне окружающего, — напротив, на уровне внутреннего света. И об этом сказано: «Вот, человек», который на уровне внутреннего света, «стал как один из нас», что на уровне окружающего, — и ему это вредит, потому что он смешивается со злом и т. д. По этой причине Б-г не желал, чтобы человек вообще вкусил от Древа познания добра и зла, — чтобы он вовсе не знал о бытии зла, как сказано выше, и пойми. И вот, после того как человек съел и вкусил от Древа познания добра и зла и смешался со злом, тогда Б-г опасался и сказал: «А теперь — как бы не простёр он руки своей и не взял также от Древа жизни, и не съел, и не стал жить вечно». И следует понять: на первый взгляд, что это за опасение? Ведь Древо жизни совершенно выше добра и зла и ничем не повредит человеку, как Древо познания и т. д. А то, что он будет жить вечно, — на первый взгляд, это благое достоинство; напротив, это исправление дела — исправить то, что он исказил Древом познания добра и зла, причинившим смерть и т. д. Когда он съест от Древа жизни, он вернётся и будет жить вечной жизнью и т. д. Однако дело в том, что если бы человек не ел от Древа познания, было бы благим и превосходным достоинством, чтобы он ел от Древа жизни. Но поскольку он съел от Древа познания и смешался со злом в знании на уровне внутреннего света, как сказано выше, то если он съест также от Древа жизни и будет жить вечно, и у зла будет вечное существование и жизнь. Ведь корень Древа жизни — в окружающем Хохмы, которое выше привлечения Хохмы с разделением мидот, которые в сердце. И как сказано в книге Эц хаим, Древо познания добра и зла начинается от груди и ниже, а Древо жизни — в мидот, которые выше мидот сердца. Поэтому сказано: «Умрут, и не в мудрости (бе-хохма)», ибо там вовсе нет ответвления смерти, потому что Древо жизни выше корня начала Древа познания добра и зла и т. д. И там сказано: «Если ты праведен — что дашь Ему? А если умножатся преступления твои — что сделаешь Ему?» — «праведен» относится к добру, а умножение преступлений — к злу и т. д. И добро не даёт Ему добавления света, а зло вовсе не причиняет Ему изъяна и уменьшения света. И об этом сказано: «Если ты праведен — что дашь Ему? А если умножатся преступления твои — что сделаешь Ему?» — поскольку это намного-намного выше разделения мидот, которые в сердце, откуда не может быть ощутимого знания, чтобы возбуждаться от добра и зла, а лишь на уровне окружающего Он знает добро и зло, как сказано выше о Б-жественном знании и т. д. Поэтому Он может терпеть зло и долготерпелив одинаково к нечестивым и к праведникам и т. д. Однако это, на первый взгляд, даёт злу вечное существование, без уничтожения и истребления, раз оно не занимает места, чтобы от него возбуждаться, как сказано: «А если умножатся преступления твои — что сделаешь Ему?» и т. д. Но дело в том, что на этом уровне окружающего зло вовсе не получает питания от добра, как сказано выше. И написано: «Положил конец тьме» — значит, у зла есть мера и предел его жизни и существования согласно речению «мерной линии» (кав а-мида). А когда приходит их конец, зло исчезло бы само собой, раз у него вовсе нет смешения с добром и оно — отдельная вещь, как сказано выше. Однако когда человек съел от Древа познания и зло смешалось с добром, как сказано выше, — когда он потом съест от Древа жизни и будет жить вечно по причине, сказанной выше, то и Древо жизни придёт и привлечётся в человека на уровне внутреннего света, совершенно как Древо познания. А поскольку при вкушении от Древа познания в человеке смешалось зло с добром, то обязательно и вкушение от Древа жизни придёт также в часть зла, которая в нём. Если так, то и у зла будет вечное существование и жизнь, и оно будет жить вечно, вовсе без уничтожения и истребления. И хотя о Древе жизни сказано: «А если умножатся преступления твои — что сделаешь Ему?» (Иов 35:6), — это так, как оно есть на уровне окружающего Хохмы. Не так, когда оно приходит внутрь человека, который на уровне внутреннего света: тогда и зло получит питание на уровне внутреннего света от этого вкушения от Древа жизни, и зло тоже будет жить вечной жизнью, как и он. А это противоположно воле Создателя (Маациль), который желал, чтобы было уничтожение и истребление зла Древа познания, которое человек съел на уровне внутреннего света и от которого привлеклась смерть. (Но без вкушения человеком от Древа познания зло не нуждалось бы в искоренении, потому что зло не привлекалось бы так ощутимо, чтобы от него было ответвление смерти, а лишь исчезло бы, когда пришёл бы его конец, как сказано выше, и пойми.) И как сказано о будущем: «Уничтожит Он смерть навеки», «И дух нечистоты удалю» и т. д. И это именно в дни Машиаха, когда будут очищены все суровые гвурот, которые привлеклись по причине вкушения человеком от Древа познания. Как известно, в этом вся суть всей Торы — очищать Древо познания добра и зла, как «Никакого тука и никакой крови не ешьте», «Не надевай шаатнез» и тому подобное, ибо именно Хохмой они очищаются. И хотя сказано: «А если умножатся преступления твои» и т. д., — это о самом Древе жизни, до того как человек съел его после того, как вкусил от Древа познания, но не о том, когда он съест от Древа жизни после того, как вкусил от Древа познания. Тогда, напротив, воля Создателя — совершенно искоренить зло, как сказано: «Смотри, Я предложил» и т. д., «избери жизнь». И как известно, вся суть «уклоняйся от зла и делай добро» через заповеди — лишь чтобы исправить грех Адама Ришона с Древом познания добра и зла. Не так без вкушения от Древа познания: сказано: «Если ты праведен — что дашь Ему?» — 248 повелевающими заповедями, «А если умножатся преступления твои» — 365 запретами, — «что сделаешь Ему?», как сказано выше о корне Древа жизни и т. д., и пойми. И это смысл сказанного: «А теперь — как бы не простёр он руки своей и не взял также от Древа жизни, и не съел, и не стал жить вечно». Объяснение: «а теперь» — именно после того, как он съел от Древа познания и зло смешалось с добром, — есть опасение, как бы он не съел от Древа жизни и у зла тоже не появилась бы вечная жизнь, то есть чтобы зло, как оно есть, вовсе без исправления и очищения, тоже жило бы вечной жизнью. Этим разрешается вопрос, поставленный выше: на первый взгляд, вкушение от Древа жизни было бы исправлением вкушения от Древа познания, чтобы устранить смерть и т. д. Ведь на самом деле, хотя оно устранило бы смерть и он жил бы вечно, но и зло жило бы вечно, вовсе без исправления и очищения. А это вредит человеку больше, и зло для него в этом было бы больше, чем благо от того, что он будет жить вечно, и пойми.
(6) И чтобы понять всё это дело с дополнительным разъяснением. Мы находим всё содержание этого дела в Зоаре вкратце, в рассказе о рабби Ахе из Кфар Таршы. В городе был мор, и он совершил нечто подобное действию воскурения, искупил это место, и мор прекратился и т. д. И сказали там, что нехорошо он сделал: хотя, несомненно, через это действие было искуплено и мор прекратился и т. д., тем не менее «мир оказался в вине» и т. д., смотри там. Дело в том, что, как известно, причина того, что воскурение останавливает мор, — как у Аарона с совком, когда он встал между мёртвыми и живыми, и мор прекратился, — в том, что в воскурении есть поднятие искр Тоху, упавших в одиннадцать проклятых сил клипы. Они упали по причине греха Древа познания добра и зла, когда змей пришёл к Хаве и т. д., и оттуда привлекается смерть, как сказано: «Ноги её нисходят к смерти», и это называется «проклятым», как сказано: «жизнь и добро, смерть и зло» и т. д. Однако при поднятии воскурения проклятое превращается в благословенное и зло — в добро, то есть само зло становится добром, что называется «зельем жизни», противоположным «зелью смерти», как сказано в другом месте. И об этом сказано: «Возлагают воскурение пред лицом Твоим» (Второзаконие 33:10) — чтобы подсластить суровый суд в его корне, от смерти к жизни. Поэтому именно воскурением прекращается мор и т. д. Однако, тем не менее, хотя воскурение способно обратить смерть в жизнь, — это потому, что Древо познания исправляется в Древе жизни, подобно сказанному выше о вкушении человеком от Древа жизни после того, как он съел от Древа познания, когда и зло будет жить и не умрёт. Но не то, что само зло исправилось внизу: ведь, тем не менее, само зло осталось в том грехе, который совершили жители города, а они не сделали тшувы, и зло смешалось с добром, и мир оказался в вине Древа познания. Только через воскурение есть привлечение от вечной жизни Древа жизни, чтобы остановить смерть, как «И указал ему Б-г дерево, и он бросил его в воду, и стала вода сладкой». Известно, что эти горькие воды — это суровые гвурот одиннадцати проклятых сил, как «горькие, наводящие проклятие воды» сотой, от которых «вздувается её живот» и т. д. И через бросание дерева от Древа жизни, которое выше Древа познания добра и зла, где вовсе нет корня зла одиннадцати проклятых сил, — именно через это подслащаются горькие воды и тоже становятся сладкими и т. д. Но не то, что сама сущность этих вод превратилась в сладость и т. д. Не так в будущем, о котором написано: «И дух нечистоты удалю с земли» (Захария 13:2), — тогда будет искоренено всё зло, и от него ничего не останется. Ибо всё оно будет обращено в добро, а то, что останется и не обратится в святость, будет совершенно искоренено. И это происходит через бирурим теперь, в Торе и заповедях, — чтобы обратить тьму и т. д. и горькое в сладкое, так что сами злоумышленные грехи становятся заслугами и т. д., — и мир совершенно не будет в вине. Так и следовало сделать в этом городе: чтобы они сделали тшуву, и зло было бы искоренено, и мир не оказался бы в вине и т. д. Но через воскурение без тшувы, хотя мор в городе прекратился, он сделал нехорошо: ведь мир оказался в вине, и у него есть вечное существование, подобно сказанному выше о «и не стал жить вечно», когда и у зла будет вечное существование. Хотя это устранило бы смерть и он жил бы вечно, но выигрыш оборачивается потерей, ведь и зло жило бы вечно, а это против воли Создателя по причине, сказанной выше. (Но если так, почему Аарон совершил действие воскурения, чтобы остановить мор и т. д.? Однако это было по повелению Б-га — сделать по Торе, ибо Хохмой они совершенно очищаются, как бирурим Древа познания добра и зла теперь через заповеди, как сказано выше, и пойми.)
(7) «И выслал его Б-г Элоким из Ган Эдена, чтобы возделывать землю, из которой он был взят» и т. д. Чтобы предотвратить это опасение — «как бы не простёр он руки своей и не взял также от Древа жизни» — по причине, сказанной выше, Он выслал и изгнал его из Ган Эдена на землю, из которой он был взят, чтобы возделывать её. И это, на первый взгляд, удивительно. Понятно, что Он выслал и изгнал его из Ган Эдена — это Он хорошо сделал, чтобы тот не простёр руки своей и не взял также от Древа жизни и т. д. Но по какой причине Он повелел ему возделывать землю? А если потому, что земля нуждается в исправлении, а человек взят из земли, поэтому он должен возделывать землю, из которой он был взят, — если так, почему Он сначала ввёл его в Ган Эден, чтобы возделывать его и т. д., и не повелел ему возделывать землю и т. д.? Однако дело в том, что возделывание земли — это бирурим 288 искр, упавших в клипот: очищать и исправлять их, то есть отделять и выделять добро от зла настолько, чтобы совершенно исправился грех Древа познания добра и зла, когда зло смешалось с добром, как сказано выше. И это уподоблено физическому возделыванию земли. Ведь земля — это твёрдый прах, и она нуждается в исправлении пахотой, а затем посевом, и во всех тридцати девяти видах работ, которыми завершается исправление пищи, растущей из земли. Все они — лишь отделение и выделение отходов, зла, от добра. Как пахота, которая разрыхляет землю, чтобы раздробить твёрдый прах и размельчить его, чтобы он был исправлен для произрастания. И также посев — это очищение: отходы сгнивают в земле, а духовная сила взращивает новый росток. И также после произрастания жатва, вязание снопов, молотьба и тому подобное — всё это лишь очищения, пока пшеница не станет пригодной в пищу. И также пшеница нуждается в помоле и просеивании, а затем в замешивании и выпечке, как разъяснено в порядке работ для хлеба, — это три вида очищения и исправления. (Но без возделывания земли тридцатью девятью видами работ хлеба вовсе бы не было. Не так в будущем: земля будет выращивать лепёшки и одежды из тонкой шерсти, то есть хлеб для еды и одежду для облачения, вовсе без предварительного исправления и очищения, ибо они выйдут из земли исправленными во всём необходимом. То есть после того как земля придёт в состояние исправления, не нуждающееся вовсе ни в какой работе, тогда она будет выращивать лепёшки и т. д. Не так теперь: нужно возделывать землю.
(8) А корень этого дела в том, что человек (адам) и земля (адама) — это имя МА и имя БАН. Теперь МА очищает БАН; и это «человек» (адам), в гематрии МА, ибо Хохмой они очищаются, как будет сказано. Но в будущем будет очищен уровень БАН, то есть земля, поэтому она вовсе не будет нуждаться в работе человека и т. д.) И также при вкушении хлеба из него выделяется добро: человек молится силой этой пищи в любви и трепете и отдаёт свою душу в слове «Един», и включается и поднимается также эта искра добра, что в пище, в слове «Един» и т. д. Получается, что добро очищается и отделяется от зла, которое упало в Нога, то есть в физические неживое, растительное и животное, через смешение Древа познания добра и зла, о котором сказано выше, и исправляется грех Адама Ришона, через который смешались добро и зло и т. д. И это смысл сказанного Яаковом: «Если будет Элоким со мной» и т. д. «и даст мне хлеб для еды и одежду для облачения» — это бирурим Древа познания добра и зла в пище и одежде, ибо Яаков (יעקב) — это йуд и «пята» (экев), ибо Хохмой они очищаются. И поэтому человек должен возделывать землю, ведь «человек» (адам) в гематрии МА Хохмы. Ведь главное разделение между добром и злом происходит именно через Хохму. Как известно, чем больше в ком-либо мудрости, тем лучше он может различить, тщательно рассмотреть и выделить всякий шлак и отходы. Поэтому большинство первых каббалистов согласились с мнением рабби Йеуды Хаята, что Хохма — это аспект суда. И хотя Хесед — ветвь Хохмы и Аба — источник хасадим и т. д., тем не менее в ней есть именно аспект суда и гвурот. (Это пять Гвурот, которые в Хеседе, — источник всех бирурим, как сказано в Зоаре на стих «И окропи их очистительной водой»: «остатки хрустальной росы, в которой виден красный цвет» и т. д., как сказано в другом месте.) А ясное доказательство этого — сказанное: «Счастлив муж, которого Ты наказываешь, Йа» (Псалмы 94:12). Объяснение: «Йа» — это именно Хохма и Бина, потому что страдания, чтобы очистить грех и исправить душу, приходят и привлекаются именно от Хохмы. И как сказал Давид Шломо об Йоаве, сыне Цруи (I Цари 2:6): «Поступи по мудрости твоей, и не дай сединам его сойти с миром в преисподнюю». (И так же прямо сказано в стихе (II Самуил 14:14): «И Он замышляет замыслы, чтобы не был отвержен отверженный» и т. д.) И так же о Шими он сказал ему (I Цари 2:9): «Не оставь его безнаказанным, ибо ты человек мудрый и знаешь, что тебе сделать с ним, и сведи седины его» и т. д. И, несомненно, Давид хотел не отомстить ему, а лишь исправить его душу, а это возможно только именно мудростью по причине, сказанной выше. Поэтому он сказал ему: «ибо ты человек мудрый» и т. д., и пойми. И об этом сказано: «Счастлив муж, которого Ты наказываешь, Йа» — Хохмой, ибо Хохмой они очищаются. И это суть всей Торы, ибо Тора исходит из высшей Хохмы, чтобы очищать и исправлять, как сказано: «чтобы различать между нечистым и чистым» и т. д., и пойми. И вот, хотя Хохмой они очищаются, тем не менее обязательно зло не очистится полностью, а должна остаться самая грубая часть отходов, которую невозможно очистить даже через Хохму. Как «плавильня — для серебра», так плавильня — для Хохмы. И у серебра, очищаемого в плавильне, обязательно остаются грубые отходы, называемые шлаком, даже после предельного очищения. Так и через страдания, очищающие согласно Хохме, невозможно, чтобы всё зло было совершенно искоренено, а обязательно останутся отходы и нечистота, которые уже невозможно очистить и которые нельзя исправить, а можно только выбросить вон. Это подобно примеру с пиявкой, которая высасывает именно испорченную кровь, как известно врачам, и через это очищается чистое и доброе в крови, когда из неё удаляются все отходы. Однако и в этих отходах есть немного жизненности и от добра; тем не менее они обязательно должны выйти вон — это пиявка, которая их высасывает, и когда она наполняется ими, она отпадает и умирает и т. д. И так сказанное (Притчи 30:15): «У пиявки две дочери: "Дай, дай!"» — это огонь геинома, который высасывает отходы зла от греха и говорит: «Дай, дай!» и т. д. Это его доля и удел, а потом он падёт и умрёт и т. д. (И как в будущем, о котором написано: «И дух нечистоты удалю» и т. д. — удалю совершенно. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Сукка 52а): «В будущем Святой, благословен Он, зарежет злое начало» и т. д. И так же сказанное: «Богатство, которое он проглотил, изрыгнёт» (Иов 20:15) и т. д., «И извлеку проглоченное им из уст его» (Иеремия 51:44) и т. д.)
(9) И подобие всему этому — козёл отпущения, отсылаемый к Азазелю: часть отходов от грехов посылали к ситра ахра, ибо это его доля и удел, как сказано: «И понесёт козёл на себе все их грехи» и т. д. Хотя им уже было искуплено через служение Йом Кипура, тем не менее обязательно остаётся часть отходов, у которой нет исправления и искупления, — её можно только отослать и выбросить вон, то есть к ситра ахра, чтобы дать ему его долю и т. д., и пойми. И это смысл сказанного: «И выслал его Б-г Элоким из Ган Эдена, чтобы возделывать землю, из которой он был взят». Ведь через его грех с Древом познания добра и зла зло смешалось с добром, как сказано выше. Поэтому Он проклял землю и сказал: «Проклята земля из-за тебя, в муках будешь есть от неё» и т. д. (Потому что главное разбиение было в имени БАН, то есть в «земле Эдом» — суровых гвурот и т. д. Ведь, на первый взгляд, это удивительно: если человек согрешил, в чём согрешила земля, что Он проклял землю из-за человека и т. д.? Однако это потому, что человек создан из земли, как сказано: «И создал Б-г Элоким» и т. д. «прах из земли». И об этом сказано: «И выслал его» и т. д. «чтобы возделывать землю, из которой он был взят». А тот прах, из которого было сотворено тело Адама Ришона, был в высшей святости, вовсе без всякого смешения с отходами зла Нога. Ведь сказали, что этот прах был от праха земли Святилища, что под жертвенником, в Земле Израиля, которая вся была свята до греха Древа познания и т. д. Как сказали: «Пята Адама Ришона затмевала диск солнца» и т. д., ибо материя тела была сотворена из высшего праха, то есть из имени БАН Тоху, как оно было до разбиения. А после греха смешались добро и зло, поэтому Он проклял землю, из которой был взят человек. И подобие этому — страдания, очищающие тело, благодаря чему возвышается душа, как сказано в другом месте; и так же «Проклята земля из-за тебя» и т. д.) Ибо клипа получает питание от земли, поэтому «в муках будешь есть от неё» и т. д. — то есть бирурим возделывания земли пахотой, посевом и т. д. И это было великим наказанием для Адама Ришона — так унизить себя, чтобы очищать и исправлять землю, из которой он был взят. Однако, на первый взгляд, в чём так велико наказание? Ведь и в Ган Эдене он возделывал землю — работой в саду, как сказано: «И поместил его в Ган Эден, чтобы возделывать его и хранить его» и т. д. И нужно также разрешить вопрос, поставленный выше: почему Он сначала ввёл его в Ган Эден и не повелел ему возделывать землю и т. д. И ещё следует понять саму суть этого греха с Древом познания. Ведь вся суть Торы — очищать бирурим Нога, как известно. И если бы человек не ел от Древа познания добра и зла и не возделывал бы землю, чтобы унизить себя и очищать бирурим Нога, то вовсе не было бы исправления для искр, упавших из мира Тоху, и вовсе не было бы дарования Торы. Если так, то вкушение человеком от Древа познания было причиной великого блага — чтобы исправлять и очищать упавшие искры и т. д. Однако дело в том, что если бы он не согрешил с Древом познания, был бы способ и путь для очищения упавших искр не через нисхождение и унижение в самый низ, как в возделывании земли, о котором сказано выше. (И также не так, как в будущем, о котором сказано выше, когда земля будет выращивать лепёшки и т. д.: ведь, так или иначе, они выходят из земли путём очищения и называются «хлебом из земли» и т. д. Не так до греха Древа познания, когда зло вовсе не было смешано с добром: хлеб был как «хлеб с небес» — манна, — и так же во всех делах мира и т. д., по причине, которая будет сказана, если захочет Б-г.) И это смысл сказанного: «И поместил его в Ган Эден, чтобы возделывать его и хранить его» и т. д. Ведь главная суть святого служения в Ган Эдене была лишь в том, чтобы привлечь добавочный свет на самый верх, до высочайших высот, так чтобы было добавление света и в Ган Эдене мира Брия. И тогда благодаря силе раскрытия наивысшего света, который приходит и светит от Сущности Создателя вниз, сами собой очистились бы все искры Тоху, упавшие в самый низ, в клипот, и все они поднялись бы и включились бы в это раскрытие света. Для примера — как битуль свечи перед факелом: чем больше факел, тем больше у него силы, чтобы всякий свет и малая искра, находящиеся вдали от него, притягивались, шли и включались в него. Как известно по опыту с большим пламенем: далёкие искры огня включаются в него соответственно величине пламени, мало ли его или много. (И как сказано в другом месте об Аврааме, который называется «отцом множества народов», — это множество прозелитов, ставших гиюр из народов мира. Хотя они были очень далеки от него, они пробудились принять гиюр, потому что искра святости притягивается к своему великому источнику, то есть к высшему Б-жественному свету, который в душе Авраама и т. д., и пойми.) И подобие этому мы находим в царе Шломо в простом смысле. Поскольку царь Шломо был великим мудрецом, все мудрецы народов, все цари и народы мира отменили своё бытие и покорились ему, посылая ему дары и приношения, как рабы, и также платя подати, — и всё вовсе без войны, а лишь благодаря их великому битулю: они отменили себя, чтобы слушать мудрость Шломо и о его необычайном величии и т. д. Как царица Шевы, которая пробудилась сама собой пойти столь долгим путём с приношением и дарами только для того, чтобы услышать его мудрость и т. д., как разъяснено в Писаниях. Получается, что все победы Давида в войнах не помогли так, как величие мудрости Шломо, которое привело к покорению всех народов в предельном битуле, как рабы, — вовсе без войны, а лишь благодаря силе раскрытия света мудрости Шломо, который светил им, так что они сами собой отменили себя и т. д. и стали поистине как рабы, — чего не в силах достичь никакая война и победа, и пойми.
(10) И вот, корень этого битуля народов мира перед Шломо был со стороны его корня наверху — в Малхут мира Ацилут, в которой была сила раскрытия света Хохмы от сияния высшей Хохмы, как сказано: «И сел Шломо на престол Б-га» — в самом деле. Это нижняя Хохма Малхут, как сказано: «Луна стояла в полноте». Объяснение: Малхут, которая называется луной, в дни Шломо была в полноте своего парцуфа, в мохин ХаБаД и т. д. И это корень мудрости Шломо наверху, как сказано: «И была мудрость Шломо больше» и т. д. Поэтому всякий корень мудрости клипы отменился перед ним, как мудрость всех сынов Востока и мудрость Египта и т. д. И как сказано в книге Ликутей Тора (рабби Ицхака Лурии) о двух женщинах-блудницах, которые пришли к царю Шломо, — это Хохма и Бина Нога, и это Амон и Моав и т. д., — они включились и исправились через мудрость Шломо после того, как Б-г явился ему во сне и сказал ему: «Вот, Я дал тебе сердце мудрое» и т. д. Написано: «Тогда пришли две женщины-блудницы» — именно «тогда», и пойми. И всё это лишь благодаря силе раскрытия света Эйн соф в высшей Хохме, привлекающегося в нижнюю Хохму, которая в Шломо, сидевшем на престоле Б-га и т. д., как сказано: «И дал Б-г мудрость Шломо» и т. д., «И был он мудрее всех людей, мудрее Эйтана эзрахита» и т. д. Поэтому «приходили из всех народов послушать мудрость» и т. д., «и он властвовал над всеми царствами» и т. д., «приносившими дары и служившими Шломо» и т. д., и пойми. Однако весь этот битуль народов мира перед Шломо — лишь подобие и ничтожная крупица сияния того, что будет в будущем, в дни Машиаха, о котором написано: «И потекут к нему все народы» и т. д. (Софония 3:9): «Ибо тогда Я обращу народам язык ясный» и т. д. Как сказано: «И выйдет отросток от ствола Ишая» и т. д., «к нему народы обратятся» и т. д. И так же: «И будут цари воспитателями твоими» и т. д., «лицом до земли поклонятся тебе» и т. д. И тому подобное. Ибо раскрытие света в дни Машиаха будет от внутренней стороны и Сущности Создателя, а внешнее сияние от этого светило в дни Шломо — в покорении народов лишь внешним образом. Ведь хотя они слушали мудрость Шломо, они не принимали гиюр и т. д., потому что Древо познания добра и зла ещё не было очищено даже в Израиле, а лишь в час, когда они стояли у горы Синай, их скверна совершенно прекратилась, как будет в будущем, о котором написано: «И дух нечистоты удалю» и т. д. — совершенно. И об этом сказано: «И будут цари воспитателями твоими» и т. д., «И встанут чужеземцы и будут пасти ваш скот» и т. д. и тому подобное. Однако до греха Древа познания было совершенно как в будущем и даже на более высокой ступени. Ведь хотя о будущем сказано: «И откроется слава Б-га, и увидит всякая плоть» и т. д., — это со стороны силы раскрытия Б-жественного света над всякой плотью, так что «войдут в пещеры скал из-за страха пред Б-гом» и т. д., но не со стороны столь великого очищения материи их тела, хотя и сказано: «Все они будут знать Меня» и т. д. Не так до греха Древа познания: тогда было очищение мира в предельной степени, свободное от всякого смешения со шлаком. (Как осёл рабби Пинхаса бен Яира, который был из скота «на тысяче гор» (из того, что существовал до греха), и не ел неотделённого от десятины и т. д. И как сказано в другом месте: поэтому мы как ослы, а не как осёл рабби Пинхаса бен Яира, — в очищении материи тела, ведь он ощущал, что это не отделено от десятины. И, возможно, в дни Машиаха не будет столь великого очищения.) И как Адам Ришон и его жена, которые оба были наги и вовсе не стыдились, ведь у них вовсе не было материальной страсти, чтобы стыдиться друг друга, и их соединение было как соединение душ мужской и женской в Ган Эдене и тому подобное. И хотя тело человека было сотворено из физической земли, тем не менее и его тело было совершенно свято, ведь прах его тела был из праха Земли Израиля, с места жертвенника, как известно. Однако из-за падения 288 искр Тоху, упавших вниз, это ещё нуждалось в очищении и исправлении. И в этом было служение человека в Ган Эдене, как сказано: «И поместил его в Ган Эден, чтобы возделывать его» и т. д. — чтобы очистить все искры, упавшие в мир Брия и т. д. И суть этого служения была лишь в том, чтобы привлечь добавочный свет Создателя через высшие соединения (ихудим), которые он совершал в Ган Эдене. И тогда все искры поднялись бы, как битуль свечи перед факелом, — подобно тому, что было в дни Шломо во внешней стороне, а в будущем будет во внутренней стороне. И подобным же образом будет служение и в дни Машиаха: Тора и заповеди не будут отменены, только это будет не путём очищения — обращения зла в добро, как теперь, ведь это будет уже после очищения и т. д., а лишь привлечение добавочного света свыше через высшие соединения и т. д. И таким было служение человека в Ган Эдене — на ещё более высокой ступени по причине, сказанной выше. (А в другом месте разъяснено об аббревиатуре АДаМ — Адам, Давид, Машиах, — что о Машиахе сказано: «И высок он весьма», то есть выше Адама. Но это потому, что тот был послан на землю, из которой он был взят, для служения бирурим, но не выше Адама до греха, когда тот был в Ган Эдене, выше бирурим Древа познания и т. д.) И всем этим будет понятно, каким великим наказанием было для человека, что Он изгнал его от служения в Ган Эдене, чтобы возделывать землю, из которой он был взят, — как «с высокой крыши» и т. д. Ибо очищение Древа познания добра и зла — это предельное унижение и нисхождение, а его служение в Ган Эдене было в предельном возвышении, как сказано выше. И всем этим разрешается также второй вопрос, поставленный выше: почему Он сначала не повелел ему возделывать землю и т. д. Ведь был более возвышенный путь и способ очищения искр Тоху — через служение в Ган Эдене, как сказано выше, и пойми. (И помимо этого, выше разъяснено об очищении Хохмой: хотя очищается и всякий самый тонкий шлак и т. д., тем не менее обязательно остаются какие-то отходы, которые невозможно очистить и которые нужно выбросить вон, как в примере с пиявкой и т. д., и как козёл отпущения, и так же в будущем Он обязательно зарежет злое начало и т. д., как подробно сказано выше. Но через добавочный свет свыше в Ган Эдене — настолько, что всё поднимется по причине, сказанной выше, — всё было бы очищено, и вовсе не осталось бы никаких отходов. И также в дни Машиаха, когда всё будет очищено, как сказано: «И дух нечистоты удалю» — совершенно, и как сказали, что Он зарежет и т. д., — извлекут все части добра, а зло совершенно умрёт, как сказано выше. Если так, то и в будущем вовсе не будет никаких отходов, как до греха Древа познания и т. д. Тем не менее в этом есть разница. Ведь, несомненно, не подобен тот, кто никогда не осквернялся, тому, кто осквернился и очистился. Тот, кто с чрева матери не приходил к нечистоте, называется святым, как известно, а тот, кто осквернился и очистился, называется чистым, а не святым, как известно. (Как сказано в другом месте о стихе: «И сделаю из кадкода окна твои» (Исайя 54:12) и т. д. (Бава батра 75а) — два камня, шохам и яшфе: это прямой свет от начала творения, а это называется отражённым светом после того, как очистится и т. д. И такова разница между человеком в Ган Эдене до греха и очищением дней Машиаха, хотя это предельное очищение. Поэтому сказано «весьма» (меод) — перестановка букв слова «Адам» и т. д.) И хотя будут хлеб для еды и одежда для облачения без бирурим, а лишь как лепёшки, выходящие из земли и т. д., тем не менее это называется «хлебом из земли», который ниже по ступени, чем «хлеб с небес» — манна, как сказано выше, хотя в обоих здесь вовсе нет никаких отходов Древа познания добра и зла. (Но в другом месте разъяснено, что «хлеб из земли» — это очищение земли, то есть нижней Хохмы, которое будет выше «хлеба с небес» высшей Хохмы, а также «весьма выше Адама», потому что написано: «Жена доблестная — венец мужу своему» (Притчи 12:4), — выше имени МА после очищения и т. д., то есть выше человека, который очищает и т. д. Но не выше человека до греха, который на уровне святого, что выше чистого и т. д. И хотя есть много вещей в бирурим действием заповедей, которые называются святыми, как сказано: «Святы будьте» (Левит 19:2) и т. д., «И будьте Мне святы» (там же 20:26), — но не как Его сущностная святость, как сказано: «Нет святого, как Б-г» (I Самуил 2:2). И сказано в Зоаре: Израиль святы, и Тора свята, но нет святого, как Б-г, и т. д.) И всем этим разрешается также третий вопрос, поставленный выше, о самой сути греха с Древом познания и т. д. — что это было благом, чтобы произошло дарование Торы, чтобы через Тору и заповеди очищать все упавшие искры и т. д. Ибо очищение через Тору и заповеди, даже до дней Машиаха, несравнимо с очищением, которое было бы через служение человека в Ган Эдене, по причине, сказанной выше, и пойми.
(11) И после всего сказанного выше разрешится вопрос, поставленный выше: откуда змей знал об этом деле — что, когда они съедят от Древа познания, откроются их глаза и они станут как Элоким, знающие добро и зло и т. д., — а человек ничего не знал об этом? Как это было скрыто от человека, а змей знал об этом и т. д.? Ведь выше разъяснено, что знание Элоким о добре и зле — во всяком случае, на уровне окружающего и т. д. Но человек не знал о Древе познания добра и зла даже на уровне окружающего, издалека, прежде чем съел от Древа познания. То есть он вовсе не знал о бытии зла, даже знанием издалека, потому что он был весь свят, намного выше добра и зла вообще, как сказано выше. Лишь когда он съел от Древа познания, открылись его глаза, чтобы знать добро и зло ощутимым знанием, а не так, как Б-жественное знание, — как подробно сказано выше о причине этого. И это потому, что у человека даже его тело из земли выше Древа познания добра и зла и т. д. Однако корень змея — именно в Древе познания добра и зла. Ведь известно, что змей — это внешние гвурот, упавшие от обратной стороны высших гвурот, от малого состояния Есода Зеир Анпина и т. д. (Как сказано в другом месте о стихе: «И сделал Моше медного змея» (Числа 21:9) и т. д., и о словах: «Пришёл змей к Хаве» (Шабат 146а) и т. д.) Это — именно на уровне Древа познания добра и зла. Поэтому змей знал о бытии зла именно ощутимым знанием, в противоположность человеку, который был совершенно свободен и отрешён от этого знания. И это то, что змей увидел и постиг в человеке и его жене: как они совершенно выше бытия Древа познания. И он позавидовал им и очень пожелал, чтобы они познали от Древа познания, как он. (Как сказано в книге Ликутей Тора, что змей подстрекал человека взглянуть и всмотреться в чертоги клипот, чтобы постичь корень их бытия и знать их конец и т. д. И через этот взгляд, хотя это был лишь взгляд и созерцание издалека, его душа немного потянулась за этим. И это было причиной того, что он послушался голоса своей жены в её похвалах Древу познания, когда она сказала: «Что хорошо дерево для еды» и т. д.) И в этом причина того, что человек вовсе не знал о Древе познания, а змей хорошо знал о нём.
(12) Однако главное в этом деле следует понять: почему змей так сильно хотел, чтобы человек съел от Древа познания, — настолько, что пошёл на такую хитрость, чтобы соблазнить женщину? Ведь выше разъяснено, что служение человека в Ган Эдене, если бы он не ел от Древа познания, было бы очищением всех искр из клипот полностью — больше даже очищения дней Машиаха. Если так, это было бы возвышением и для змея, корень которого от Древа познания, пришедшего со стороны разбиения и т. д. А напротив, когда человек съест от Древа познания и привлечёт добавочное питание злу, у змея не будет восхождения и исправления даже в дни Машиаха, а лишь удаление и устранение, как сказано: «И дух нечистоты удалю» и т. д. Однако прежде следует предварить одно дело. Когда змей услышал повеление Б-га человеку не есть от Древа познания — «и в день, когда съест от него, смертью умрёт», — он очень разгневался на это: на то, что от него так оберегаются. И в этом есть глубокий пример, как известно в военных делах царей: строят укреплённый город со стеной и валом вокруг, со многими подкопами под стеной и многими башнями. И в этом есть глубокий разум и мудрость, и всё это против врага — чтобы он не вошёл в город и как можно его отогнать и т. д. Однако от мастеров, занятых этим, скрыты все частности — почему делают так. Но враг хорошо знает каждую частность в работе этого укрепления: что она лишь для того, чтобы спастись и уберечься от него всевозможными различными способами. И эти способы охраны понимает именно враг — благодаря своему знанию и мудрости о том, как повредить городу, придя туда, различными уловками и т. д., против чего именно и сделаны способы охраны, и пойми. А смысл примера понятен: именно змей хорошо знал суть охраны, которой оберегаются от него, и поэтому было повелено не есть от Древа познания и т. д., ведь он — противник и т. д. И поэтому он ухитрился хитростью и т. д., и пойми. Поэтому змей знал тайну Древа познания, а не человек и т. д., ведь корень змея — в Древе познания добра и зла, именно от зла в нём, ощутимо. И когда Б-г так предостерёг человека, чтобы тот берёгся от Древа познания, он очень разгневался, ибо понял и постиг намерение в этом: чтобы зло вовсе никак не смешалось с добром. А когда так удаляют зло, чтобы у него вовсе не было никакой стороны приближения к добру, — от этого он гневается ещё больше. (Как, для примера, когда удаляют и изгоняют врага, его ненависть усиливается ещё больше, как в истории с Камцой и бар Камцой (Гитин 55б). И так же отталкивание обеими руками приводит к тому, что человек совсем сбивается на дурной путь, как Элиша с Гейхази; и так же (Хагига 15а) Элиша Ахер, услышав: «кроме Ахера», сбился на дурной путь и т. д. И так, когда змей услышал, что желание — совершенно удалить его от Б-жественного добра, по какой причине от него так оберегаются и Он повелел не есть, чтобы они вовсе никак не знали о бытии зла, — поэтому он разгневался ещё больше и действовал хитростью, чтобы заставить человека споткнуться, чтобы тот приблизился к злу ещё больше и тоже оказался в его доле и уделе и т. д., и пойми.)
(13) Однако ещё следует понять само это: почему он так разгневался? Если потому, что постиг свой корень — что он обречён на уничтожение смертью, — то есть то, что он услышал предостережение: «в день, когда ты съешь от него, смертью умрёшь», — ведь он уже знал об этом. Но необходимо сказать, что причина в том, что он хотел, чтобы у него было исправление, а у него невозможно исправление иначе, как через то, что человек съест от Древа познания и зло смешается с добром и т. д. Поэтому он разгневался на это предостережение. И на самом деле, если бы не предостережение беречься настолько, что Он сказал «смертью умрёшь», змей не подстрекал бы так человека. И доказательство — из прошлого: он подстрекал только после того, как Он предостерёг их так беречься. На это он и разгневался — на то, что Он предостерёг его, чтобы тот вовсе не ощущал и не знал о бытии зла. Поэтому змей раздумывал в своей душе, что ему лучше, чтобы человек съел от Древа познания, чтобы было смешение добра и зла и он получал бы питание все дни, чем чтобы тот вовсе не ел от Древа познания. Ведь хотя выше разъяснено, что все искры Тоху будут очищены через Тору и заповеди к дням Машиаха, о которых написано: «И дух нечистоты удалю» и т. д., и как сказано: «Время, когда человек властвовал над человеком во зло ему», — потому что из него всё будет очищено, как в примере с пиявкой, сказанном выше. И если так, то когда человек съест от Древа познания, в этом будет его падение и совершенная гибель в будущем, а он хотел, чтобы у него было исправление и чтобы он не пошёл на смерть (как козёл к Азазелю и т. д.), как Эсав, который сказал: «Вот, я иду на смерть» (Бытие 25:32) и т. д. Однако это было ему лучше, чем первый способ, — через служение человека в Ган Эдене, когда он вовсе не знал бы о Древе познания. Ведь тогда сами собой все святые искры включились бы и поднялись наверх, как битуль свечи перед факелом, как сказано выше, — так что и святые искры, упавшие в этого змея, тоже поднялись бы и включились бы в святость, и он остался бы лишённым и пустым от всякого добра, так что у него вовсе никак не было бы бытия жизненности от святости. А это для него хуже, чем то, что написано: «Над которым властвовал человек во зло ему». Ибо «во зло ему» — так, что после завершения бирурим в нём, тем не менее, остаётся немного от света святости в тех отходах, что в нём, которые не могут быть очищены и называются «осадком» и т. д., хотя его конец — умереть и т. д. Но когда через раскрытие света свыше из него извлекли бы всё добро, в нём ничего бы не осталось, как сказано: «Как тает воск» (Псалмы 68:3) и т. д., «погибнут» и т. д., и у него вовсе не было бы существования в бытии, ибо при совершенном отделении добра от зла у него вовсе нет существования. Поэтому он предпочёл существование своего бытия все шесть тысяч лет, пока существует мир, с добавочным питанием через смешение добра и зла, хотя его конец — пойти на гибель в дни Машиаха. И всё это потому, что он услышал повеление Б-га человеку о предельном удалении от него, на что он разгневался ещё больше, как сказано выше, и начал заниматься хитростями, чтобы соблазнить женщину съесть от Древа познания и дать также своему мужу с ней и т. д., и пойми.
(14) И это смысл сказанного: «А змей был хитрее всех зверей полевых» и т. д. — вплоть до: «И сказал змей жене: нет, не умрёте вы, но знает Элоким» и т. д. Ведь хотя намерение змея было хитрым — лишь соблазнить женщину, чтобы она съела, — поэтому он проявил чрезвычайную хитрость, сказав: «потому что знает Элоким», что через это «откроются глаза ваши, и вы будете как Элоким» и т. д., — но он не сказал неправды. Ведь как он сказал, так и есть: по этой причине Б-г не желал, чтобы он ел, как сказал Б-г: «Вот, человек стал как один из нас в познании добра и зла» и т. д. Если так, почему это называется хитростью, раз он сказал правду и вовсе не сказал лжи? Ведь всякая хитрость и обман — это ложь и обман, как известно. Однако дело в том, что хотя по сути дела он сказал правду, как она есть, — что, когда они съедят от Древа познания, откроются их глаза, чтобы знать добро и зло, как сказано: «Вот, человек» и т. д., — но в том и состоит его обман и хитрость, что он приписал причину повеления и предостережения не есть от Древа познания лишь тому, что они будут как Элоким, знающие добро и зло. А это обман. Ведь если бы правдой было то, что, съев от Древа познания, он будет знать добро и зло так, как знает добро и зло Элоким, это было бы благим достоинством, ведь Б-жественное знание — на уровне окружающего, издалека и т. д., когда зло вовсе никак не смешано с добром, как подробно сказано выше. Если так, как же Б-г сказал как причину предостережения: «ибо в день, когда ты съешь от него, смертью умрёшь»? А это змей опроверг, сказав женщине: «Нет, не умрёте вы, но знает Элоким» и т. д. И это тоже ложь, ведь эти две причины противоречат друг другу. Если они будут как Элоким, знающие добро и зло, то они не умрут; а если умрут, то, несомненно, они не как Элоким, знающий добро и зло и т. д. Потому что корень смерти — в ощутимом зле, как сказано: «Зло умертвит нечестивого» (Псалмы 34:22) и т. д., и так же «во зло ему» и т. д., и тому подобное. Но при знании Элоким о добре и зле зло вовсе не получает питания от добра, и смерть вовсе не привлекается, ведь у неё нет корня наверху, как сказали: «Никакое зло не нисходит свыше», и также: «Из уст Всевышнего не исходит» (Плач 3:38) и т. д., как сказано выше. А если они умрут, то это лишь тогда, когда знают зло ощутимо, на уровне внутреннего света, именно как знание человека, как подробно сказано выше, и пойми. Если так, он солгал о причине предостережения и действовал лишь хитростью и обманом, только чтобы соблазнить её. Но и он знал истинную причину — чтобы они не умерли, — потому что знание человека о добре и зле повредит ему настолько, что привлечётся смерть из-за силы смешения добра и зла, как подробно сказано выше. А то, что он сказал женщине: «Нет, не умрёте вы», — он солгал путём обмана, чтобы соблазнить её, и приписал главную причину тому, чтобы «не открылись глаза ваши» и т. д. Хотя и он знал, что они не будут поистине как Элоким, чтобы знать добро и зло на уровне окружающего. Однако правда то, что они, во всяком случае, будут знать добро и зло. Поэтому у него была опора, чтобы подтвердить свои слова — что они будут подобны Элоким в знании добра и зла, — и приписать причину предостережения этому, а не тому, что они умрут. А сказанное «Вот, человек стал как один из нас» — не поистине как один из нас, а лишь в отношении знания добра и зла, но не как Б-жественное знание на уровне окружающего, а на уровне внутреннего света, что весьма вредит душе человека по причине, сказанной выше. Получается, что змей и по сути дела сказал ложь в том, что сказал: «И вы будете поистине как Элоким», — он сказал это лишь обманом и хитростью. И он тоже знал правду, но действовал обманом, потому что предпочёл смешение добра и зла по причине, сказанной выше, и пойми.
Глава Берешит · «И родила Ада Йеваля»
(1) «И родила Ада Йеваля; он был отцом живущих в шатрах со стадами. А имя брата его — Юваль; он был отцом всех играющих на киноре и угаве». И следует разобраться: почему отец живущих в шатрах со стадами носит имя Йеваль — с камацем под буквой йуд, а отец всех играющих и т. д. носит имя Юваль — с мелопум (шурук)? Какая связь между тем и другим? И что означает наречение таких имён именно в соответствии с таким способом их работы и их занятий и т. д.? И вот, прежде следует предварить объяснением сказанного «отец всех играющих на киноре и угаве»: это источник всех высших поющих, как сказано: «Хвалите Его на невеле и киноре, хвалите Его на струнах и угаве» и т. д. Это десять видов музыкальных инструментов, соответствующих десяти сфирот и т. д., ибо главное в песне — инструмент. А по мнению того, кто говорит (Арахин 11а), что главное в песне — уста, это песнь, которую высшие ангелы произносят устами каждый день, как сказано: «Хвалите Его, все ангелы Его» и т. д. Ведь все высшие и нижние творения произносят песнь каждый день, как известно. И прежде следует понять, в чём корень этой песни. Как известно, все ангелы и творения, высшие и нижние, сотворены «нечто из ничего» от высшей речи — через сочетания Б-жественных букв, которые постоянно привлекаются свыше, чтобы оживлять их. Как сказано: «И Ты оживляешь их всех» (Неемия 9:6) — «и Ты» (ве-Ата): от алеф до тав — двадцать две буквы высшей речи, а буква хей — пять мест произношения уст, которые включают их вместе и т. д. И как сказано: «Словом Б-га» и т. д. «и дыханием уст Его — всё воинство их» (Псалмы 33:6). А когда им нужно получать Б-жественный свет и влияние заново каждый день, как сказано: «И в благости Своей обновляет каждый день Сотворение мира», — тогда обязательно должно быть у каждого из них поднятие и битуль бытия — от «нечто» к Б-жественному «ничто», чтобы подняться к корню и источнику, из которого он высечен, в Б-жественной силе, творящей его, чтобы включиться и слиться там. И тогда снова обновятся Б-жественный свет и влияние, чтобы оживлять его новым светом и жизненностью «нечто из ничего». И это смысл песни станов высших ангелов, которую они произносят каждый день, — каждый согласно своему корню и ступени в источнике, из которого он высечен. Так и его песнь — в особом постижении и в ограниченной любви и трепете, лишь согласно его ступени. Потому что эта песнь — это поднятие и битуль бытия каждого в его корне. А всякое поднятие от низшего к высшему невозможно иначе, как через битуль бытия низшего, в предельном битуле «нечто» перед «ничто», и это именно через песнь. И также души, которые восходят и идут со ступени на более высокую ступень, как из нижнего Ган Эдена в высший Ган Эден, должны сначала прийти к битулю бытия от своей первой сущности (как огненная река (Даниил 7:10), которая разделяет и в которой окунаются души). И это тоже через песнь, как сказано: «Всякая душа да хвалит Йа», и «Святые каждый день будут восхвалять Тебя, сэла», и тому подобное. И как говорят: «Восхваляемый и прославляемый языком Своих благочестивых и Своих рабов», — благочестивые — это души, а Его рабы — ангелы, как известно.
(2) И вот, причина этого битуля бытия при восхождении ангелов и душ наверх в том, что нет никакой соразмерности между низшим и высшим, то есть между творением, имеющим границу и предел, и Творцом, благословен Он, — Б-жественной силой, творящей его, которая без границы и т. д. Поэтому, когда творению нужно подняться наверх, в источник, из которого оно высечено, в Б-жественную силу, творящую его «нечто из ничего», оно должно сначала совершенно выйти из своей первой сущности, в полном битуле «нечто», совершенно и всецело. И тогда оно может подняться, включиться и слиться со своим высшим Б-жественным корнем, откуда оно высечено и возникло «нечто из ничего». Но если оно ещё в своей отдельной самости, вовсе без битуля своего бытия, оно вовсе не может подняться. (Как и небесные сферы — солнце и луна, — которые произносят песнь каждый день, как сказано: «Хвалите Его, все воинства Его, хвалите Его, солнце и луна, хвалите Его, все звёзды света, хвалите Его, небеса небес и воды» и т. д. Это битуль формы, которая отрешается и поднимается от своей материи, — как душа сферы солнца, которая произносит песнь в духовном поклоне, и само собой её материя вращается в физическом поклоне. Как сказано в другом месте о стихе «Солнце, остановись (дом) в Гивоне» (Иисус Навин 10:12): оно перестало произносить песнь, и само собой остановилась материя солнца и т. д.) А корень дела в том, что невозможно новое привлечение свыше из «ничто» иначе, как сначала через битуль первого «нечто» перед «ничто». Как мы видим во всяком произрастании от растительной силы, которая в земле: это то, что привлекается из духовного «ничто», чтобы вырос физический росток пшеницы. А это невозможно иначе, как через сгнивание зерна, посеянного в землю, когда оно поистине становится «ничем». То есть после того, как его духовная форма разрушилась и поднялась и включилась в духовное «ничто» растительной силы, а материя пшеницы стала поистине прахом, — тогда от растительной силы привлечётся новое привлечение, чтобы вырастить в пшенице новое творение, то есть много зёрен, из духовного «ничто» в «нечто». Но если бы посеянное зерно не сгнило и не отрешилось бы совершенно от своей самости, в нём не привлеклось бы и не пребывало бы духовное «ничто» растительной силы, и из него ничего бы не выросло. Ибо это новое возникновение невозможно иначе, как через битуль сущности первого «нечто». Таково общее правило во всех местах: невозможно возникновение «нечто из нечто» и т. д. (И так же при возникновении ребёнка — нового творения из «ничто» в физической капле: это невозможно иначе, как сначала через разрушение и разложение физической стороны капли; тогда её духовность принимается в утробе женщины, как принятие пшеницы землёй через три дня и т. д.) Потому что эта пшеница уже пришла от растительной силы «нечто из ничего», поэтому нужно, чтобы сила её бытия и её первая сущность отменилась — от «нечто» к «ничто»; тогда она получит новый свет и жизненность из «ничто» и т. д. И подобно этому мы видим во всяком высшем свете и влиянии, приходящем свыше, чтобы обновить творение «нечто из ничего»: нужно, чтобы сначала был битуль первой сущности. Как у ангелов, о которых написано (Иезекииль 1:14): «И хайот бегут и возвращаются» (рацо ва-шов): через «бег» — в удалении и битуле — к ним снова привлечётся новый свет. И это смысл песни, которую ангелы произносят каждый день, как сказано выше.
(3) И так же внизу — у душ в физических телах. Когда сначала будет в душе битуль бытия, тогда Б-жественный свет засветит в душе новым светом и жизненностью, в более высоком постижении, чем первое, и в более глубоком возбуждении любви и трепета, чем первое. Когда нужно подняться на более высокую ступень, чтобы поднять свою душу в свете жизни, в наивысшем постижении и возбуждении, — тогда обязательно должен быть битуль «нечто» в душе от всего, что он постиг и чем возбудился вначале, так что ему кажется, будто он ничего не постиг, как сказано: «Что (ма) ты нашёл, когда искал» и т. д. Это величайшее смирение в душе: будто он ещё никогда не пришёл к постижению чего-либо. А пока его мозг и сердце полны ощущениями «нечто» и чего-то от его прежнего служения в мозгу и сердце, он не может прийти и подняться на ступень слияния на более высокой ступени. И как души в нижнем Ган Эдене: когда они поднимаются в высший Ган Эден, они сначала отменяются от всего, что постигли в нижнем Ган Эдене, будто этого никогда не существовало; а иначе они не смогут подняться на высшую ступень высшего Ган Эдена. (И доказательство — от рабби Зейры (Бава мециа 85а), который постился сто постов, чтобы забыть Вавилонский Талмуд, чтобы быть в состоянии принять Иерусалимский Талмуд, который выше него, и т. д., и тому подобное.) И подобным образом, когда души поднимаются из высшего Ган Эдена выше, в Ацилут, — что называется «быть поглощёнными в теле Царя», — и как сказано (Менахот 110а), что Михаэль приносит души на высший жертвенник Ацилута и т. д., — они совершенно отменяются от бытия высшего постижения высшего Ган Эдена и т. д. И подобным образом при всяком дальнейшем восхождении наверх, на более высокую ступень, и в этом должен быть битуль «нечто» перед «ничто» (как битуль зерна в земле, как сказано выше, ибо невозможно новое возникновение от «нечто» к «нечто» иначе, как сначала через битуль «нечто» перед «ничто», как сказано выше).
(4) И это смысл столпа между нижним Ган Эденом и высшим Ган Эденом, по которому души поднимаются в высший Ган Эден каждую субботу и новомесячье, как сказано в книге Баир. То есть сначала они включаются и отменяются от своего бытия и первой сущности в этом столпе, и через это поднимаются по этому столпу в высший Ган Эден. А когда достигают самого высшего Ган Эдена, тогда отменяются вторым битулем, который есть истинный битуль. Ибо битуль, который был в них при их восхождении, — это лишь битуль «нечто», не так этот битуль, когда они приходят в высший Ган Эден: это битуль по сути, на уровне самого «ничто» (как поднятие и включение духовности пшеницы в духовность растительной силы после сгнивания). И как в служении сердца в молитве: после горечи в сокрушённом сердце, чтобы смирить себя «левой рукой отталкивающей» — «кто я?» и т. д., — это лишь битуль «нечто» и грубости первой сущности, как сказано: «Кто взойдёт на гору Б-га» и т. д., «Чистый руками и непорочный сердцем» (Псалмы 24:3–4) и т. д. И как серьёзность (ковед рош) с сокрушённым сердцем перед молитвой. (И также в битуле духовной формы — это восхождение через песнь и ликование «Псукей де-зимра» прежде, чем он молится, ибо нет восхождения без песни, как сказано выше.) (И это как духовная горечь души о том, что она удалилась от света лика Элоким, когда она говорит: «Когда приду и явлюсь пред лицо Элоким» и т. д.) А потом, в молитве «Шмоне эсре», — битуль бытия на уровне самого Б-жественного «что» (ма) и «ничто» (эйн) (и это поклоны в молитве «Шмоне эсре», как известно). И так же во всяком физическом свете и влиянии, как милость пропитания: невозможно это привлечение свыше иначе, как сначала через битуль «нечто» и грубости человека, чтобы он не воображал, говоря: «Моя сила и мощь моей руки» — своей мудростью и уловками. Напротив, он должен прийти к великому битулю в душе и сказать: отчаялся он в своём труде, как сказано: «С плачем идёт несущий мешок семян» (Псалмы 126:6) и т. д. А потом ему засветит свет милости и успеха, чтобы найти себе прибыль и т. д., как сказано: «В поте лица твоего будешь есть хлеб» (Бытие 3:19), ибо с риском для души он добывает свой хлеб — поистине до изнеможения души (как сгнивание зерна в земле, в совершенном битуле «нечто» перед «ничто», как сказано выше). И так же в постижении мудрости при изучении Торы, как сказали (Шабат 83б): «Тора сохраняется только у того, кто умерщвляет себя ради неё», как сказано: «Человек, если умрёт в шатре» (Числа 19:14) и т. д. И «не за морем она» — не у того, кто расширяет свой ум, как море (Эрувин 55а); и «не в небесах она» — не найдёшь её у высокомерных и т. д. И всякий, в ком больше битуля сущности в смирении, тем больше постигнет глубину мудрости в своём изучении, как сказано: «И душа моя будет как прах для всех; открой сердце моё Торе Твоей» и т. д. И как сказано: «Даёт мудрость мудрым» (Даниил 2:21) — именно мудрым, то есть тому, в ком больше смирения, при отсутствии ощущения себя в достоинстве мудрости, которая называется «коах ма» (сила «что»): «что ты нашёл, когда искал». И об этом сказано: «И в сердце всякого мудрого сердцем (лев) Я вложил мудрость» (Исход 31:6) — именно сердцем, как известно. Во всём этом также есть две ступени битуля, о которых сказано выше: первая — битуль грубости и отдельного «нечто», а вторая — сущностный битуль в духовном, сущностном «что» (ма), когда он достигает высшей ступени, как сказано: «А мы — что (ма)?» (Исход 16:7–8) — «что» по сути (как рав Ула бар Аба (Санедрин 88б), который постоянно изучал Тору и не приписывал себе заслуги и т. д.).
(5) И всё это будет понятно на известном примере. Когда человека зовут к царю, он отменяется от распространения своей самости из-за ничтожности своего значения по сравнению с величием царя, который весьма отделён от него по уровню достоинства. И этот битуль — прежде, чем он вошёл внутрь, в чертог царя. Но при его входе в чертог царя, когда он видит царя своими глазами, он отменяется сущностным битулем из-за величия самой сущности царя, страх перед которым нападает на него, когда он вблизи от него. (Ведь то, что он отменился от своей сущности вначале, было лишь через созерцание в разуме и мысли о ничтожности своего значения, о величии царя и о том, что ему нужно прийти пред лицо царя. И его ещё не привели пред него, а не подобно слышание — в постижении издалека — видению вблизи, как известно.) И в этом разница между битулем «нечто» и битулем по сути и т. д. И в этом есть посредник — между тем, когда он стоит снаружи и не поднимается по лестнице, чтобы взойти в чертог царя, а только готов подняться (как Эстер, которая стояла во внутреннем дворе дома царя, не так во внешнем дворе, — это прежде благословения «Барух ше-амар» и «Псукей де-зимра», как известно), и тем, когда он поднимается по ступеням лестницы пред входом в чертог: он уже отрешился от своей грубости и встревожен лишь страхом перед величием царя при входе к нему. И поскольку он готов в своей душе прийти и тотчас встать перед ним, в этом есть уже и нечто от второго битуля, когда он поистине стоит перед ним. И это смысл восхождения ангелов через песнь, как псалмы «Псукей де-зимра», которые должны быть перед молитвой: он идёт и поднимается, всё больше отрешаясь от своей первой сущности и всё больше приближаясь к Б-жественному свету. Однако при самом входе этот битуль — только от того, что он видит лицо царя: он поистине совершенно отменяется, выше созерцания и постижения качества величия царя, ибо не подобно слышание видению. И так же битуль душ и ангелов при приближении к самому Б-жественному свету: они совершенно отменились от своей первой сущности и включились в саму сущность Б-жественного света. Как ангелы, которые каждый день включаются в дыхание уст Его, благословен Он, и называются «травой», как сказано в Зоаре: «Скотина великая лежит» и т. д. «и выпивает их одним глотком»; или как души, которые поглощаются в теле Царя, как сказано: «поклониться пред Б-гом» — в самом деле. И это в молитве «Шмоне эсре», когда они вошли во внутренний чертог царя, где говорят: «Г-сподь, открой уста мои», ибо нет слова на моём языке, ибо он отменился, как поистине безмолвный камень, и тогда он получает в себя Б-жественный свет заново. И так же в поклоне паломников в храмовом дворе, «чтобы явиться пред лицо Б-га» — в самом деле. И так же в восемнадцати благословениях молитвы, чтобы он нёс новое благословение и влияние: когда он кланяется на слове «Благословен» и выпрямляется на Имени и т. д. И так будут понятны два вида битуля, о которых сказано выше (и посредник — когда он идёт и поднимается, чтобы войти): как поднимаются по столпу; и как Эстер, которая стояла во внутреннем дворе дома царя напротив входа в дом, — как присоединение благословения об избавлении к молитве (Брахот 8а) (расстояние двух входов, как сказано в другом месте). Это есть также в постижении мудрости, когда нужно прийти к постижению, более высокому, чем первое, как сказано выше: обязательно сначала придёт полный битуль от первого постижения. Как разъяснено в другом месте о стихе «А человек тот изумлённо смотрел на неё, молча» и т. д. (в главе Хаей Сара). Это как сказали в Гмаре: «был изумлён около часа» и т. д. — когда ему задали трудный вопрос и нужно ответить разумом и более глубоким постижением, он совершенно отменяется от своей первой логики и постижения, так что на мгновение в сосуде его мозга возникает изумление (иштомемут). Тогда он может постичь глубину более высокого постижения. И так же при восхождении от этого высшего постижения к постижению ещё более глубокому и высокому и т. д. — как восхождение душ, которые «идут от силы к силе» и т. д., как сказано выше. И здесь есть два битуля, о которых сказано выше: первый — его отрешение от первого, а второй — когда он достигает силы разумеющего, более высокого разума и постижения, — и это «изумлённо смотрел, молча» и т. д. И это две ступени Хохмы: первая — когда она привлеклась «нечто из ничего» в ограниченном постижении, а вторая — как она есть на уровне «ничто» и «что», на уровне источника, рождающего этот разум и постижение. Потому что и Хохма «обретается из ничего» — «нечто из ничего», как возникновение физической пшеницы от растительной силы, как сказано выше. Поэтому для привлечения нового и более глубокого света разума от силы разумеющего, которая есть первоматерия, должен быть битуль сущности в постижении разума, уже привлечённого из «ничто» Хохмы в «нечто», — в битуле «нечто» перед «ничто». Как трудно понимающий, который отменяется от своего первого постижения, когда сосуд мозга отменяется так, что он ничего не постигает, — и как «был изумлён около часа», — тогда от силы разумеющего привлечётся новое и т. д. Как сказано: «Молчание — ограда для мудрости». А молчание — это второй битуль, о котором сказано выше, после того как он отрешился от первого постижения, как сказано в другом месте, и пойми. (Ибо молчание выше восхождения через песнь. Ведь там есть тот, кто отменяется, поэтому он поёт и воспевает хвалу Творцу — как Он свят и несоизмеримо отделён от него, — когда говорят: «Свят Б-г», и спрашивают: «Где место славы Его?» и т. д. И так же «Святые каждый день будут восхвалять Тебя, сэла» — без меры, потому что они поднимаются с возвышения на возвышение, как «восхваляемый и прославляемый вовеки» и т. д., — как поднимаются по лестнице и ещё не достигли вблизи света Сущности в истине Его света, а лишь «издалека Б-г являлся им». Не так, когда приходят вблизи: тогда они совершенно отменятся и вовсе не смогут хвалить и восхвалять, как сказано: «Когда они стояли, опускали крылья свои» (Иезекииль 1:24–25) и т. д. И так будет также в будущем мире: «пойдут от силы к силе» и т. д., пока не достигнут поистине самой Сущности Эйн соф, благословен Он, в видении вблизи, так что отменятся, как свеча перед факелом. И это называется (Тамид, глава 7, мишна 4) «покоем для жизни вечной» и т. д., и вовсе не будет восхождения. И всем этим будет понятно то, на что намекнули в мишне трактата Шабат: «Все обладатели ошейника (баалей а-шир) выходят в ошейнике и их ведут за ошейник». Объяснение: «обладатели ошейника» (шир, созвучно «песнь») — ошейник подобен круглому кольцу вокруг шеи зверя или скота, за которое её ведут. Так и песнь и мелодия — круглые, в них не найти начала и конца, как сказано в другом месте (в главе Везот а-браха, на стих «И был в Иешуруне царь» и т. д.). Это станы высших ангелов, которые называются «скотом» и «зверями» (хайот) Колесницы: они «выходят в песни», то есть поднимаются наверх со ступени на более высокую ступень, пока не включатся в источник, из которого они высечены. Они выходят из своей первой сущности в битуле первого постижения, что называется выходом со своего первого места и т. д., — «выходят в песни своей», ибо нет восхождения от низшего к высшему иначе, как через поднятие в песни, как сказано выше. «И их ведут за песнь»: после битуля «нечто» первой ступени их влечёт подняться на высшую ступень, чтобы они могли получать от света лика Элоким, который выше сосуда их постижения, — и это тоже через песнь, и это второй битуль, о котором сказано выше. (Это два вида битуля, о которых сказано выше, то есть два вида песни — песнь простая и песнь удвоенная и т. д.) И так же есть в восхождении света Торы через песнь, как сказано: «И было песен его» (I Цари 5:12) — «ликование Торы — зарка» и т. д. И написано: «А ночью песнь Его со мной» — с буквой хей; как сказал Давид: «Песнопениями были для меня законы Твои» (Псалмы 119:54) и т. д. И написано: «С края земли песнопения слышали мы» (Исайя 24:16) и т. д. И так же: «Чтобы воспевала Тебя слава», «Воспою Тебе на киноре» и тому подобное. И как сказано: «Премудрость вовне возглашает (таронна)» (Притчи 1:20) (как будет сказано, если захочет Б-г).
(6) И вот, чтобы понять корень всего сказанного выше с дополнительным разъяснением, следует предварить одно известное дело о стихе: «Ибо Б-г знаний (деот) — Б-г» (I Самуил 2:3) и т. д. — два знания: высшее знание и низшее знание и т. д. И как сказано: «Ибо солнце и щит — Авайе Элоким». И всё это одно дело. Ведь всё сотворение миров было через первый цимцум — сокрытие и утаивание света Сущности, как футляр солнца, который скрывает и утаивает сам свет солнца. И при всём этом это само есть причина распространения света и сияния, светящего земле и живущим на ней (что называется «лихтикайт», светлость). И так же имя Элоким — футляр для имени Авайе, как «солнце и щит». И через этот цимцум светит свет и сияние, распространяющиеся в мирах, чтобы оживлять их «нечто из ничего» — отдельное, имеющее границу и предел. Ибо совершенно несоразмерно, чтобы возникло бытие, имеющее границу и предел, из того, что без границы и предела, то есть из самого света Эйн соф, называемого солнцем, — иначе, как именно через сокрытие света Сущности; и это называется «сиянием сияния», как свет, светящий через завесу, когда свет приходит с изменением сущности. И как сказано: «Ибо с Тобою источник жизни, в свете Твоём увидим свет» (Псалмы 36:10) и т. д. И об этом сказали мудрецы, благословенна их память (Шабат 77б): «Как сотворение мира — сначала тьма», то есть цимцум имени Элоким, «а потом свет» — «сияние сияния». Это буквы, которыми были сотворены небо и земля и все высшие духовные миры. Ведь всё Сотворение мира было сотворено именно через имя Элоким, как сказано: «Вначале сотворил Элоким», «И сказал Элоким: да будет свет», «Да произрастит земля» и т. д. И об этом сказано в Зоаре, что «буквы были выгравированы» — как гравировка букв на отдельной вещи, как буквы печати, оттиснутые в воске, и тому подобное. Так и буквы десяти речений, которые вышли, чтобы светить вовне, чтобы из них возникли творения поистине «нечто из ничего», что называется «силой Действующего в действуемом», как сказано: «Г-сподь среди них» (Псалмы 68:18) — в самом деле и т. д. И это низшее знание, которое называется «из Б-жественного ничто», то есть из сияния имени Элоким и «сияния сияния», о котором сказано выше, — в «нечто», которое не видно творениям в раскрытом постижении, а лишь издалека, в сокрытии, как «ничто» и т. д. Но высшее знание — это как то, что светит от самого света Сущности, не через цимцум имени Элоким, что называется «от нечто к ничто» — от истинного «нечто» к «ничто», ибо это сияние включено в сам свет Сущности и считается как ничто и т. д., как сказано в другом месте. И это то, что раскроется в грядущем, в будущем мире, когда Он «выведет солнце из его футляра», то есть имя Авайе — из сокращающего имени Элоким, как сказано: «И откроется слава Авайе, и увидит всякая плоть» (Исайя 40:5) и т. д. (как будет сказано, если захочет Б-г). Поэтому, поскольку при нисхождении света и влияния от Элоким живого в миры через цимцум оно приходит с изменением сущности (при облачении духовной силы, как в произрастании пшеницы, которое нисходит от духовного к физическому, — а это две противоположности, — что происходит через цимцум и через посредника: физическое в духовном становится духовным в физическом, и это то, что выращивает физическую пшеницу. Как нисхождение духовной жизненности, которая в самой душе, оживляющей физическое тело: «кровь — это душа», и в этом тоже есть посредник, то есть то, что духовная сущность по сути сокращается, чтобы стать источником физической жизненности в крови, — это пульс в сердце и пульс в крови, как сказано в другом месте в объяснении слова «Адам» — алеф и «дам» (кровь) и т. д. Это как духовное движение, которое включено в саму сущность живого, приводящее в движение вещь на деле и т. д.), — и так же сам свет солнца, который изменяется в изменении сущности через футляр и т. д., — так и при восхождении от низшего к высшему сначала должен быть битуль «нечто» перед «ничто» (как сначала сгнивание пшеницы, которая включается в духовное «ничто» растительной силы, раз она привлеклась оттуда «нечто из ничего» и т. д.). И в этом главная причина всего сказанного выше о поднятии ангелов через песнь именно сначала в битуле «нечто» перед «ничто»: чтобы к ним снова привлеклись свет и жизненность заново из Б-жественного «ничто» в «нечто», как сказано выше, и пойми. Ибо то сочетание букв, которое привлеклось в них, от которого их жизнь и существование «нечто из ничего», должно подняться и включиться наверху, в источнике, из которого оно высечено, — в Элоким живом, оживляющем всё «нечто из ничего», как сказано выше. И тогда снова будет привлечение света и жизненности в новом сочетании букв и т. д. (И так же при разделении времени на годы, месяцы, дни и часы: первые сочетания поднимаются и удаляются наверх, и тогда снова привлекается новое сочетание — в общем на Рош а-Шана, а в частности в Йом Кипур, и каждый день, и каждый час, как сказано в другом месте; это как «бег и возвращение» творений и т. д. И так же при изменении природы, как сказал рабби Ханина бен Доса: «Тот, Кто сказал маслу, чтобы оно горело, скажет уксусу, и он будет гореть». То есть должно удалиться речение букв сочетания, установившего природу масла, и Он скажет это сочетание уксусу, и тот будет гореть. И так же во всех чудесах, которые суть изменение природы. Потому что всякое творение «нечто из ничего» при обновлении его влияния из его источника нуждается в удалении и битуле «нечто» перед «ничто», как «бег и возвращение» ангелов, и как сказано выше. И так же во влиянии пропитания — физической милости, как сказано выше, и так же у души в молитве, как сказано выше. И также высокие души, как пророки, должны были сначала прийти к полному битулю «нечто», то есть отрешению от физического — удалению физических чувств, — соответственно очищению их материи в самоотверженности; это было в соответствии с раскрытием над ними Б-жественного света в их пророчестве. И как сказано: «И через пророков Я являю образы» (Осия 12:11) и т. д., потому что оно привлекается от «вида подобия славы Б-га» с изменением сущности, как сказано: «в видении» и т. д. (Хотя это выше Б-жественного света, светящего ангелам, который лишь от внешней стороны букв имени Элоким, а пророчество — в имени Авайе, тем не менее это называется «подобием Авайе» и т. д. Ибо все пророки пророчествовали словами «так (ко) сказал Б-г» — в «ладони воображения» и т. д., что называется «видением» (махазе), как известно. Но пророчество Моше было лицом к лицу, «как говорит человек со своим ближним», и ему вовсе не нужен был битуль и отрешение от материи, как сказано: «Шхина говорит из горла Моше», и как сказано: «И не было больше пророка в Израиле, как Моше, которого Б-г знал лицом к лицу» (Второзаконие 34:10) и т. д. — вовсе без битуля бытия. И так будет в грядущем, в будущем мире, и также в дни Машиаха, когда Б-г изольёт Свой дух на всякую плоть (Иоиль 3:1): «и будут пророчествовать ваши сыновья и дочери» и т. д. «И откроется слава Авайе, и увидит всякая плоть вместе, что уста Авайе изрекли» (Исайя 40:5) — это внутренняя сторона света Сущности имени Авайе, которая будет светить в высшей речи не через цимцум, и это высшее знание, как сказано выше. И как сказано: «Ибо наполнится земля знанием Б-га» (там же 11:9) — в самом деле. И так же сказано: «Все они будут знать Меня» (Иеремия 31:33) — в самом деле, и тому подобное. Поэтому всякая плоть увидит саму славу Б-га, которую не видели теперь пророки, как сказано: «Увидела служанка на море то, чего не видел пророк Иезекииль». Ибо не нужно будет битуля «нечто» перед «ничто», раз свет будет светить не через разделяющую завесу, где «и тьма не затмит», и во тьме он будет светить, как в свете. Ибо и сама природа будет вовсе не отдельной, чтобы нужен был битуль «нечто» перед «ничто», — не как теперь, когда природа приходит через цимцум и сокрытие Б-жественного света, ведь «Элоким» в гематрии равно «а-тева» (природа). Поэтому теперь невозможно изменение природы иначе, как через смену сочетаний букв, и это чудеса, изменяющие природу, которые называются «пеле» (чудо) — от «скрытого мира» мысли, светящего в речи с изменением и т. д. Но как чудеса в самой природе, как чудо Ахашвероша с Эстер, когда и сама природа вовсе не отдельна, а, как она есть в виде «нечто», в ней светит от света Сущности Эйн соф, который называется истинным «нечто», — на уровне высшего знания, о котором сказано выше, и пойми.)
(7) А выше даже этого — будущий мир и воскрешение мёртвых, о которых сказано: «Чтобы дать в наследие любящим Меня "еш"» (Притчи 8:21) — истинное «нечто», как они есть поистине в виде «нечто», вовсе без битуля «нечто». Это от высшего «нечто» к полному «нечто» вовсе без посредника. И это скрытый Эден, который придёт в виде ощутимого «нечто»: «праведники сидят» и т. д. «и наслаждаются» и т. д., — к ним приходит свет Сущности Эйн соф, благословен Он, в виде ощутимой жизненности в чистых телах (как душа Адама Ришона, которая вылетела из высшей Хохмы, в чистом теле, и тому подобное). И они живут вечной жизнью от Жизни жизней без внутреннего света вообще. И так же воскрешение мёртвых: тела оживут от Жизни жизней из высшей росы (подобно костям, которые оживил Иезекииль, когда Б-жественный дух вошёл в сухие кости и т. д.). Это на уровне «нечто из нечто», от высшего к низшему, как пророчество Моше было лицом к лицу вовсе без битуля бытия, как сказано выше, и пойми.
(8) И поэтому в будущем будет также снизу вверх возникновение «нечто из нечто» без посредника с изменением сущности, как теперь в произрастании от духовного — растительной силы — к физическому, как сказано выше. Ведь сказали (Шабат 30б): «В будущем Земля Израиля будет выращивать лепёшки» и т. д., — это возникновение «нечто из нечто» не через посредника, посев, в битуле «нечто» и т. д. (И подобное этому уже было при Сотворении мира до греха Древа познания, когда Он сказал: «Да произведёт земля живое существо» — (Хулин 60а) «они были сотворены в своём облике и своём росте»: бык и лев вышли из земли, как они есть, в своём полном росте (хотя это было через имя Элоким, как сказано выше).
(9) И при всём этом это будет только именно через Тору и заповеди теперь — в битуле «нечто» перед «ничто», чтобы «обратить тьму в свет» и т. д. Через это тьма первого цимцума обратится в свет, потому что именно через это раскроется от света Сущности Эйн соф, что прежде цимцума, перед которым и высшая тьма не затмит и т. д., как сказано выше: что в будущем Он выведет солнце из его футляра. И это потому, что Тора и заповеди в своём корне — от внутренней стороны и Сущности Эйн соф, вовсе без изменения сущности через цимцум. Поэтому в их силах обратить тьму в свет внизу — в битуле «нечто» перед «ничто», в деяниях праведников. Поэтому сказали (Ктубот 5а): «Велики деяния праведников» (которые отменяют «нечто» перед «ничто») — больше, чем сотворение неба и земли, которое лишь «из ничего в нечто» через цимцум, как сказано выше. И именно их битуль «нечто» перед «ничто» достигает выше цимцума, как сказано выше, — а это лишь именно посредством Торы и заповедей, благодаря их корню в самой Сущности и т. д. И этого нет даже в истинной самоотверженности у высоких душ, как пророки, как сказано выше. И в этом преимущество самоотверженности ради Торы и заповедей над самоотверженностью в великой любви всей душой, как сказано в другом месте о чуде Хануки и Пурима, когда у них была самоотверженность ради Торы и заповедей и т. д., и о «казнённых царской властью» и т. д., и пойми. И так же через новые толкования в законах (галахот), чтобы разрешить трудный вопрос: это обращение тьмы в свет, что называется полным обновлением «нечто из нечто» снизу вверх, подобно чудесам в самой природе, как сказано в другом месте о стихе «Воскликните Б-гу, вся земля» (Псалмы 100:1) — первые буквы слов составляют слово «галаха» и т. д. Это достигает самого света Сущности, который будет светить сверху вниз, «нечто из нечто», не через цимцум, вовсе без изменения сущности, как в будущем мире, — это Эден, о котором сказано: «Глаз не видел, кроме Тебя, Б-же, что Он сделает для уповающего на Него». И сказано в Зоаре: для того, кто тщательно вникает в слова мудрости, — что называется трудом в Торе, то есть именно пилпулом, как сказано в другом месте. И поэтому Ривка называется «прекрасной видом» по сути, снизу вверх: «девица, и мужчина не познал её», — как произрастание от силы самой земли, от духовного к физическому, как оно есть, вовсе без посредника. Как сказано: «И будет остаток Яакова» и т. д. «который не ждёт человека» (Михей 5:6) и т. д. Это Малхут, которая поднимется, чтобы изливать в «изначальное море» изначальной высшей Хохмы. Поэтому главным знаком для Элиэзера было то, что она сказала: «Пей, господин мой» и т. д., «и верблюдам твоим начерпаю» — из высших вод, ибо «кувшин» (кад, כד) — это двадцать четыре (כ"ד) книги и т. д. Это соединение высших вод с нижними водами Нога без изменения сущности, как будет в будущем, когда «увидит всякая плоть» и «Я обращу народам язык» и т. д., по причине, сказанной выше. И это со стороны корня Торы и заповедей наверху — во внутренней стороне и сущности. Ибо хотя Тора и заповеди пришли в одеяниях Нога в Древе познания, это вовсе не сокрытие. Напротив, именно от этого одеяния — света Торы, ибо Хохмой Торы очищаются 288 искр и т. д. через «уклоняйся от зла» и т. д., — увидят именно свет Сущности. Как сказано: «В свете Твоём увидим свет» — свет Твоей Сущности, то есть в Твоём сущностном свете, включённом в само Светило, — это свет Торы и заповедей, которые пришли вниз, и через них тьма обратилась в свет, как сказано выше. Именно через это «увидим мы» — именно мы, то есть праведники в Торе и заповедях, — свет Твоей Сущности, чего не было ни у одного из пророков по причине, сказанной выше, и пойми.
(10) (И хотя выше разъяснено, что битуль «нечто» перед «ничто» достигает лишь «сияния сияния», которое привлекается только «из ничего в нечто», — это о битуле «нечто» перед «ничто» у ангелов, которые поднимаются лишь к источнику, из которого они высечены, как сказано выше.) Но этот битуль, который совершается праведниками в «нечто» Нога, корень которого в высшей тьме, посредством Торы и заповедей, корень которых в свете Сущности, перед которым «тьма — как свет» и т. д., — достигает самой Сущности света Эйн соф, ибо именно «конец вонзён в начало». (Как сказано там о стихе «И девица прекрасна видом» и т. д. И это «галаха» (הלכה) — буквы слова «а-кала» (הכלה, невеста), которая приходит от обращения тьмы Нога, как она есть наверху, в свете Сущности, только она поднимается как отражённый свет. И это служение праведников в битуле «нечто» перед «ничто», в принятии ига Небесного царства в любви и трепете, согласно Торе и заповедям, что намного выше битуля «нечто» у ангелов. Как сказано в другом месте о стихе: «Чтобы возвестить сынам человеческим о могуществе Его и о славе великолепия царства Его» и т. д. — без цимцума имени Элоким. И они называются «служащими Элоким» — чтобы исправить имя Элоким, чтобы в нём светила внутренняя сторона имени Авайе, как сказано Яакову: «Ибо ты боролся с Элоким» (Бытие 32:29). Ведь в этом вся Тора — в соединении имени Авайе и Элоким, как сказано: «Ибо Авайе — это Элоким» (Второзаконие 4:35, 39), всё едино, так что оно вовсе не скрывает — со стороны обращения тьмы в свет, а это именно через битуль «нечто», и пойми.
(11) И вот, со всем сказанным выше о песни ангелов будет понятна причина того, что мужи Великого собрания установили говорить «Псукей де-зимра» перед молитвой, как сказали (Авода зара 7б): «Всегда пусть человек сначала изложит хвалу Святому, благословен Он, а потом молится». А хвалы в «Псукей де-зимра» — это то, что ангелы и всё воинство небесное произносят как песнь каждый день, как сказано выше. И, на первый взгляд, какая связь у этого именно с молитвой? Однако известно, что молитва поистине вместо жертвоприношения, как сказали (Брахот 26б), что молитвы установлены соответственно постоянным жертвам (тмидим): утренняя молитва — соответственно утренней постоянной жертве и т. д. И известно, что левиты произносили песнь над жертвоприношением, когда коэны приносили утреннюю постоянную жертву и тому подобное. Поэтому установили также, чтобы произносили песнь «Псукей де-зимра» перед молитвой, которая вместо утренней постоянной жертвы, — как песнь, которую произносили над утренней постоянной жертвой и т. д. Однако сказали наши мудрецы, благословенна их память (там же 35а), на стих: «Оставлю ли я своё вино, веселящее Элоким и людей?» (Судьи 9:13): «Если людей веселит — то чем веселит Элоким? Отсюда, что песнь произносят только над вином». Это вино, которое возливали на жертвенник, когда приносили жертву, как известно. И на самом деле следует понять: на первый взгляд, главная песнь левитов была над принесением жертвы, чтобы она стала «благоуханием, приятным Б-гу», — ведь именно через песнь жертва станет приятным благоуханием. Если так, почему нужно произносить песнь именно над вином? Ведь вино, которое возливают на жертвенник, — это отдельная заповедь, относящаяся к поднятию жертвы, как сказано: «И их возлияния по уставу их» (Числа 29:6) и т. д., — как питьё вина после еды. Поэтому всякий, кто приносит жертву без возлияний, — будто ничего не принёс, как нет трапезы без питья вина и т. д., как сказано: «Ешьте, друзья, пейте» (Песнь песней 5:1) и т. д. Ведь Тора говорит языком людей, раз жертва называется хлебом, как сказано: «хлеб Мой для огнепалений Моих» и т. д. Однако выше разъяснена главная суть песни: это поднятие в битуле «нечто» первой сущности, чтобы включиться и подняться в Б-жественный свет и т. д. И вот, известна общая суть поднятия жертвенного животного на жертвенник, чтобы оно стало «приятным благоуханием Авайе» и т. д. Это поднятие 288 искр Тоху, упавших при разбиении сосудов в Нога мира Асия, в животных, корень которых — в «лике быка» высшем. И когда сжигают жертву в огне и воскуряют тук и кровь, она поднимется и достигнет своего корня в источнике, из которого высечена, — в «лике быка». А оттуда она поднимется к своему корню в имени БАН Тоху, которое выше имени МА Тикуна, имени Авайе. Поэтому она станет приятным благоуханием для имени Авайе высшего Человека. Как когда нижний человек ест мясо животного, его мохин и мидот укрепляются добавочным светом и жизненностью благодаря корню животной жизненности в Тоху, который выше человека Тикуна. И хотя через еду человека оно очищается, как сказано: «Человек, если принесёт» и т. д. «из скота», — МА очищает БАН и т. д., как подробно разъяснено в другом месте. Если так, то отсюда понятно, во всяком случае, что при этом поднятии жертвы физического животного на жертвенник должно быть обращение от одной сущности к другой. То есть физическая живая плоть мяса животного должна обратиться и подняться, чтобы стать Б-жественной духовностью — со ступени на ступень, из мира в мир, пока она не включится в Б-жественную святость мира Ацилут, чтобы стать приятным благоуханием для имени Авайе Ацилута. (Как должно быть обращение сущности физического мяса животного при еде нижнего человека, чтобы оно стало сущностью духовного разума в мозгу, как сказано: «хлеб Мой для огнепалений Моих» и т. д.; и сказано в Зоаре: «три властвуют наверху — мозг» и т. д.; и как сказали мудрецы, благословенна их память (Менахот 17а): «"Есть — да будет съедено" — две трапезы: трапеза человека и трапеза жертвенника» и т. д., как известно.) Поэтому обязательно и при поднятии жертв должен быть битуль «нечто» перед «ничто» в первой сущности (и также второй битуль, о котором сказано выше, при его восхождении поистине наверх как приятное благоухание и т. д.). А это невозможно иначе, как именно через песнь, как сказано выше, потому что песнь — это то, что поднимает от низшего к высшему, как поднятие ангелов (которые называются «скотом» и «зверями», и это сказанное: «Обладатели песни выходят в песни», как сказано выше). И в этом причина того, что левиты произносили песнь именно над жертвой. Ведь левиты — от высших гвурот высшей Бины Ацилута, как сказано в Зоаре на стих «И будет служить левит» (Числа 18:23) и т. д. А всякое поднятие от низшего к высшему — через гвурот, то есть именно в их песни, в возбуждении «огненных искр», поднимающихся вверх и т. д. — чтобы через это могло быть поднятие жертвы на жертвенник в огне Имени снизу вверх, возвышение за возвышением и очищение за очищением, пока она не поднимется поистине наверх, в Ацилут, чтобы стать приятным благоуханием и т. д. А без песни левитов не могло бы быть такого восхождения от сущности к сущности до столь высоких высот по причине, сказанной выше, и пойми. (И так же теперь в молитве, которая вместо постоянной жертвы, как сказано выше, это поднятие должно быть именно через песнь, — и это «Псукей де-зимра», которые мужи Великого собрания установили перед молитвой, как сказано выше. И как известно, в молитве поднимается животная душа, как жертва на жертвенник в огне Имени и т. д. Поэтому сначала должна быть песнь в «Псукей де-зимра», подобная песни ангелов наверху, чтобы через это могло быть поднятие молитвы, которая называется жертвой из скота, чтобы подняться наверх как приятное благоухание и т. д., и пойми. (И как сказано в другом месте: во всём, что при своём падении было на грани отчаяния, а поднялось с успехом, уместны ликование и песнь, как «придёт с ликованием, неся снопы свои», когда его труд в посеве и жатве увенчался успехом. И так при падении 288 искр и т. д. в Нога: когда они поднимаются наверх, они поднимутся с ликованием и пением, то есть с песнью, которая поднимает низшее к высшему. И в этой песни оно отменяется от своей первой сущности и поднимается к источнику, из которого высечено. И это общая суть «Псукей де-зимра» тоже — осветить тьму клипат Нога, как сказано в другом месте. Ведь в этом смысл слова «галель», которое тоже означает сияние, как сказано: «Когда светил (бе-гило) светильник Его» (Иов 29:3) и т. д. И это «Да восхвалят (егалелу) имя Авайе»: чтобы при этом поднятии было преимущество света для имени Авайе — благодаря преимуществу света, приходящему от обращения тьмы в свет и т. д., и пойми. И это смысл десяти видов музыкальных инструментов в «Хвалите Б-га во святыне Его» и т. д., соответствующих десяти сфирот имени Авайе — ХаБаД и мидот и т. д. «Хвалите Его звуком шофара» — это песнь простая Кетера, а «невель и кинор» — песнь удвоенная Хохмы и Бины и т. д. И так же в песни и ликовании Торы — во внутренней стороне и сущности наслаждения и изначальной высшей Хохмы, как в напевах и знаках кантилляции (таамим) Письменной Торы, что называется песнью и ликованием Торы, как известно. И написано: «Премудрость вовне возглашает (таронна)» (Притчи 1:20) — это при нисхождении света высшей Хохмы в нижнюю Хохму, чтобы обратить тьму клипат Нога в свет, как новые толкования Устной Торы, как сказано выше. Это песнь и ликование, поднимающиеся снизу вверх. И об этом сказано: «А ночью песнь Его со мной» (Псалмы 42:9) — песнь женская (нуква), которая именно ночью (как сказано (Ваикра раба): «Ликование Торы — только ночью»), в битуле «нечто» перед «ничто», в преимуществе света из тьмы и т. д., которая поднимается наверх, чтобы прибавить свет в изначальной высшей Хохме. И об этом сказано: «Премудрость именно вовне возглашает (таронна)» — ликованием (рина), поднимающимся снизу вверх, как «придёт с ликованием» и т. д. И это сказанное: «С края земли песнопения слышали мы» (Исайя 24:16) и т. д. И в этом тоже есть песнь простая и песнь удвоенная и т. д. Однако всё это — в обращении высшей тьмы в свет, что происходит благодаря его корню в самой внутренней стороне и Сущности, которая выше битуля «нечто» перед «ничто» в песни ангелов, как сказано выше, и пойми.
(12) И вот, теперь следует понять сказанное нашими мудрецами, благословенна их память, что песнь произносят только над вином. Какая связь у песни с вином? Ведь главная песнь — именно над поднятием жертвы, как сказано выше. Однако выше разъяснено в объяснении стиха «Ибо солнце и щит — Б-г Элоким», что имя Элоким скрывает имя Авайе. Поэтому может быть привлечение «из ничего в нечто», то есть возникновение творения, имеющего границу и предел, как отдельного «нечто». Так что через множество сокращений букв имени Элоким может возникнуть совершенно отдельное «нечто», как физическая животная душа в Нога мира Асия и злое начало в человеке, полное дурных страстей и суровых гвурот совершенного зла. Однако при жертвоприношении животного на жертвенник, которое поднимается наверх в огне Имени, очищение за очищением, как сказано выше, пока не поднимется как приятное благоухание для Авайе высшего Человека мира Ацилут (как при очищении пищи — мяса, которое ест человек, — возвращается дух человека в его тело, как запах, восстанавливающий душу, и т. д.), — тогда через это раскрывается свет имени Авайе — Хохмы и мидот высшего Человека — в имени Элоким добавочным светом и жизненностью. И имя Элоким вовсе не скрывает его свет, и подслащается всякий суд и гнев имени Элоким и обращается в Хесед и добро. Как сказано о жертве Ноаха (Бытие 8:21): «И обонял Б-г приятное благоухание, и сказал» и т. д. «не буду больше» и т. д. (Ибо корень пищи — в Хохме алеф слова «Адам», которая подслащает всякий суд и цимцум и привлекает всякое влияние и благословение сверх меры. И это благодаря преимуществу света Хохмы Тикуна, приходящему из тьмы Тоху, то есть из имени БАН животного, корень которого в имени САГ, что выше имени МА Хохмы. Это сущностная воля и наслаждение, которые выше Хохмы, — то есть запах и вкус в пище.)
(13) И в этом корень сути жертвоприношений, которые называются «хлебом Моим для огнепалений Моих», «приятным благоуханием» и т. д. Однако после поднятия и очищения пищи жертвы, которая поднимается как приятное благоухание для имени Авайе в сиянии воли и наслаждения Сущности (что называется «благоволение благоволений» (раава де-хол раавин)), должно быть именно возлияние вина, и нет жертвы без возлияний, как известно. А суть вина в том, что оно веселит сердце, как сказано: «И вино веселит сердце человека» (Псалмы 104:15), и выводит всякую тайну и сокрытие в раскрытие. В этом главное подслащение судов: как когда сердце царя развеселится от вина, он отпустит на свободу всех осуждённых и примет с благоволением даже врага и нарушившего его волю, чтобы сделать ему всякое добро. И это потому, что в вине есть преобладание Хеседа и добра — от радости, которая в вине. А радость — источник всякого Хеседа и добра в доброй воле, чтобы оно пришло из сокрытия в раскрытие света намного сверх меры — даже больше того, что есть в природе доброго делать добро, — и также чтобы обратить всякий суд и гнев в Хесед и добро. Больше, чем пища, в которой нет радости, а лишь наслаждение и вкус, которые ублажают волю, — в этом нет столь большого выхода за меру. Но природа радости, которая в вине, — прорывать свою ограду, выше меры добра, которое в воле и наслаждении и т. д. (как сказано в другом месте, что радость выше даже наслаждения и т. д.). И в этом причина того, что веселящее вино приводит и привлекает всякое сокрытие в раскрытие, как сказали (Санедрин 38а): «Вошло вино — вышла тайна», ибо «яин» (вино) в гематрии равно «сод» (тайна). То есть, как мы видим, при веселье сердца от вина человек выведет в раскрытие всё скрытое в своей душе. Как скрытая тайна, что в мудрости, которая вовсе не могла прийти в раскрытие в речи, раскроется сверх меры — в сокрытии источника мудрости, как сказано (там же): «Одолело вино малышей» и т. д. И старое вино — для старцев: оно выводит даже тайну у старца, который приобрёл мудрость из её источника (что называется скрытой Хохмой, и как «тайна тайн», что называется «мудрецом тайн», как сказано в другом месте). И также сокрытие и источник всякой доброй воли и наслаждения, укрытые в самой сущности души, придут в раскрытие, чтобы сделать противоположное его природе, — как от скупости к щедрости, чтобы отдать всё, что у него есть, и т. д. А этой силы вовсе нет ни в каком наслаждении, составленном из чего-либо в Хохме и мидот и т. д., потому что радость — это открытие силы сущности души, и она называется радостью самой души (как сказано в другом месте). И это будет понятно также наверху о веселящем вине: «вошло вино» — как при возлиянии на жертвенник — «вышла тайна Авайе» из сокрытия в раскрытие. Это всё сокрытие, которое в воле и высшей Хохме, которое было предельно скрыто и утаено в имени Элоким, скрывающем имя Авайе. (Ибо корень имени Элоким, скрывающего имя Авайе — Хохмы и мидот, воли и наслаждения, — выше раскрытия света имени Авайе, ведь он в Кетере Кетера, который выше даже Хохмы Кетера, что называется «тайной всех тайн» и т. д. Как сказано: «А Моше приблизился к мгле, где Элоким» (Исход 20:18), — это высший хашмаль: «Сделал тьму укрытием Своим» и т. д., откуда вовсе невозможно прийти в раскрытие света Хохмы. И как известно о семикратном «Авайе — это Элоким» на исходе Йом Кипура: это восхождение имени Авайе Хохмы в имя Элоким Кетера, как сказано в другом месте, и пойми.)
(14) И в этом причина того, что «вошло вино — вышла тайна»: тайна имени Авайе, скрытого именно в имени Элоким. Ибо имя Элоким — это сокрытие и покров имени Авайе Хохмы, как сказано: «А Хохма — из ничего (меаин) обретается, и где место Бины?» (Иов 28:12) — из «ничто» (аин) Кетера. То есть откуда (меаин) скрытый источник Хохмы, и откуда обретается её бытие, и так же — где место Бины? И на это ответил: «Элоким понимает путь её» — имя Элоким Кетера, которое в сокрытии «ничто», понимает путь Хохмы, «и Он знает место её» — место Бины, то есть Письменной Торы и Устной Торы. Это два «мазаля» — «Ноцер» (Хранящий) и «Ве-наке» (Очищающий), как сказано: «Всё зависит от мазаля, даже свиток Торы в Храме» и т. д. А корень вина, которое в гематрии равно «сод» (тайна), — в высшем имени Элоким, во внутренней стороне Бины, корень которой выше Хохмы. И это тайна Б-га в тайнах Торы, что называется «вином хранимым» — вином, хранимым в своих виноградинах со дней Сотворения мира, как известно. Поэтому, когда «вошло вино», вышла тайна Б-га из сокрытия скрытой Хохмы, как о Машиахе, о котором написано: «Вот, преуспеет (яскиль) раб Мой» (Исайя 52:13), и он называется «Чудесный советник» (там же 9:5). И это причины заповедей, которые раскроются в будущем, что называется (Авода зара 35а) «вином Торы» (как будет сказано, если захочет Б-г). И поэтому оно называется вином, веселящим именно Элоким, как сказала виноградная лоза: «Оставлю ли я своё вино, веселящее Элоким и людей?» (Судьи 9:13), — то есть имя Элоким, скрывающее имя Авайе. (И его корень выше имени Авайе, то есть имени БАН Малхут: «уста» — Устной Торой называем её, — о которой сказано: «Жена доблестная — венец мужу своему» (Притчи 12:4), потому что «дополнительная Бина дана женщине» (Нида 45б). И как сказано: «Слава Элоким — скрывать дело, а слава царей — исследовать дело» (Притчи 25:2). И из сокрытия имени Элоким Кетера приходит раскрытие в Устной Торе — Малхут, в раскрытии частностей высшей воли в заповедях Царя. Поэтому сказали (Бейца 28б): «Наша мишна — царица», как царь, который постановляет и т. д., как сказано в другом месте, — именно потому, что «конец вонзён в начало, а начало — в конец», и пойми.) Ведь когда приносят животное на высший жертвенник, которое поднимается к своему корню в имени БАН Тоху, и через это прибавляется свет в виде приятного благоухания для имени Авайе Тикуна, — тогда возливают вино на жертвенник, чтобы вино веселило и имя Элоким, чтобы и оно подсластилось и раскрылось из сокрытия, чтобы было раскрытие тайны Б-га, скрытой в нём). В этом намного большее преимущество света, чем раскрытие света имени Авайе через поднятие жертвы из животного, что называется пищей, которая лишь на уровне Хохмы, «обретающейся из ничего в нечто», чтобы светить лишь добавочным светом, как сказано выше. Но через возлияние веселящего вина оно веселит имя Элоким, скрывающее имя Авайе, чтобы оно светило из сокрытия, которое в нём, — то есть из сокрытия Сущности света Кетера, который выше источника Хохмы, как сказано выше о «Элоким понимает путь её» и т. д. Поэтому оно называется вином, веселящим именно Элоким, как сказано выше, и пойми.)
(15) И это смысл возлияния вина на жертвенник тотчас при принесении жертвы. А песнь левитов — именно над вином, потому что через песнь жертва поднимается наверх и привлекает добавочный свет в имени Авайе, чтобы он светил из сокрытия имени Элоким, в котором он был скрыт. Поэтому песнь произносят только над вином. Ведь хотя через песнь жертва поднимется наверх — это поднятие бирурим 288 искр, упавших вниз, чтобы они поднялись наверх и обратились от одной сущности к другой, как сказано выше, — однако без веселящего вина не привлекается раскрытие сокрытого имени Авайе, которое в имени Элоким, скрывающем его, и т. д. (Хотя через съедение жертвы оно становится приятным благоуханием для Авайе, это добавочный свет только в имени Авайе Хохмы, которая «обретается» из «ничто» Кетера с большим преимуществом света сверх первой меры. (И, для примера, как сказал: «Я ещё не ел мяса быка» и т. д., — это лишь от вкуса и запаха пищи жертвы из животного по причине, сказанной выше. Но раскрытие сокрытия Сущности света Кетера, которое в высшем имени Элоким, как сказано выше, — чтобы оно само светило из своего сокрытия, — это именно через веселящее вино, через которое выходит даже самая скрытая тайна, как сказано выше, и пойми.) Поэтому и песнь произносят только именно над вином. Ведь хотя через песнь может быть поднятие жертвы наверх, как сказано выше, это лишь поднятие наверх. И хотя она становится приятным благоуханием для Б-га, это лишь наверху, в самом имени Авайе, на уровне Ацилута. Но чтобы было привлечение вниз после этого поднятия жертвы — например, чтобы искупить душу человека, подсластить все суровые суды и привести обильное благое влияние от духовного к поистине физическому, — это лишь тогда, когда произносят песнь именно над веселящим вином. Ибо веселящее вино — это то, что приводит к раскрытию из сокрытия высшего Элоким Кетера вплоть до Малхут — имени БАН, скрывающего, — чтобы светило в раскрытии внизу, в трёх мирах БЕА и т. д. Получается, понятно, что помимо преимущества веселящего вина, от которого источник всякой доброй воли делать добро намного больше меры добра и Хеседа, которые в наслаждении и воле Хохмы, приходящих от запаха и вкуса пищи жертвы, как сказано выше, и подслащать всякий суровый суд больше, чем пища, как сказано выше, — также и то, что может быть привлечение доброй воли и Хеседа для искупления греха через пищу жертвы при поднятии через песнь, как сказано выше, — и это лишь именно через вино. А без вина песнь не помогает для этого привлечения, хотя поднялась наверх и т. д. (И всё это потому, что у Элоким, скрывающего имя Авайе, есть корень во внутренней стороне Кетера, выше имени Авайе. Поэтому «в двухстах есть сто» (большее включает меньшее). И когда этот высший Элоким подслащается через вино внутренней стороны Бины, которое раскрывает всякое сокрытие сверх меры, — само собой будет привлечение от приятного благоухания для Авайе от жертвы из сокрытия в раскрытие внизу, и пойми.)
(16) Однако при всём этом, поскольку это имя Элоким ниже имени Авайе — ведь оно поистине цимцум и сокрытие, чтобы утаить и скрыть свет Сущности имени Авайе, как футляр для солнца, как сказано: «Ибо солнце и щит — Авайе Элоким», и это имя БАН, которое получает от имени МА, — тогда всё наоборот: главное подслащение судов, держащихся за это имя Элоким, то есть имя БАН, происходит через радость, которая в имени Авайе, то есть в имени МА, — через вино, веселящее сердце, то есть высшие мидот Зеир Анпина, как сказано: «И вино веселит сердце человека» и т. д. И тогда от радости Авайе привлекается к имени Элоким, то есть БАН, чтобы подсластить его. Это радость и наслаждение, которые привлекаются получающему именно от радости дающего. Как сказали (Кидушин 34б): «Женщину веселит её муж» — именно её муж, потому что она не получает радости и наслаждения от другого мужчины, кроме своего мужа, а лишь когда её веселит именно её муж, — по причине «духа, который он оставил в ней», как сказано о «веселит жениха и невесту» (как сказано в другом месте). И так наверху: радость Нуквы — имени БАН — есть лишь радость имени Авайе, то есть раскрытие тайны имени Авайе также в имени Элоким, чтобы свет Авайе светил в буквах Элоким добавочным светом из сокрытия через радость, которая раскрывает сокрытие, чтобы светить даже в цимцуме имени Элоким, и оно вовсе не скрывало бы. (Как в будущем, когда раскроется слава Авайе в имени Элоким вовсе без сокрытия и цимцума, поэтому увидит всякая плоть и т. д. И также в видении пророков: всё — в имени Авайе, которое раскрывается именно в имени Элоким, что называется «вид подобия славы Авайе» (Иезекииль 1:28) и т. д. и называется «видением Шадая» (Числа 24:4), и пойми.
(17) И это смысл сказанного: «Отсюда, что песнь произносят только над вином», — потому что веселящее вино приводит к раскрытию сокрытия имени Авайе, скрытого в имени Элоким, чтобы веселить и имя Элоким. И это «веселящее Элоким и людей» — то есть имя МА и имя БАН, Авайе и Элоким, как сказано выше. (А согласно сказанному выше, что этот Элоким выше имени Авайе, поэтому «Элоким» поставлено прежде «людей», то есть мидот и Хохмы и Бины. Но поскольку Элоким — это имя БАН, получающее от имени МА, следовало бы поставить «людей» прежде «Элоким». И ещё следует понять главное намерение этого дела, ведь всё это не согласуется с самой сутью этого изречения. На первый взгляд, он ничего не ответил на заданный вопрос: «Если людей веселит», как сказано: «И вино веселит» и т. д., — «то чем веселит Элоким?» Ведь вину не подобает веселить Элоким, а только человека. И что это за ответ: «Отсюда, что песнь произносят только над вином», — из чего следует, что из-за песни, которая именно над вином, вино веселит и Элоким? И какая связь у вина с песнью, чтобы через это вино веселило Элоким и т. д.? Однако дело в том, что на самом деле главная суть песни — в наслаждении получающего от дающего, когда он возбуждается великой любовью в чудесном наслаждении к дающему. И этим он может подняться и отрешиться от первой сущности, выйти из рамок ограничения своего сосуда. И поэтому песнь — это хвала и прославление своего источника соответственно его постижению; и через это он влечётся всей своей сущностью, волей и мидот, чтобы включиться в свой источник. И так же песнь ангелов к их Б-жественному источнику — в хвале и прославлении имени Авайе, как «Да восхвалят имя Авайе» — именно. И это поднятие Элоким — Б-жественной силы, сокращённой в их светах и сосудах, — к имени Авайе. И чем? Этой хвалой и прославлением, которыми они восхваляют и прославляют именно имя Авайе. Получается, что поднятие низшего к высшему — через песнь Элоким к Авайе также в общем виде. И это смысл восхождения Малхут, которая называется Элоким в общем, чтобы включиться в имя Авайе, как сказано в Зоаре на стих «Элоким, не безмолвствуй» (Псалмы 83:2): Элоким — это «нижний свет», который постоянно взывает к высшему свету, то есть к имени Авайе. И как сказано: «Чтобы воспевала Тебя слава и не умолкала» (там же 30:13) — низшая слава к высшей славе, — «и не умолкала», ибо она никогда не успокаивается, как сказано в другом месте. И так же ангелы, которые называются «сынами Элоким», восхваляют в частности имя Авайе. Получается, что главная суть песни для Элоким в том, что этой песнью он поднимается к имени Авайе. Поэтому сказал, что и веселящее вино веселит Элоким, — и это когда песнь произносят именно над вином. Ибо в радости, которая в вине, сокрытие и тайна выходят в раскрытие, то есть сокрытие и источник наслаждения, которое в песни, выходят в раскрытие. И тогда это пробуждает сокрытие и источник наслаждения, которое в имени Авайе, то есть в мидот и Хохме, что называется «тайной Авайе». И об этом сказано: «веселящее Элоким и людей», и пойми.
(18) И в этом главная причина того, что мужи Великого собрания установили говорить «Псукей де-зимра» — песнь и хвалу имени Авайе мира Ацилут, которая поднимается от Элоким, — чтобы через это привлеклось от имени Авайе, из источника наслаждения и простой воли, в Хохму и мидот, в восемнадцати благословениях молитвы: «Благословен Ты, Б-г» и т. д. (как сказано в другом месте о восхвалении, благословении и благодарении и т. д.). И вот, выше разъяснено, что у веселящего вина есть преимущество перед пищей. Ведь преимущество добавочного света в имени Авайе посредством жертвы — лишь в Хохме и мидот, которые «обретаются из ничего» в цимцуме «мазаля» «Ноцер» и т. д. Но через возлияние вина пробуждается тайна Авайе из сокрытия Сущности света Кетера, который выше источника Хохмы. Это источник всякой доброй воли намного сверх меры добра в наслаждении и воле Хохмы, которые приходят от пищи, от запаха и вкуса в ней и т. д. Поэтому и песнь над жертвой, которая есть пробуждение наслаждения Хохмы и мидот, — лишь через веселящее вино, благодаря которому привлечётся и добрая воля, что в Хохме и мидот, вниз, чтобы подсластить всякий суровый суд. И в этом преимущество песни через веселящее вино перед песней, которая от самого наслаждения (как сказано в другом месте на стих «И вино веселит» и т. д. «чтобы просветлить лицо» и т. д.). И этим будет понятно преимущество Торы перед молитвой. Молитва называется жертвой из скота — в поднятии животной души и т. д. Хотя она называется «приятным благоуханием Авайе», чтобы привлечь из источника воли и наслаждения, которые в имени Авайе, в Хохму и мидот в восемнадцати благословениях, — и это через песнь «Псукей де-зимра», где говорят «Алелуйа», чтобы восхвалять имя Авайе, как песнь над жертвой, как сказано выше. Однако занятие Торой, которая называется «вином, веселящим Элоким и людей», — это то, что пробуждает всё сокрытие окружающего — воли, наслаждения и Хохмы, что называется «тайной Авайе», которая выше света воли и наслаждения, привлекающегося в восемнадцати благословениях в имени Авайе, что называется лишь «жизнью преходящей». Поэтому при занятии Торой всякий суровый суд подслащается особенно, как у Рабы и т. д., чьи уста не прекращали и т. д. (Бава мециа 86а). И как сказано: «Ибо она — жизнь твоя и долголетие твоё» (Второзаконие 30:20) и т. д. — жизнь вечная. И обвинение не может подняться в месте Торы, ведь «прегрешение гасит заповедь, но прегрешение не гасит Тору», как известно (Сота 21а) и разъяснено в другом месте (о том, что Яаков служит в высотах и т. д.). Однако на самом деле и Тора называется хлебом, как сказано: «Идите, ешьте хлеб Мой» (Притчи 9:5). Это два вида хлеба — Письменная Тора и Устная Тора, хлеб с небес и хлеб из земли, и это «два хлеба» Шавуот. И написано: «И Тора Твоя внутри меня» (Псалмы 40:9), и также: «Ибо слово Твоё оживило меня» (там же 119:50) и т. д. Однако хлеб Торы намного выше хлеба жертвоприношений, потому что он на уровне внутренней стороны и Сущности света изначальной высшей Хохмы, как сказано выше, только он снизошёл вниз, чтобы исправить Древо познания добра и зла и т. д. И также о пище — хлебе Торы — сказано: «Ибо не одним хлебом живёт человек, но всем, что исходит из уст Б-га» (Второзаконие 8:3) и т. д. Это речь и чтение вслух букв Письменной Торы, что называется «исходящим из уст Б-га» и т. д. Это чтение с напевами и знаками кантилляции, что называется песнью и ликованием Торы. И это внутренняя сторона наслаждения в окружающем наслаждения высшей Хохмы Торы, которое не может прийти в света и сосуды (как песнь, которая кругла и т. д., и как нижняя песнь ангелов, которая есть наслаждение в окружающем, по кругу, и т. д.), как сказано: «И был я при Нём (при Нём поистине) отрадой» (Притчи 8:30) и т. д. И через эту песнь хлеб Торы поднимается, чтобы от него были свет и жизненность для высшего Человека Ацилута — намного больше, чем запах и вкус в пище жертвы из скота в молитве и т. д. Однако в этом есть преимущество у Устной Торы — Малхут называем её, — хотя она получает от Письменной Торы, как имя Элоким от имени Авайе, то есть БАН, получающее от МА и т. д. Она называется веселящим вином, — то есть когда Тора называется вином, ибо «дополнительная Бина дана женщине» больше, чем мужчине. Это внутренняя сторона Бины в тайнах и причинах, как «вино хранимое» и т. д., которое выше высшей Хохмы Письменной Торы и т. д., как сказано: «Жена доблестная — венец мужу своему» (Притчи 12:4), «Женщина обойдёт мужчину» (Иеремия 31:21) (и это Элоким, который выше имени Авайе, как сказано: «Слава Элоким — скрывать дело» (Притчи 25:2), как сказано выше). И это «А ночью — именно — песнь Его со мной» — песнь женская (нуква), которая поднимается выше песней Письменной Торы, как сказано: «С края земли» и т. д. (И это сказанное: «Премудрость — вовне», то есть в клипат Нога, — при обращении тьмы в свет ночью, когда «она даёт пищу (терах)» — 288 (רפ"ח) и т. д., — «возглашает» (таронна) ликованием и песнью, чтобы прибавить свет в высшей Хохме. Ибо «вошло вино — вышла тайна» Авайе Письменной Торы, скрытая в имени Элоким, которое в Устной Торе, — из источника скрытого наслаждения, которое выше наслаждения в воле, Хохме и мидот имени Авайе, что в Письменной Торе, как сказано выше, и пойми.) И это возлияние вина в шитин (протоки) жертвенника, в бездну, чтобы поднять нижние воды, которые называются «плачущими водами», как «и вино — огорчённым душой» (Притчи 31:6), как сказано в другом месте, — чтобы соединить их с высшими водами. И это сказанное: «Премудрость вовне» и т. д. (А выше этого было возлияние воды в праздник Суккот, как сказано: «И будете черпать воду в радости» (Исайя 12:3) и т. д., и как сказано: «И источник из дома Б-га выйдет» (Иоиль 4:18) и т. д., — они поднимали воду Шилоаха с песнью. Это как в грядущем, в будущем мире, — выше даже тайн Торы, которые называются вином, и пойми.) И это тшува, которая предшествовала Торе, и это суть благоухания воскурения, как сказано в другом месте. (19) И вот, теперь следует понять то, что мы находим о песни: в ней есть четыре ступени — песнь простая, песнь удвоенная, песнь утроенная и песнь учетверённая (а в общем их пять ступеней, ибо песнь простая включает четыре ступени — песнь удвоенную, утроенную и учетверённую (как будет сказано, если захочет Б-г)), как разъяснено в Зоаре и в книгах Каббалы. (На это намекает сказанное: «Песнь песней, которая Шломо» и т. д. — песнь простая, которая включает эти песни: песнь удвоенную, утроенную и учетверённую.) А разъяснение дела будет понятно подобно тому, что мы находим в Зоаре о цветах, которые видны в столпе, стоящем в нижнем Ган Эдене, по которому души поднимаются в высший Ган Эден каждую субботу и новомесячье, как сказано выше. В нём они приходят к битулю от первой сущности, как сказано выше. В этом столпе видны три цвета — белый, красный и зелёный (как вид радуги, в которой явно видны эти три цвета; это три ступени — золото, серебро и медь, как известно; и как в розе, в которой явно есть эти три цвета. Но в простом свете, как сам свет солнца, нет никакого различимого цвета, хотя в нём включены эти три цвета и т. д.). И вот, там разъяснено, что иногда в этом столпе виден лишь один цвет — белый или красный, иногда в нём раскрываются три цвета, иногда четыре цвета, а иногда в нём нет особого цвета, а лишь как простой цвет. Это соответствует песни простой; и песни удвоенной, которая включает два цвета — белый и красный; и песни утроенной — из трёх цветов, о которых сказано выше; и песни учетверённой — из раскрытия четырёх цветов. И чтобы понять всё это: выше разъяснено, что в песни они поднимаются в битуле бытия. А в битуле «нечто» перед «ничто», как сказано выше, есть несколько различных ступеней. А выше их всех и включающий их вместе — простой битуль (который через простую песнь). Смысл того, что этот битуль простой, в том, что это сущностный битуль в самой сущности души, вовсе не составленный ни из чего — ни в воле, ни в разуме. Ведь если битуль — в воле или со стороны разума и причины, он, во всяком случае, называется битулем, составленным из чего-то. Но когда битуль в самой сущности, он называется простым, потому что он ещё вовсе не приходит в составлении и распространении в чём-либо, а он — первоматерия и источник для всех видов битуля, которые ответвляются от него, — в битуле воли, разума, мидот и тому подобного и т. д. Он как точка йуд, в которой вовсе нет распространения, а лишь сжатое как одна точка (это во внутренней стороне Кетера, или в «ничто» Хохмы, которое выше разума и постижения Хохмы и Бины и выше возбуждения ощутимого битуля, который в мидот любви и трепета и т. д.). Это подобно тому, кто приходит к царю внезапно, без подготовки в душе: он совершенно отменяется от всего своего бытия, совершенно и всецело, и падает ниц на землю, как безмолвный камень, так что вовсе не ощущает себя как сущность и бытие чего-либо (и даже не ощущает того, что он отменён). Ибо на него внезапно нападает страх перед царём, и этот великий битуль возникает в его душе сам собой, так что он приходит к совершенному отсутствию ощущения себя, становится как безмолвный камень и не может сказать ни слова, ибо смешался в своём состоянии и т. д. (это второй битуль, о котором сказано выше; и как поклон в молитве «Шмоне эсре», где говорят: «Г-сподь, открой уста мои» и т. д.; и тому подобное — при приходе всякого, кто приходит поклониться поистине пред Б-гом, когда поднимаются из Брии в Ацилут. И при всём этом такой простой битуль может быть и в начале восхождения, когда он отменяется сущностным битулем, выше разума, как при дарования Торы, когда сказали «сделаем» — выше разума, и как поклон паломников в храмовом дворе, даже простых людей и т. д.). Во всяком случае, весь этот битуль называется битулем «нечто» перед «ничто», где есть тот, кто отменяется, только он отменяется от всей своей сущности (но у Моше и Аарона, которые сказали: «А мы — что (ма)?» (Исход 16:7–8) — «что» по сути, выше битуля «нечто» и т. д.). И этот простой битуль подобен точке йуд Хохмы, которая на уровне «ничто», выше распространения в постижении и разуме; он в самой сущности души, и в нём ещё нет особого цвета, а он — первоматерия и источник всякого битуля, составленного из чего-то и т. д., и пойми.
(20) И так же песнь, через которую возникает этот простой битуль: она называется простой песнью. Это возбуждение наслаждения в самой сущности души, на уровне окружающего — ехида, то есть в истоме самой сущности души, ещё вовсе не составленной в разуме, постижении и причине. Поэтому она называется простой песнью — как простой звук, не составленный из частных различных способов в составных интонациях, как простой звук, внезапно исходящий из точки сердца, вовсе выше разума и намерения в мозгу и т. д. Это песнь в окружающем мелодии простым звуком, подобная точке йуд, в которой нет особого цвета в особых интонациях — ни белого, ни красного, а она проста и сущностна, из сущности души, и включает все песни, составленные в разуме и мидот и т. д., и пойми. И вот, вторая ступень — битуль, в котором есть составление из-за какого-то дела, причины и постижения в сосуде мозга: почему он отменяется. Это битуль со стороны разума и постижения, который распространяется на две линии, то есть Хесед и Гвуру. Первый — битуль по причине трепета перед величием царя или великого вельможи: соответственно величию, такова и мера готовности к битулю бытия перед ним. Или перед великим мудрецом, или перед своим учителем, который научил его мудрости, или перед своим отцом — из-за обязанности почитать отца и трепетать перед ним, и тому подобное. Это от страха перед учителем и отцом или от страха перед царём и вельможей: он созерцает в этот час, когда стоит перед ним, так что в этом битуле, во всяком случае, есть постижение разума и причины. И тогда он не называется простым и сущностным битулем в сущности души, а приходит силой распространения разума и причины в деле. А всякий разум и причина распространяется и делится на две мидот — Хесед и Гвуру, то есть трепет и любовь. Ибо как он отменяется со стороны трепета перед величием царя и тому подобного, так он отменится перед ним со стороны добра и великой милости, которая распространяется к нему от величия милости царя к нему и его приближения к себе, отчего рождается любовь. И так же перед своим отцом, который творит ему милость — пищей и одеждой, и близостью своей заботы о нём со дня его рождения, «как отец — к сыну, которого любит» и т. д.: он отменится, придя к нему, со стороны любви, родившейся в его сердце к нему за его великую милость. И так же перед своим учителем, который научил его мудрости и добрым качествам, или перед своим товарищем, который сделал ему милость и добро: у него тоже есть битуль перед ним соответственно тому добру и т. д. (И также соответственно значимости человека для многих других — по достоинствам и добрым качествам, как почтенный богач и тому подобное.) Получается, что в постижении и причине есть два способа битуля — любви и трепета. Как видно воочию: и у любящих царя, очень приближённых к нему, есть очень большой битуль, когда они сидят перед ним. Хотя из-за их близости на них нет столь сильного страха перед царём, но их битуль — именно со стороны любви, как в битуле сына перед отцом и учителем и тому подобном, как сказано выше, и пойми.
(21) И так будет понятно наверху о битуле Б-жественной души перед Авайе, когда она стоит перед Ним в молитве, — битуле, который приходит от постижения и созерцания величия и возвышенности Б-жественности. От созерцания и постижения возвышенности она всё больше возбуждается в битуле своего бытия, в трепете и страхе перед Элоким, — как битуль ангелов в трепете в Колеснице, как «лик быка — слева», и так же стан Гавриэля и т. д. А когда она созерцает великие милости Б-га и Его великую благость к ней и то, как великая Его милость распространяется на все миры, отчего рождается любовь, — в этом есть битуль именно со стороны любви. Как Авраам, который называется «Авраам, любящий Меня» (Исайя 41:8), «возлюбленный Царя»: в нём был поистине битуль бытия со стороны любви и величия милости Б-га и т. д. И как «лик льва — справа» и т. д., и как стан Михаэля и т. д. А подобно этому был «страх Ицхака» — со стороны постижения возвышенности, как сказано выше, и пойми. И это два вида противоположного битуля — Хеседа и Гвуры, как два вида цветов — белый и красный, как известно. И это через два вида песни — Хеседа и Гвуры, — которые рождаются именно из разума, постижения и причины, что называется песнью удвоенной: она удвоена из двух ступеней — любви и трепета, как сказано выше. То есть это возбуждение наслаждения, составленное в разуме и постижении величия Б-га — в возвышенности Его Сущности без меры наверху и в Его милостях, нисходящих вниз, ибо «величию Его нет исследования». В этом есть два порождения — Хесед и Гвура. В песни первое — наслаждение в хасадим, то есть любовь, как наслаждение в веселье и Б-жественной радости со стороны «правой руки, приближающей», в великой любви Авраама, как сказано выше. И соответственно этому способу — его песнь, как песнь ангелов на уровне хасадим правой линии, как сказано выше; это голос веселья и наслаждения в любви. Или наслаждение в песни на уровне гвурот: это как возбуждение горечи из-за отдалённости, из-за того, что он отдалился от света лика Элоким живого; оно поднимается голосом и напевом горечи и смирения. Это трепет издалека в смирении «левой руки, отталкивающей» себя и т. д., как известно. И это суть удвоенной песни — Хеседа и Гвуры, и пойми.
(22) И вот, третья ступень — это битуль, в котором есть взаимовключение любви и трепета вместе, то есть взаимовключение Хеседа и Гвуры, которые суть два цвета — белый и красный. Но в двух видах битуля душ, о которых сказано выше, при их восхождении по столпу в нём лишь один цвет — или белый, или красный, как сказано выше. И разъяснение этого будет понятно согласно известному изречению: «И радуйтесь с трепетом» — «в месте радости там будет трепет». То есть радость не будет сама по себе, а трепет сам по себе, а в самом месте радости там будет и трепет. И это вещь и её противоположность, что, на первый взгляд, вовсе невозможно. Однако дело в том, что на самом деле мы видим: любовь включает и трепет, а трепет включает любовь. Как мы находим у Авраама, «любящего Меня», в котором был трепет и «страх Ицхака». Ведь сказано ему: «Теперь Я знаю, что ты боишься Элоким, и не пожалел ты сына твоего, единственного твоего, для Меня». И почему не сказал: «что ты любишь Б-га»? Ведь, несомненно, из-за силы любви в его сердце к Б-гу он не пожалел своего единственного сына, так что отменил любовь к своему единственному сыну из-за любви к Б-гу. Но главное совершенство любви узнаётся в том, что он очень боится нарушить волю Б-га, хотя это поистине против всей его жизни, — как заклание его единственного сына, чтобы исполнить Его волю. Ибо из-за того, что он очень желает близости любви Б-га, он не уклонится от исполнения Его воли, чтобы доставить Ему удовольствие (нахат руах), и будет властвовать над своим духом, чтобы преодолеть даже природу милосердия отца к сыну. А это лишь из-за трепета: он очень боится Б-га — чтобы у него не отняли силу Его любви и близости, — поэтому он боится восстать против Него, оказаться против Его воли даже на волосок, а также выстоять во всех испытаниях. Получается, что этот трепет приходит лишь со стороны любви — чтобы не отдалиться от своей близости и слияния с Б-гом. И это трепет, включённый именно в любовь. Поэтому сказано ему: «Теперь Я знаю» силу твоей любви, «что ты боишься Элоким»: из-за великого трепета, чтобы не сдвинуться от близости к Б-гу и Его любви, ты не пожалел даже своего единственного сына для Меня. И подобное есть и в природе всякого сына по отношению к отцу: он рискнёт своей душой и вынесет все страдания, чтобы исполнить волю отца, лишь из-за трепета — из страха, как бы не отделиться и не оторваться от любви отца. Ему тяжелее разлука и недовольство отца, чем вся жизнь его души. Поэтому на него нападает великий страх перед ним — чтобы не быть ему неприятным, нарушив его волю, настолько, что тот даже отведёт от него свет своего лица, — тогда ему лучше смерть, чем жизнь. И об этом сказано в Зоаре: любовь, которая не включена из двух сторон, — не совершенная любовь. Это трепет, включённый в любовь, который приходит лишь со стороны особой силы любви, как сказано выше, — из этого узнаётся её совершенство и особая сила. (Как сказано в другом месте: это как прочный узел — именно из двух узлов, одного на другом, как сказано: «Связывающий одним стежком — это не соединение». Это чтобы исключить то, что противоположно и против близости любви, — то есть великий трепет, чтобы у него не отняли близость Б-га и свет Его лица, когда он сделает что-либо против Его воли. Без испытания в чём-либо, противоречащем близости любви, не узнаётся совершенство силы любви. И это то, что Б-г испытал Авраама — о совершенстве его любви, сказав: «что ты боишься Элоким», как сказано выше. И так же все испытания, как сказано: «Ибо испытывает» и т. д. «Б-г ваш, чтобы узнать, любите ли вы Б-га всем сердцем вашим» (Второзаконие 13:4) и т. д. И так находим у каждого из Израиля в его любви к Б-гу: внутри этой любви включены трепет и страх перед Элоким — страх, как бы не оторваться и не отделиться от близости Б-га и Его единства. И это лишь из-за любви: соответственно ей он так беспокоится и боится того, что противоречит этому. И это второй узел — трепета, включённого в любовь, — главное, что удерживает узел слияния, чтобы он никогда не разделился. Как известно: «плач вонзён в моё сердце с этой стороны» — он боится отдалённости, что отдалился или отдалится, поэтому плачет, — «и радость — с той стороны», в его близости в любви к Б-гу и Его единству. И одно зависит от другого, как одна мера взвесит силу любви вместе с трепетом перед тем, что противоречит любви. Для примера: у драгоценной вещи, по которой томится его душа, сила его вожделения узнаётся только именно в противоположности — в том, что он охраняет её, чтобы она не пропала, или очень тревожится в сердце о её пропаже. И так же любовь любящего узнаётся только в противоположности — в день беды его друга, ибо это противоречит его любви: он очень желает ему добра и радуется этому, и соответственно этому ему горько в его беде и т. д. И таково общее правило во всём: его совершенство узнаётся только в устранении того, что ему противоречит, — что называется отрицанием (шлила): отрицать то, что ему предельно противоположно. (Как отрицание телесных свойств у самого духовного: тогда достигают самой сути духовности. И так же в «уклоняйся от зла» через трепет больше узнаётся совершенство добра любви и т. д. — это 365 запретов, от которых он воздерживается со стороны трепета, который лишь со стороны любви: он очень желает близости Элоким в Его заповедях, поэтому вовсе не хочет отделиться ни в чём, что против Его воли. Как он не хочет умереть и очень боится смерти, потому что желает жизни; и так же он очень ненавидит дурное и вредящее его душе лишь из-за любви к добру для его души, и у них поистине одна мера, как известно. И это называется «Гвура в Хеседе» — левая линия, включённая в правую линию, что есть именно главная сила Хеседа и его совершенство, как сказано выше, и пойми.) И об этом сказано: «И радуйтесь с трепетом — в месте радости там будет трепет». То есть в месте радости и веселья в любви, близости и слиянии при постижении величия Б-га и Его хвал там будет трепет и страх, включённые в эту любовь, которые приходят со стороны любви: чтобы он не хотел отделиться от Его единства, благословен Он, оказавшись против Его воли, чтобы не отнялось сияние Его лица и не удалилось от света его души и т. д. В этом есть трепет, страх и ужас больше, чем трепет перед возвышенностью — от необычайного Его величия, или страх наказания, которое постигнет его за нарушение повеления Царя. Ибо это зло — отсутствие близости и удаление воли и любви его Творца от него — тяжелее для него, чем все наказания, вредящие его душе. Ведь эта разлука с Элоким живым для него страшнее, больше касается жизни его души — из-за силы любви и привязанности в его душе, чтобы слиться с Б-гом. Поэтому отдалённость для него особенно тяжела, и он больше этого боится. Если так, то в месте радости, в близости, есть дрожь и ужас больше, чем трепет издалека — от необычайной возвышенности или страх великого наказания и тому подобное. И в этом преимущество служащего из любви, включённой с трепетом, как сказано выше, перед служащим из одного лишь трепета и т. д., и пойми.
(23) Однако при всём этом сказано: «Служите Б-гу в трепете», из чего следует — в одном лишь трепете, а потом сказано: «И радуйтесь с трепетом» и т. д. Дело в том, что, несомненно, невозможно сказать — в одном лишь трепете вовсе без любви. Ведь сказано: «Служите Б-гу в радости, приходите пред Ним с ликованием». А радость и ликование есть лишь у служащего из любви, в близости и великом слиянии, при котором есть радость и ликование от великого наслаждения, когда он наслаждается Б-гом в великой любви, как известно. Но нужно сказать, что истинно и то и другое: служение должно быть в трепете и также в радости, как радость заповеди, когда он радуется и наслаждается тем удовольствием, которое доставил своему Создателю этой заповедью, — как служение преданного, любящего своего господина, и т. д. Однако сказанное «Служите Б-гу в трепете» означает: принятием ига Небесного царства в ужасе и простом трепете, со стороны трепета перед возвышенностью, при постижении возвышенности самого Эйн соф, благословен Он, — как Он свят и несоизмеримо отделён от всей цепи нисхождения миров АБЕА и т. д. Это на уровне радости издалека, когда на него нападают ужас и трепет, чтобы стоять издалека в величайшем смирении, как «И увидел народ, и содрогнулись, и стали вдали» (Исход 20:15) и т. д. И так же посредством раскрытия Б-жественности в грозных знамениях и чудесах, как при рассечении Красного моря, о котором сказано: «И увидел Израиль» и т. д. «и устрашились» (там же 14:31) и т. д. И при всём этом, как есть трепет, включённый в любовь и радость вблизи, как сказано выше, так есть и любовь, включённая в трепет и страх со стороны возвышенности. Ведь при постижении возвышенности в чудесных хвалах — как чудеса Б-га в Сотворении мира и во всех частностях цепи нисхождения, которая лишь от «сияния сияния» блеска славы Б-га, и Его частное Провидение во всём, что Он сделал и сотворил, и т. д., — в этом есть любовь и страстное желание: его душа томится подняться наверх, чтобы слиться и включиться в источник всей высшей жизни, в воспламенении огненных искр, а не оставаться внизу, в отдельном мире. И чем больше постижение возвышенности, тем больше томится его душа подняться и выйти из материи тьмы своего тела в этом физическом мире и т. д. И это любовь, включённая в трепет и страх перед Элоким со стороны возвышенности. Только и она издалека: он хочет приблизиться, как тот, кто видит величие царя, и его душа томится приблизиться к нему и говорить с ним вблизи, при свете лица. И чем больше величие царя, тем сильнее он жаждет смотреть на драгоценность его великолепия вблизи. Это называется «рацо» (стремление), и это называется «пламенем любви» (шальевин де-рехимута), которое именно издалека, как известно, и пойми. И как совершенство любви вблизи узнаётся только из её противоположности — когда он боится отделиться и отдалиться, как сказано выше, — так и совершенство трепета и страха перед Элоким со стороны постижения возвышенности узнаётся только из его противоположности, включённой в него, — то есть из его желания и страстного стремления стоять вблизи. И это «И радуйтесь с трепетом» в простом смысле: чтобы была радость и веселье в трепете и дрожи издалека, то есть радость и ликование от того, чтобы приблизиться к свету лика Элоким, как «Жаждет душа моя» и т. д., «Когда приду и явлюсь пред лицо Элоким» (Псалмы 42:3), и тому подобное. И это объясняет первую часть: «Служите Б-гу в трепете» — чтобы он был с радостью и весельем, включёнными в этот трепет. (А сказанное «Служите Б-гу в радости» — это служение из любви со стороны близости, которая тоже включает трепет, как сказано выше. И об этом сказано: в месте радости и веселья, как радость заповеди, там будет трепет. (И это противоположно простому смыслу «И радуйтесь с трепетом», который означает: в месте трепета будет радость. А наши мудрецы, благословенна их память, толкуют, что радость будет с трепетом, — об этом сказано: «в месте радости там будет трепет», и не сказано наоборот: «в месте трепета будет радость», потому что уже сказано: «Служите Б-гу в радости».) Об этом сказано: «И радуйтесь с трепетом» — в месте этой радости и веселья будет трепет; но в месте трепета там будет радость, — и это «И радуйтесь с трепетом» в простом смысле, и пойми.)
(24) И всё это будет понятно на примере великих вельмож, сидящих на пиру и трапезе с царём, которые должны радоваться вместе с ним. А царь показывает всем им улыбающееся лицо и «правую руку, приближающую», с великой силой и особой благосклонностью, чтобы они радовались вместе с ним в его радости. И вот, среди вельмож, сидящих перед ним, есть два разряда. Первый — видящие лицо царя постоянно, каждый день, приближённые к нему: это его верные любящие, которых он приближает правой рукой в великой, постоянно раскрытой любви. И само собой они тоже с ним в близости силы великой любви, как друзья и братья, без столь большого битуля и трепета, как у прочих вельмож и рабов. И при всём этом в них постоянно есть битуль бытия, когда они стоят перед ним. Однако это битуль со стороны любви, как сказано выше, который приходит в раскрытии, а трепет перед его величием постоянно в их сердце в сокрытии и т. д. Поэтому и в час, когда они сидят с ним на пиру и в радости и радуются с ним в раскрытии силы любви, в ещё большей близости, — и тогда в них есть битуль и ужас перед величием его возвышенности в самой их глубине. Только он в сокрытии, укрыт и спрятан во внутренней стороне их сердца и вовсе не раскрыт вовне, во внешней стороне. Напротив, во внешней стороне они показывают перед ним любовь и радость в близости, без столь большого трепета и страха перед его величием. И также они не будут легкомысленны с ним, как один из любимых друзей, ведь в этом есть битуль лишь со стороны любви, как сказано выше. И также трепет перед его величием укрыт в сокрытии в их сердце. И также во всякое время радости его сердца, когда он показывает улыбающееся лицо и «лик Царя светится», в сокрытии есть истина возвышенности его величия и грозная сила суда, что в нём, и т. д. Получается, что хотя они радуются с ним в любви и близости, в этом есть битуль в любви — в раскрытии, и битуль в трепете перед возвышенностью его величия — в сокрытии. И два этих вида битуля включены вместе в час их радости с ним на пиру, на трапезе и т. д., и пойми. И вот, второй разряд — это вельможи, не приближённые к царю, а лишь издалека исполняющие служение царю во всём, что выходит из его повеления о государстве и всём его войске. И всё, что он постановит, — вельможи главные исполнители его повеления (как вельможи совета, называемого сенатом, через которых решается всякое государственное дело, и также великие военачальники и тому подобное). В них постоянно есть страх перед царём от необычайного его величия, в огромном и грозном битуле со стороны великого трепета, соответственно необычайному величию и т. д. Они стоят издалека, а не вблизи, как видящие лицо царя, и т. д. И при всём этом в их сердце в сокрытии есть любовь и близость со всей силой к царю — доставить ему удовольствие, чтобы найти милость и благосклонность в любви «правой руки, приближающей», — в этом всё их спасение и всё их желание в их непорочном служении с самоотверженностью и т. д. Поэтому, когда они сидят с ним на пиру и в радости, чтобы веселить сердце царя, они, несомненно, тоже хотят доставить ему это удовольствие — радоваться с ним, и радуются с ним. Но эта радость не может быть у них в раскрытии, в близости любви, ибо их одолевает страх перед царём, так что «колени их стучат одно о другое» и т. д. Лишь радость и любовь — в сокрытии в их сердце. И они показывают силу своего верного сердца в любви — в великом битуле, причём битуль в трепете — в раскрытии, а битуль в любви — в сокрытии, как сказано: «в месте радости там будет трепет»: трепет снаружи, а радость внутри. А у первого разряда, приближённых, о которых сказано выше, — наоборот: радость снаружи, а трепет внутри, в сокрытии, и пойми.
(25) И так будет понятно о двух ступенях битуля — любви и трепета — Авраама и Ицхака, о которых сказано выше. Трепет, включённый в любовь Авраама, — то есть в раскрытии снаружи была необычайная близость и слияние с великой силой, сладость дружбы и глубокая привязанность и т. д. (что называется «клеп», прилепленность), — как любовь, которая течёт, как вода, ведь природа воды — прилипать и т. д. (как сказано в другом месте о стихе «И шёл, продвигаясь» (Бытие 12:9) и т. д.), — как у видящих лицо царя, приближённых, о которых сказано выше. Однако его внутренность выстлана трепетом и страхом со стороны возвышенности и величия — в сокрытии. (Ведь чем ближе приближённый, тем больше он распознаёт необычайную возвышенность, и трепет и ужас перед царём у него больше со стороны близости, чем у далёкого, как сказано: «И вокруг Него весьма бурно (нисъара)» (Псалмы 50:3) — Он строг с самыми приближёнными праведниками до толщины волоса (сеара); и как «Святым Своим Он не доверяет, и небеса нечисты в глазах Его» (Иов 15:15); и как «Через приближённых Ко Мне освящусь» (Левит 10:3) — о сыновьях Аарона: поскольку они были ближе, они были наказаны за лёгкий грех — как вошедшие, выпив вина, и тому подобное. И также за грех у вод Мерива Моше и Аарона: за столь лёгкий грех Моше был наказан тем, что не вошёл в Землю Израиля, и тому подобное.) Как известно, всякий, кто ближе к Нему, тот больше считается в своих глазах ничем. Поэтому Авраам, «возлюбленный Царя», был в своих глазах более «прахом и пеплом»; и так же Моше был скромен и смирен больше всех людей и т. д. (И как сказали в Гмаре о разнице между Йешаягу, который подобен жителю столицы, постоянно видящему царя, и в нём был больший внутренний битуль, — и Иезекиилем, который подобен деревенскому жителю и т. д. И так же Элияу, который был в постоянном битуле, как ангел Б-га, которого «дух Б-га носил», потому что он был ближе, как сказано: «пред Которым я стою» (I Цари 18:15) — поистине и т. д.; не так было с Элишей, его учеником, и тому подобное.) И это как говорят: «И все сердца будут трепетать пред Тобой, и всё нутро и почки будут воспевать» и т. д. Значит, трепет — в сердце, во внутренней стороне, в сокрытии, а пение, веселье и радость в любви и близости — снаружи, в почках, — как «в месте радости» снаружи «там будет трепет» внутри, как сказано выше, и пойми. Получается, что битуль со стороны любви — в раскрытии, а трепет и страх со стороны возвышенности — в сокрытии. Но у Ицхака было наоборот: трепет и страх — так что «колени его стучали одно о другое» и т. д. — были в раскрытии, снаружи, со стороны необычайной возвышенности, а его внутренность и внутренняя сторона выстланы любовью и близостью в слиянии и привязанности с силой дружбы, как второй разряд, о котором сказано выше, — радующиеся в сокрытии и трепещущие в раскрытии. И как сказано выше о любви, подобной огненным искрам страстного желания издалека, которая включена именно в трепет и страх со стороны возвышенности. Так было и в «страхе Ицхака»: воспламенение огненными искрами страстного желания подняться и включиться в Сущность, как природа огня — подниматься. Это гвурот, у которых есть особое преимущество перед хасадим, как преимущество золота перед серебром, потому что отражённый свет гвурот возвращается поистине к своему изначальному состоянию, как сказано в другом месте на стих «Отведи глаза твои» и т. д.: «которые воспламеняют его пламенем любви» и т. д. Получается, что битуль трепета — в раскрытии, а битуль любви — в близости и сокрытии и т. д., и пойми. (И согласно этому объяснение: «все сердца будут трепетать пред Тобой» — в раскрытии, «и нутро и почки будут воспевать» — в сокрытии.) (Поэтому это во взаимовключении «бега и возвращения» (рацо ва-шов). «Бег» в любви Авраама был на уровне Хеседа, как текущая вода, и в это включено «возвращение», то есть смирение «прахом и пеплом» и трепет отдалённости, приходящий со стороны близости, как сказано выше; «возвращение» — в сокрытии, а «бег» — в раскрытии. А у Ицхака «бег и возвращение» были наоборот: «бег» — в облачении, как сказано выше, в сокрытии, а «возвращение» — трепета и страха — в раскрытии, и пойми.)
(25) И вот, во всяком случае, из всего этого понятно, что есть три вида битуля (помимо простого битуля, о котором сказано выше, в котором вовсе нет цвета), и это три вида цветов, видимых в столпе в Ган Эдене, как сказано выше. Первый — битуль, который приходит только со стороны любви, в полном раскрытии; это вид и цвет белизны, раскрывающийся в столпе, который указывает на Хесед, как известно. Второй битуль — битуль, который приходит только со стороны трепета, в раскрытии; это вид и цвет красного, раскрывающийся в этом столпе, который указывает на Гвуру. То есть иногда души поднимаются по этому столпу из нижнего Ган Эдена в высший Ган Эден и отменяются в нём битулем любви — тогда в нём раскрывается лишь белый вид; а когда души поднимаются в битуле трепета, тогда в нём раскрывается красный вид и т. д. А эти изменения — что иногда поднимаются в битуле любви и близости, а иногда в битуле трепета — зависят от способа постижения душ в их Хохме и Бине через Даат, который склоняется иногда к возбуждению любви, а иногда к возбуждению трепета, как сказано выше, и пойми. А третья ступень — это битуль, включающий оба вида — любовь и трепет — вместе. Это вид и цвет зелёного, который включает два вида цветов — белый и красный. То есть это битуль, включённый посредством обоих вместе. Только иногда битуль любви раскрывается в раскрытии — это Хесед, то есть белый вид, — а битуль трепета, то есть Гвура, есть в нём в сокрытии: как любовь Авраама в раскрытии, в которой в сокрытии есть от трепета и страха Ицхака, и как радость видящих лицо царя в любви в раскрытии, а внутренность выстлана трепетом и страхом, как сказано выше. И это сказанное: «в месте радости там будет трепет» внутри, и как «И все сердца будут трепетать пред Тобой» и т. д. А иногда наоборот: битуль трепета раскрывается в нём в раскрытии, как страх Ицхака, а битуль любви — в сокрытии: Гвура в раскрытии, а Хесед в сокрытии; это красный вид в раскрытии, а белизна в сокрытии и т. д. И таков же зелёный вид: это особый, отдельный вид, и он не подобен ни белому, ни красному. Только иногда его вид склоняется в раскрытии к виду красноты, как вид золота или желтка яйца, которые больше склоняются к виду красноты, как известно и разъяснено в Шулхан арухе и у поским в законах нида (это «зелёный, как порей», то есть вид «гель» (жёлтый), а не «блау» (синий), потому что он включён из огня и воды вместе, как вид тхелет, который подобен морю, а море подобно небосводу, который зелёный и т. д.), — и это Гвура. Однако он смешан также с видом белизны в сокрытии и т. д. А иногда зелёный вид больше склоняется к белизне Хеседа, как сказали (Мегила 13а): «Эстер была зеленоватой» и т. д., — а ведь сказали, что «нить милости была протянута над ней» и т. д. И так же сказанное на стих «И вооружил (ваярек) своих воспитанников»: «он сделал их зелёными (орикан) от золота», — а золото склоняется к красноте, поэтому называется зелёным. То есть иногда он больше склоняется к красноте, а иногда склоняется к Хеседу — белизне, как «Эстер была зеленоватой». И как сказано в Зоаре о золоте, серебре и меди: и золото включено из хасадим, и иногда Хесед в нём в раскрытии, а Гвура в сокрытии, а иногда наоборот. И это главное в виде меди, которая склоняется к красноте и к белизне, ибо она включена из золота и серебра, сменяясь по временам, как зелёный вид, о котором сказано выше, и пойми. И это третий вид, возникающий в столпе, — зелёный, — особый, отдельный цвет, только он включён из белого и красного двумя способами, как сказано выше. Так иногда в раскрытии — битуль трепета, а битуль любви — в сокрытии, а иногда в раскрытии — битуль любви, а битуль трепета в нём — в сокрытии. И хотя это два способа, и если так, это «две, которые суть четыре», — то есть две ступени простых любви и трепета и два способа их взаимовключения друг в друга вместе, когда одно из них в раскрытии, а другое в сокрытии, — тем не менее в раскрытии приходит только один из способов взаимовключения любви и трепета — или любовь, или трепет. И это зелёный вид: иногда его раскрытие — на уровне Хеседа, как Эстер, которая была зеленоватой и «снискала милость и благосклонность», а иногда его раскрытие — на уровне Гвуры, как золото, которое склоняется к красноте. Если так, то в раскрытии, во всяком случае, здесь только три вида — белый, красный и зелёный. Хотя в зелёном есть два способа раскрытия Хеседа и Гвуры, но из двух способов не раскрываются оба вместе, а лишь или тот, или этот; поэтому это не называется четырьмя цветами в раскрытии. И это как вид радуги, в которой есть два цвета — белый и красный — в раскрытии, то есть как простые любовь и трепет, вовсе без составления и взаимовключения каждого с его противоположностью. А третий цвет — зелёный вид, который приходит с изменением — иногда так, а иногда так, как сказано выше, — но в раскрытии он лишь как особый цвет, в одном способе взаимовключения любви и трепета, как сказано выше. И так же вид меди, который включён из двух цветов — золота и серебра, сменяясь от сокрытия к раскрытию в двух способах взаимовключения любви и трепета, которые называются Хеседом и Гвурой, — иногда так, а иногда так, как сказано выше, и пойми. (И есть три вида, включённых в зелёный: «гель», «блау» и «грин». Вид «гель» больше склоняется к белому, чем к красному; вид «блау» больше склоняется к красному, как вид тхелет и небосвода, ибо «этот чёрный — это красный» и т. д.; а «грин» включён в сокрытии из белого и красного и не склоняется ни к белизне, ни к красноте. И так же есть в виде меди: медь светлая (что называется «месинг», латунь), которая больше склоняется к белому; и медь красная (что называется «купфер»), которая больше склоняется к красному; и промежуточные виды между этими двумя, которые вовсе ни белые, ни красные и т. д.) И подобие этому — как стихия воздуха (руах), которая включена из огня и воды вместе. В ней есть составления огня и воды, как они включены друг в друга: то есть как огонь включён в воду (как любовь Авраама, как сказано выше) и как вода включена в огонь (как трепет Ицхака). А воздух — отдельная ступень, только иногда стихия огня в нём в раскрытии (как когда он поднимается вверх, или как более сухое дерево, которое сгорает и сжигается огнём и т. д.), а стихия воды в нём в сокрытии; а иногда стихия воды в нём в раскрытии (как сырое дерево, или как ветер, нисходящий вниз), а стихия огня в нём в сокрытии. И это «бег и возвращение» в жизненном духе, который в сердце, включённом из подъёма и спуска любви и трепета, как сказано выше. И так же в дыхании (руах), в паре речи, который включён из стихии воды и влажности и стихии огня и сухости: поэтому иногда его голос более чист, а иногда горло его хрипит и т. д. И так же голос, смешанный из веселья и горечи вместе (что называется «приятным голосом», как известно), составленный из Хеседа и Гвуры — любви и трепета, о которых сказано выше, — тоже отдельная ступень, включённая из Хеседа и Гвуры в двух способах их взаимовключения, как сказано выше. Но в раскрытии он приходит лишь одним способом. То есть иногда веселье и радость в любви и возвышенности сердца и т. д. заметны и раскрыты в движении голоса, в напеве и песни, а горечь, печаль, смирение и трепет в нём — в сокрытии; а иногда наоборот: в раскрытии заметны и раскрыты горечь и смирение — трепет, а внутри выстланы в сокрытии веселье, радость и любовь, как сказано выше о любви и трепете, которые в сердце, и т. д. Во всяком случае, это два вида голоса, и оба приходят во взаимовключении любви и трепета, которые называются Хеседом и Гвурой, а не так, что они приходят в раскрытии вместе. Если так, есть три вида голоса в раскрытии: голос только веселья, голос только горечи и третий голос, смешанный и составленный из обоих вместе, двумя способами, о которых сказано выше, и пойми.
(26) И это то, что называется песнью утроенной. Это третья ступень в песни, то есть в неё включены два вида наслаждения, которые в любви и трепете. Это когда в песни, которая от постижения, есть взаимовключение веселья и горечи вместе, одно из них в сокрытии, а другое в раскрытии, так что, во всяком случае, есть три цвета в раскрытии. Поэтому она называется утроенной: то есть две ступени любви и трепета, как они есть, а третья — то, в чём одно в сокрытии, а другое в раскрытии, включённое из обоих, как зелёный вид, о котором сказано выше. Не так песнь удвоенная: в ней только один цвет — от Хеседа или от Гвуры, — то есть или песнь любви, или песнь горечи, то есть или только белый, или только красный. Однако в песни утроенной всегда есть три вида цветов в раскрытии (только она приходит с изменением, в двух способах взаимовключения любви и трепета, как сказано выше). И это Тиферет в общем, то есть мера Яакова, который был включён из любви и трепета Авраама и Ицхака, как сказано: «Элоким отца моего, Элоким Авраама и Страх Ицхака был со мной» и т. д. Это мера милосердия (рахамим), которая включена из Хеседа и Гвуры. Ибо милосердие исходит из того, что он отдалился в отдалённости и смирении «левой руки, отталкивающей», как сказано выше, — это то, что пробуждает милосердие к себе. А в нём есть и от любви и близости: из-за того, что он очень желает близости, он горюет в своём сердце. Получается, что эта горечь включена из любви и трепета вместе, только иногда любовь в раскрытии, а трепет и смирение в сокрытии, а иногда наоборот, — как зелёный вид, о котором сказано выше, и как голос, смешанный из веселья и горечи, как сказано выше. (И как во вкусе — острота и сладость, которые смешиваются вместе, и смешанное из обоих — это особый вкус, очень приятный для души (что называется «квикунг», освежение), — это кисловатый вкус. В нём тоже есть два способа взаимовключения Хеседа и Гвуры: иногда вкус остроты в раскрытии, а сладость в сокрытии, а иногда наоборот, как сказано выше, — как смешанный голос и т. д.) И так же в смешении цветов: в нём есть изображение совершенно различных цветов — белого и красного вместе, — как промежуточный цвет между ними, который склоняется к белому в раскрытии и к красному в сокрытии, а иногда наоборот, — это зелёный вид, как сказано выше. И когда эти три цвета — белый, красный и зелёный — вместе смешаны в правильном изображении, в этом главная красота и великолепие (тиферет) и т. д., как известно, что Тиферет включён из всех цветов вместе. (И так же Даат — третий, решающий (как будет сказано, если захочет Б-г), и пойми.)
(27) И теперь следует понять четвёртую ступень, то есть четвёртый вид и цвет в столпе, который включает четыре цвета в раскрытии. Это песнь учетверённая, то есть песнь, в которой в раскрытии есть от четырёх ступеней вместе и т. д. Ведь выше разъяснено о виде и цвете зелёного, что он бывает двумя способами: первый — когда он склоняется к красноте, а белизна в нём в сокрытии, а второй — наоборот. (И так же голос, смешанный из веселья и горечи, бывает этими двумя способами, как сказано выше; и так же вкус, включённый из сладости и остроты, как сказано выше.) Если так, то, во всяком случае, есть четыре вида цветов: первый — только белый цвет; второй — только красный цвет; третий — цвет, который склоняется к белому в раскрытии, а красный цвет в нём в сокрытии; и четвёртый — цвет, который склоняется к красному, а белый цвет в нём в сокрытии. (И так же в голосе, смешанном из веселья и горечи, как сказано выше: есть четыре вида голоса — голос только веселья, голос только печали, голос, который в раскрытии — в веселье, а в сокрытии — в печали, и голос, который в раскрытии — в печали, а в сокрытии — в веселье. И так же во вкусе есть подобным образом четыре вида вкусов в раскрытии, каждый — отдельная сущность и ступень и т. д.) И вот, когда эти четыре вида приходят в раскрытии, каждый сам по себе, здесь четыре ступени в четырёх различных цветах. И это четвёртая ступень, раскрывающаяся в столпе, в которой есть эти четыре цвета в раскрытии: то есть одно в сокрытии и одно в раскрытии, которые приходят двумя способами, как сказано выше, и два простых цвета — белый и красный. Если так, то обязательно эта четвёртая ступень будет включена из этих четырёх цветов в раскрытии как отдельная сущность и ступень (как зелёный вид — особый цвет, который включает три цвета в раскрытии, как сказано выше).
(28) И это будет понятно, если прежде предварить всё дело трёх ступеней, о которых сказано выше, в трёх видах цветов — Хесед, Гвура, Тиферет — иным образом. А именно — во взаимовключении Хеседа и Гвуры, которые называются Хеседом и судом, и меры милосердия, которая посредничает между ними, как известно. Взаимовключение суда в Хесед называется «Гвурой в Хеседе», а взаимовключение, при котором Хесед включён в суд, называется «Хеседом в Гвуре». И это тоже подобно сказанному выше: при взаимовключении Гвуры в Хесед Хесед приходит в раскрытии, а Гвура, то есть суд, облачена в него в сокрытии; и наоборот, при взаимовключении Хеседа в Гвуру Гвура, то есть мера суда, приходит в раскрытии, а мера Хеседа, включённая в неё, облачена в неё в сокрытии. И разъяснение этого известно. Подобие взаимовключения Гвуры в Хесед, когда Хесед в раскрытии, а суд в сокрытии, — это когда сила суда облачается именно в деяние Хеседа. Как благополучие нечестивых в этом мире: как поколение Эноша, служители идолов, которые питались Его милостью и т. д. (Псахим 118а) — всяким богатством, достатком, величием и всяким обильным влиянием благой физической милости в этом мире, — чтобы изгнать их из будущего мира, как сказано: «И воздаёт ненавидящим Его в лицо, чтобы погубить их» (Второзаконие 7:10) — этим в будущем мире. И так же: «Если голоден враг твой, накорми его хлебом» (Притчи 25:21–22) — это Хесед на деле, но суровый суд облачён в этот Хесед; об этом сказано: «ибо ты сгребаешь горящие угли на голову его» и т. д. И так же иногда сила сурового суда действует через облачение в Хесед — в очень обильных дождях, которые выглядят как Хесед и благословение, как дожди благословения, но они производят суровый суд, когда их больше меры или в то время, когда в них нет нужды, и будет наоборот — пропадёт весь посев или всё растущее до конца и т. д. И подобие этому — воды потопа, когда «отворились окна небесные» и «разверзлись источники бездны»: вначале это выглядело как великий Хесед — напоить землю, — но из множества и великого потока в течение долгого времени из них получился очень суровый суд — стереть всё сущее и т. д. И так же есть ещё суровый суд, который облачается в более высокий и духовный Хесед (как приближение царём провинившегося человека сверх его меры, так что тот отменяется от своего бытия, — как приближение Ахашверошем Амана на пиру с царицей Эстер: он не смог устоять там и был пойман на беде — тем, что упал на ложе Эстер, чтобы просить за свою душу, а царь сказал: «Неужели ещё и насиловать царицу» и т. д.). И как известно (Санедрин 95б) о падении стана Санхерива: потому что Б-г дал услышать величие Своего голоса — они услышали песнь ангелов, и им раскрылось от величия голоса Б-га в Ган Эдене. Хотя это было раскрытие Б-жественного света, который выше их низкого уровня, но именно этот Хесед совершил над ними суровый суд — они сгорели и погибли и т. д. Значит, суд — в сокрытии, а Хесед — в раскрытии. (Подобно этому было и в десяти казнях в Египте и в грозных знамениях и чудесах, о которых сказано: «И пройду по земле Египетской» и т. д., «и над всеми богами Египта» (Исход 12:12) и т. д., — это было через раскрытие света имени Авайе сверх меры и цимцума имени Элоким и т. д. Как сказано в другом месте о сказанном: «И узнают египтяне, что Я — Авайе» (там же 7:5) и т. д. И так же сказал Итро: «Теперь я знаю, что велик Авайе» (там же 18:11) и т. д., потому что фараон сказал: «Не знаю Авайе» (там же 5:2), а лишь Элоким и т. д. И так же при рассечении Красного моря сказано: «И взглянул Б-г на стан египтян» (там же 14:24) и т. д.) (И также у ангелов есть наказание подобным образом, как (Санедрин 38б): «Он протянул между ними Свой мизинец» (что сверх меры и цимцума в сочетаниях букв Элоким, из которых бытие их возникновения «нечто из ничего») «и сжёг их» (так что они совершенно отменились от своего бытия). И подобное есть и у высоких душ, только это не наказание, а великое восхождение, как Михаэль, великий князь, приносит души на высший жертвенник Ацилута, где они включаются, чтобы «быть поглощёнными в теле Царя» и т. д. И так же смерть поцелуем «по слову Б-га», и «Бен Азай взглянул и умер» и т. д. (Хагига 14б), и как трое, которые ушли из жизни на Идра раба, и тому подобное. А есть те, кто поднимается подобным образом, чтобы пасть путём наказания: как сыновья Аарона при их приближении поистине пред Б-гом больше их меры — они сгорели в огне Б-га, и о них сказано: «Через приближённых Ко Мне освящусь» (Левит 10:3). И как сказали: «Всякий, кто приближается, приближается к Святилищу Б-га» (Числа 17:28) и т. д. И как «И вокруг Него весьма бурно» (Псалмы 50:3): Он строже с ними, до толщины волоса, так что их лёгкий грех — как полный грех. И это лишь потому, что они поднялись выше, и из Хеседа приближения получились больший суд и наказание. И тому подобное тоже называется «Гвурой в Хеседе». И так же сверху вниз — при раскрытии света лика Царя в Хеседе и «правой руке, приближающей», с улыбающимся лицом, в котором укрыта и скрыта сила сурового суда со стороны величия царя (и как сказано выше, что и на пиру царя есть страх перед царём, только он в сокрытии). И так же есть в раскрытии Б-жественного света высоким душам, когда их приближают правой рукой, и в этом скрыт суровый суд, чтобы низвергнуть их. Как Яровам и Ахав: им раскрылось великое добро и милость, и они очень преуспели, но не устояли в этой близости, ибо из-за грубости сбились на дурной путь. И так в физическом — изобилие великого добра для сынов Израиля в Земле Израиля: серебро, золото и дома, полные всякого добра, и всякое добро этого мира Он изливал им. А через это они сделали золото для Бааля и служили богам народов, которые среди них. И этот Хесед был для того, чтобы отдалить их, как «И разжирел Иешурун, и стал брыкаться» (Второзаконие 32:15) и т. д. И как сказал Элияу: «А Ты обратил их сердце назад» (I Цари 18:37) и т. д. (И как «Зачем Ты, Б-г, даёшь нам блуждать вдали от путей Твоих?» (Исайя 63:17) и т. д. — это через множество физического влияния сверх их праведности, так что их сердце возгордится и они заблудятся на пути и т. д. И так есть в частности в каждом поколении: Он воздаёт великим добром и физической милостью за то малое добро, которое они сделали, чтобы отделить их от великого добра, укрытого наверху, в Ган Эдене и будущем мире. (И так же в духовном — влияние в Хеседе и Б-жественной радости, в наслаждении, радости и великой любви, в «правой руке, приближающей», в молитве: человек преуспевает и поднимается наверх сверх своей меры, хотя он этого не достоин, ведь в нём много примеси лжи и грубости и т. д., — только чтобы через это он сам собой пал, когда не сможет подняться и устоять на месте истины, как сказано: «Кто взойдёт на гору Б-га» и т. д., «Чистый руками и непорочный сердцем» — в совершенстве, без всякой примеси зла и грубости, — «кто не произносил всуе души Моей» и т. д. А когда он не может больше подниматься, он сам собой падает, как поднимающийся на высокую гору: когда он не может подниматься, он спустится и упадёт вниз (как разведчики, которые отвергли желанную землю и пали вниз, и тому подобное). И как было со многими высокими душами, как Яровам, который был на одной ступени с Ахией и был изгнан из мира из-за высокомерия, которое было в нём. И так же Йоханан, первосвященник, стал саддукеем (Брахот 29а), и как Элиша Ахер (Хагига 14б), который вошёл в Пардес и сбился на дурной путь, ибо в его сердце была нечистота (там же 15б), и тому подобное.) И так же есть многие люди, которые были богобоязненны и служили великим служением с юности, с воодушевлением в молитве и в исполнении заповедей, и портятся и падают в страсти и легкомыслие, или в вино и хмельное, и наслаждения этого мира, и почёт, и зависть и т. д., — ибо они были отвергнуты свыше (как сказано: «И не восходи по ступеням» (Исход 20:23) и т. д.). И всё это — взаимовключение Гвуры, то есть суда, в Хесед, когда суд совершается именно на одеянии Хеседа, как сказано выше.) И так же есть наоборот — взаимовключение Хеседа в суд, что называется «Хеседом в Гвуре», как известно. И разъяснение этого известно: это когда мера Хеседа облачается в меру суда и совершает своё действие именно через суд. Как мы видим в нравоучительном упрёке отца сыну: он упрекает его очень суровыми словами, чтобы предельно унизить его, — так, что даже своему врагу не сказал бы столь сурово и с таким презрением, — пока дело не доходит до ударов ремнём, чтобы наказать своего сына очень суровым судом. И всё это лишь для того, чтобы тот послушался его и шёл прямым и добрым путём в глазах Элоким и людей и оставил путь нечестия и т. д. Ведь суровый суд виден в полном раскрытии — это наказание побоями и все страдания, которые он причиняет ему лишением пищи и одежды и тому подобным. Однако Хесед включён в него и облачён в сокрытии — это великая любовь, которой он любит своего сына, вышедшего из его чресл: он желает его оправдания, чтобы тот был праведным и честным и шёл прямым путём. Это лишь от истинного Хеседа, который он желает сделать ему, направляя его к добру; поэтому он доходит до побоев и столь сурового суда. И чем больше раскрывается суд и наказание, тем больше в этом заметна необычайная великая любовь и внутренний Хесед, облачённый в это. И как проклятия в увещевании (тохеха): Он умножил проклинать столь многими проклятиями, и все они произнесены устами Моше, — и во всём этом это лишь «как наказывает человек своего сына» и т. д., ибо «сыны вы Б-гу» (Второзаконие 14:1). И внутри этого наказания и сурового суда облачена великая сила Б-жественной великой любви. (Как сказано в другом месте на стих: «И обращу скорбь их в веселье» (Иеремия 31:12): Тиша бе-Ав станет праздником, потому что в этот день родился Машиах-избавитель, и он обратится в праздник, ибо в нём раскроется то, что было в нём в сокрытии, — великая любовь, облачённая в Его ярость, когда Он простёр руку на Свой Храм. И поэтому Тиша бе-Ав приходится на тот же день недели, что и первый день Песаха.) И как «Ибо кого любит Б-г, того наказывает» (Притчи 3:12), и как страдания праведников в этом мире — чтобы умножить их награду в будущем мире, что называется «страданиями из любви», как известно; или чтобы очистить грех и взыскать с них в этом мире понемногу. И как страдания изгнаний в тяжком порабощении, в заботах о пропитании, — чтобы избавить их от геинома, и тому подобное. И так есть у всякого человека во всех частностях его дел, в духовном и физическом: иногда его унижают в смирении «левой рукой, отталкивающей», в нисхождении ступени, чтобы потом поднять его (как огненная река перед восхождением в Ган Эден). И как изнеможение души в добывании пропитания — в тяжком труде, стеснённости и суровых страданиях в детях и жизни, полной скорби, и тому подобном, — чтобы потом он получил Хесед и великое изобилие. И так же успех в Торе, добрых делах, молитве и истинной тшуве, которые приходят через страдания, в сокрушённом и угнетённом сердце, как сказано: «Ты возвращаешь человека до сокрушения и говоришь: вернитесь» (Псалмы 90:3) и т. д. Это нисхождение ради восхождения и т. д., и пойми.
(29) (В другом месте разъясняется наоборот: Гвура, которая в Хеседе, — это суд и цимцум (сокращение), благодаря которому Хесед осуществляется в изобилии Хеседа, как материальные дожди благословения, которые приходят в сокращении и разделении, капля за каплей, чтобы напоить землю и т. д. И так же пропитание — через Гвуру, которая в Хеседе, как сказано: «Питает живых милостью (бе-хесед)». И так же воскрешение мёртвых и т. д., о котором упоминается в благословении «Ты могуч» (Ата гибор): они приходят в мере, соответствующей лишь сосуду получающего, — как пример учителя, который передаёт знание в сокращении, кратко, чтобы оно могло быть воспринято получающим. И таков смысл всякого суда, который совершается ради Хеседа: внешняя сторона — суд, а внутренняя сторона и цель — Хесед. В этом и состоит главное усиление Хеседа; и таковы все упомянутые выше вещи: наказания, которыми отец наказывает сына, страдания праведников и тому подобное. А Хесед, который в Гвуре, — это когда суд вершится через Хесед, как сказано выше о словах «И воздаёт ненавидящим Его» и тому подобном. Ведь в Хеседе, который в Гвуре, главное — Гвура и суд, а Хесед в нём существует лишь ради суда; поэтому он называется Хеседом, который в Гвуре. И так же наоборот: в Гвуре, которая в Хеседе, главное — качество Хеседа, а Гвура и суд в ней — лишь для того, чтобы осуществить Хесед. Таковы материальная Гвура, пропитание в сокращении и наказания отца сыну и праведникам, как сказано выше. И всё это — одно понятие и один смысл с тем, что сказано выше, лишь с изменением формулировки.) И так же в другом месте разъясняется в иной связи и иными словами, что упомянутое взаимовключение в Гвуре, которая в Хеседе, и в Хеседе, который в Гвуре, — это смысл двух разделов Шма. Это две противоположные ступени: свет Хеседа в сосуде Гвуры — имя из сорока двух букв, в разделе «И возлюби», и свет Гвуры в сосуде Хеседа — в разделе «И будет», имя АВ (72). И вот, качество Тиферет — это средний уровень между двумя упомянутыми видами взаимовключения Хеседа и Гвуры. Оно подобно качеству милосердия (рахамим) Яакова. Ведь милосердие вообще возможно лишь после качества суда: то есть хотя по закону человек и заслуживает наказания, тем не менее по милосердию он освобождается от наказания. Это усиление Хеседа над судом. Если так, в этом качестве есть взаимовключение, середина между двумя противоположностями — Хеседом и судом, как сказано: «Во гневе вспомни о милосердии» (Аввакум 3:2). И хотя в суде не милуют, тем не менее гнев превращается в милосердие. Если так, в силе милосердия больше, чем в суде, и больше, чем в Хеседе: ведь хотя сила Хеседа ослаблена противостоящим ей качеством суда, тем не менее милосердие побеждает. И при всём этом в милосердии есть середина (как исцеление, которое исходит от милосердия, как сказано: «Ибо Он растерзал — и Он исцелит нас» (Осия 6:1): «растерзал» — качеством суда, «и исцелит нас» — милосердием, и тому подобное): иногда сила суда из-за грехов настолько возрастает, что смягчение милосердием уже не помогает. Если так, то несомненно, что милосердие есть середина между Хеседом и Гвурой. (Так при жертвоприношении Ноаха написано: «И обонял Б-г… и сказал… Не буду больше проклинать землю из-за человека, ибо помысел сердца человека зол от юности его, и не буду больше поражать… Впредь, во все дни земли…» (Бытие 8:21–22). Это Хесед и милосердие сверх строгой меры закона, поскольку Он нашёл заслугу для человека: «ибо помысел…». А также справедливость — не проклинать землю из-за греха человека. И это изменение по сравнению с качеством суда, которое Он применил, чтобы стереть человека и погубить землю. И при всём этом Он держался и качества суда, сказав: «Не вечно дух Мой будет судить человека… и будут дни его сто двадцать лет» (Бытие 6:3), — только и т. д. Это уровень середины между Хеседом и судом, и он возникает из взаимовключения Гвуры, которая в Хеседе, с Хеседом, который в Гвуре, — когда разум и Даат делят каждое из них на десять сфирот; поэтому они могут прийти к смешению и решению (акраа), то есть к уровню Тиферет. Это и есть главное в Тикуне после Тоху, как разъясняется в другом месте.) Таков смысл третьего качества — Тиферет, которое решает между Хеседом и судом: то есть оно берёт середину из взаимовключения обоих и становится образом, включающим оба, — как третье мнение. Когда один судья полностью оправдывает, а другой полностью обвиняет, тогда третий решает между обвиняющим и оправдывающим: он избирает путь, который не совпадает ни со словами одного, ни со словами другого, — ни полностью оправдать, ни полностью обвинить, а чтобы в решении было отчасти от Хеседа и отчасти от суда. Если так, оно включает оба мнения вместе и называется третьим, самостоятельным мнением. (И это потому, что Хесед и суд каждый включён в свою противоположность; поэтому возможно прийти к решению в третьем мнении, в котором уравниваются обе противоположности, как сказано выше, — подобно качеству милосердия, как сказано выше.) И это потому, что он находит довод и разумение, склоняющиеся к оправданию и Хеседу в одном отношении и к суду и обвинению — в другом (как «ибо помысел…» и т. д.; поэтому из этого выходит середина, как сказано выше). И подобно этому в высших мидот (эмоциональных качествах) — Хеседе и Гвуре мира Ацилут — есть решающий уровень, Тиферет, который связан именно с именем Авайе, как известно. И это корень Торы в мидот: она именно на уровне Тиферет, который включает Хесед и Гвуру. Таковы все слова Торы — повелевающие заповеди и запреты, — в которых Хесед включён в суд, а суд — в Хесед. И это называется «справедливым судом», подобно весам, которые взвешивают справедливо: сказано «весы справедливые» (Второзаконие 16:18; Левит 19:36) и т. д. И как сказано: «Из правой руки Его — огненный закон» (Второзаконие 33:2) и т. д. (Это шесть мидот: виновен и невиновен, годен и негоден, нечисто и чисто и т. д. в шести разделах Мишны.) И это то, что сказали наши мудрецы, благословенна их память (Брахот 58а): «"И Тиферет (великолепие)" — это дарование Торы». И «как жених, облачающийся в великолепие (пеэр)» (Исайя 61:10). И по этой причине тфилин называются «великолепием» (пеэр) (Брахот 16б), как сказано: «Великолепие твоё (пеэрха) повяжи на себя» (Иезекииль 24:17), как известно. Ибо это четыре раздела: Хесед и Гвура — «Слушай» и «И будет, если послушаете», — которые разделились через Даат от Хохмы и Бины — «Посвяти» и «И будет, когда приведёт тебя» (как известно и разъясняется в другом месте).
(30) И это смысл слов «И установил свидетельство в Яакове» (Псалмы 78:5) — именно в Яакове, который есть уровень Тиферет, «и Тору положил в Израиле» и т. д. По этой причине Тора называется истиной: это средняя линия — Тиферет Израиля, которая включает две линии, Хесед и Гвуру, — уровень Яакова, как известно, и пойми. И таков смысл «тройной песни» — это Тиферет, которая включает две противоположности, Хесед и Гвуру; как наслаждение от голоса песни, смешанного посредине из двух противоположностей — радости и горечи вместе, как сказано выше. И так же зелёный цвет, который состоит из двух противоположностей — белого и красного, только одна из них скрыта, как сказано выше о Гвуре, которая в Хеседе, и Хеседе, который в Гвуре, и т. д., и пойми. Однако четвёртая ступень — «четверная песнь» — включает четыре ступени, то есть Хесед и Гвуру и решающую Тиферет: их три, и их четыре. Ведь есть две ступени — Хесед и Гвура, противоположные по сути, — и два вида упомянутого взаимовключения: Хесед, который в Гвуре, и Гвура, которая в Хеседе. Итак, здесь четыре ступени. Только в решающей Тиферет, или в милосердии, раскрыт лишь один образ из двух видов взаимовключения Хеседа и Гвуры — подобно третьему, решающему мнению, которое называется серединой. Но когда оба вида взаимовключения Хеседа и Гвуры приходят в раскрытие, здесь в раскрытии четыре ступени. И это можно понять на примере. Когда три судьи — оправдывающий, обвиняющий и решающий, то есть три разных мнения, — сошлись, чтобы вынести решение в одном образе и одном мнении, которое не совпадает со словами ни одного из них. Поскольку в нём сошлись все три мнения вместе, неизбежно в этом мнении есть от слов всех трёх мнений. Если так, несомненно, что это четвёртое мнение состоит из трёх мнений: мнения оправдывающего и обвиняющего, а также мнения решающего. Но ведь это мнение и этот образ, в котором сошлись три мнения, — не совсем мнение решающего, а иной, особый, самостоятельный образ. Если так, неизбежно в нём четыре мнения: поскольку оно вмещает три мнения и само есть самостоятельное мнение, отличное от всех них, — здесь четыре мнения. (И как сказано выше о мнении решающего, которое называется третьим мнением потому, что включает в себя два мнения — Хеседа и Гвуры — и само есть самостоятельное мнение, ни такое, ни такое, как сказано выше, и пойми.)
(31) И этим отчасти понятно подобие упомянутой «четверной песни». Это уровень взаимовключения четырёх ступеней в раскрытии, который образуется из самой «двойной песни» Хеседа и Гвуры, упомянутой выше, и из «тройной песни», которая включает «двойную песнь», — то есть через раскрытие двух видов взаимовключения: Гвуры, которая в Хеседе, и Хеседа, который в Гвуре, как сказано выше. Дело в том, что когда Хесед включён в Гвуру скрыто и это называется Хеседом, который в Гвуре, и так же Гвура включена в Хесед скрыто и это называется Гвурой, которая в Хеседе (подобно сказанному выше о взаимовключении любви и трепета Авраама и Ицхака, или как пример двух групп вельмож, радующихся с царём на пиру), — здесь есть два вида мнений, отличных, наоборот, от разделения самих Хеседа и Гвуры. Если так, когда раскрываются эти два вида разделения самих Хеседа и Гвуры и два вида взаимовключения — Хеседа, который в Гвуре, и Гвуры, которая в Хеседе, — здесь четыре отдельные ступени. Поэтому это называется «четверной песнью»: четыре отдельные ступени в четырёх видах наслаждения в песне. Два вида наслаждения — в самих Хеседе и Гвуре любви и трепета, что называется «двойной песнью»; и два, которые суть четыре, — в раскрытии двух видов взаимовключения в песне: в Хеседе, который в Гвуре, и в Гвуре, которая в Хеседе, и т. д. Иначе обстоит дело с «тройной песнью», которая на уровне Тиферет. Она подобна третьему, решающему мнению, которое решает в одном из двух образов взаимовключения Хеседа и Гвуры: иногда решает так, а иногда так. То есть иногда будет так, что Хесед скрыт, а Гвура раскрыта, или наоборот — Гвура скрыта в Хеседе, а Хесед раскрыт. Подобно упомянутому зелёному цвету, который иногда в раскрытии склоняется к красноте, а скрыто — к белизне, а иногда наоборот. Или как голос, смешанный из радости и горечи: иногда горечь и печаль скрыты, а веселье и радость раскрыты, а иногда наоборот. И так же во вкусах горечи и сладости и т. д. Если так, здесь в раскрытии всегда только три ступени. Но когда раскрываются обе ступени скрытого — скрытое в Гвуре, которая в Хеседе, и скрытое в Хеседе, который в Гвуре, — и включаются вместе (так, как включаются две ступени Хеседа и Гвуры в решающем мнении), здесь в раскрытии четыре ступени Хеседа и Гвуры вместе с взаимовключением скрытого в каждом из них: две, которые суть четыре, как сказано выше. И это подобно упомянутому четвёртому мнению, которое включает три мнения и само есть самостоятельное мнение и т. д. Так и эта четвёртая ступень: она включает три ступени «двойной песни» и «тройной песни» и сама есть самостоятельная ступень, включённая из двух ступеней — Гвуры, которая в Хеседе, и Хеседа, который в Гвуре, — обеих вместе в раскрытии. (И она включает также сами Хесед и Гвуру, которые в третьем, решающем мнении, то есть в «тройной песни»: это три мнения, а в частностях их четыре; а два мнения, которые в решающем — иногда так, а иногда так, — пришли оба вместе в этом четвёртом мнении. (И невозможно выделить третье мнение в самостоятельное мнение, чтобы было пять ступеней, поскольку это решение исходит из одного из образов взаимовключения Хеседа и Гвуры, и пойми.)
(32) И это смысл четырёх цветов, видимых в раскрытии в столбе: это раскрытие самих белого и красного; третий — зелёный цвет, в котором есть от одного из образов взаимовключения белого и красного, как сказано выше; и четвёртый — раскрывающий взаимовключение четырёх видов цветов, всё в раскрытии вместе и т. д. И так же в голосе песни, когда он исходит из четырёх ступеней радости и печали, всё в раскрытии, как сказано выше, — подобно тому как в смешении цветов всё приходит в раскрытии. И так же во вкусах есть четыре различных вида вкусов из горечи и сладости вместе, и всё раскрыто и ощутимо, подобно сказанному выше, и пойми. И как в цветах покрывал Скинии, где были голубая шерсть (тхелет), пурпур (аргаман), червлёная нить (толаат шани) и кручёный виссон (шеш). И известно (Йома 71б), что виссон — это белый лён, то есть цвет простого Хеседа; червлёная нить — красный цвет, уровень простой Гвуры; пурпур состоит из белого и красного (как зелёный цвет), причём один из них скрыт; а тхелет — четвёртый цвет, который включает также пурпур. (Это уровень Малхут, которая включает все противоположности — сами Хесед и Гвуру и две противоположности их взаимовключения, всё вместе в раскрытии. И это то, что сказано в Зоаре: «Когда их три — их четыре» и т. д. Взаимовключение трёх ступеней — на уровне Тиферет, которая называется «тройной песнью», как сказано выше; а когда это привлекается в Малхут, их четыре — это уровень «четверной песни», которая включает четыре ступени в раскрытии, как сказано выше. Ибо в Хеседе и Гвуре, которые в Тиферет, одно из них скрыто, а в Малхут обе противоположности раскрыты, как сказано (Брахот 30б): «В месте радости (самой) — там (именно) пусть будет трепет», тоже в раскрытии. (А не как в словах «Сердца будут трепетать пред Тобой, а внутренности и почки воспоют», где трепет не в самом месте радости: ведь трепет — внутри, в сердце, а пение — снаружи, или наоборот. Но «в месте радости», в сердце, — именно там пусть будет трепет: две противоположности в одном месте в раскрытии. (Подобно тому как «плач с одной стороны в сердце, и радость с другой стороны в сердце»: две противоположности включены в одном месте, в сердце, в раскрытии. И это подобно тому, что мы видим у любящих друг друга, которые долго не видели один другого, или когда один был в опасности и спасся: они целуют друг друга и плачут, увидев друг друга. Это называется радостью сквозь плач или плачем от радости: радость и плач включены вместе и т. д. И так могут быть два вида битуля (самоустранения) — трепета и любви — в сердце в раскрытии вместе, как у того, кто пляшет перед царём: в его сердце вместе и радость, и трепет перед царём. (Как у Давида (II Самуил 6:16), который «скакал и плясал изо всех сил» и сказал (там же, 6:21): «И буду веселиться пред Б-гом». А ведь он был колесницей (меркава) для уровня Малхут, то есть трепета в предельном битуле, — и плясал в веселье так, что открывался, «как один из пустых людей», из-за величайшей приниженности, как сказано (там же, 6:22): «И я унижусь ещё больше этого и буду низок в собственных глазах». Наоборот: из-за величайшей приниженности, в битуле своего существования перед предельным возвышением Всевышнего, благословен Он, он веселился и т. д., поскольку совершенно не занимал никакого места, хотя и был царём над Израилем в возвышении. И это две противоположности вместе. (И подобно этому на празднике черпания воды Илель Старец, благочестивый и скромный, говорил (Сукка 53а): «Если я здесь — всё здесь, а если меня нет здесь — кто здесь?» и т. д. Это возвышение, которое исходит именно из приниженности. Ибо у Малхут нет ничего своего: она как одна точка, и всё приходит в раскрытие в Малхут. Поэтому он сказал: «Если я», то есть Малхут, «здесь — всё здесь», все высшие света; «а если меня нет…» — «кто здесь?» — ведь «всё перед Ним считается как ничто» (Даниил 4:32): даже «чистый свет… темнота по сравнению с причиной причин», то есть свет Хохмы, о которой сказано «из ничего (ме-айн) находится», и даже свет Кетера, — а «эйн» (ничто) состоит из тех же букв, что «ани» (я) и т. д.) И по этой причине две противоположности — Хесед и Гвура — могут быть в раскрытии именно в Малхут, которая называется «четверной песнью»; и также всё сокрытое приходит в раскрытие. Ведь сокрытие и раскрытие — это «ничто» и «нечто» (света и сосуды), две противоположности, которые в Малхут вместе: Малхут — одна точка на уровне «ничто» Кетера, и в то же время она на уровне раскрытия букв, на уровне «нечто». Поэтому всякое возникновение «нечто из ничего» — в Малхут, и всякий битуль «нечто» в «ничто» — тоже в Малхут: две противоположности вместе, ибо корень Малхут — в Кетере, который называется «эйн», а также «ани» и т. д. И потому Давид, уровень Малхут, был в двух противоположностях — в возвышении «нечто» и в предельном битуле «нечто» в «ничто» вместе. Этого нет в остальных сфирот, таких как Хохма и мидот, как разъясняется в другом месте, и пойми. (И это смысл слов «Служите Б-гу в трепете» (Псалмы 2:11) и также «Служите Б-гу в радости» (Псалмы 100:2): всё это относится к Малхут, которая на уровне трепета и на уровне радости — две противоположности вместе, как «в месте радости — там пусть будет трепет» и т. д., как сказано выше. (Смотри в Зоаре в начале главы Ахарей и в комментарии «Микдаш мелех» там.) (И в Зоаре, часть 1, лист 2, и в «Микдаш мелех» там.) И это цвет тхелет, то есть Малхут, которая включает все цвета в раскрытии. (И это (Менахот 43б): тхелет подобна морю, а море подобно небосводу — это Бина и Малхут. И смотри в книге «Пардес», во вратах цветов. И тхелет — это не зелёный цвет, как «морика», а «блавья» (голубой), то есть уровень Гвуры, которая в Малхут.) И поистине также на уровне Тиферет есть две противоположности — Хесед и Гвура — в раскрытии, или «ничто» и «нечто» вместе. Ибо Тиферет тоже поднимается до Кетера и называется «срединным засовом», который проходит от верхнего края — Кетера — до Малхут и т. д. Только в Кетере «ничто» — в сокрытии, а в Тиферет оно в раскрытии; поэтому Тиферет вмещает две противоположности — Хесед и Гвуру, «ничто» и «нечто» (то есть света и сосуды). И доказательство того, что средняя линия включает обе линии в раскрытии, — из слов Яакова (Бытие 31:42): «Б-г отца моего, Б-г Авраама и Страх Ицхака был со мной». Итак, любовь и трепет Авраама были в нём в раскрытии, ведь он сказал «был со мной» — буквально. И так же из слов Яакова (Бытие 28:21): «И будет Авайе мне Элоким». Авайе и Элоким — это света и сосуды, «ничто» и «нечто», всё едино, ибо сосуд совершенно не скрывает свет, как сказано (Числа 23:21): «Б-г, Элоким его, с ним» — всё едино; и как разъясняется в другом месте, что таков смысл сказанного (Исход 15:11): «Кто подобен Тебе среди сил, Авайе» и т. д. И это подобно тому, как может быть раскрытие того, что выше природы, в самой природе, как (Брахот 54а): «Тот, кто видит место, где произошло для него чудо (произносит благословение: "Благословен Ты, Б-г… сотворивший мне чудо в этом месте")», — вопреки природе, и природа совершенно не скрывает. И как (Мегила 10б): «Место ковчега не входило в меру» — он занимал место, и в то же время сам не входил в меру. Ибо ковчег — на уровне Тиферет и Малхут, как разъясняется в другом месте о букве «вав» в слове «ве-а-нора» (и грозный). Это уровень линии милосердия (кав ха-рахамим), корня средней линии вообще, которая может поменять местами свет Хеседа в сосуде Гвуры и свет Гвуры в сосуде Хеседа. В этом смысл слов «включить левое в правое и правое в левое» — это две линии: Хохма, Хесед, Нецах и Бина, Гвура, Ход, — которые взаимно включаются через среднюю линию, поскольку её корень — во внутренней стороне (пнимиют) Кетера, который выше разделения линий; поэтому она вмещает две противоположности и т. д. И это также корень Торы, которая в средней линии, и поэтому она называется «книгой прямого (сефер ха-яшар)», включающей обе линии. Такова вся Тора — «включить левое» и т. д., как сказано (Второзаконие 33:2): «Из правой руки Его — огненный закон» и т. д., то есть все противоположности Хеседа и Гвуры в раскрытии в одном месте. И как раскрытие цветов в красоте облика — красного и белого и всех видов их взаимовключения друг в друга, всё в раскрытии: в этом главное в красоте и т. д. И это (Брахот 58а): «"И Тиферет" — это дарование Торы». И это смысл слов «И установил свидетельство именно в Яакове», как сказано выше. И по этой причине имя Авайе — именно на уровне Тиферет: в четырёх буквах имени Авайе есть двенадцать сочетаний. Это двенадцать пределов диагональных, и это двенадцать колен Малхут, которые называются «воинствами Авайе»: каждое включает три, то есть четыре раза по три (это уровень «четверной песни», как сказано выше). И поэтому сказано (Исайя 63:17): «Зачем Ты дал нам заблудиться… вернись ради рабов Твоих, колен удела Твоего». И упомянута там лишь любовь и трепет Авраама и Ицхака, но не уровень Яакова, то есть Тиферет, — имя Авайе в двенадцати сочетаниях, которые в «коленах Йа», как сказано: «Туда восходили колена» и т. д. (И как сказано в главе Хаей Сара на стих «И девица…» о Ривке — о «трёх, трёх и четырёх быках» — иным образом, и пойми.)
(33) И это смысл слов «Дай мне услышать голос твой, ибо голос твой сладок» (Песнь песней 2:14) — голос, смешанный из всех видов противоположных голосов в раскрытии. Это именно голос Торы, который называется «голосом Яакова», — уровень «четверной песни», которая включает все виды голосов вместе. (А её корень — в «простой песни» уровня Кетера, которая называется «Песнью песней» и т. д.; и как сказано: «А ночью песнь Его со мной» (Псалмы 42:9), который включён в Его песнь и т. д.) «И облик твой прекрасен» — это облик, включающий все виды цветов в раскрытии. (Как сказано о Ривке: «весьма хороша видом» (Бытие 24:16) — без предела и т. д. Это множество разделений светов в сосудах в исполнении заповедей, что называется «красивой станом и красивой видом»; они включены в один облик — уровень окружающего света Кетера, поскольку она облеклась именно в нечто, как сказано там.) И при всём этом главное в «четверной песни» — именно в Малхут. И как известно из книг Каббалы, «простая песнь» — на уровне Кетера, «двойная песнь» — на уровне Хохмы и Бины, «тройная песнь» — на уровне Хеседа, Гвуры и Тиферет, а «четверная песнь» — на уровне Нецаха, Хода, Есода и Малхут. Это общее строение десяти сфирот Ацилута, и пойми.
(34) И на это намекает сказанное: «Хвалите Его звуком шофара» (Псалмы 150:3) — это уровень простого голоса, на уровне упомянутой «простой песни». «Хвалите Его на арфе и лире… и тимпаном и хороводом» — это «двойная песнь» Хохмы и Бины, которая делится на Хесед и Гвуру. Это уровень Хеседа в наслаждении, то есть приятность и сладость арфы и лиры в тонком и очень сладостном голосе и т. д. «Хвалите Его тимпаном и хороводом» — на уровне Гвуры, громким голосом, с возвышением голоса снизу вверх, как радость с тимпанами и хороводами, когда побеждают в войне и при падении врага: как Мирьям вышла с тимпаном и т. д. — в раскрытии радости и веселья и т. д. «Хвалите Его на струнах и свирели» — это уровень упомянутой «тройной песни», которая включает Хесед и Гвуру «двойной песни» — арфы и лиры и тимпана и т. д. «На кимвалах звучных и на кимвалах громогласных» (Псалмы 150:5) — это уровень «четверной песни» Малхут: дать услышать все виды голоса вместе, всё в раскрытии, только включённое из Хеседа и Гвуры и середины. Это общее строение десяти сфирот Ацилута (как будет объяснено дальше), и пойми.
(35) И вот, чтобы понять упомянутую «четверную песнь» с дополнительным объяснением, глубже, в её истине, следует предварить одно понятие — то, что сказано (Захария 2:10): «Ибо как четыре ветра (рухот) небесных рассеял Я вас». И следует понять: почему рассеяние Израиля по земле уподоблено четырём ветрам небесным, или четырём ветрам мира, то есть востоку и западу, северу и югу — четырём сторонам мира? (Это увеличенная буква «далет» в слове «эхад» (один): Малхут облекает четыре ступени — Тиферет, Нецах, Ход, Есод — Зеир Анпина и т. д.; и это уровень «четверной песни», как будет объяснено дальше.) И ещё: что означает сказанное «как четыре ветра» — подобно четырём ветрам, — а не сказано «по четырём ветрам», в простом смысле, что они рассеялись по самим четырём краям земли и т. д.? Однако простой смысл выражения «ветры небесные» или «ветры мира» — это края четырёх сторон: восточная сторона называется «восточным ветром», южная сторона — «южным ветром». Но то, что края и стороны называются словом «руах», которое означает настоящий ветер, дующий на земле, — это потому, что четыре стороны мира соответствуют четырём видам настоящего ветра. Ветер, дующий с восточного края, называется восточным ветром, «ветром кадим»; ветер, дующий с южной стороны, называется южным ветром и т. д.; и так же северный ветер и западный ветер. И у каждого из них своя особая природа, и они не похожи друг на друга; и на них основаны жизнь и существование мира, то есть созданий на земле и всего, что на ней. Поэтому Он уподобил рассеяние Израиля четырём ветрам и не сказал «по четырём…», ибо главный смысл — о ветрах, дующих в мире с четырёх краёв. Об этом сказали наши мудрецы, благословенна их память (Таанит 3б): «Как невозможно миру без ветров, так невозможно миру без Израиля». Ведь как нет существования миру без взаимовключения четырёх ветров — востока и запада, севера и юга, — так невозможно миру без Израиля, корень которого — в уровне Малхут, включающей эти четыре ветра наверху и т. д., и пойми.
(36) Разъяснение этого. То, что сказали: «Невозможно миру без ветров», — это именно через взаимовключение ветров друг в друга, в котором очень много изменений и т. д. Ведь известно из книг о природе, что ветры в целом различаются по природе в четырёх ступенях — горячее и сухое, холодное и влажное; это две противоположности, Хесед и Гвура, то есть две ступени — южный ветер и северный ветер, противостоящие друг другу; а восточный ветер — горячий и влажный, западный ветер — холодный и сухой. И тем не менее есть взаимовключение северного ветра в южный и южного в северный. Хотя южный ветер очень горячий и сухой, всякое произрастание и рост неживого, растительного, животного и говорящего на юге больше, чем на севере; и тепло солнца тоже взращивает именно на юге, как сказано (Экклезиаст 1:6): «Идёт к югу и кружит к северу» и т. д. Ибо всякое тепло порождает и взращивает, поскольку в нём больше распространения, а без тепла ничто не порождается и не произрастает (но только когда оно смешано с влагой, а не совсем горячее и сухое, как земля пустыни). А в северном ветре, поскольку он холодный и влажный, есть великое сжатие, как от сильного холода, которое препятствует изобилию и порождению и т. д. Поэтому главное заселение земли — больше на юге, чем на севере. И поэтому южная сторона считается уровнем Хеседа, а северная — уровнем Гвуры, то есть цимцума, как известно. И хотя тепло — на уровне Гвуры, как «искры огня» (Песнь песней 8:6), пламя, которое поднимается и т. д., а холод — на уровне Хеседа, как вода, — но вещь включена именно в свою противоположность. И так же восточный ветер, горячий и влажный, и западный ветер, холодный и сухой, включены друг в друга. И это из-за смешения ветров вместе: они смешиваются, взаимно включаются и соединяются вместе многими различными способами — как северный ветер в южном и восточный ветер в западном; и все четыре ветра взаимно включаются вместе и становятся буквально одним ветром. Как мы видим воочию: иногда северный ветер дует в южной стороне, а навстречу ему дует южный ветер, и они взаимно включаются друг в друга вместе, пока не становятся одним ветром, включающим оба, хотя они — две противоположности. И так же восточный ветер с западным и западный с восточным взаимно включаются вместе. И так же иногда взаимно включаются только южный ветер с восточным, и так же северный с восточным, и западный с северным или с южным. И так могут меняться образы смешения и взаимовключения ветров, вплоть до того, что все четыре ветра взаимно включаются вместе (как известно о ветрах на море тем, кто проходит морскими путями, со всеми частными образами взаимовключения ветров, которые меняются каждый миг и т. д.). И поэтому может быть так, что одна ступень находится именно в своей противоположности. Как, например, существование золота, которое на юге — в земле Хавила, на краю юга, где золото и бдолах (от тепла воздуха в сухости, которое превращает прах в твёрдость неживого — золота, в котором предельно мало ветра и воздуха, как известно из книг о природе); и написано: «С севера приходит золото» (Иов 37:22) и т. д.). И так же всё духовное изобилие привлекается на уровне Гвуры, который на севере, как изобилие пропитания: сказали, что «стол — на севере». И всё это — из-за взаимовключения Хеседа в Гвуру и Гвуры в Хесед, как сказано выше: в Гвуре скрыто есть от Хеседа, а в Хеседе скрыто есть от Гвуры и т. д. Так и Хесед и Гвура — юг и север — взаимно включаются друг в друга: в юге, который есть уровень Хеседа, есть от Гвуры, то есть тепло и сухость, как сказано выше; а в севере, который на уровне Гвуры, есть от Хеседа, то есть духовное изобилие в материальном и т. д., поскольку он на уровне холода воды, которая на уровне хасадим. И так же взаимно включаются восточный ветер и западный ветер (это уровень Тиферет и Малхут: в восточном ветре есть от взаимовключения Хеседа и Гвуры — севера и юга, — как решение в Тиферет, и это уровень упомянутой «тройной песни»; а в западе, который есть уровень Малхут, включается всё. И это четыре вида взаимовключения в четырёх ветрах: юг в севере, север в юге, восток в западе и запад в востоке. В частностях это двенадцать видов взаимовключения, соответствующих двенадцати сочетаниям имени Авайе, — как наверху в четырёх хайот колесницы (меркава), а внизу — в четырёх знамёнах двенадцати колен. Это уровень упомянутой «четверной песни». А верх и низ здесь не учитываются, поскольку они на уровне дающего свыше вниз. Четыре ветра мира — на уровне Малхут, которая есть увеличенная «далет» и т. д.; только оттуда — источник взаимовключения и четырёх ветров мира (как будет объяснено дальше).
(36) И вот, то, что бывают различные изменения в образах взаимовключения четырёх ветров мира, — как в северном и южном ветре, которые взаимно включаются: иногда дуют одним образом, а иногда — другим, и не во всякое время одинаков образ взаимовключения ветров, дующих в мире, и тем более во взаимовключении общем, когда взаимно включаются все четыре ветра вместе, — невозможно постичь, по какой причине и по какому основанию происходят эти изменения и кто пробуждает ветры дуть иногда так, а иногда иначе. Если так, неизбежно следует сказать, что есть общий источник, который выше всех ветров: он и управляет всеми ими — каким образом им взаимно включаться друг в друга в каждое время и в каждый срок, по тому, что нужно миру для роста, произрастания и жизни всего живого. Ведь нет существования миру без дующих ветров. (И по образу смешения ветров в данном климате таков будет образ существования и жизни всех частей неживого, растительного, животного и говорящего в этом климате или месте, особенно в воздухе, смешанном из холода и тепла, влаги и сухости.) И также единичный ветер, дующий с одной стороны — с востока или запада, севера или юга, — тоже взаимно включается в противоположный ему ветер частным образом, по Б-жественному надзору, от источника высших, духовных ветров. И как ветер перед выпадением дождей, который поднимает облака ветром, и они проливают дожди: в этом тоже есть различные изменения — в каком месте и в какое время подует ветер и прольётся дождь, как говорят: «Дающий ветру дуть и проливающий дождь». (И это (Таанит 3б): «ветер перед дождём» — чтобы пролить дождь из облаков; и есть «ветер после дождя» — чтобы поднять испарения от земли. Ибо в ветре есть подъём и спуск: так через ветер на море вздымаются морские волны и утихают через ветер, как сказано (Псалмы 89:10): «Когда вздымаются волны его» и т. д. (как будет объяснено дальше). И так же в четырёх ветрах высшего, духовного мира есть общий источник, чтобы управлять всеми ими и осуществлять в них взаимовключение многими и различными образами (как будет объяснено дальше). И как при воскрешении мёртвых, когда оживут через Б-жественный дух, сказано (Иезекииль 37:9): «От четырёх ветров приди, дух, и дохни на убитых» и т. д.) И это смысл сказанного: «Ибо как четыре ветра небесных рассеял Я вас», а не сказано «по четырём ветрам» и т. д. Об этом сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Как невозможно миру без ветров» и т. д. Смысл этого — намекнуть на общий корень всех четырёх ветров, который управляет всеми ими и устанавливает в них порядок и образ взаимовключения друг в друга и всех четырёх ветров вместе, как сказано выше. Это — в имени Авайе, которое выше разделения изобилия в аспектах места и времени. Это первый источник, из которого возникает совокупность ветров в четырёх сторонах мира, и он привлекается свыше уровня мира. Как сказано (Брахот 13б): «Чтобы провозгласить Его Царём на небесах и на земле и в четырёх сторонах мира», — и это смысл увеличенной буквы «далет» в слове «эхад» и т. д. И Он управляет порядком взаимовключения ветров многими образами. (Это «ах» в слове «эхад»: семь небосводов и земля — это буква «хет», а «алеф» — Владыка (алуф) мира и т. д.) И известно, что корень душ Израиля — именно в имени Авайе, как сказано: «Авайе, Б-г наш» и т. д., ибо (Притчи 20:27) «Светильник Авайе — душа человека». Поэтому сказано: «Ибо как четыре ветра небесных», которые получают от источника, объединяющего их вместе, — на уровне имени Авайе. Итак, и сыны Израиля в своём корне — это общий источник для всего мира. Поэтому «как невозможно миру без ветров» и т. д.; и поэтому сказано: «Ибо как четыре ветра» и т. д., и пойми. (И в этом же причина того, что Он рассеял их по четырём сторонам мира: ведь от них зависит образ и порядок взаимовключения всех четырёх ветров, соответственно их корню наверху — в двенадцати сочетаниях имени Авайе, как сказано выше, и пойми.)
(38) И из всего этого будет ещё лучше понятно, что такое «четверная песнь»: это уровень взаимовключения четырёх ступеней в четырёх видах взаимовключения, которые в четырёх ветрах мира, включённых вместе в одно взаимовключение, — когда все четыре ветра взаимно включаются вместе, как сказано выше, и пойми. Однако следует предварить ещё одно понятие — сказанное о движении солнца: «Идёт к югу и кружит к северу, кружит, кружит, идёт ветер» и т. д. (Экклезиаст 1:6). На первый взгляд это непонятно: начинается с движения солнца, а заканчивается кружением ветра и т. д. И какое отношение имеет движение солнца именно к югу? И также сказанное «и кружит к северу» — ведь солнце вовсе не кружит на севере, а только на юге и у края запада летом и т. д. Однако следует предварить ещё одно понятие о взаимовключении четырёх ветров мира. Мы видим, что иногда взаимовключение ветров происходит совсем без порядка и постепенности, а в виде смятения и большого смешения. И это вызвано бурей: ветер бушует с очень великой силой, смешивая все ветры, так что они дуют без нужного порядка. Как буря на море: она усиливается и смешивает ветры — северный и южный, восточный и западный — без порядка и постепенности, так что смешивает морские волны, то поднимая их чрезмерно, то опуская. Иногда усиливается ветер с востока к западу, и тут же усиливается навстречу ему западный ветер, и так же северный и южный, — так что корабли вовсе не могут идти по морю: они останавливаются или опрокидываются и разбиваются, когда один ветер чрезмерно усиливается. Как известно тем, кто плавает по морю на кораблях: они могут идти только при правильном порядке движения ветров — при ветре, равномерно смешанном из четырёх ветров, или при особом ветре, который движется спокойно и т. д. И как сказано в Зоаре в главе Бешалах: «Когда море поднимает свои волны и т. д., от бурного ветра все корабли стоят, не поднимаются и не опускаются, и все рыбы моря разбегаются во все стороны» и т. д. Подобие этого наверху — в высших ветрах мира Ацилут, которые суть источник и корень четырёх ветров материального мира, на море и на суше внизу. Как известно о сказанном: «Вот место при Мне» (Исход 33:21) и т. д.: понятие «место» включает шесть сторон — верх и низ, восток и запад, север и юг; а корень и первый источник материального места привлекается от высшего «места», то есть от шести высших сторон (шесть мидот) в имени Авайе, которые выше привлечения места в действительности, буквально «нечто из ничего». И поэтому сказали наши мудрецы, благословенна их память (Мидраш Теилим 90:10): «Он — место мира, а мир не есть Его место»: ведь место мира, сотворённого «нечто из ничего», упраздняется и считается буквально как ничто по сравнению с шестью высшими сторонами, которые наверху называются «местом». И это смысл слов «Вот место при Мне» и т. д. И поэтому сказано (Иезекииль 3:12): «Благословенна слава Авайе именно из места Его»; и это «Благословен Вездесущий (а-Маком — Место)» и т. д. И поскольку Его высшее место есть источник сотворённого места, которое называется миром, Он называется Местом мира, хотя мир не есть Его место, ибо мир несравнимо отделён от них: «Нет подобного Тебе» и т. д. Ведь возникновение мира — лишь от отблеска отблеска Б-жественного, сокращённого в имени Элоким, как известно. И таков смысл единения в Шма, когда говорят «Б-г един (эхад)»: «ах» и «далет». «Алеф» — это Владыка мира, чтобы Он привлекался от шести сторон Ацилута в мир Брия; а «ах» — это семь небосводов и земля, а также верх и низ и четыре стороны мира. И это то, что сказали наши мудрецы, благословенна их память (Брахот 13б): следует протянуть «далет» в слове «эхад», чтобы провозгласить Его Царём на небесах и на земле и в четырёх сторонах мира (как разъясняется в другом месте подробно). И это смысл сказанного (I Хроники 29:11): «Тебе, Б-г, величие» и т. д. И вот, то, что внизу может быть смешение и смятение ветров, — это потому, что в ветры мира привлекается высший ветер, который выше разделения четырёх ветров; поэтому они приходят в великий битуль (самоустранение), так что не могут идти по порядку и постепенно в образе своего взаимовключения друг в друга и т. д. И это потому, что и наверху есть сияние высшего окружающего света шести сторон Ацилута, которое намного выше корня разделения шести сторон — шести мидот: Хеседа, Гвуры, Тиферет и т. д. И хотя в них есть взаимовключение в правильном порядке — как взаимовключение в Хеседе, который в Гвуре, и в Гвуре, которая в Хеседе, особым образом, и взаимовключение всех их вместе в правильном порядке, как это привлекается от источника мидот шести сторон, от уровня Бины и т. д., — однако из-за окружающего света, который выше их источника, упраздняется само существование их порядка: каждая не на своём месте или стоит совсем без движения. И это смысл ветров в высшем море, которые смешиваются: «и все корабли стоят», а «рыбы высшего моря» — это души мира Ацилут — упраздняются в своём существовании и не могут принять порядок своего движения, и «разбегаются во все стороны» — с востока на запад и с юга на север. Так что в каждой из них оказывается смятение и смешение: она не находит своего места и своего корня, и та, место и корень которой — в Хеседе, на южной стороне, идёт к северу и т. д. — подобно смятению материальных ветров на материальном море внизу и т. д. И всё это потому, что и в источник ветров высшего моря — в мидот мира Ацилут — привлекается от окружающего света Кетера, который выше источника мидот, получающих от Хохмы и Бины. Поэтому их порядок смешивается, и свет Хеседа может светить в сосуде Гвуры, так что каждая сменяет своё место и т. д., — «пока не придёт тот человек на море, который умеет усмирить бурный ветер» и т. д. Это уровень Есода Абы, который получает от Есода Атика Йомин, чтобы он мог подсластить Гвуру этого окружающего света мидот и усмирить бурю и т. д., пока не станет возможным правильный порядок в движении высших ветров высшего моря, во взаимовключении друг в друга, как это привлекается в мохин высших мидот и т. д. (как разъясняется в разъяснениях к Зоару подробно, смотри там). И так будет внизу: засияет смешанный свет в источнике ветров, чтобы они взаимно включались по порядку и т. д., и пойми. (39) И отныне будет понятно также то, что сказано о движении солнца: «Идёт к югу и кружит к северу» и т. д. Ведь известно о корне солнца наверху, что он на уровне мидот мира Ацилут — это имя Авайе Зеир Анпина, как сказано (Псалмы 84:12): «Ибо солнце и щит — Авайе Элоким». Ибо Элоким — как футляр для солнца, то есть для имени Авайе, как сказано в Зоаре во многих местах. И в мидот мира Ацилут есть от сияния высшего окружающего света, который выше их источника — Хохмы и Бины, как сказано выше. И это «Небеса повествуют» (Псалмы 19:2): это окружающие света мидот в Кетере и Хохме, и они включены вместе, как огонь и вода вместе и т. д. И оттуда привлекается взаимовключение также в мидот Зеир Анпина. И это «День дню (от Хеседа к Гвуре) передаёт речь (омер)» — «омер»: огонь (эш), вода (маим), ветер (руах) — взаимовключение окружающего света и т. д. И так же в Малхут, которая называется ночью, будет это взаимовключение — это четыре стороны мира, увеличенная «далет» и т. д. Однако всё это привлекается лишь в виде окружающего света, в сокрытии, и из сокрытия выходит немного раскрытия света, чтобы в них было взаимовключение. И это смысл слов «Нет речи и нет слов» в раскрытии, «не слышен голос их. По всей земле прошла линия их (кавам)» — только линия, то есть уровень «линии меры» Хохмы, которая привлекается также в мидот Малхут, которая называется «всей землёй». И известно, что небеса — это окружающие света для земли, на уровне дающего в сокрытии, а земля — уровень получающего, от духовного к материальному, как сказано (Осия 2:23): «Я отвечу небесам, а они ответят земле» (ведь земля лишь как горчичное зерно по сравнению со сферами небес, как известно). И при всём этом от четырёх ветров небесных привлекается духовное изобилие в четыре стороны земли, во взаимовключении мидот Хеседа и Гвуры и т. д., которое в небесах; оно выходит из сокрытия в раскрытие в четырёх сторонах земли. И это «По всей земле прошла линия их» и т. д. (И это «чтобы провозгласить Его Царём на небесах и на земле» — сверху вниз, от «окружающего» к «наполняющему», от Авайе к Элоким; это «эхад» с увеличенной «далет», которая называется четырьмя сторонами мира, как известно.) Однако главное в этом раскрытии, которое приходит из сокрытия окружающих светов высших мидот, называемых небесами, приходит именно через движение солнца, которое «идёт к югу и кружит к северу», то есть кружит по четырём ветрам небесным и т. д. И это смысл сказанного: «Солнцу поставил Он в них шатёр» (Псалмы 19:5) — именно солнцу и т. д. Дело в том, как известно о материальном солнце, что оно состоит из материи и формы. Его духовная душа, постигающая Б-жественную силу, которая создаёт его «нечто из ничего», — она и поёт песнь в великом битуле, как сказано: «И воинство небесное Тебе поклоняется». Это поклонение духовно — в его форме, и это называется духовным движением и т. д. И само собой материя солнца движется и кружит в своём движении — в материальном движении и поклонении. И так во всяком движении материальных сфер, как в движении и кружении высших, духовных офаним. И как разъясняется в другом месте о словах «Солнце, остановись в Гивоне»: поскольку оно перестало петь песнь, остановилась и его материя и т. д. И это смысл слов «идёт к югу» и т. д. Ибо по образу раскрытия Б-жественного света в форме солнца, в силе Б-жественного постижения, которая в нём, таков будет образ его битуля в песни, которую оно поёт, как сказано: «Хвалите Его, солнце и луна» и т. д., и так же «Небеса повествуют» и т. д. И по образу духовного битуля в его форме таков будет образ движения и кружения его материи в материальном поклонении — постоянно, совершенно без перерыва. И это «идёт сначала к югу» и т. д. Ибо выше разъясняются четыре вида битуля, которые суть четыре вида песни: «простая песнь», «двойная песнь» и т. д. «Простая песнь» — это простой битуль, который совершенно выше постижения и смысла, — только битуль всего существа, так что он как неподвижный камень, совершенно без распространения и т. д. И таков простой битуль солнца в его душе, который выше силы его постижения, — в битуле его существа. Он исходит от окружающего света Кетера, который выше источника, откуда она высечена, и т. д. Тогда оно вовсе не может петь песнь в каком-либо постижении и совершенно останавливается, как «Солнце в Гивоне, остановись», — из-за раскрытия Сущности Б-жественности и т. д., так что оно становится как неживое при отсутствии распространения постижения и т. д. Однако после этого в душу солнечной сферы привлекается Б-жественное постижение, и оно поёт песнь в движении и кружении, в духовном и материальном поклонении. Тогда сказано: «Идёт к югу» и т. д. — начало его движения именно на юге, поскольку начало раскрытия Б-жественного света в его душе приходит в постижении Б-жественности, чтобы оно взволновалось любовью, то есть Хеседом. Ведь начало раскрытия света — именно в качестве Хеседа, как сказано: «Днём явит Б-г милость Свою (хасдо)», и так же «Милость (хесед) Б-жья весь день». Это то, что светит в солнце, которое светит днём. Поэтому сразу в начале своего движения по земле оно «идёт к югу», то есть в сторону Хеседа среди ветров небесных. И в нём есть от взаимовключения Гвуры, которая на севере, как сказано выше: это Гвура, которая в Хеседе и т. д., как сказано выше о взаимовключении трепета в любовь и т. д. И в этом движении солнца есть от нескольких противоположностей — Хеседа, Гвуры и Тиферет, — подобно сказанному выше о «двойной песни» и «тройной песни». Однако его раскрытие — в Хеседе юга, то есть в битуле в любви и стремлении. И всё по ветру (руах) солнца, то есть по его духовной форме, по образу его постижения, как сказано выше. И это «кружит, кружит, идёт ветер»: главное, что кружит и идёт, — это дух (руах) солнца, и само собой кружит и движется материальное тело солнца, как сказано выше. И поэтому мы видим, что солнце выходит на востоке, немного кружит от восточного края, идёт к югу и кружит к краю запада — мало или много, по изменению его пути летом и зимой, как известно. Всё это — по порядку образа его битуля на уровне мидот Хеседа, Гвуры и Тиферет, с изменением образа их взаимовключения друг в друга: как Гвура, которая в Хеседе, — на юге, с Хеседом, который в Гвуре, — на севере. (И это «и кружит к северу»: там взаимовключение в Хеседе, который в Гвуре, с Гвурой, которая в Хеседе. «Кружит, кружит, идёт ветер» — просто «ветер», без уточнения: это то, что включает совокупность четырёх ветров вместе, как сказано выше, и пойми.) И так же в его движении на востоке и западе: всё во взаимовключении дуновения ветров в четырёх сторонах мира, которое приходит в действительном раскрытии на земле, и пойми. (Однако ещё не понятно сказанное «и кружит к северу», раз солнце не ходит по северу, как сказано выше, и почему повторено: «кружит, кружит, идёт ветер» и т. д. Дело в том, как известно, что солнце, которое заходит на западе, идёт по небосводу под землёй и светит над землёй, которая под нашими ногами (она называется Новой землёй, и это Америка). И наш день у них считается ночью, а их день считается ночью у нас. Получается, что солнце, проникающее под землю с запада после своего захода у нас на западе, идёт там в северной стороне, которая у них считается югом, и вся сила солнечного тепла там — на севере, как на нашем юге. И поэтому там находится хорошее золото, которое называется золотом Офира, как известно. (И возможно, это то, что сказано о реке Пишон, «которая обтекает всю землю Хавила, и золото той земли хорошее» и т. д.) И это «кружит к северу» в буквальном смысле: там оно, обойдя весь круг четырёх сторон, приходит к своему началу на востоке; поэтому это называется «кружит». А при выходе к нам на востоке, когда оно идёт к югу, это называется «идёт» и т. д. И это «кружит, кружит, идёт ветер» — просто «ветер»: это окружающий дух солнца, который окружает его и ведёт по кругу в этом движении — с востока на юг и с юга на запад и на север. Он включает кружение по всем четырём сторонам — сверху вниз и также снизу вверх; поэтому он называется просто «ветром», поскольку он источник всех ветров, как сказано выше об общем взаимовключении в четырёх ветрах мира, в материальных ветрах, дующих на земле. Их корень — в четырёх ветрах небесных, которые дают духовное изобилие четырём основам (стихиям), что на земле, именно через движение солнца, которое кружит и идёт по всем четырём ветрам небесным, как сказано: «кружит, кружит, идёт ветер» — это окружающий дух солнца (как будет объяснено дальше), и пойми.)
(40) И это смысл слов «Солнцу поставил Он в них шатёр». Ибо, как разъяснено выше о движении и кружении материального солнца по окружности четырёх ветров небесных, через которое будет изобилие, привлекаемое с небес на землю во взаимовключении четырёх ветров и т. д., — если так, корень духа солнца есть окружающее для всех четырёх ветров небесных, поскольку оно окружает и обходит все четыре ветра небесных. Это окружность круга небес — от верхнего края до нижнего, пока оно не возвращается к верху круга на востоке. (Хотя в окружающем свете небесных кругов нет буквально верха и низа, тем не менее есть понятие верха и низа по мнению того, кто говорит (Песахим 94б): «Сфера неподвижна, а созвездия вращаются» и т. д.) И как сказано (Экклезиаст 1:5): «И восходит солнце (на востоке), и заходит солнце (на западе), и к месту своему стремится, где восходит» и т. д. (как сказано в Зоаре). И как сказано: «От края небес выход его, и обращение его — до краёв их» и т. д. Это на уровне окружающего света мидот, которые в небесах, дающих земле и т. д. И так же наверху, в высших небесах, которые суть окружающий свет шести высших сторон Ацилута, как сказано выше: «По всей земле прошла линия их» — они светят в сокрытии также во всех шести материальных сторонах мира, которые в материальном смысле называются местом: верх и низ, восток и запад, север и юг. Это четыре материальных ветра небесных, которые светят земле в сокрытии (как диагональная линия, которая тянется от великого круга небес к земле, а земля лишь как горчичное зерно, как разъясняется в другом месте; и как сказано: «А они ответят земле» — чтобы принести изобилие от духовных созвездий для роста неживого, растительного, животного и говорящего и четырёх материальных основ, что на земле, через кружение созвездий, солнца и луны и т. д.). И это «прошла линия их» — только линия; «и до края вселенной» — на земном шаре внизу, где нижний край круга небес и т. д., — и как сказано выше в объяснении слов «Благословен Вездесущий (а-Маком)» и т. д. «Солнцу поставил Он в них шатёр» означает: также для движения солнца по всей окружности круга небес, в четырёх его ветрах, Он поставил в них шатёр. Ибо и в солнце, в духе, который окружает и обходит его от края небес до края, есть от окружающего света мидот небес; Он поставил шатёр в этом окружающем свете. Как шатёр, который покрывает человека и окружает его со всех сторон, так дух солнца в его движении светит от окружающего света, который называется высшим шатром, — выше разделения шести сторон и т. д. Он выше постижения его формы, и из-за него в солнце рождается простой битуль, то есть «простая песнь», которая вовсе не приходит в образе цвета и облика в мидот Хеседа и Гвуры. Однако из-за него само собой привлекается его битуль и его песнь в его движении и кружении — многими различными образами, во взаимовключении Хеседа и Гвуры, как «идёт к югу» и т. д., в битуле, который в любви, включённой из трепета и т. д. Но само окружающее, которое пребывает над солнцем (это смысл слов «кружит, кружит, идёт ветер» — просто, как сказано выше), несравнимо отделено даже от того, чтобы быть источником разделения этих мидот Хеседа и Гвуры. (И поэтому, когда оно привлекается оттуда в четыре ветра, порядок их движения совершенно смешивается, как сказано выше.) И только лишь отблеск светит из сокрытия этого окружающего света в раскрытие в солнце; силой его оно приходит к этому кружению и движению по четырём ветрам небесным, как сказано выше о словах «По всей земле прошла линия их» и т. д. И это «Солнцу» — высшему солнцу, то есть уровню шести высших сторон в имени Авайе, которое называется солнцем, — «поставил шатёр» и окружающий свет в них, в окружающем свете высших небес. «По всей земле прошла линия их» — чтобы быть источником источника для шести сторон внизу, в нижних небесах и земле. И это «А оно, как жених, выходящий из-под свадебного балдахина (хупа)» — выходит из сокрытия своего окружающего света; «радуется, как богатырь» и т. д. — выходит с востока небес, «идёт к югу и кружит к северу», как сказано выше. И это «От края небес выход его, и обращение его — до краёв их». То есть поскольку и в нём есть это окружающее, на уровне окружающего света высших небес, поэтому «кружит, кружит, идёт» дух солнца — от края небес до края, во взаимовключении всех четырёх ветров небесных; и через него привлекается именно на землю, ибо имя Авайе, которое называется солнцем, — главное, что даёт Малхут, которая называется землёй, как сказано: «А оно, как жених, выходящий из-под балдахина» и т. д. (как сказано в Зоаре и разъясняется в разъяснениях к значению слов «Небеса повествуют» и т. д.) (и как сказано выше о словах «пока не придёт тот человек» и т. д.), и пойми.
(41) (И это смысл сказанного: «Ибо как четыре ветра небесных рассеял Я вас», а не сказано «по четырём» и т. д. И также сказано именно «как четыре ветра небесных», а не сказано «как четыре ветра земли» и т. д. Ибо корень Израиля — на уровне шести высших сторон высших мидот Ацилута, то есть в окружающем свете имени Авайе, как оно на уровне Кетера (ведь Тиферет поднимается до Кетера, как сказано выше), как сказано в Зоаре на стих (Исход 17:7) «Есть ли Б-г среди нас или нет (айн)» — «айн» Кетера (поскольку «срединный засов проходит» и т. д.). И как сказано: «Израиль возник в мысли», как известно. И это уровень окружающего света четырёх ветров небесных, который включает их вместе, поскольку он выше разделения Хеседа и Гвуры и т. д., как сказано выше. И это «как четыре ветра небесных», именно, «рассеял Я вас» — чтобы при их рассеянии по четырём сторонам мира само собой был источник взаимовключения четырёх ветров земли, дующих в мире, как через движение и кружение солнца по четырём ветрам небесным, как сказано выше. Ибо корень душ Израиля — в имени Авайе, на уровне внутренней сущности и Сущности, то есть окружающего света: это «Солнцу поставил Он в них шатёр», как сказано выше, то есть уровень «окружающего все миры», как сказано выше о словах «Ибо солнце и щит — Авайе Элоким» и т. д., и пойми. И это то, что сказали: «Как невозможно миру без ветров, так невозможно миру без Израиля», поскольку их корень — в источнике взаимовключения высших ветров, в шести сторонах Ацилута. (И хотя Израиль ведёт счёт по луне, как известно (Сукка 29а), — это потому, что они получают от имени Авайе, чтобы давать Малхут: это единение Святого, благословен Он, и Его Шхины через Тору и заповеди. Ведь корень Торы и заповедей тоже в имени Авайе, которое называется солнцем; это высшие мидот на уровне окружающих светов Кетера и Хохмы, которые называются «Тора Авайе», «заповедь Авайе», на уровне внутренней сущности и Сущности имени Авайе. И поэтому сказано (Иеремия 33:25): «Если бы не союз Мой… уставов неба и земли не установил бы Я». И как известно из объяснения слова «Берешит» (вначале) и т. д.: ради Торы, которая называется «началом» (решит), и ради Израиля, который называется «началом»; ибо три связи: Израиль связан с Торой и т. д., и пойми.) И со всем этим будет лучше понятна упомянутая «четверная песнь», то есть уровень взаимовключения всех четырёх ступеней четырёх видов битуля, которые есть в «двойной песни» Хеседа и Гвуры и в «тройной песни» решающей Тиферет, как сказано выше. И это уровень упомянутой «простой песни» — в битуле всего существа, — из которой само собой приходят все виды взаимовключения в раскрытии. Это «четверная песнь», в которой всё приходит именно в раскрытии. Это подобно упомянутому окружающему свету четырёх ветров небесных, который включает все частности их взаимовключения, и как кружение духа солнца по всем ним, как сказано выше, и пойми.)
(42) И после всего сказанного выше будет понятно сказанное: «И родила Ада Явала (Яваль); он был отцом живущих в шатрах и со стадами. А имя брата его — Юваль» и т. д. (Бытие 4:20–21). Ведь по грамматике святого языка есть разница между «Яваль» с камацем под буквой «йуд», «Йоваль» с холамом над «йуд» и «Юваль» с мелопумом (шурук). А здесь сказано «Яваль» с камацем и «Юваль» с мелопумом и т. д. «Йоваль» с холамом — это середина между «Яваль» с камацем и «Юваль» с мелопумом. Дело в том, что значение «Йоваль» с холамом — тот, кто управляет в действительности, и всё управляется через него; значение «Юваль» с мелопумом — тот, кем управляют и кого ведёт (юваль) высший над ним, который им управляет, — страдательный залог, как известно. А значение «Яваль» с камацем и без буквы «вав» — это имя существительное, как он есть сам по себе: он ещё не управляет в действительности, а лишь от него исходит источник управления в действительности. Поэтому под «йуд» стоит камац, и нет буквы «вав», ибо «вав» указывает на привлечение и управление в действительности. И известно, что камац — в Кетере, а патах — в Хохме. И также холам, который в Кетере, — это Кетер Хохмы, который, во всяком случае, приходит в раскрытие из сокрытия. Иначе камац — он в полной закрытости и сокрытии, только от него будет источник привлечения сокрытого Хохмы в раскрытие. В этом главная разница между «Яваль» с камацем, «Йоваль» с холамом и с «вав» и «Юваль» с мелопумом: последнее — когда уже привлеклось из «ничто» Хохмы, то есть из «йуд», в «нечто» и т. д. Поэтому оно огласовано мелопумом — страдательный залог, то есть раскрытие управления и привлечения, которым управляют от высшего над ним, то есть от Хохмы к Бине и мидот. Если так, «Йоваль» с холамом — это середина между «Яваль» с камацем, то есть полной закрытостью и сокрытием, которые во внутренней стороне Кетера, и «Юваль» с мелопумом, то есть тем, что раскрывается и привлекается из сокрытия и т. д. А здесь упомянуты только «Яваль» с камацем и «Юваль» с мелопумом, а «Йоваль» с холамом не упомянут, а лишь «Юваль» с мелопумом и т. д. (И это как разъясняется в другом месте о трёх «шипах» (коцин) буквы «йуд»: верхний шип — это уровень Кетера, который в Кетере, и он ещё выше источника привлечения, то есть «йуд» Арих Анпина, то есть точки «йуд»; это как холам над «вав» в слове «Йоваль», о котором сказано выше. А нижний шип «йуд», обращённый к букве «хей», — это раскрытие привлечения из «ничто» точки Хохмы в «нечто» постижения Бины и мидот и т. д., как сказано: «Будь разумен в Хохме и мудр в Бине». И это также «Юваль» с мелопумом и т. д.) И также слово «Яваль» означает смешение и перемешивание, как (Судьи 19:21) «И дал корм (ваявол) ослам» и т. д. Это от слова «балуль» (смешанный), как в наречении имени «Бавель»: «ибо там смешал (балаль)» и т. д. И это имя «Яваль» с камацем — по имени существительному, как сказано выше: там включены в сокрытии и закрытости все ступени, которым предстоит прийти в раскрытие в Малхут из сокрытия, от Хохмы к Бине и мидот, многими различными образами, — всё включено там в смешении, всё как одно, поскольку оно выше того, чтобы быть даже источником для дарования в раскрытии и т. д. А «Юваль» с мелопумом — это когда уже привлеклось из «ничто» в «нечто» в Бине, где мидот — Хесед, Гвура и Тиферет — взаимно включаются и смешиваются вместе различными образами; это называется смешением и перемешиванием, но оно в раскрытии, как раскрытие всех цветов вместе и как взаимовключение четырёх ветров друг в друга в раскрытии. Но «Йоваль» с холамом — это тот, кто производит смешение и перемешивание в образе взаимовключения: он источник того, кто управляет в действительности, как сказано выше, и это уровень точки «йуд» Хохмы, как сказано выше. И таково смешение и перемешивание, которое называется взаимовключением именно по порядку. Но есть в этом и понятие смятения и перемешивания, когда смешиваются не по порядку, как сказано выше о смятении ветров от бури и т. д. Это приходит свыше силы источника, который управляет именно по порядку, и это на уровне Сущности света Кетера, который называется «Яваль» с камацем, — по имени смятения (билбуль), которое есть противоположность порядка, поскольку оно выше источника существования мидот и т. д. И всё сводится к одному.
(43) И всё это будет понятно по всему сказанному выше о взаимовключении ветров, дующих в мире, и о движении солнца по четырём сторонам мира, как сказано: «Идёт к югу» и т. д. Ведь выше разъяснено о ветрах, дующих в мире, что в них есть порядок и управление в образе их движения и их взаимовключения друг в друга: например, восточный ветер и южный ветер взаимно включаются вместе особым образом, и так же северный и западный, или северный и южный, которые суть две противоположности, взаимно включаются вместе — так, как взаимно включаются тепло и холод, влага и сухость, как сказано выше. И в этом множество образов их взаимовключения, вплоть до того, что могут взаимно включиться все четыре ветра вместе и т. д. И не во всякое время и не во всякий срок это одинаково: иногда они взаимно включаются одним образом, а иногда другим. Если так, несомненно, неизбежно следует сказать, что у этого порядка и управления во всех частных образах их взаимовключения в каждое время особым образом есть источник и корень выше них, который производит в них и управляет всеми этими образами взаимовключения — иногда так, а иногда иначе, как говорят: «Дающий ветру дуть» и т. д. Это уровень источника, включающего всё взаимовключение ветров, которые на уровне взаимовключения мидот Хеседа и Гвуры и т. д., — как взаимовключение Гвуры, которая в Хеседе, и Хеседа, который в Гвуре, и тому подобное, — что привлекается от четырёх ветров небесных, от духовного к материальному, как сказано выше. И это смысл сказанного выше о разнице между «Йоваль» с холамом и «Юваль» с мелопумом. Управление, которое уже осуществляется и привлекается в раскрытии в образах взаимовключения ветров, — это то, что называется «Юваль» с мелопумом, страдательный залог: то, чем управляют по воле высшего над ним и т. д. А источник и корень ветров, который производит в них порядок в этом взаимовключении, — это то, что называется «Йоваль» с холамом: тот, кто управляет в действительности, как сказано выше, и пойми. И так же в движении солнца по четырём ветрам небесным, как сказано: «Идёт к югу» и т. д. То, что мы видим движение солнца в правильном порядке, в образе взаимовключения — с востока на юг и с юга на север, как сказано: «И кружит к северу», — это уровень раскрытия света привлечения от источника, управляющего солнцем; это «Юваль» с мелопумом, то есть солнце, которое движется и управляется особым образом во взаимовключении четырёх ветров небесных. Это уровень сияния и привлечения Хохмы в Бину и мидот Хеседа и Гвуры (как нижний шип буквы «йуд», как сказано выше). Но окружающий свет солнца, который называется духом (руах) солнца, — он окружает его, ведёт его по кругу и управляет им в четырёх ветрах в этом порядке, — это источник того, кто управляет в действительности, и он называется «Йоваль» с холамом, как сказано выше. И это «кружит, кружит, идёт ветер»: это окружающий дух, который выше разделения мидот Хеседа и Гвуры и т. д.; он окружает и кружит вместе с солнцем, чтобы вести его в этом порядке — «идёт к югу» и т. д., как сказано выше (это сама точка «йуд», как сказано выше). Но «Яваль» с камацем выше даже этого источника, управляющего движением солнца или движением ветров в образах взаимовключения и т. д. (То есть это уровень «шипа» (коцо) буквы «йуд», то есть уровень Кетера, который в Кетере, как сказано выше.) И это также значение слова «Йоваль» как смешения и перемешивания, как «И дал корм (ваявол) ослам», и так же «ибо там смешал (балаль)» и т. д. Ведь окружающий источник, который управляет движением солнца или движением и взаимовключением ветров, — он и производит порядок в образе взаимовключения. Это и называется смешением и перемешиванием, которое приходит особым образом, именно так, как нужно, — как тесто в смешении правильной смеси из нескольких противоположных вещей, которые именно смешивают вместе. Однако всё — в мере и размере, так чтобы они именно взаимно включались друг в друга. (Как сказано в «Сефер Йецира»: «Огонь и воду — и смешал их вместе» и т. д.; как небеса (шамаим), которые включены из огня и воды (эш и маим) вместе: это смесь в перемешивании по мере, таким образом, что каждое включается в другое. И так же в смешении и взаимовключении ветров Хеседа и Гвуры — исправленным образом, в правильном порядке, по источнику и корню, который управляет ими, то есть «йуд» Хохмы, которая привлекается в Бину в разуме и смысле: у каждого качества есть мера по разуму, и в нём есть его противоположность — как от Хеседа, который в Гвуре, к Гвуре, которая в Хеседе, — по «линии меры», которая измеряет каждую вещь и т. д. И так же уровень Тиферет, решающей между Хеседом и Гвурой, как сказано выше: это смысл Тикуна «линии меры» и т. д. Это то, что называется «Юваль» с мелопумом, что привлекается от «йуд» слова «Йоваль», как сказано выше. Но «Яваль» с камацем — это прежде, чем в их источнике возник порядок во взаимовключении, когда они ещё включены в самой сущности. Там всё включено как одно, совершенно без всякого порядка, — как корень мидот Хеседа и Гвуры для всех их частных образов, включённых друг в друга, так, как они включены в самой сущности простой воли и простого наслаждения: они совсем не упорядочены в образе этого взаимовключения, а включены в полном единстве, так что совсем не различима сущность отдельного качества. И это подобно смятению в перемешивании, которое возникает в ветрах от бури: они смешиваются и включаются — вещь в свою противоположность — поскольку каждый из них совсем не существует сам по себе; поэтому они совсем не включаются по порядку, наоборот — вопреки порядку, так что Хесед может быть на уровне суда, а суд — на уровне Хеседа, как сказано выше: «все рыбы моря разбегаются во все стороны», так что тот, чей корень в Хеседе, на юге, пойдёт на север и т. д. И это значение «Яваль» как смятения (билбуль), как «ибо там смешал (балаль)» и т. д., то есть смешал их язык и т. д. (И как уровень «связанных» (акудим), которые все связаны вместе в одном сосуде, и тому подобное.) И поэтому оттуда привлекается смятение в порядке движения ветров, а также в движении солнца, так что оно совершенно останавливается, как сказано выше, и пойми. (И при всём этом там в Зоаре сказано: «пока не придёт тот человек на море, который умеет усмирить бурный ветер» и т. д. (как будет объяснено дальше).)
(44) И вот, подобно сказанному выше о трёх ступенях — «Яваль» и «Йоваль» с холамом и «Юваль» с мелопумом, — которые приходят в порядке управления взаимовключением ветров и в порядке движения солнца, как сказано выше, так будет понятно всё это и в отношении упомянутых «простой песни», «двойной песни», «тройной песни» и т. д. Ведь выше разъяснено о корне всего понятия песни: это уровень наслаждения, которое в воле, соединённого с разумом и смыслом, в котором есть склонность к Хеседу и Гвуре, — как голос радости и голос горечи и т. д. И по образу наслаждения в постижении ангела таков образ его песни. И это изменение образов ступеней в битуле «нечто» в «ничто» при подъёме ангелов и душ по столбу, который в Ган Эдене, как сказано выше: если это битуль в любви, то по песни в наслаждении, соединённом с разумом, склоняющимся к любви; а если битуль в трепете, то по песни в наслаждении, соединённом с разумом, порождающим трепет и т. д. И иногда есть взаимовключение битуля любви в трепет и трепета в любовь, как сказано выше об Аврааме и Ицхаке и тому подобном. Это тоже исходит из взаимовключения Хеседа и Гвуры, которое в постижении разумом, в таком соединённом наслаждении. Это и называется «двойной песнью»: это раскрытие наслаждения в Хохме, и от Хохмы оно привлекается в Бину, в постижении и смысле, чтобы склоняться в разделении Хеседа и Гвуры — как радость и горечь, любовь и трепет — и в их взаимовключении. Поэтому это называется «двойной песнью»: это лишь привлечение, приходящее в разделении Хеседа и Гвуры, поскольку оно приходит в разуме и постижении, состоящем из двух видов постижения, которые обязывают волнение двух ступеней — Хеседа и Гвуры, в любви и трепете или как радость и горечь, — а также в их взаимовключении. Но оно ещё не пришло в действительное раскрытие — ни в сущности каждой в отдельности, ни в образе их взаимовключения друг в друга. Это лишь подобно источнику того, кто управляет в действительности, который называется «Йоваль» с холамом, как сказано выше об источнике, управляющем порядком движения ветров и их взаимовключением и т. д. Так и уровень корня и общего источника для разделения и управления битулем в особой песни и в образах взаимовключения Хеседа и Гвуры — это называется «двойной песнью», поскольку она включает разделение Хеседа и Гвуры и их взаимовключение в этой песни, которая двойная в наслаждении, в постижении разума Бины, получающей от Хохмы; и она ещё в сокрытии. (Как точка «йуд», в силе которой — давать Бине из сокрытия в раскрытие; это «Йоваль» с холамом. Это уровень внутренней стороны Бины, прежде чем мидот Хеседа и Гвуры родились в действительном раскрытии, — что называется «высшим Йовелем», как сказано (Исход 19:13): «При протяжном звуке (йовель)» и т. д. Это сила того, кто управляет всяким управлением, которое будет исходить от него в действительности: то есть от него будет корень и источник управления и соединения голосов песни многими различными образами, но это ещё в потенции, а не в действительности. Но когда привлекается из сокрытия в раскрытие — от постижения разума к мидот Хеседа и Гвуры, — чтобы были многие виды голосов песни во многих видах битуля, включённых из любви и трепета в раскрытии, то есть «тройная песнь» и «четверная песнь», — это «Юваль» с мелопумом, то есть управление и привлечение, которое привлекается в действительности. (Как движение и кружение солнца по порядку, в действительности, как сказано: «кружит, кружит, идёт ветер»; хотя это источник, управляющий им, но он управляет им в действительности. И так же в ветрах, дующих по порядку, и т. д.) Это уровень «линии меры» уровня Тикуна, которая производит правильный порядок в смешении и взаимовключении Хеседа и Гвуры, которые во всех линиях, — чтобы измерять каждый свет и сосуд именно, всё в мере и размере. Это смешение и перемешивание именно в правильном и точном порядке, как «смешал огонь и воду и соединил их друг с другом», как сказано выше, и тому подобное. И как (Исайя 40:12): «Кто измерил горстью своей воды», — для примера, это смешение острых вкусов со сладкими в мере, и как смешение в лекарствах горячего и холодного, острого и мягкого, всё в мере. Это подобно решению на уровне Тиферет, то есть средней линии Яакова, как сказано выше. А в целом это уровень линии (кав) и нити (хут), которая называется «линией меры», — корень Тикуна в целом: она измеряет каждый внутренний свет в сосуде и может «включить левое в правое», как поменять местами свет Хеседа в сосуде Гвуры и т. д. Это уровень взаимовключения Гвуры, которая в Хеседе, с Хеседом, который в Гвуре, и тому подобное — всё в мере и размере и именно в раскрытии, а не в сокрытии. И это в двух вещах: одно — в светах, а второе — в сосудах, ограничивающих свет; это главное в уровне Тикуна, который называется «крапчатыми» (брудим) и т. д. Это «четверная песнь» — как раскрытие всех четырёх ступеней Хеседа и Гвуры и их взаимовключения друг в друга, что называется плоскостью, как квадрат. Как известно о понятии «точка, линия, плоскость» в целом: из точки тянется линия, а из линии образуется плоскость и т. д. Так из уровня точки Хохмы, которая в сокрытии, в «Йоваль» с холамом, образуется и привлекается «Юваль» с мелопумом, то есть уровень линии, образующей плоскость, — свет и сосуд, то есть измерение света и сосуда в мере, именно в раскрытии; это «тройная песнь» и «четверная песнь», как сказано выше. (А наверху это уровень точки, которая прежде линии и нити: это как то, что Он предусмотрел в Себе в потенции то, что будет в действительности, то есть десять сфирот, скрытых в Сущности, которым предстоит прийти в раскрытие в линии и нити, в настоящих светах и сосудах. И это сказанное: «В начале… начертал письмена в высшей чистоте» и т. д. А раскрытие сокрытого этой точки — то, что привлекается в линию и нить, которая измеряет всякое измерение света и сосуда в раскрытии; это уровень «тройной песни» и «четверной песни», то есть уровень Тиферет и Малхут, который называется плоскостью и т. д., и пойми.)) Но уровень «простой песни» выше «двойной песни» Хохмы и Бины, то есть точки и линии, как сказано выше. Ибо эта песнь, называемая «простой песнью», — это уровень сущностного наслаждения в самой сущности души, которое выше разума и выше также волнения воли. Оно на уровне самой Сущности: вся сущность души волнуется и сдвигается со своего места, и это называется сущностной радостью души. Как в Песни у моря, где был битуль и сдвиг всей сущности их душ буквально; поэтому они сказали: «Пою Б-гу, ибо высоко вознёсся Он… Это Б-г мой, и я прославлю Его» — буквально лицом к лицу и т. д. (Это от окружающего света уровня йехида, который выше окружающего света уровня хая, приходящего в раскрытие, как в соединении наслаждения с разумом и мидот, как сказано выше.) Поэтому голос в этой песни предельно прост: в нём совсем нет разделения ступеней Хеседа и Гвуры — как радости и горечи и тому подобного. И он также выше того, чтобы быть источником разделения Хеседа и Гвуры для голосов песни, которая состоит из наслаждения, которое в постижении, как сказано выше, поскольку это уровень битуля всей сущности буквально. И поэтому все разделения ступеней, которые пришли потом из сокрытия в раскрытие, включены там в полном битуле существования. (А наверху это десять сфирот, которые в самой Сущности Эйн соф, которые называются «забавами Царя в Самом Себе», которые называются «Один, но не в счёте» и называются «десять сфирот бли ма» (без сущности), совсем без сущности. И как сказано: «Не то что у Тебя есть известная справедливость» и т. д., до слов «и не из всех этих качеств вообще» — даже в сокрытии. Это намного выше того, что Он предусмотрел в Себе в потенции и т. д.) И при всём этом от уровня «простой песни», о которой сказано «Песнь песней, которая Шломо» (Песнь песней 1:1), — поскольку она называется песнью над всеми песнями, то есть над упомянутыми «двойной песнью», «тройной» и «четверной», — если так, несомненно, что от неё возникает источник и корень, чтобы от него было раскрытие управлений песнями, то есть упомянутая точка Хохмы. Но она называется сущностным источником, от которого возникает и привлекается источник для управления и взаимовключения песен, как сказано: «Ибо с Тобой источник жизни» (Псалмы 36:10) и т. д. Однако сама она совсем не входит в эти рамки и т. д., и пойми. И это уровень «Яваль» с камацем, как сказано выше: это уровень окружающего света Сущности Излучающего, который совершенно выше разделения мидот, — даже того, чтобы быть их источником, как сказано выше (то есть также выше уровня точки, как сказано выше). Только при всём этом от него привлекается уровень точки — «Йоваль» с холамом — и линии — «Юваль» с мелопумом, которые суть источники для управления и взаимовключения мидот Хеседа и Гвуры от Хохмы и Бины именно по порядку, как сказано выше на уровне «простой песни», хотя сама она совсем не входит в эти рамки и т. д., и пойми.
(45) И поэтому слово «Яваль» означает смешение и перемешивание в двух противоположных образах, как сказано выше. Первый — понятие смятения и перемешивания не по порядку, как «ибо там смешал» и т. д. Это потому, что Он совершенно несравнимо отделён и возвышен над уровнем разделения мидот, как сказано выше; поэтому, когда от Него приходит вниз сияние и привлечение, они совершенно упраздняются в своём существовании, так что смешиваются, выходя из порядка своего положения: никто из них не находит своего места и своего корня, а меняются местами даже две противоположности — как восток и запад, юг и север и т. д., как сказано выше о буре в высшем море, где «корабли стоят» и т. д. (И как «Солнце в Гивоне, остановись» (Иисус Навин 10:12) и т. д. И как рассечение Тростникового моря, когда Он вёл его «сильным восточным ветром (кадим)» — от Предвечного (Кадмон) мира, — и из сокрытия моря образовалась суша, как известно о сказанном: «Море увидело и побежало» и т. д., и тому подобное.) А второй образ — наоборот, в значении «Яваль»: от него возникает источник управления именно по порядку. Это понятие «линии меры», которая смешивает и перемешивает в правильном порядке, как «смешал огонь и воду и соединил их вместе», как сказано выше. Это «Йоваль» и «Юваль» с мелопумом, которые привлекаются именно от уровня «Яваль», как сказано выше: от него возникает корень Тикуна «линии меры» в смешении и перемешивании светов в сосудах — противоположность смятения и т. д. (И это сказанное: «пока не придёт тот человек на море, который умеет усмирить бурный ветер», — это восьмой царь, который привлекается от имени МА Сущности, чтобы исправить семь царей Тоху, как будет объяснено дальше), и пойми.
(46) И это смысл слов «И родила Ада Явала; он был отцом живущих в шатрах и со стадами. А имя брата его — Юваль» и т. д. Ведь из всего сказанного выше понятна в общем разница между «Яваль» и «Юваль». Это разница между высшим окружающим светом, от которого привлекается всякий окружающий уровень, — как «простая песнь», от которой само собой будет всё привлечение битуля в «двойной песни», «тройной» и «четверной», и как движение солнца по четырём ветрам небесным и дуновение ветров и т. д., — всё это уровень внутреннего света и т. д. Это уровень «Яваль» с камацем. А уровень «Юваль» с мелопумом — это источник всякого внутреннего света, который измеряет и привлекает всякий свет в разделении и взаимовключении в различных сосудах, во множестве различных образов, в «тройной» и «четверной песни», на уровне взаимовключения Хеседа, Гвуры и Тиферет. Это общее понятие Тикуна «линии меры», как сказано выше.
(47) И это смысл слов «И родила Ада Явала; он был отцом живущих в шатрах и со стадами». Значение слова «шатёр»: это уровень окружающего света, который покрывает человека, а он сидит под ним, как сказано выше о словах «Солнцу поставил Он в них шатёр» и т. д. Это уровень окружающих светов Торы и заповедей, что называется «сидящий в шатре», как сказано о Яакове: «Человек цельный, сидящий в шатрах» (Бытие 25:27). (По простому смыслу: всякий пастух овец сидел в шатрах, поскольку ему нужно пасти овец в месте хорошего пастбища: он сидит здесь месяц и устраивает себе жилище в шатре, а потом идёт в другое место пасти своих овец и сидит там в шатре ещё месяц, как объясняет Раши. Поэтому именно всякий пастух мелкого и крупного скота сидел в шатре. И это «живущих в шатрах и со стадами»: одно зависит от другого, как будет объяснено дальше.) И вот, прежде всего следует предварить одно известное понятие: есть два вида взаимовключения вещи с её противоположностью. Один — из-за битуля в сущности, когда совершенно не различимо существование. Это происходит от сияния света Сущности Эйн соф, благословен Он, который «не из всех этих качеств вообще», как сказано выше, и это называется «десять сфирот бли ма»; и поэтому включаются вещь и её противоположность. (Как (Иов 25:2) «Он творит мир в высотах Своих»: как огонь и вода — и не гасят друг друга из-за их полного битуля в своём существовании перед Б-жественным светом, который совершенно несравнимо отделён и т. д. И как у вельмож, которые совершенно противостоят друг другу: когда они приходят к царю, они включаются вместе и вовсе не являются двумя противоположностями. И так же два противоположных ученика, когда приходят к своему учителю, и т. д., и тому подобное.) И это «Царь, которому принадлежит мир (шалом)» и т. д. Это уровень взаимовключения десяти сфирот, которые в Кетере, где раскрыта Сущность Эйн соф, — что называется в целом десятью сфирот, скрытыми в Сущности Излучающего, как сказано выше. И оттуда привлекается корень Торы и заповедей, которые на уровне окружающего света Сущности. Хотя свет Торы и заповедей разделяется по различию ступеней десяти сфирот — в Хохме и мидот Хеседа и Гвуры, и во множестве сосудов, то есть заповедей, как сказано (Притчи 6:23): «Ибо заповедь — светильник, а Тора — свет» и т. д., — тем не менее их корень по сути — от уровня окружающих светов внутренней стороны Кетера. Это уровень внутренней сущности и самой Сущности простого наслаждения и внутренней стороны высшей воли, которая называется буквально «Его заповедями», как известно. (Как Святой, благословен Он, возлагает тфилин из четырёх разделов на голову, и в них написано: «И кто подобен народу Твоему, Израилю» и т. д. Это как окружающий свет четырёх мохин у человека, возлагающего тфилин, о которых написано (Второзаконие 28:10): «Ибо имя Авайе наречено на тебе», и они называются (Иезекииль 24:17) «великолепием» (пеэр). И так же цицит — общий окружающий свет в привлечении тридцати двух нитей, как (Даниил 7:9) «одеяние Его бело, как снег», и тому подобное. И как в наших заповедях: об этом сказано (Песнь песней 2:14): «И облик твой прекрасен» — именно в облике окружающего света, как облик цветов — кручёного виссона и пурпура и т. д., — которые были в покрывалах. Хотя каждый — отдельная ступень, тем не менее они предельно включены друг в друга в покрывалах, которые суть уровень окружающих светов во взаимовключении любви и трепета в мысли, разуме, воле и сущностном наслаждении, как сказано выше и т. д. И так же «голос твой сладок» и т. д. (там же) — именно голос Торы. Хотя он включён из «тройной» и «четверной песни», как напевы и знаки кантилляции Торы — зарка, макаф и т. д., уровни «простой», «двойной» и «тройной песни», тем не менее всё на уровне окружающего света «простой песни», в сущностном наслаждении, как сказано (I Цари 5:12): «И было песен его…», и это называется «Песнь песней, которая Шломо» — Царя, которому принадлежит мир (шалом), по указанной выше причине. И хотя Тора и заповеди тоже на уровне взаимовключения Хеседа и Гвуры — в повелевающих заповедях и запретах, именно в образе человека (адам), в имени МА Тикуна, как сказано (II Самуил 7:19): «И это учение (тора) о человеке» и т. д., — тем не менее их главный корень — в окружающем свете Кетера, который называется «шестьсот двадцать столпов света» (и как «шестьсот тринадцать путей Гульгальты» и т. д.). И это то, что Яаков называется «сидящим в шатрах»: шатёр Письменной и Устной Торы, то есть уровень высшего окружающего света, где включены десять сфирот, также в светах и сосудах, в предельном битуле. (И это потому, что Тора и заповеди привлекаются от самой Сущности Эйн соф, благословен Он, — как «Я…» и «Да не будет у тебя…» мы слышали из уст Самого Всемогущего (Макот 24а). Хотя они суть совокупность разделения Хеседа и Гвуры — повелевающих заповедей и запретов, — тем не менее они в предельном единстве, ибо «сказаны одним речением». И так же сказано: «Из правой руки Его — огненный закон им», который включён из Хеседа и Гвуры. И так же (Псалмы 29:3, 7): «Голос Б-га над водами», «Голос Б-га высекает пламя огня», — «чёрным огнём по белому огню», и тому подобное. И всё это потому, что они называются буквально «Моими заповедями», как (Псалмы 119:96): «Безмерно широка заповедь Твоя» — на уровне самого Эйн соф, как разъясняется в другом месте.)))
(48) И это уровень «Яваль» с камацем: «он был отцом живущих в шатрах и со стадами». Смысл: сидящий в шатре и пастух овец — одно понятие, одно зависит от другого, как объясняет Раши. И наверху так же: «отец живущих в шатрах» — это источник всех окружающих светов, который привлекает всякий окружающий свет, называемый шатром, — как окружающие света Торы и заповедей, которые привлёк Яаков, как сказано (Михей 7:20): «Ты явишь истину Яакову», (Псалмы 78:5) «И установил свидетельство в Яакове» и т. д. Ибо корень Яакова — в средней линии, которая поднимается во внутреннюю сторону Кетера. И поэтому Яаков был пастухом овец, как наверху: души называются овцами — это души Израиля, о которых написано (Иезекииль 34:31): «Овцы паствы Моей» и т. д., которые возникли в мысли и вышли вниз через Яакова. Он применил хитрости к овцам высшего Лавана — прутья, которые очистил полосами, в водопойных корытах и т. д., — чтобы овцы разгорячились, чтобы произвести у них множество потомства. Это лишь через привлечение от цветов, включённых в окружающие света высших Торы и заповедей, как сказано в Зоаре об этом деянии с прутьями, которые он очистил полосами и т. д.: это как окружающие света четырёх мохин тфилин и т. д. И это то, что Яаков сидел в шатрах Письменной и Устной Торы — пастух овец. Как пастух овец в материальном смысле кормит и питает их на хорошем пастбище, поит водой и производит у них множество потомства, так наверху — это души Израиля, которые называются «овцами Моими» и т. д. Они получают от света Торы и заповедей через пастыря в каждом поколении, как разъясняется в другом месте на стих (Песнь песней 1:8): «Выйди по следам овец и паси козлят своих у шатров пастухов» — это семь пастырей, которые называются сидящими в шатрах Торы и заповедей и т. д. И поэтому именно Яаков был пастухом овец внизу — так же, как наверху, буквально, в духовном: чтобы привлекать окружающий свет во внутренний свет, во множестве потомства. (Но другой человек, который был пастухом овец, не привлекал ничего, кроме как благодаря уровню общего источника — уровню «Яваль», который был «отцом живущих в шатрах», как будет объяснено дальше.) Как сказано: «Берешит» — ради Торы, которая называется «началом», то есть уровня дающего, и ради Израиля, который называется «началом», то есть уровня получающего от света Торы и т. д. Ибо три связи: Израиль связан с Торой, — ведь шестьсот тысяч душ Израиля получают свою жизненность от шестисот тысяч букв Торы, как известно. И это «Яваль — отец живущих в шатрах и со стадами»: источник, который привлекает все окружающие света, называемые шатром, — и это окружающий шатёр Торы и заповедей; а «стада» — это души, которые называются мелким скотом, а крупный скот — это ангелы, как «лик быка» и т. д. Все они получают от «сидящего в шатре» — высшего окружающего света, который привлекается через их общий источник, то есть именно через «Яваль» с камацем, ибо оттуда источник всякого привлечения окружающих светов по указанной выше причине, и пойми.
(49) «А имя брата его — Юваль; он был отцом всех играющих на лире и свирели» и т. д. (Бытие 4:21). И вот, это уровень второго взаимовключения вещи с её противоположностью — как взаимовключение Хеседа и Гвуры и середины, Тиферет. Оно происходит из-за того, что каждая включена из своей противоположности: как Хесед включён из Гвуры, а Гвура включена из Хеседа и т. д., как сказано в «Сефер Йецира»: «Извлёк огонь из воды и воду из огня» и т. д. И подобно этому есть множество разделений: каждая сфира — на десять, и десять — на десять и т. д. Поэтому может быть именно множество взаимовключений из всех противоположностей без меры, как сказано (Бытие 30:43): «И распространился этот человек весьма» и т. д. (И как сказано в «Сефер Йецира», что в шести сторонах есть шесть тысяч мириад сфирот, и это называется «меры тела (шиур кома) Творца Берешит». И это (Псалмы 147:5) «и велик силой» и т. д., как разъясняется в другом месте.) А в целом это уровень «линии меры» — линии и нити, которая измеряет всякий свет и сосуд именно в раскрытии внутреннего света. Её корень — в имени МА Адама Кадмона, источнике Тикуна. Это то, что называется именно «Юваль» с мелопумом: он производит смешение и перемешивание именно в порядке и мере, и это уровень человека (адам). И поскольку в этом единении и взаимовключении есть битуль имени МА в великом множестве, без меры, он называется «Адам» — «уподоблюсь (эдаме) Всевышнему» буквально, то есть источнику всех окружающих светов, который называется «совершенством всего». И это «А имя брата его — Юваль»: он брат «Яваль» с камацем. Ведь известно, что корень сосудов — именно в окружающих светах. А не «Йоваль» с холамом, хотя он — точка Хохмы, поскольку он на уровне сокрытия, «ничто», которое ещё не привлеклось от него в раскрытие в настоящих светах и сосудах, как сказано выше. И в этом превосходство Бины, которая в Хохме, над самой точкой Хохмы, как известно о нижнем шипе буквы «йуд»: это сказанное «Будь разумен в Хохме» и т. д., что называется «навон» (разумный), — он выше Хохмы, как сказано выше. И поэтому не сказано «Йоваль» с холамом, а «Юваль» с мелопумом, который буквально брат «Яваль», ибо у них один источник: «уподоблюсь Всевышнему» и т. д., и пойми.
(50) И это то, что он был «отцом всех играющих на лире и свирели». Ведь взаимовключение Хеседа и Гвуры, которое приходит в раскрытии внутреннего света на уровне внешней стороны сосудов, — это весь корень привлечения миров АБЕА, как сказано: «Вначале сотворил Элоким» — Аба сказал Име, которая называется «мастером» (умна) и т. д. Это корень взаимовключения мидот Хеседа и Гвуры, которые в Зеир Анпине и Нукве, как известно. Это уровень «двойной песни», «тройной» и «четверной», которая приходит в образе цветов в раскрытии. И это «лира и свирель» в целом: лира — включённая из Хеседа и Гвуры в наслаждении, которое в Бине, как сказано выше, что называется в целом «двойной песнью»; а свирель — уровень «тройной песни» Тиферет, как сказано выше в объяснении слов «Хвалите Его на арфе и лире… на струнах и свирели». А уровень «Юваль» был «отцом всех играющих на лире и свирели» — это соединения голосов, смешанных на уровне «устремления и возвращения» (рацо ва-шов), в битуле любви и трепета и милосердия и т. д., как голос молитвы, который поднимается в «устремлении и возвращении», и как песнь ангелов в «устремлении и возвращении», и тому подобное — во взаимовключении дующих ветров и в движении солнца: хотя оно называется дающим, оно приводит всё к раскрытию света во взаимовключении неживого, растительного, животного и говорящего и четырёх основ — огня, воздуха, воды и земли — на земле, как сказано выше. (И это «И восходит солнце» — это окружающий дух: «кружит, кружит, идёт ветер» и т. д.; а после этого сказано: «Все реки…» и т. д., «туда они возвращаются, чтобы идти», — как «к месту своему стремится» и т. д.) «А Цила тоже родила Тувал-Каина» и т. д. (Бытие 4:22). Ибо всё сказанное выше — в Б-жественной душе, которая называется «светильником Авайе»: они получают от окружающего света Торы и заповедей, и «Яваль», и «Юваль» и т. д. Ведь Лемех произошёл от Каина, который родился до греха Древа познания, о котором Хава сказала: «Приобрела я человека с Авайе» — буквально, как объясняет Раши: «Я и мой муж — Он один сотворил нас; но в этом и мы — Его соучастники». Ибо «взошли на ложе двое, а сошли четверо» (Санедрин 38б). Однако животная душа берёт свой корень от уровня Нога мира Асия, первый корень которой — во тьме и первом цимцуме, который прежде линии и нити, что называется «пустым пространством» (маком пануй) и т. д. И это «А Цила» — тень (цель), скрывающая Сущность и т. д. — «тоже родила»: это порождение отходов высших гвурот, которые внизу становятся жёсткими гвурот клипат Нога. И это Тувал-Каин, который был «отцом всех мастеров по меди и железу» — это ремесленные орудия для убийства, как «И мечом твоим будешь жить» (Бытие 27:40). И это превращается в святость через тшуву (возвращение) и добрые дела, когда тьма превращается в свет, а зло — в добро; и это выше, чем у совершенных праведников, — в очищении «Яваль» и «Юваль», в Кетере и Хохме Торы и заповедей, и в тшуве в Б-жественной душе и т. д. Это восьмой царь — Адар и т. д. И это «А сестра Тувал-Каина — Наама» — Бина клипат Нога, ибо она там была женой Ноаха, то есть Есод Абы, корень Тикуна (как будет объяснено в главе Ноах).
Глава Ноах · «Вот родословие Ноаха»
(1) «Вот родословие Ноаха. Ноах был человеком праведным, непорочным в своих поколениях; с Б-гом (Элоким) ходил Ноах» (Бытие 6:9). Известны вопросы к этому стиху: почему сказано «Ноах, Ноах» дважды — следовало сказать: «Вот родословие Ноаха, человека праведного» и т. д. И также: что добавлено словами «с Б-гом ходил Ноах» к тому, что уже сказано, что Ноах был человеком праведным, непорочным и т. д.? И вот, в книге «Ликутей Тора» разъясняется общий смысл вхождения Ноаха в ковчег. «Ноах — человек праведный, непорочный» — это уровень Есода Абы, облачённого в Есод Имы. И это «с Элоким ходил» и т. д. — на уровне внутренней стороны Бины, которая называется высшим Элоким. И таков смысл вхождения Ноаха, человека праведного, в ковчег: это во внутренней стороне Бины, которая называется миром свободы, — как в грядущем будущем, о котором написано (Исайя 11:9): «Не будут делать зла и не будут губить» и т. д., и так же (Исайя 11:6–7): «И будет волк жить вместе с ягнёнком» и т. д., «и корова и медведица будут пастись вместе» и т. д., и так же «и лев, как бык, будет есть солому», и тому подобное. Так было и со зверями и скотом, которые вошли в ковчег Ноаха: во всех них был великий битуль (самоустранение), и лев и медведь вовсе не терзали и не вредили, ибо ковчег Ноаха был на уровне и ступени высшего мира свободы — внутренней стороны Бины, как в будущем мире и т. д. (И поэтому им была запрещена супружеская близость, как в Йом Кипур, который есть подобие будущего мира, как известно, смотри там. А три сына Ноаха — три линии: Хесед, Гвура и Тиферет и т. д.)
(2) И вот, чтобы понять всё это, следует предварить одно понятие, известное из писаний Ари, благословенна его память: корень Древа познания начинается с раскрытия Хеседа и Гвуры Имы в Зеир Анпине. Но пока Хесед и Гвура ещё закрыты в Есоде Имы — от сияния Есода Абы, облачённого в Есод Имы, — там нет корня для ответвления Древа познания добра и зла, и там это называется Древом жизни. Смысл: «древо» — это уровень Есода Абы, который называется высшим Древом жизни, где совсем нет стороны, за которую могла бы ухватиться смерть, как сказано (Иов 4:21): «Умирают, и не в мудрости (Хохме)» и т. д. (Ведь разбиение было только в мидот, которые получают от внешней стороны Бины — от её семи нижних сфирот, раскрывающихся внизу, то есть от уровня имени САГ, а не в имени АВ Хохмы.) Это Древо жизни «посажено посреди сада», то есть во внутренней стороне и в сердцевине Есода Имы, который называется высшим садом, где ещё закрыты и сокрыты также Хесед и Гвура Бины — из-за привлечения света Абы, который закрыт и сокрыт в Бине при внутреннем единении Абы и Имы, как известно. Поэтому там совсем нет никакой зацепки для Древа познания — также и в Бине, в её внутренней стороне и т. д. (Как субботы и праздника: это уровень святости Абы, облачённого в Иму, то есть «священное собрание» (микра кодеш) праздника.) Но при внешнем единении и соединении Абы и Имы, которое привлекается в раскрытии в Зеир Анпин, там есть корень Древа познания добра и зла — от семи нижних сфирот Бины, облачённых в Зеир Анпин. (И это тоже именно в раскрытии Хеседа и Гвуры Зеир Анпина ниже груди (хазе), где получает Малхут, а не в верхней трети Тиферет и т. д.) Разъяснение всего этого. Прежде всего следует понять, в чём в целом разница между внутренней стороной Бины и внешней стороной Бины. Ведь известно, что в Хохме есть две ступени — внутренняя и внешняя. Внутренняя сторона Хохмы, которая называется светом Абы, — это уровень «ничто» Хохмы, как она ещё на уровне точки, при отсутствии распространения вниз. Это сила «ма» (что) Хохмы, как «что ты исследовал» и т. д., — она выше того, чтобы быть источником, дающим постижению Бины, как сказано (Иов 28:12): «А Хохма — из ничего (ме-айн) обретается» — буквально из «ничто» и т. д. А внешняя сторона Хохмы — это когда Хохма привлекается в распространении из «ничто», чтобы быть источником постижения и понимания Бины, как источник, бьющий в сокрытии, который приходит в раскрытие в реке, постоянно текущей из него. Как вспышка света постигаемой идеи, которая выходит из своего сокрытия в силе разумеющего в раскрытие и привлекается в распространении в настоящем постижении и понимании. (И таков смысл формы буквы «йуд» Хохмы: в ней есть нижний шип, от которого привлекается распространение буквы «хей» на уровне постижения Бины, как известно.) И это то, что Аба и Има называются «двумя друзьями, которые никогда не разлучаются», ибо их соединение постоянно, ради миров, как известно. Это уровень изобилия внешней стороны внешней стороны Хохмы, когда она привлекается, чтобы постоянно было распространение постижения и понимания Бины. Это от «ничто» Хохмы к «нечто» Бины; Хохма называется «ничто» по отношению к «нечто» постижения и т. д. И как при Сотворении мира написано: «Вначале (берешит) сотворил Элоким» — «Вначале» — это начало, Хохма, которая называется Абой; «сотворил Элоким» — уровень Бины: Аба сказал Име и т. д., как сказано в Зоаре. Это внешнее единение Абы и Имы ради построения миров. Оно от уровня мидот Бины, которые называются семью нижними сфирот Имы, — это то, что называется мидот, которые в разуме и постижении: из-за постижения и понимания разума сам разум обязывает к Хеседу, или к суду, или к середине. А оттуда привлекается возникновение порождений — настоящих мидот, которые называются мидот, которые в сердце, в настоящих Хеседе и Гвуре. Как мы видим воочию: из-за постижения разумом в мозгу Бины, которое обязывает к Хеседу или любви, сразу рождается волнение любви или Хеседа в сердце в настоящем раскрытии — по тому образу, каким он взволновался в постижении разума Бины. И так же в качестве суда и в качестве Тиферет — середины, — и в их ответвлениях, Нецахе и Ходе и т. д., и в частностях их взаимовключения друг в друга и т. д. Это уровень мидот Зеир Анпина и Нуквы, которые привлекаются в раскрытии в Ацилуте от семи нижних сфирот Имы, которые называются Элоким. Это тридцать два раза «И сказал Элоким», которые привлеклись в мохин Зеир Анпина, называемые тридцатью двумя путями; и оттуда привлекается в сердце — по этой причине оно называется «лев» (сердце, гематрия 32), как разъясняется в другом месте, и пойми.
(3) И как мы видим в служении сердцем и мозгом в молитве: «искры огня» любви, рождающейся в сердце, приходят только тогда, когда постижение Б-жественности именно в широте и распространении. То есть когда это разумение и постижение величия Б-га и Его чудес — в хорошем вкусе и знании, когда он постигает их хорошо, так что они охвачены сосудом его мозга. То есть когда постигаемое приходит в объяснении — в смысле вещей во всей их ясности, в длину и в ширину, — а не только вкратце. Ведь если он охватит своим мозгом лишь краткое изложение, просто пробежав его, он ничуть не взволнуется. Только когда он углубит своё знание в это постижение, в широте и распространении и в хорошем вкусе, пока не поймёт и не постигнет хорошо, тогда он породит этим в своём сердце волнение любви или трепета в раскрытии, тоже в распространении и широте. И как в мирских делах: человек не взволнуется в сердце любовью к какой-либо вещи, пока не вникнет в неё в хорошем постижении — какова она и что она, — пока не постигнет истинность её доброты и достоинства, углубив своё знание; тогда его сердце взволнуется и потянется за этой вещью, чтобы любить её. И так же трепет перед какой-либо вещью — только когда он вникнет в неё в хорошем постижении и понимании; а если нет, он ничуть не взволнуется. Ведь может быть так, что человек стоит у драгоценного сокровища и не взволнуется желанием его, если не приложит сердце и ум, чтобы вникнуть в качество и сущность его доброты. И так же он не взволнуется трепетом — как перед величием вельможи и царя или перед вредящим, как разбойник и тому подобное, — если не вникнет в качество величия или зла, которое в нём. И так человек не взволнуется любовью и трепетом в приближении к Б-гу иначе как через хорошее размышление о качестве и сущности великого Б-жественного блага; и так же трепетом перед противоположным — в удалении от Него, что повредит его душе, или в качестве Его великого возвышения и т. д. И таков смысл порождений мидот — любви и трепета и их ответвлений — от уровня внешней стороны Бины. Это уровень объяснения в постижении, понимании и охвате, когда он понимает и постигает разум и смысл хорошо, пока вещь не охвачена его мозгом (по этой причине это называется «постижением» (асага) — как постигают и охватывают вещь буквально рукой и т. д.). Но внутренняя сторона Бины — это уровень сути и краткого итога, вытекающего из всего постижения, которое приходит в объяснении в длину и в ширину; это называется «глубиной постигаемого». То есть это выше уровня понимания и постижения разумом в объяснении вещей: это уровень сути и глубины всей пространности, как она есть по сути, — она вовсе не может прийти в постижение в объяснении. (И это противоположность краткости вместо пространности объяснения, когда он совсем не углубляет своё знание, как сказано выше, — тогда он вовсе не охватывает разум и в постижении и понимании. Но эта краткость — суть, первоматерия (юли), которая на уровне глубины постигаемого, как она есть, — она вовсе не нуждается в объяснении. И только когда нужно привести её к объяснению в постижении и понимании, — это уровень великой приниженности и нисхождения, когда она приходит к распространению из самой точки постигаемой идеи. Как учитель, который передаёт какую-либо идею и довод своему ученику: чтобы тот мог хорошо понять и постичь её, ему нужно долго объяснять ему в многочисленных объяснениях, чтобы дать ему вкус этой идеи, чтобы он понял её во всей ясности. Но самому ему это объяснение вовсе не нужно, ибо он знает глубину и суть довода одним взглядом, как он есть по сути; только когда он приходит передать её ученику, он приходит к широте в обширном объяснении. И это называется глубиной постигаемого, которая называется внутренней стороной Бины.) Это глубина изучения: после того как он пришёл к постижению и пониманию во всей ясности, он приходит к глубине идеи и довода, как она есть в своей сути. Это выше и самого изучения: хотя он понимает и постигает хорошо, во всей ясности, во всех её частных образах, может быть, что он не пришёл к её настоящей глубине и сути и т. д. (А в другом месте разъясняется, что уровень хорошего изучения во всей ясности называется внутренней стороной Бины, которая называется «местом, которое проясняется», ибо в нём проясняется истинность точки идеи, как она приходит от силы Хохмы и т. д. И на самом деле всё одно: через хорошее изучение до конца он само собой придёт к уровню глубины и сути постигаемого; это очищенное прояснение (бирур) из всего постижения, и оно проясняет точку Хохмы, как будет объяснено дальше.) И вот, всё это, что называется глубиной Бины или внутренней стороной Бины, — это то, что называется лишь глубиной постигаемого: это то, что называется «ничто» лишь по отношению к «нечто» постижения, то есть уровень сути и краткого итога, вытекающего в главной цели постижения разумом. Но всё это ещё на уровне «ничто» по отношению к «нечто» постижения, и оно само тоже считается уровнем «нечто», ибо Бина в целом называется «нечто», как известно. И при всём этом, поскольку это глубина и суть постигаемого, которая выше раскрытия постижения, — она выше того, чтобы быть источником порождений мидот Хеседа и Гвуры, даже мидот, которые в самом разуме. Ибо порождения мидот, которые в разуме и постижении, происходят лишь от постижения и понимания разумом, то есть от смысла вещи, из которого он обяжет оправдать или обвинить, к Хеседу или к суду, а также разрешить или запретить. (Как «какова причина мнения рабби такого-то» и т. д. И соответственно семи мидот Бины есть сорок девять граней чистого и сорок девять граней нечистого: ведь смысл, который в разуме, называется «гранью» (паним, лицо) — «грани, объясняющие» и т. д.) Но прежде чем это пришло к раскрытию постижения разумом в смысле и объяснении, ещё не известно, к чему он обяжет — к Хеседу или к суду. (Как в пилпуле, в глубине довода и разума, ещё не знают решения закона — запрещено или разрешено, — поскольку есть грани и в ту, и в другую сторону. Как (Эрувин 13б) рабби Меир, который говорил о чистом, что оно нечисто, и приводил тому доводы, и так же наоборот и т. д.) Это то, что называется тремя верхними сфирот Бины, которые выше её семи нижних сфирот, порождающих мидот. Это уровень АВ имени САГ, как сказано: «И мудр в Бине», как известно; это называется «ничто» по отношению к «нечто» Бины и т. д. (И это называется также окружающим светом Бины, в котором включены все возникновения мидот, которые в разуме, — во всяком случае в сокрытии. То есть в нём есть источник для волнения любви или Хеседа в самом разуме или наоборот — к суду и обвинению или к трепету, только он в великом сокрытии, во взаимовключении внутри самой глубины разума. Поэтому может быть так, что он приводит объясняющие доводы также от Хеседа к суду и от чистого к нечистому и наоборот и т. д. Иначе при раскрытии разума в постижении, в раскрытом смысле, который обязывает к Хеседу или к суду: он вовсе не переворачивается от одного к другому. Как судья, мнение которого склоняется к оправданию, не может перевернуть своё мнение к обвинению: это когда он уже взволновался в разуме, в объясняющем и раскрытом смысле, к Хеседу, или взволновался в разуме к обвинению и суду. Это называется волнением мидот, которые в разуме, — внешней стороной Бины, которая приходит во внутреннем свете и т. д., как сказано выше. Но в глубине сути разума, прежде чем он пришёл в раскрытие в постижении и смысле, там включены оба вида волнения Хеседа и Гвуры, которые в разуме, как одно, совсем без различимого разделения. И это в целом разница между Хеседом и Гвурой, закрытыми и сокрытыми во внутренней стороне Бины, — что называется «закрытым речением», — и уровнем Хеседа и Гвуры, раскрытых во внешней стороне Бины, откуда привлекается в мидот, которые в сердце, как сказано выше, — что называется «открытым речением», как мидот Сотворения мира, которые привлекаются от внешней стороны Бины, получающей от внешней стороны Хохмы, как сказано выше, и пойми.) И хотя мы видим воочию, что есть волнение также в глубине и сути внутренней цели, которая в разуме, — что называется глубиной постигаемого, как сказано выше, — это не волнение мидот Хеседа и Гвуры, которые в разуме, а волнение разума самого по себе: это уровень наслаждения и сладостного вкуса, который есть в глубине этого разума и т. д., и пойми.
(4) Получается, что есть три вида волнения наслаждения в разуме Бины. Первый — в духовности и сути, которые в нём, что называется «ничто» по отношению к «нечто», и это глубина постигаемого, как сказано выше. Второй — волнение наслаждения в Хеседе и Гвуре любви и трепета, сокрытых и включённых в него, как сказано выше. Третий — наслаждение в раскрытии разума, который обязывает мидот Хеседа и Гвуры в настоящем смысле и постижении; это называется семью нижними сфирот Бины, внешними, раскрытыми. И есть ещё два вида волнения мидот ниже этого. Первый — в мохин Зеир Анпина: это краткое изложение смысла и разума, из-за которого рождается любовь в сердце. Ведь всякое постижение разумом, которое в мозгу Бины, — всё в пространности и объяснении, и больше во внешней стороне, чем во внутренней, как сказано выше. Но когда из этого возникают порождения мидот в сердце, пространность сокращается, и раскрывается только то, что нужно для образа качества (это называется «бехен» — «и потому») (как будет объяснено дальше). Второй — в мидот, рождающихся в сердце от мозга: в них есть волнение того самого наслаждения, которое было в сокрытии во внутренней стороне Бины и во внешней стороне постижения, только оно ощущается в образе волнения качества любви и трепета в сердце. И это тоже раскрывается лишь в груди сердца, во внешнем дыхании (эвель), где больше ощущается волнение любви и трепета, а не во внутренней стороне дыхания сердца. (Это разница между верхней третью Тиферет Зеир Анпина, где Хесед и Гвура Зеир Анпина ещё покрыты, и двумя нижними третями, которые привлекаются в речь от груди, от внешнего дыхания сердца, в материальном голосе, как известно, и пойми. И так же сказанное в другом месте о трёх ступенях — постигаемом разумом, ощущаемом и запечатлённом в природе, — которые в мидот сердца: верхняя треть Тиферет — это уровень постигаемого разумом, Хохмы, Бины и Даат, которые в мидот, включённых в Тиферет, которые ещё выше раскрытия в ощущаемом, в голосе и речи, и это называется внутренними огнём, водой и ветром и т. д.) Однако всё это ещё непонятно. Ведь на первый взгляд мы видим, что главное раскрытие наслаждения и вкуса приходит в раскрытии постижения Бины, когда он постигает её в хорошем вкусе и знании, пока она не охвачена у него буквально сосудом мозга. А когда он не постигает её хорошо, а только её духовность и суть, он не ощущает такого вкуса и наслаждения. Как видно воочию: и ребёнок, когда ему дают вкус какой-либо мысли, пока он не сможет её хорошо постичь, — тогда он волнуется великим наслаждением. И так же в великом разуме: чем лучше он постигает вкус, тем больше наслаждается. Если так, во внешней стороне постижения Бины больше наслаждения, чем во внутренней, — противоположно сказанному выше. И ещё мы видим, что в кратком изложении постижения в мозгу, которое приходит породить качество в сердце (это называется «бехен»), — там больше ощущается наслаждение и радость, которые были у него в постижении разумом, что называется размышлением в пространном объяснении. Как краткий итог, вытекающий из размышления о качестве хорошей вещи, который порождает в сердце стремление к ней и т. д. А при рождении мидот в сердце, как духовная любовь в сердце, он волнуется с бо́льшим воодушевлением. А когда это приходит ещё более ощутимо, как в дыхании плоти сердца, из которого образуется голос, — наслаждение и радость ощущаются ещё больше, так что может быть множество волнений наслаждения и радости от корня смысла, который в духовном разуме, бывшем сначала в мозгу Бины. (И доказательство этого — от песни, то есть от напева, который выходит именно из внешнего дыхания сердца: в нём наиболее ощутимые наслаждение и радость, в волнении самой сущности души и т. д.) И как сказано выше: в Хеседе и Гвуре, раскрытых в груди сердца, больше ощущается наслаждение и волнение, чем во внутренней стороне Хеседа и Гвуры, покрытых в мозгу и т. д. И также уровень «ничто» Хохмы, на уровне видения, который выше всех уровней внутренней стороны постижения Бины, в упомянутой глубине постигаемого, — его главное раскрытие в груди сердца, в ощущаемом, что называется Есодом Зеир Анпина, как сказано: «Оком разума, которое в сердце, видно всё» и т. д. И как «А сердце моё видело много мудрости (Хохмы)» (Экклезиаст 1:16) и т. д., и «в сердце всякого мудрого сердцем» — именно в сердце — «дал Я мудрость (Хохму)» (Исход 31:6), как разъясняется в другом месте. И также внутренняя сторона наслаждения и воли, которые в самой сущности души, — выше также «ничто» Хохмы, — больше ощущается во внешнем дыхании сердца: это то, что называется «простой песнью», выходящей из дыхания сердца и т. д., и пойми.
(5) Однако всё это будет понятно, если предварить известное: есть два вида наслаждения, и это два вида вкуса, ибо вкус бывает двумя образами. Первый — в настоящем наслаждении, которое называется вкусом, как «Вкусите и узрите» (Псалмы 34:9) и т. д., и «как нёбо вкушает пищу» (Иов 34:3) и т. д. Это как вкус сладости, когда ощущают ощутимое наслаждение: хотя это в духовности жизненной силы пищи, то есть её вкуса, как известно, тем не менее это называется ощутимым вкусом в ощутимом наслаждении. А второе наслаждение — это то, что называется сокрытым, простым наслаждением, которое совсем не ощущается в раскрытии. И это в целом разница между наслаждением, которое в Хохме, называемой «ничто», в которой наслаждение в сокрытии, и Биной в целом, которая называется «нечто», — также её внутренняя сторона. Поэтому наслаждение в ней — тоже на уровне «нечто», ощущаемое во внутренней и внешней её стороне: это вкус разума. То есть чем лучше вкус, в котором разум постигает постигаемое, тем больше он волнуется наслаждением, как сказано выше; и как «Хорошему вкусу и знанию научи меня» (Псалмы 119:66) и т. д. И это главное в изучении Бины — постичь хороший вкус вещи, как сказано выше. И эти два вкуса — вкус постигаемого разумом, хорошо и наиболее охваченного, и духовный вкус: как вкус материальной сладости, так и вкус духовной сладости разума, то есть глубины постигаемого, «ничто» по отношению к «нечто», — всё называется ощутимым вкусом и наслаждением. И оба называются волнением разума самого по себе, которое выше волнения Хеседа и Гвуры, включённых в него, как сказано выше; только это — во внутренней стороне, в глубине постигаемого, а то — во внешней стороне, во вкусе постижения и понимания разумом, который дают вкусить хорошо (как «какова причина мнения рабби такого-то» и т. д.). И как души наслаждаются сиянием Шхины в Ган Эдене: они ощущают Б-жественное наслаждение в постижениях высших светов, светящих в их душе в настоящем постижении, и в этом есть духовное наслаждение и вкус от глубины постигаемого, как сладость Торы в постижениях тайн и секретов Торы и т. д. И так же в Б-жественном постижении, сокращённом в душе, которая в теле: когда он размышляет во время Шма о единстве Б-га — как Он создаёт все миры «нечто из ничего» на двух ступенях, «наполняющего» и «окружающего», которые называются Авайе и Элоким, как известно, — в этом есть два образа волнения наслаждения и радости при этом размышлении. Первый — от хорошего вкуса постижения и понимания разумом, пока вещь не станет весьма истинной для разума; это называется вкусом, который в разуме. Второй — от глубины и сути постигаемой здесь вещи, то есть самого возникновения «нечто из ничего», как оно есть на самом деле: он волнуется в духовном наслаждении и вкусе, как сладость духовного вкуса в пище и т. д. И на самом деле больше материальный вкус и наслаждение — в постижении и понимании разумом наилучшим образом — чем духовный вкус и наслаждение от сути духовного разума. Хотя суть выше постижения и охвата, — как же наслаждение, происходящее от довода разума, может быть выше самого наслаждения и сути уровня «ничто» в постижении, которое вовсе не нуждается в объяснении, как сказано выше? Дело в том, что именно это и является причиной: поскольку оно приходит в овеществлении понимания и охвата разумом, поэтому там наслаждение ощущается в гораздо большей широте, так что оно распространяется намного больше самого наслаждения, исходящего от этого разума и постижения. И это потому, что в это облекается от сокрытого наслаждения, которое в Сущности, — выше источника разума, — которое не ощущается даже в воле и Хохме, как сказано выше. И как известно, главное раскрытие Атика Йомин — в Бине, именно во внешней стороне Бины, как в песни левитов, о которой сказано: «И будет служить левит (ве-авад а-леви ху)» — «он» (ху) — это Атик Йомин, как разъясняется в другом месте (и как будет объяснено дальше). Ибо таково правило: чем более во внешнем, тем больше туда нисходит окружающий свет Кетера, чтобы облечься в него, — больше, чем во внутреннюю духовность. И поэтому все окружающие света — во внешней стороне Бины и т. д., где свет Сущности больше всего расширяется, как (Иезекииль 32:14) «И реки их, как елей, поведу» и т. д. Они называются «реками чистого бальзама», и это четыреста миров вожделения (кисуфин) — рек будущего мира, который называется полным «нечто», где сокрытое наслаждение приходит в буквально ощутимое и т. д., и пойми. Если так, это в большем нисхождении и овеществлении, то есть в раскрытых Хеседе и Гвуре постижения Бины. И доказательство этого — от сказанного (Неемия 8:12): «Ибо поняли они слова, которые им возвестили». И так же «Шма Исраэль» (Слушай, Израиль) — в значении понимания, хотя слух Бины — издалека, как «издалека Б-г явился мне» (Иеремия 31:2): именно в этом облекается от наслаждения Сущности. (И хотя изучение — лишь для того, чтобы постичь истинность глубины постигаемого: какова она и что она и т. д., — а там сказано: «что ты исследовал» и т. д., но в изучении Бины больше проясняется истинность глубины постигаемого, которая называется «ничто» и сутью. Как через притчу больше проясняется истинность света точки идеи, поскольку она в овеществлении; и как плавильня для серебра, в которой чистое больше очищается от отходов. Однако в этом прояснении есть отходы, более отделённые, чем было сначала. И это причина того, что корень Древа познания — в семи нижних сфирот Бины, то есть в раскрытых Хеседе и Гвуре, и ниже (как будет объяснено дальше). И поэтому семь нижних сфирот Бины, то есть мидот, которые в разуме, проясняемые через изучение Бины, называются «местом, которое проясняется»: оно проясняет также точку Хохмы, которая называется истиной, как будет объяснено дальше. Иначе суть и глубина постигаемого, которая прежде изучения: она вовсе не ясна.) И само собой понятно по этому, что при нисхождении света разума в большее овеществление — то есть в мохин, сокращённые в мидот, которые в сердце (это называется «бехен»), после того как объяснение сократилось, как сказано выше, — там будет больше ощущаться наслаждение, чем наслаждение, происходящее от понимания и объяснения разумом, и наслаждение, которое в его сути. Как при размышлении о возникновении «нечто из ничего» в «наполняющем все миры»: после краткого изложения объяснения выходит цель — что Он творит мир из ничего, — так что он весьма взволнуется этим: если так, «Ему подобает» битуль существования, поскольку Он — главное и корень и т. д. Это волнение самой сущности, которое выше самого этого постижения во внутренней и внешней стороне Бины и т. д. И хотя это волнение отделено от самого постижения, и в нём может быть смешение добра и зла, — но в нём больше проясняется истинность Б-жественного света, который в этом постижении, по указанной выше причине. И тем более, и подавно — в Хеседе и Гвуре этих любви и трепета, которые приходят в материальном ощущении в сердце, в плоти сердца, в голосе внешнего дыхания, как в песни и напеве, как сказано: «Сердце моё и плоть моя воспоют Б-гу живому» (Псалмы 84:3): там больше проясняется истинность света Сущности, который в Бине, и там больше облечено от наслаждения Сущности, которое во внутренней стороне Бины, а также от внутренней стороны наслаждения, которое в воле и Хохме, — как «простая песнь», «двойная» и «тройная» в голосе материального напева, как сказано выше. Получается, что пять упомянутых ступеней волнения наслаждения в Бине, вместе с мидот, которые в сердце из плоти и называются Хеседом и Гвурой, раскрытыми в груди сердца, где начинается корень Древа познания и т. д., — это пять нисхождений и облачений окружающего света Кетера, пока он не приходит в последнюю внешнюю сторону в гораздо большем раскрытии, где последнее, наибольшее прояснение, и пойми. (Если так, будет понятно, что в этих нисхождениях есть достоинство и недостаток. Достоинство — в том, что высший окружающий свет нисходит больше, приходя в наибольшее овеществление и внешнюю сторону, а также в том, что проясняется истинным прояснением в самой последней внешней стороне, как «нет мудреца, подобного опытному», как известно. Однако недостаток — в том, что в этих прояснениях находится больше отходов, так что в самом последнем прояснении, которое приходит в наибольшем ощущении, там самые грубые отходы из всех (как будет объяснено дальше). И всем этим будут разрешены все упомянутые вопросы о пяти ступенях в Бине — раскрытых мидот и т. д., и пойми.)
(6) И вот, выше разъяснено, что и в Хохме, которая есть уровень дающего Бине, как известно, есть две ступени — внутренняя и внешняя. Внешняя сторона Хохмы — то, что она даёт Бине, а это буквально «нечто из ничего», как сказано выше: то, что из точки Хохмы она приходит в распространении и привлечении (в нижнем шипе буквы «йуд», как сказано выше). А уровень получающего это изобилие — это постижение и понимание разумом, что называется внешней стороной Бины, как сказано выше. И это соединение и единение Хохмы и Бины во внешней стороне — как при Сотворении мира и тому подобное, как сказано выше. Разъяснение этого известно. Хохма — это уровень дающего: она как свет разума, когда он вспыхивает, что называется «измышлением» (итхакмут), — это сила понимания, которая изобретает новую идею, и сила, изобретающая из ничего, то есть сокрытие силы разумеющего, первоматерии (юли), из которой бьёт всякое изобилие новых идей. И она соответствует силе Хохмы у каждого человека — в малом или в великом. Внешняя сторона её — вспышка разума, приходящая в раскрытие, когда он открывает новую мудрую мысль: только она в кратком виде и сути, в сокрытии, как одна точка, и сразу приходит к распространению в постижении и объяснении, чтобы объяснить её другому. А уровень получающего — это сила Бины, то есть сила охвата и постижения, способная хорошо воспринять и принять всякое изобилие нового света Хохмы, которое приходит из «ничто», из источника Хохмы. Это то, что называется Имой, уровнем Нуквы, которая воспринимает и принимает то, что привлекается в раскрытии. Как тот, кто изучает мудрую мысль, написанную в книге, или слышит от своего учителя новую идею: он хорошо воспринимает и понимает вещь во всей её ясности, чтобы объяснить её другому. (Как сказано о четырёх типах учеников: есть воспринимающий осадок и т. д., и есть воспринимающий суть и внутреннее и т. д.) Однако внутренняя сторона Хохмы, которая выше того, чтобы быть источником, дающим Бине в постижении, как сказано выше, — это как у того, кому в мозг Хохмы, который в нём, приходит что-то новое, в постижении новой идеи, но оно ещё не приходит в раскрытие даже для него самого: только как вспыхивающая молния, которая проносится и проходит над мозгом и ещё не утверждается в его мозгу (что называется на идише «блеснуло» или «витает над мозгом» и т. д.). Поэтому он не может прийти к раскрытию этого света, чтобы привести его в постижение своего разума даже для себя самого, и тем более не может раскрыть его другому и т. д. Это уровень «ничто» Хохмы, как она в сокрытии, как одна точка, ещё при отсутствии распространения. Однако это сама суть внутреннего света изобилия Хохмы, как она в своём источнике (как источник, закрытый прежде, чем он раскрыто забьёт капля за каплей в реку, как разъясняется в другом месте), — на уровне источника силы разумеющего, первоматерии, где находится упомянутое сокрытое простое наслаждение, которое называется буквально «ничто». (И как в субботу, когда поднимаются к уровню «ничто» Хохмы, как она в Кетере, который называется Атик Йомин и Арих Анпин, — это уровень сокрытой Хохмы (Хохма стимаа), как известно.) Однако при всём этом есть внутреннее единение Абы и Имы, как сказано выше, — как в субботу и в праздник, двумя образами, как будет объяснено дальше. Это единение внутренней стороны Бины — уровня упомянутой глубины постигаемого, которая называется «ничто» по отношению к «нечто» постижения и т. д., — которая соединяется и получает внутреннюю сторону света Хохмы, что называется внутренней стороной света Абы и т. д. Но на первый взгляд: как может быть это внутреннее единение, если «ничто» Хохмы вовсе не входит в рамки изобилия в раскрытии и распространении, чтобы быть источником постижения, как сказано выше? Как же оно может достичь глубины постигаемого Бины, которая, во всяком случае, в рамках постижения и тоже называется «нечто», как сказано выше и т. д.? Однако это будет понятно по известному: корень Хохмы — на уровне видения вблизи, как «Кто мудр? Тот, кто видит рождающееся» — он видит оком своего разума то, что родится. Хотя то, чему предстоит быть, сокрыто от постижения разумом, но на уровне «ничто» Хохмы он увидит сокрытую вещь: как видят материальным глазом издалека, так он видит видением ока разума и т. д. (И как хитрость, которая в великом сокрытии от постижения: мудрый может увидеть её оком разума, на уровне видения, когда видит сокрытое, как видят при свете свечи и т. д. Поэтому мудрецы Израиля называются «глазами общины» и т. д., ибо Хохма называется светом, светящим и во тьме и т. д.) И поэтому сказано (Бава Батра 12а), что мудрец предпочтительнее пророка, как известно. Но уровень Бины, в постижении и охвате разумом, — на уровне слышания издалека: как тот, кто слышит и понимает какую-либо вещь, — хотя он понимает вещь во всей её ясности, это не как видение самой сущности вещи, как она есть. Как говорят: «Слышанное не подобно увиденному». Ибо хотя он направит постижение точно так, как вещь есть на самом деле, тем не менее она видится ему издалека, лишь в постижении разумом, а не сущность вещи, как она есть. И это называется знанием существования, а не видением и распознаванием сущности и т. д. Как тот, кто понимает и постигает очень хорошо то, что рассказывают в похвалу величия царя, и направляется к истине, — тем не менее это не подобно видению, когда он видит сущность царя. И так же при изучении, в постижении разумом, высшего единства и нижнего единства: хотя он понимает его во всей ясности, это лишь в постижении, которое достигает только существования вещи, то есть ему становится истинным существование Б-жественности в постижении и охвате, что называется слышанием издалека, как «Слушай (Шма), Израиль», и как «Услышал я весть о Тебе — устрашился» (Аввакум 3:2), и как хвалы в книге Псалмов — как рассказывающий о величии царя, что не подобно видению сущности и Сущности, которая вовсе не может прийти в постижение разумом, даже в глубине изучения, когда он постигает вещь во всей ясности. И эта разница есть также в видении Хохмы: хотя он видит оком разума, как сказано в «Райя меэмна»: «Оком разума, которое в сердце, видно» и т. д., это не как видение сущности Б-жественности у пророков (как разъясняется в другом месте). И разница между постижением существования на уровне слышания Бины и распознаванием сущности в Хохме, которая на уровне видения, будет понятна из понятия знания путём отрицания. Как известно, это знание путём отрицания — лишь как знание существования, а не знание сущности и т. д. То есть, как известно о знании сущности духовного: человек не может распознать и увидеть сущность и самое существо духовного, как оно есть, — только когда может отвлечь духовное от материального. То есть он знает, что в духовном нет ничего из свойств материального; и чем больше силой своего разума он может отвлечь духовное от всех свойств овеществления, тем больше он знает о сущности и образе духовного, ближе к его истине. Это называется лишь знанием путём отрицания, то есть отрицанием в духовном материального. И при всём этом это лишь знание существования: через отрицание в духовном всех свойств материального ему становится более истинным понятие существования духовного, то есть то, что духовное существует в мире, — но не то, что он знает и распознаёт сущность духовного, как она есть. Ведь невозможно знать настоящую сущность духовного в постижении разумом, поскольку духовное не входит в рамки постижения и охвата разумом, — как невозможно сказать, что он ощупает духовное рукой, и тому подобное. Однако при всём этом через это отвлечение, когда он предельно отвлекает от духовного всякое свойство материального, он может отчасти постичь знание сущности духовного, ибо в этом главное в сущности духовного — что оно лишено всякого материального свойства и т. д. И так же он не достигнет видения сущности в Хохме через постижение разумом, которое по отношению к ней как материальное по отношению к духовному, — а только через отвлечение постижения, когда он приходит к глубине постигаемого, которая выше постижения и называется сутью и духовностью постижения: она лишена всякого постижения, в битуле «нечто» постижения, как «что ты исследовал» и т. д. Хотя это лишь «ничто» по отношению к «нечто» постижения, тем не менее — как знание существования духовного ближе к его истине, так он знает в битуле постижения истинность существования духовности Б-жественного света, как он есть, так что это близко по значению к видению сущности. И через это он может быть сосудом, чтобы получить точку Хохмы, которая на уровне видения вблизи сущности и Сущности, как видящий оком разума, как сказано выше.
(7) И этим отчасти понятно, как может быть внутреннее единение Хохмы и Бины. То есть видение Хохмы, которое от сущности и Сущности Б-жественности, соединяется с внутренней стороной Бины, которая в битуле постижения разумом, — только в глубине и духовной сути, которые в ней. Ибо это «ничто» сути постижения может быть сосудом, способным принять сущностное «ничто» точки внутренней стороны Хохмы, хотя оно вовсе не может прийти в постижение разумом. И как «Вкусите и узрите, как благ Б-г» (Псалмы 34:9): этот вкус и наслаждение — уровень сокрытого сущностного наслаждения, которое в видении Хохмы вблизи, чтобы «созерцать» и т. д. И это лишь как то, что в сосуде мозга Бины предельно отвлечено от всякой материальности постижения разумом, — только её глубина и суть, — которые есть сосуд, чтобы получить свет сокрытого наслаждения, которое в Сущности, исходящего от сущности и Сущности Б-жественности, которая вовсе не охватывается постижением, как сказано: «Никакая мысль совсем не постигает Тебя». И как предельное отвлечение материального от духовного, когда он само собой придёт к знанию сущности духовного, как сказано выше, и пойми. Это как пример битуля «нечто» в «ничто» зерна в земле: когда он полный, тогда в него привлекается из духовного «ничто» сила произрастания. И как жизненность духовности крови — это природная душа, которая называется духовностью, которая в материальном, «ничто» по отношению к «нечто»: она привлечёт жизненность духовности самой сущности души. И это «адам» — «алеф» и «дам» (кровь), как разъясняется в другом месте.
(8) И это разница между Моше и пророками. Ведь «через пророков Я являю подобия» (Осия 12:11) и т. д.: соответственно отвлечению их от материальности, как в постижении, в битуле «нечто» в «ничто», так привлекается в их душу от уровня Б-жественного «ничто» Сущности, в видении сущности и т. д. И это «в видении Я открываюсь ему, во сне» и т. д. (Числа 12:6). Но пророчество Моше было «этими словами» — лицом к лицу, на уровне точки сущностного «ничто», то есть истинной сущности и Сущности Эйн соф, благословен Он, как «истина Твоя, Б-г мой» и т. д. И поэтому Хохма называется истиной, поскольку она на уровне истинного видения сущности и Сущности Его, благословен Он, как она есть и т. д. Как видящий царя видит истинность его сущности, без склонения вправо или влево. Иначе в постижении разумом, когда он постигает его хвалу: он не может прийти к истинности его сущности, а только к его существованию. (И как постижение мудрецов Каббалы — таких, как рабби Шимон бар Йохай, рабби Акива, рабби Элиэзер и тому подобные: хотя они постигали десять сфирот Ацилута и выше, намного выше, в «высшей чистоте» и т. д., — всё это лишь постижение существования, хотя оно было в видении ока разума, как «Я созерцал тайну Хохмы» и т. д. (и как Ари, благословенна его память, который постигал во сне в одно мгновение свет Хохмы, на запись которого нужно было долгое время). Иначе пророчество пророков было в видении сущности, как сказал Йешаяу (Исайя 6:1): «И увидел я Б-га, сидящего» и тому подобное, — только соответственно очищению битуля «нечто» в «ничто», как сказано выше.)
(9) И это внутреннее единение Абы и Имы. И в этом два образа. Один — в субботу, когда Бина поднимается в Хохму, как «Будь разумен в Хохме». А в праздник Нецах, Ход и Есод Абы облачены в Иму, и это называется «священным собранием» (микра кодеш), как «и мудр в Бине»: это сияние «ничто» Хохмы в глубине постигаемого Бины. И как видно воочию: после отвлечения материального от постижения разумом, когда он придёт к духовной сути цели, как сказано выше, тогда он достигнет уровня видения ока разума, как «Вкусите и узрите» и т. д. Это вкус и наслаждение, сокрытые в Сущности, исходящие от Сущности и сущности Эйн соф, благословен Он, как Он совершенно выше постижения. (И в нисхождении «ничто» Хохмы есть тоже четыре ступени, вплоть до раскрытия Хеседа и Гвуры, которые в сердце из плоти, как сказано выше о Бине. Первая — в видении ока Хохмы, в котором сущностное наслаждение в сути Бины (это пятидесятые врата, и это называется «тонкой тропинкой, по которой Аба входит к Име» и т. д., и как разъясняется в другом месте на стих «И никто не знает» (Второзаконие 34:6) и т. д.). Вторая — в Хеседе и Гвуре, покрытых в Есоде Имы: таковы Хесед и Гвура в сущностном битуле «ничто» Хохмы. Третья — этот сущностный битуль, который приходит в ощутимом в постижении Бины, где скрыта сущностная точка «ничто» Хохмы, которая выше и глубины постигаемого; это «двойная песнь» Хохмы и Бины. Четвёртая — в Хеседе и Гвуре, которые рождаются в сердце: это Есод Абы в Есоде Зеир Анпина, где именно есть видение ока Хохмы, как сказано: «Оком разума, которое в сердце, видно», и как «А сердце моё видело» и т. д. И пятая — точка воли и сокрытого, простого, буквально сущностного наслаждения, которое в точке сердца, облечённой в груди сердца, в точке Хохмы, которая именно на уровне видения. И как было подобно этому при даровании Торы, когда «видели» и т. д., «и при каждом речении их душа отлетала» и т. д., буквально лицом к лицу и т. д. И как «простая песнь», которая выходит из внешнего дыхания сердца: она выше простого наслаждения, которое в видении Хохмы в её источнике, по причине, указанной выше о бирурим (прояснениях) Бины в пяти ступенях, вплоть до мидот, которые в сердце и т. д. И это «из глубин» (мимаамаким) — выше глубины Хохмы и Бины, которые в сердце, как разъясняется в другом месте.)
(10) И вот, после всего сказанного выше будет понятно упомянутое — общий смысл ковчега Ноаха, человека праведного и т. д. Это как уровень внутренней стороны единения Есодов Абы и Имы, где и Хесед и Гвура Имы закрыты и сокрыты, так что там совсем нет корня, за который могло бы ухватиться и откуда могло бы питаться Древо познания добра и зла; и это называется «Древом жизни, которое посреди сада» и т. д., как сказано выше. Это так, как разъяснено выше о единении «ничто» сущностной точки Хохмы, облечённой во внутреннюю сторону Бины, — подобно глубине постигаемого, как сказано выше: сокрытое простое наслаждение Сущности, которое в точке «ничто» Хохмы, не приходит в ощутимом в «нечто» постижения разумом Бины, а закрыто и сокрыто в сокрытии «ничто» Бины (как сказано: «А Хохма — из ничего обретается, и где место Бины?» (Иов 28:12)). Однако, как разъяснено выше о пяти ступенях волнения в Бине, есть достоинство в нисхождении ступени в постижение и объяснение, в большее овеществление, — по сравнению с сутью и духовностью глубины постигаемого, — в двух вещах. Первое — то, что в ней расширяется от наслаждения Сущности, как «души наслаждаются» и т. д., и как будущий мир и т. д. Второе — из-за прояснения, которое там больше проясняется: как в изучении Бины, чтобы постичь истину вещи, — оно больше проясняет суть глубины постигаемого и т. д. Так и при нисхождении точки «ничто» Хохмы, которая есть суть и внутренняя сторона самой вещи, как она есть в истине сущности и Сущности, — поэтому Хохма называется истиной, как сказано выше, — которая намного выше сути глубины постигаемого и т. д.: она больше проясняется в своей истине, когда приходит в большее овеществление — как в изучении Бины и во внешнем постижении и объяснении, что называется вкусом разума, — больше, чем как она есть в духовности сути разума, хотя точка Хохмы уже предельно ясна, как видение сущности, как сказано выше. (Как истинный мудрец, который говорит мудрую мысль, уже давно предельно ясную, в которой совсем нет примеси отходов и нет склонения вправо и влево; поэтому Хохма называется истиной, ибо она направлена к истине вещи, как она есть. Иначе тот, кто не мудр: когда он скажет какую-нибудь мысль, он склонится кривым путём от истинной точки, которая в ней, и само собой это будет глупостью или ошибкой и ложью — подменой добра злом и т. д. И как глупец, который тоже скажет какую-нибудь мысль и довод, но уклонится от пути истины, и его слова будут словами глупости, а вовсе не мудрой мыслью. И так же у того, кто говорит слишком много слов: неизбежно он уклонится от истинной точки и т. д.) Тем не менее, когда истинная точка Хохмы приходит ниже, в овеществление, — как в постижение и объяснение вещи, чтобы дать вкус понятию во вкусе разума (как «какова причина» и т. д.), что называется смыслом (таамо) вещи, как сказано выше, и тем более в изучении Бины, чтобы хорошо вникнуть и исследовать, чтобы постичь, какова вещь и т. д., то есть прояснить её в изучении разумом очень тщательно, как пилпул, в котором задают вопросы и т. д., и тому подобное, — тогда больше проясняется истинность точки Хохмы. И также в ней расширяется гораздо больше от сокрытого наслаждения, чем есть наслаждения Сущности в самой этой точке, — по указанной выше причине об окружающем свете Кетера, который именно во внешней стороне Бины. И тем более при дальнейшем нисхождении этой точки «ничто» в раскрытые Хесед и Гвуру любви и трепета, которые приходят в мидот после краткого изложения постижения Бины (то есть в груди сердца): там больше проясняется точка Хохмы, глубже, как «А сердце моё видело много мудрости» и т. д. (И как разъясняется в другом месте, что в этом превосходство Есода Абы: свет Имы оканчивается в груди Зеир Анпина, а Есод Абы светит в Есоде Зеир Анпина.) И это называется глубиной Хохмы, которая в сердце. (И как сердце понимает Бину глубже, что называется глубиной Бины, которая в сердце, так сердце видит видением ока разума точку Хохмы глубже, чем в её первом источнике), по указанной выше причине. И в сердце именно раскрывается больше от сокрытого наслаждения, которое в Хохме; и это «простая песнь» и «двойная песнь» Хохмы и Бины, которая приходит во внешнем дыхании сердца в материальном голосе: в нём больше глубины цели, которая в мозгу Бины, что называется сутью разума, и глубины точки Хохмы, как она есть в самой вещи, как в видении глаза, — или направленности к точке истины больше, чем было вначале в точке Хохмы, которая приходит из «ничто» и т. д. И это «мем» слова «мимаамаким» (из глубин) — окружающий свет Кетера Хохмы и Бины и т. д.) Однако при всём этом есть превосходство во внутреннем единении Хохмы и Бины, как они в сокрытии и закрытости, также в их Хеседе и Гвуре, как сказано выше: в том, что там совсем нет никакой чуждой примеси и отходов. Ибо там уровень внутренней стороны и сути Хохмы и Бины, и там совсем нет стороны, за которую можно ухватиться, и корня для Древа познания добра и зла, как сказано выше; это называется Древом жизни и т. д. И как корень Хохмы Торы, который во внутренней стороне Абы и называется ясной Хохмой, уже прояснённой, в которой нет склонения вовне, поскольку она как есть в сущности и внутренней стороне, что называется сутью Хохмы. И поэтому она называется истиной, как «Ты явишь истину Яакову» и т. д., и называется Древом жизни, которое соединяется с внутренней стороной Бины в Устной Торе, что называется «законом, данным Моше на Синае», как сказано (Второзаконие 33:4): «Тору заповедал нам Моше» и т. д. Ведь и мидот, которые в ней, предельно ясны: это шесть сторон Мишны — годно, негодно, нечисто и чисто и т. д. И как сказано (Притчи 30:5–6): «Всякое слово Б-га очищено… Не прибавляй» и т. д. И при всём этом эта точка истины больше проясняется в пилпуле, в смыслах и доводах и т. д., то есть в изучении во внешних постижениях и т. д., как Вавилонский Талмуд, как известно. И поэтому сказано: «Дополнительная Бина дана» и т. д. (И также наслаждение (эден) будущего мира — «сотворит для ожидающего Его» (Исайя 64:3) — у того, кто тщательно вникает в слова мудрости (как разъясняется в другом месте); и как «нет мудреца, подобного опытному» и т. д., и тому подобное.) Но когда точка Хохмы достигает длины и ширины постижения, во множестве объяснений, может примешаться чуждое и отходы, как ошибка и ложь, — как сказать о чистом «нечисто», — ибо там он уклонится от точки истины Хохмы, то есть от сути и внутренней стороны самой вещи. (И также суть постижения, которая есть главная цель, он не сможет уловить во множестве слов, так что может ухватить её противоположность — как ученик, который воспринимает осадок, что называется «дурными водами» и т. д. И это из-за множества объяснений в смыслах и доводах и т. д.) Но достоинство в этом — после прояснения в изучении пилпулом, когда он хорошо очистит от всякой примеси и отходов, и через это будет новизна закона (алаха) в прояснении — больше, чем было в Хохме прежде, и с многократным добавлением к главному. Это все тонкости книжников Устной Торы, которые есть совершенство Хохмы Письменной Торы, как разъясняется в другом месте, что таков смысл слов «Сестра Хохмы — корона Бины» и т. д., поскольку она облеклась именно в нечто. А главное совершенство — ещё в дальнейшем нисхождении, именно к конечному действию, как сказано (Экклезиаст 12:13): «Итог дела… Б-га бойся» и т. д. И написано (Псалмы 111:10): «Начало мудрости — трепет перед Б-гом, разум добрый для всех исполняющих их» — (Брахот 17а) «а не для изучающих их», ибо не изучение главное, а действие. Это последнее, наибольшее прояснение — когда приходит к действию мыслью, речью и делом, в «уклоняйся от зла и делай добро», чтобы очистить и исправить Древо познания добра и зла — семь мидот клипат Нога, которые получают от отходов мидот святости, упавших при разбиении сосудов, как известно.
(11) И это сказанное о Хохме Торы: «Тогда Он увидел её и исчислил (ваисперах) её» (Иов 28:27) — в «сефер» и «сипур» (книге и рассказе), то есть во внутреннем единении Хохмы и Бины, как сказано выше; «утвердил её, а также исследовал её» — в «мера» и «дибур» (мере и речи), в буквах Письменной Торы и Устной Торы. Однако совершенство этого прояснения — только именно в конечном действии. И это сказанное: «И сказал Он человеку: вот, трепет перед Б-гом — это мудрость (Хохма), и удаление от зла — разум (Бина)» (Иов 28:28), и пойми. (И как сказано выше, главное совершенство Хохмы, которая в голове, — в видении ока разума в груди сердца, как «А сердце моё видело» и т. д., и как «простая песнь» и «двойная песнь» и т. д., которые в дыхании голоса песни в устах. И это «жизнь для находящих их (ле-моцеэйэм)» — «для произносящих их устами». И это голос и речь слов Торы, и как напевы и знаки кантилляции, которые называются «простой» и «двойной песнью», во внутренней стороне Хохмы и Бины, — и как песнь левитов. (Но голос Торы — это голос Моше, который во внутренней стороне Абы, как разъясняется в другом месте.) А песнь ангелов — во внешней стороне Бины, как «тройная» и «четверная песнь», во взаимовключении любви и трепета (как сказано в главе Берешит на стих «А имя брата его — Юваль» и т. д.). И так же голос молитвы (как будет объяснено дальше).)
(12) И так будет понятно всё это в отношении служения сердцем и мозгом, в Бине и в «воле сердца» (реута де-либа) в молитве, — для всякого, кто вкушает вкус и Б-жественное наслаждение в постижении Б-жественности: в высшем единстве и нижнем единстве, в «окружающем» и «наполняющем» и тому подобном, во всех частностях размышления о десяти сфирот Ацилута в Излучающем и т. д., в хорошем изучении, чтобы постичь истинность высшего единения — каково оно и т. д., — через понимание разумом в хорошем вкусе и знании, приближая его к разуму примерами — от жизненности души в теле, или от букв речи и мысли, и от всех сил души, таких как воля, Хохма и мидот, и тому подобное, как известно. Ибо именно из-за обилия объяснения, пока это не будет хорошо охвачено сосудом его мозга, он будет больше наслаждаться в своей душе и породит в раскрытии волнение воодушевления и слияния (двекут) с Б-жественностью, в «искрах огня» стремления, ощутимого именно в сердце из плоти, как «Жаждет Тебя душа моя» (Псалмы 63:2) и т. д., «Сердце моё и плоть моя воспоют Б-гу живому» и тому подобное. Это называется любовью и трепетом, рождёнными разумом, — это Хесед и Гвура Бины, раскрытые в мидот в сердце и т. д. Хотя там есть зацепка для мидот животной души, корень которых — от клипат Нога, в смешении с отходами: например, ощущать себя в этом волнении в грубости и надменности сердца, или впасть в чуждые любви через некоторое время (как будет объяснено дальше). Ибо его сердце не верно точке истины — быть только для одного Б-га, поскольку «издалека Б-г является ему» в постижении разумом и в ощущении сердца из плоти и т. д. Иначе во внутренней стороне Бины, в глубине постигаемого, выше постижения, и во внутренней стороне Хохмы, в сущностном битуле, как видение вблизи: там и любовь и трепет, включённые туда, — в предельном прояснении, где совсем нет зацепки для отходов дурных мидот животной души, как сказано выше. Тем не менее после прояснения животной души в Хохме и Бине, которые в мидот святости, — полного, от всякой примеси и отходов, так что никакая чуждая примесь не найдётся и в материальных мозге и сердце, что называется «чистый сердцем» (Псалмы 24:4) и т. д., — как при сиянии Хохмы и Бины именно во внешнем дыхании сердца, в «Сердце моё и плоть моя воспоют», то есть в голосе молитвы и Псукей де-зимра и тому подобном, в глубине Хохмы и Бины, как сказано выше, — тогда в этом гораздо большее совершенство, намного больше, чем в уровне сущностного битуля Хохмы и Бины в покрытых там Хеседе и Гвуре. И тем более в конечном действии — в устранении зла и делании добра мыслью, речью и делом, в любви и трепете, именно для действия, весь день после молитвы: в этом последнее прояснение — бо́льшее совершенство, как сказано выше о словах «И сказал Он человеку» — именно — «вот» и т. д. И как сказано: «Цель мудрости — тшува и добрые дела» и т. д. Это предельное совершенство первого источника душ Израиля, который во внутреннем единении Абы и Имы, как известно, поскольку он облёкся именно в нечто. И это нисхождение души в тело ради подъёма выше её корня — в «свет, посеянный для праведника» (Псалмы 97:11), как известно, и пойми.
(13) И вот, главная разница между Хеседом и Гвурой, закрытыми и сокрытыми во внутренней стороне Бины, где совсем нет корня для дурных мидот животной души, как сказано выше, — и тем более в точке внутренней стороны Хохмы, облечённой в Есод Имы и т. д., как сказано выше, — и Хеседом и Гвурой, раскрытыми в разуме и постижении, которые рождаются из постижения в мидот, что в сердце, за которые могут ухватиться дурные мидот животной души, от Нога и т. д., — только в одной вещи. Она — главная причина двух видов волнения этих мидот. В любви и трепете, закрытых во внутренней стороне Бины, совсем нет никакого отделения от самой сути вещи: это волнение разума именно самого по себе. Как мы видим у всякого, кто вкушает духовный вкус и наслаждение в сути цели, вытекающей из всей пространности объяснения, — при размышлении о высшем единстве и нижнем единстве и тому подобном. Высшее единство — это единение и взаимовключение десяти сфирот в Сущности Излучающего, ибо «Он и Его жизненная сила — одно» и т. д.; и подобно этому в нижнем единстве — битуль и взаимовключение «нечто» созданий в Сущности Б-жественности, которая постоянно создаёт их из ничего и т. д., — каково оно в самой истине. Тогда он волнуется наслаждением и радостью от самой этой вещи, то есть от самой Сущности Б-жественности, которая не может прийти в постижение и смысл разума — как Он создаёт и излучает и т. д. И здесь ещё нет волнения любви или трепета в отдельной сущности, а и волнение любви и трепета включено в волнение самой этой вещи, и они не ощущаются как отдельное существование. Ибо любовь и трепет в ощущении, как отдельное существование, возможны лишь тогда, когда он отделён от самой любимой вещи, так что можно сказать, что это две отдельные вещи: он любит эту вещь и стремится к ней, как один стремится к своему другу, отделённому от него, и желает слиться с ним и т. д. Это относится лишь к размышлению, которое приходит в постижении разумом и смыслом — как Он, благословен Он, создаёт из ничего и т. д. А после этого из объяснения получается краткий итог: поскольку Он главное и источник, создающий и оживляющий всё, — от этого рождается любовь и стремление к Нему. Итак, он вышел из постижения в раскрытие этой любви, то есть есть «нечто» — тот, кто любит, и он отделён от самой вещи, то есть от сути постижения Сущности Б-жественности, которая создаёт, как сказано выше; только он стремится к Нему, чтобы любить Его и слиться с Ним и т. д. И у волнения этой любви и стремления есть мера и прекращение — когда иссякнет сила смысла и разума, из-за которого он взволновался, — поскольку он отделён и есть тот, кто любит и ощущает в себе эту любовь и т. д. И при всём этом есть заповедь и высшая воля в этой любви, хотя она отделена от сути и прекращается через некоторое время. Это заповедь «И возлюби» — в форме повеления: любить Авайе, Б-га твоего, — то, что он размышлял о высшем единстве в «Слушай, Израиль… Авайе един» и т. д. Но волнение любви и трепета во внутренней стороне Бины в этом самом «Слушай, Израиль» — это волнение Б-жественностью из-за самой сути, на уровне сути и глубины постигаемого, как сказано выше. И тем более, и подавно — на уровне видения ока разума Хохмы, который на уровне сущностного битуля, соединяющегося с самой вещью, как она совершенно выше постижения, — когда он совсем не ощущает своего существа, как стоящий буквально перед царём. Хотя в нём есть любовь и трепет, о них вовсе невозможно сказать, что они на уровне отделённого от сути, — сказать о нём, что это две вещи: что есть тот, кто любит, и т. д. Наоборот, эти любовь и трепет предельно соединяются в этом сущностном битуле, исходящем от самой Сущности Б-жественности, и он совсем не ощущает эти любовь и трепет. Как тот, кто самоустраняется перед царём: хотя его душа исходит в «искрах огня» любви, когда он созерцает свет лица царя, он совсем не ощущает этого волнения, ибо он в предельном битуле от своего существа совершенно и полностью — только включён в Сущность царя от самой вещи и т. д. Только когда он уходит и удаляется от него, так что становится на уровне отделённого, тогда возможно, что он взволнуется к нему любовью, что называется «есть тот, кто любит» и т. д. И у этой любви есть смысл в разуме и постижении, и он ощущает себя в этой любви и знает, какой смысл в ней, и она прекращается сразу, когда иссякнет постижение. Хотя он весьма соединяется в этом постижении, это не от самой вещи, как видящий лицо царя, как сказано выше о слышании Бины, которое не подобно видению Хохмы и т. д., и пойми.
(14) И это уровень Хеседа и Гвуры, покрытых в Есоде Имы, в связи с самим постигаемым, исходящим от самого себя. Тогда любовь — без перерыва и неизбежно, сама собой, и он её совсем не ощущает. И это второе значение слова «и возлюби» (ве-аавта) — в смысле «само собой», а не в форме повеления; и это называется «чертогом любви», который соединяется с Хохмой и Биной и т. д. (как разъясняется в другом месте). (И пример этого уровня любви и трепета, включённых во внутреннюю сторону Хохмы и Бины, как сказано выше, мы видим в заповеди изучения Торы и сейчас: оно должно быть в любви и трепете, как было при даровании Торы, как сказано: «Как там — в страхе, трепете, дрожи» и т. д. И хотя при даровании Торы было раскрытие Сущности Б-жественности в видении вблизи, буквально лицом к лицу, как сказано: «И весь народ видит» (Исход 20:15) и т. д., — иначе сейчас, когда даже в слиянии и воодушевлении во время Шма и молитвы «издалека Б-г является» лишь в разуме и постижении, — тем не менее любовь и трепет изучения Торы несравнимо отличаются от любви и трепета Шма и молитвы. Ибо главное в заповеди изучения Торы — лишь как говорящий слово Б-га в полном сущностном битуле, как «Возгласит язык мой слово Твоё» (Псалмы 119:172) и т. д., когда он совершенно не ощущает себя. Поэтому и любовь и трепет, которые в этом, — на сущностном уровне, от самой вещи буквально, как сказано выше, как стоящий в видении вблизи перед царём и т. д. Ибо «Тора исходит из высшей Хохмы» и т. д., и «Тора и Святой, благословен Он, — буквально одно». Поэтому заповедь изучения Торы — постоянно, совершенно без перерыва, и само собой любовь и трепет постоянны, без изменения и перерыва, как сказано выше, и совсем без ощущения. Как рабби Акива, который учил, а вокруг него пылал огонь и т. д. — огонь Торы; это «искры огня» сущностного наслаждения, которое в Хохме, бывшего при даровании Торы, когда «при каждом речении их душа отлетала» и т. д. И так же в постоянном и сущностном трепете и дрожи, как у рабби Йеуды (Нида 13а), на котором был «страх перед его Господином» и т. д. (И как сказал Магид: «Я — Мишна, говорящая твоими устами» и т. д.) Там совсем нет стороны, за которую можно ухватиться, и корня для Древа познания. И поэтому у Израиля при даровании Торы прекратилась скверна первородного змея, и смерть не властвовала бы над ними, если бы не грех золотого тельца, как известно. И также сейчас: к тому, кто занимается Торой ради неё самой, ангел смерти не может приблизиться, как к Раббе бар Нахмани и т. д. И ещё доказательство — от того, что слова Торы совсем не принимают нечистоты: даже тому, у кого было семяизвержение, разрешены слова Торы; и огонь Геинома не властвует над мудрецами Торы, как разъясняется в другом месте, и пойми. Ибо Тора — на уровне Древа жизни, то есть внутренней стороны Абы и т. д., как сказано выше, которое совершенно выше Древа познания, как известно. Иначе в любви и трепете молитвы, как сказано выше, и пойми.)
(15) (И в этом превосходство голоса Торы, как сказано: «Ибо голос твой сладок» — голос Торы и т. д.; и так же «всем, кто призывает Его в истине» (Псалмы 145:18) — именно истине Торы.) Однако мы находим, что и в любви и трепете, которые не в Торе, есть уровень постоянного битуля, без изменения и перерыва, — как у праотцов, которые были колесницей (меркава) в постоянных любви и трепете. Как любовь Авраама — «любящий Меня» (Исайя 41:8), «возлюбленный Царя»: она была постоянной, как настоящая колесница, как сказано: «Ходи предо Мной» (Бытие 17:1) — буквально, постоянно. И так же в «Страхе Ицхака». Хотя сказано: «А именем Моим Авайе» — Тора и заповеди — «Я не открылся им» (Исход 6:3) и т. д., ибо их корень — во внутреннем единении Хохмы и Бины Ацилута, как известно, откуда корень душ Израиля и т. д. И при всём этом вышел Ишмаэль — Хесед клипат Нога — от Авраама, Хеседа и любви святости, а от Страха Ицхака вышел Эсав — Гвура клипат Нога. Только в Яакове, который есть средняя линия Торы, не было склонения к клипат Нога; и это «Яаков служит наверху». Но на уровне колесницы ангелов, как серафимы и хайот, их любовь и трепет отделены от самой Б-жественности; и поэтому за них могут ухватиться Хесед и Гвура Нога, как жёсткие гвурот, которые получают от левой линии — «лика быка» и т. д. (Иначе в любви и трепете Торы: как сказано о Йонатане бен Узиэле, что всякая птица, пролетавшая над ним, когда он занимался Торой, сгорала — это «птица» серафимов и т. д., которая упразднялась в своём существовании в огне Торы по указанной выше причине.) И это причина того, что было разбиение в семи царях Тоху, которые на уровне скота и зверей и т. д. А ступени сущностного битуля Хохмы Торы есть и намного ниже — как у офаним, которые называются «святыми офаним» (офаней а-кодеш), «кодеш» без буквы «вав»: это именно уровень высшей святости (кодеш) Хохмы, выше серафимов, которые говорят «кадош» с буквой «вав». И поэтому офаним возвышаются напротив серафимов и говорят «Благословен», как разъясняется в другом месте. И это потому, что любовь и трепет офаним — лишь на уровне действия, то есть кружения и материального поклонения в их материи, которое постоянно, совершенно без перерыва, как сказано: «И воинство небесное Тебе поклоняется» и т. д., — поскольку это выше постижения серафимов, как известно, ибо оно облеклось именно в нечто. И «Има гнездится в Престоле» — в серафимах мира Брия, а хайот — в Йецира, а офан — в Асия и т. д. И именно в конечном действии — там от уровня окружающего света Кетера (поэтому святые офаним — на уровне кругов и т. д., как разъясняется в другом месте). И как сказано выше: в любви и трепете, которые приходят именно к действию, там совершенство Хохмы больше, чем в её источнике, в «ничто» Кетера и т. д. (как будет объяснено дальше).
(16) И вот, выше разъяснено, что бирурим (прояснения), которые во внешней стороне Бины, привлекаемые в семь мидот именно в сердце из плоти, — именно там совершенство Хохмы и Бины в видении и слышании и т. д., что называется глубиной Хохмы и Бины, чего не было так в источнике самих Хохмы и Бины. То есть когда сердце видит видением ока разума и сердце понимает Биной и т. д., именно в природных любви и трепете животной души. И как песнь, которая выходит из внешнего дыхания сердца, как «Сердце моё и плоть моя воспоют» и т. д., — как песнь ангелов и воинства небесного, как офаним и святые хайот, которые «не поворачивались при движении своём» (Иезекииль 1:9) и т. д. (А песнь левитов была в устах, в сердце из плоти, и их корень был во внутренней стороне Бины, которая выходила в раскрытие в радости при возлиянии вина: ведь песнь поют только над вином, как сказали наши мудрецы, благословенна их память, — «вином, веселящим Б-га и людей» (как сказано выше в главе Берешит подробно). А песнь и ликование Торы — во внутренней стороне света Абы, что называется голосом Моше, как сказано выше; и это тоже приходит в материальном голосе и т. д.) И по этой причине мужи Великого собрания установили говорить Псукей де-зимра перед Шма и молитвой — чтобы привлечь на нас иго Царства Небесного в любви и трепете ангелов и воинства небесного, которые поют песнь каждый день, как «Хвалите Б-га с небес» (Псалмы 148:1) и т. д., «хвалите Его, все ангелы Его, хвалите Его, все воинства Его» и т. д. И так же в благословении «Создающий свет» — то, что прославляют, превозносят и говорят «Свят» и «Благословен» и т. д. Всё это лишь для того, чтобы и в душах Израиля в телах было это последнее, большее прояснение — в природных любви и трепете животной души. И через это будет большее совершенство в Б-жественной душе — в самопожертвовании (месирут нефеш) во время Шма, в её корне и т. д. А главное — в «Эмет ве-яцив» (Истинно и твёрдо), что называется «чертогом воли», куда нисходит окружающий свет Кетера именно в конечном действии. И это в любви и трепете, относящихся именно к действию мыслью, речью и делом. И это когда говорят: «и исправно, и принято, и хорошо, и прекрасно это слово» — «соблюдать и исполнять». И это то, что говорят в благословении «Великой любовью»: «И дай в сердце наше понимание (бина)… соблюдать, исполнять и выполнять» и т. д., и так же «И объедини наше сердце, чтобы любить и трепетать» — всё это именно для уровня действия. И это иго Царства Небесного в иге заповедей, которое выше ига Царства Небесного ангелов, поскольку оно облеклось именно в нечто; это называется «итог дела» и т. д., «ибо в этом весь человек», как сказано выше, и пойми. (Ибо Тора называется истиной, как сказано выше; а «эмет» (истина) включает три ступени — начало, середину и конец (алеф, мем, тав), и главное в истине — только в конечном действии, а не когда она лишь в мозгу и сердце, как в любви и трепете, рождённых разумом, во время Шма, как разъясняется в другом месте.)
(17) Однако всё это — именно когда это на уровне полных бирурим в мозгу и в сердце из плоти, как «Кто взойдёт на гору Б-га» и т. д., «и чистый сердцем» (Псалмы 24:3–4) и т. д., — когда в нём совсем нет никакой чуждой примеси, а только для одного Б-га, что называется «единым сердцем» и т. д. Это понятие прояснения и очищения сердца от всякой чуждой воли. И это то, что сказано: «который не обращал к суете души своей» — к суете и лжи, то есть к чуждым телесным желаниям, к которым его душа и сердце привязаны в полноте зла, которое в нём, без всякого исправления и тшувы (возвращения), чтобы очистить своё сердце; только во время молитвы он обманывается в своей душе суетой и ложью. Ведь сказано: «Уста истины утвердятся навек, а язык лжи — лишь на миг» (Притчи 12:19). В этом главная разница между устами истины и устами лжи. «Уста истины утвердятся навек»: он ни на миг весь день не склонит своё сердце к какой-либо чуждой воле — к чему-то противящемуся Б-гу и Его Торе, — а только к одному Б-гу, и никогда не отвратит своё сердце, даже будучи занят нуждами своей телесной жизни в заработке. И даже если пойдёт в место нечистоты, не запачкается даже простой мыслью, ибо трепет перед Б-гом остаётся в его сердце. В этом главное в истине, которая именно в конечном действии; поэтому это называется «единым сердцем», а не «двумя сердцами». Иначе уста лжи: хотя во время молитвы он направит своё сердце к Б-гу и взволнуется любовью и трепетом, через короткий миг это упразднится и будет наоборот: он пойдёт по упрямству своего сердца — «только зло весь день». Это потому, что он ещё не очистил своё сердце от всякого зла и пребывает в своей нечистоте даже во время молитвы. И это потому, что примесь зла и лжи была и в этом его служении — в любви и трепете в молитве; поэтому у неё совсем нет устойчивости, ибо у лжи нет ног в конечном действии. Поэтому «истина стоит, ложь не стоит» и т. д. (Шабат 104а). И это то, что называется «двумя сердцами», противоположными — от добра к злу. Об этом сказано (Исайя 28:20): «Ибо коротко ложе, чтобы растянуться» — чтобы властвовали на нём два друга. И как сказал Элияу (I Цари 18:21): «Доколе вы будете хромать на оба колена? Если Б-г — Элоким (в истине), идите за Ним» — весь день, совсем без склонения к чуждой воле, помимо Него, как «Кто мне на небесах» (Псалмы 73:25) и т. д. Но если так, следует понять: по этому и «двух сердец» здесь нет, ведь и в служении сердцем в молитве были буквально суета и ложь, раз оно тут же обращается во зло и т. д.? Дело в том, что в его сердце было смешение добра и зла вместе: это от уровня греха Древа познания добра и зла, в котором они смешались вместе, а не одно лишь зло. Поэтому зло выходит в раскрытие сразу после молитвы и т. д. И это смешение таково: из-за добра, которое в его душе, он пробуждается поистине к служению Б-гу, но к этому примешано много зла, отходов и лжи, так что его сердце потом вовсе не верно, как сказано выше.
(18) Дело в том, как известно и разъясняется в другом месте, что главное в грехе Древа познания добра и зла было лишь в ощущении себя: он стал слишком ощущать собственное вожделение, как сказано ему: «Кто сказал тебе, что ты наг?» (Бытие 3:11) и т. д. (как сказано подробно на стих «А змей был хитрее» и т. д.). И также здесь, в служении сердцем: хотя временно может быть волнение воодушевления сердца из плоти, как будто это истина, а не ложь, — ведь это от добра, которое в нём, которое иногда пробуждается к тшуве, — но сразу к этому примешивается ощущение себя. То есть он желает этого волнения, чтобы быть «нечто» и чем-то значительным, чтобы быть почитаемым за важность достоинства — за то, что достиг ступени служащего в любви и слиянии, так что его сердце разгорается и т. д. Это называется лишь «раскрытием своего сердца», как лицемер, который показывает себя людям честным и добрым перед всеми, и вся его жизнь — в том, чтобы считаться добрым и честным, а его нутро вовсе не таково, как его внешность. Ибо во внутренней стороне своего сердца он далёк от Б-га и может с великой лёгкостью поступить против воли Б-га, как известно. Об этом сказано (Исайя 29:13): «За то, что приблизился этот народ устами своими, и губами своими чтят Меня» — хвалой и размышлением в постижении Б-жественности, как будто и его сердце в битуле перед Б-жественностью, — «а сердце своё на самом деле удалил от Меня» совершенно и т. д. Это из-за примеси лжи в его душе и сердце в этом волнении и размышлении: в его сердце и мозгу вовсе нет намерения быть в битуле перед Б-жественностью — совсем сдвинуться со своего места и своей связи со своим телом, — а лишь прийти к ступени служащего в любви, и только этим его сердце довольно. И как сказано (Притчи 18:2): «Не желает глупец разумения, а лишь раскрытия своего сердца» — в своём волнении и размышлении. То есть главное намерение его сердца — не в битуле перед Б-жественностью, который в этом постижении и в этой любви, а только он желает раскрытия своего сердца в этой любви и этом постижении — только из-за ощущения себя в этом. А главная истина Б-жественного света и жизненности, которые в любви и постижении, — только битуль перед Б-жественностью, который в любви и постижении, а не любовь и постижение сами по себе, когда он становится через это «нечто» и чем-то — противоположностью битуля, и пойми. (И хотя это ощущение совсем не полное зло — только его намерение для себя; хотя это грубость, возвышение сердца, тем не менее, во всяком случае, это в Б-жественном служении. Тем не менее, поскольку в этом нет битуля ради Б-жественности, поэтому через некоторое время это обратится в полное зло. Как мы находим у «смешанного множества» (эрев рав), которое вышло с Моше: их сердце не было цельным ради Б-жественности, а из-за грубости и собственной примеси, которая в этом. Поэтому при небольшом удалении и отталкивании они отпали и совершенно отделились. И как и сейчас: «Всякое добро, которое они делают, — для себя самих» и т. д., и тому подобное. И так же в отходах и зле душ: есть высокие души, которые упали вниз лишь при небольшом удалении, и это из-за грубости, «нечто» и «для себя», что главное в них. Как высокомерие Яровама, которое изгнало его и т. д. (Санедрин 101б), и Доэг и Ахитофель и тому подобные. Хотя они были велики в Хохме Торы: как Яровам (там же, 103б), который толковал сто три грани в Торат коаним (книге Левит), и Доэг был «сильнейшим из пастухов» и т. д., и сказано (Хагига 15б): «Триста вопросов задавали Доэг и Ахитофель о башне» и т. д. Однако всё это было раскрытием граней в Торе не по закону: они не выводили учение в соответствии с законом (алахой) и т. д. — из-за примеси зла в их душе, в грубости и «нечто», противоположности битуля «ничто» и Б-жественного «ма» и т. д. И хотя корень Торы — на уровне Древа жизни, которое выше Древа познания, как сказано: «Древо жизни она» (Притчи 3:18), и оно на уровне внутренней стороны Есода Абы и т. д., — однако при всём этом, поскольку она спустилась в Древо познания, в Нога мира Асия, в души в телах, смешанные со злом, она может обратиться от добра к злу и от истины ко лжи. Как сказано: «Для тех, кто обращается с ней по-левому, — снадобье смерти» буквально, то есть для занимающихся не ради неё самой; а для занимающихся ради неё самой, то есть «для обращающихся с ней по-правому, — снадобье жизни». И как мы находим в первых поколениях и также в последних, что великие в Торе падали вниз, в глубочайшую преисподнюю, как Элиша Ахер (Хагига 15а) и тому подобные. (И хотя слова Торы не принимают нечистоты — это из-за силы света Торы; но для того, кто недостоин её, она обращается в снадобье смерти и т. д.) И как сказано: «Не на небесах она» — «ты не найдёшь её у того, кто возносится» и т. д.; «и не за морем» и т. д. — у того, кто «расширяет своё знание над ней, как море» и т. д. Это ощущение себя «нечто» и чем-то в Хохме Торы, чтобы сделать её себе венцом, чтобы возвеличиться, а совсем не ради Небес. И тем более тот, кто нарушает слова Торы: о нём сказано: «А нечестивому сказал Б-г: что тебе» (Псалмы 50:16) и т. д. И хотя он любит Тору и прилежно занимается ею днём и ночью, и она — буквально его жизнь, тем не менее он может быть в полном зле. Ибо он любит лишь одеяние — простой смысл мудрости, — в хорошем пилпуле, в котором он открывает новое, чтобы этим оживлялась его душа, а совсем не Б-жественность, которая в Торе. Поэтому он делает её венцом для себя и т. д., и она обращается в снадобье смерти и т. д. И это то, что Тора «препоясывается вретищем» Нога и т. д. И хотя сказано: «Если нет трепета — нет мудрости» вовсе, и как в поколениях Мишны и Гмары, когда всё их занятие Торой было в полных любви и трепете — как рабби Йеуда, на котором был страх и т. д., и Рава сидел в страхе и т. д., и сказано: «Как там — в страхе» и т. д. (как сказано выше); и это «всякий мудрец Торы, в котором не было трепета перед Небесами» и т. д., — это на уровне прояснения, которое в Древе познания, «для обращающихся с ней по-правому», то есть на уровне предельного битуля перед светом Эйн соф, который в Хохме Торы. И как рабби Ханина бен Терадьон, который отдал жизнь за Тору, и как Бен Азай, душа которого возжелала Торы огнём стремления: «любовью к ней будет он упоён всегда» (Притчи 5:19), в битуле и буквальном включении в Б-жественный свет, который в Торе, — она была для него сущностной жизнью в его душе, как рыбы в море и т. д. Так что, наоборот, вся их мудрость была лишь от трепета и битуля перед высшей волей — как исполнить её. Поэтому они вникали в многочисленном изучении и толкованиях и постановляли строгости и ограды, как постановление восемнадцати вещей и тому подобное, — всё это лишь из-за чрезмерного страха, как сказано (Исайя 33:18): «Сердце твоё будет размышлять о страхе: где писец (софер)?» и т. д. — они «считали (сафру) все буквы в Торе» и толковали каждый шип и т. д. (как разъясняется в другом месте). Получается, что и в Торе, которая на уровне Древа жизни, из-за её нисхождения в Древо познания и т. д., у занимающихся ею не ради неё самой может быть одеяние — вретище клипат Нога, — так что она обратится от жизни к смерти и от добра к злу. И всё это лишь из-за ощущения себя в этом, в небольшой примеси грубости, на уровне «нечто» и чего-то, что становится отделённым от Б-жественности, которая в Торе. И наоборот, прояснение в этом — только через наибольший битуль перед Б-жественностью, которая в Торе, как «и душа моя будет как прах» и т. д., «открой сердце моё» и т. д. И Тора сохраняется только в том, кто умерщвляет себя, — свою самость, то есть ощущение себя, чтобы ухватить её как венец, чтобы возвеличиться. И как сказано: «И в сердце всякого мудрого сердцем» — именно — «дал Я мудрость» — у того, в ком есть битуль самости в сердце, что называется «мудрый сердцем» и т. д. И так же «Он даёт мудрость именно мудрым» (Даниил 2:21), как разъясняется в другом месте. И это сказанное: «Начало мудрости — трепет перед Б-гом» и т. д., ибо если нет трепета — нет мудрости, как сказано выше. (Это единение Тиферет и Малхут во время существования Храма; а в последнем изгнании они разделились. Поэтому может быть, что он будет мудрым совсем без трепета, и наоборот и т. д., и он сможет точнее направиться к истине закона; и так же есть трепет совсем без мудрости, как разъясняется в другом месте, — а не как в словах «и невежда не будет благочестивым» (Пиркей авот 2:5), что было во время существования Храма.))
(19) И из всего этого будет понятно также в служении сердцем и мозгом в молитве, что главная причина падения во зло мало-помалу — из-за примеси зла в его служении, в грубости и «нечто»: в его постижении совсем нет битуля перед Б-жественностью, а только чтобы оживлялась его душа и было довольно его сердце от самого простого смысла объяснения в постижении. И хотя это называется волнением разума самого по себе, совсем без отделения, но это волнение материальности разума, как он в одеянии Нога, в Древе познания, в простом смысле Торы в раскрытой её части и т. д. И его душа смешана с грубостью и «нечто», противоположностью битуля перед Б-жественностью; поэтому это обращается смертью для его души, так что он впадёт в легкомыслие и т. д., поскольку его знание широко и его сердце надменно в этом, чтобы сказать: «Тайна моя — мне» и т. д. (И это полная противоположность волнению разума самого по себе в добре, которое в Б-жественной святости, на уровне силы битуля и отсутствия ощущения себя, когда нет того, кто постигает и ощущает даже то, что он упразднён, и т. д. Это во внутренней стороне Бины, где и Хесед и Гвура закрыты, как сказано выше, и пойми.) И так же в кратком изложении постижения в мидот, которые в сердце, как сказано выше: когда он ощутимо волнуется любовью и трепетом, главное — лишь в раскрытии его сердца, в грубости и надменности, чтобы быть праведником в собственных глазах; и в этом совсем нет битуля перед Б-жественностью, как сказано выше, — так что это обратится в полное зло, как сказано выше. А противоположность этого — уровень «чистого сердцем, который не обращал к суете души своей» вовсе и предельно очистил своё сердце, как сказано выше, так что оно как единое сердце, а не два сердца, как сказано выше; и особенно в принятии ига Царства Небесного для действия в «уклоняйся от зла» и т. д., ибо «в этом весь человек», — и именно ощутимо в сердце из плоти, как «Сердце моё и плоть моя воспоют» и т. д., и пойми.
(20) Получается, что из всего сказанного выше понятна, во всяком случае в общем, главная разница между внутренней стороной Хохмы и Бины, где совсем нет зацепки для зла Нога, ибо там это совершенно выше ответвления в Древо познания добра и зла, поскольку и Хесед и Гвура Бины закрыты и сокрыты на уровне «ничто» Хохмы, как сказано выше, — и внешней стороной Бины, откуда корень Древа познания и т. д., в раскрытии Хеседа и Гвуры внизу (в мидот, которые в сердце, от груди и ниже и т. д.). Это в раскрытии мидот в ощутимом, где есть примесь себя в «нечто» и грубости, совсем без битуля перед Б-жественным «ничто». И хотя это ощущение совсем не на уровне зла, тем не менее от него ответвится зло мидот Нога. Иначе в Хеседе и Гвуре, закрытых во внутренней стороне Хохмы и Бины: там совсем нет корня для зла Нога, как сказано выше. И так же наверху — в четырёх ступенях четырёх миров АБЕА, то есть четырёх буквах имени Авайе: «йуд» — в Ацилуте, «хей» — в Брия и т. д. Уровень Нога есть и в Ацилуте, но в нём совсем нет примеси зла, ибо «зло не нисходит свыше» и т. д. И при всём этом Нога Ацилута называется на уровне кожуры (клипа) для плода. И это лишь как уровень ощущения, когда он ощущает себя: хотя он на уровне битуля перед Б-жественностью, он ощущает в себе и этот битуль на уровне «нечто» — что есть тот, кто упразднён, и т. д. Как разъясняется в другом месте, что это сказанное о Милке (Мильке) с огласовкой хирик — уровень Малхут Нога, — что «родила и она» и т. д. (Бытие 22:20), вплоть до «и наложница его по имени Реума» (Бытие 22:24) — «реу ма» (смотрите, что): то, что представляется «нечто», — даже уровень «ма» в его битуле перед «ничто» и т. д.: «смотрите, что я упразднён» и т. д. И это как сказали, что Сатан и Пнина имели в виду ради Небес; как сказано: «И пришёл также Сатан среди них» (Иов 1:6) — вместе с сынами Б-жьими, которые предстоят пред именем Авайе Ацилута и т. д., — что его намерение было буквально ради Небес, совсем без всякой примеси. Ибо на уровне Ацилута и клипа Нога — это ощущение себя на уровне битуля перед Б-жественной святостью. Но при нисхождении ступени ещё ниже Ацилута, в мир Брия, — там в ней есть небольшая примесь зла. И это то, что сказано в «Эц хаим»: в Нога мира Брия бо́льшая часть — добро, а меньшая — зло. Это то, что ответвляется от уровня ощущения себя — быть на уровне «нечто» и небольшой грубости, на уровне отделения от Б-жественности. И как ощущение себя в постижении разумом, когда его волнение — от того, что он постигает что-то: это постижение — уровень отделённого от «ничто» Хохмы и Бины, противоположность битуля «ма» Хохмы и Бины, упомянутого выше. И поэтому в нём есть от уровня настоящего зла — то есть высокомерие, которое приводит к сбрасыванию ига, — хотя бо́льшая часть его ещё добро, в битуле перед Б-жественностью. И это то, что сказано, что он «положил глаз на Храм и разрушил его», и так же в зависти первородного змея — именно это настоящее зло и т. д., и пойми. А при нисхождении ступени ещё в мир Йецира, где уровень постижения Бины — в кратком изложении и удалении, только мидот Хеседа и Гвуры наиболее раскрыты, — поэтому в Нога мира Йецира половина — добро и половина — зло. Это уровень зла, которое в дурных любвях: оно ответвляется от того, что главное его намерение в этой любви — в примеси «нечто» и «для себя», в возвышении и надменности сердца, как сказано выше о словах «Не желает» и т. д., «а лишь раскрытия своего сердца» и т. д. И это то, что Сатан обвиняет и пробуждает суд, чтобы из этого был «ремень для наказания» и т. д., что приходит от силы примеси зла, которое в мидот Хеседа и Гвуры и т. д. А при ещё большем нисхождении, в мир Асия, где и мидот сокращены на уровне действия, — это уровень клипы зла, в которой бо́льшая часть — зло и лишь меньшая — добро. И как когда в его сердце только примесь себя, совсем без битуля перед Б-жественностью, как «смешанное множество», которое вышло и т. д., и как «Сказали братья ваши… ради имени Моего прославится Б-г» (Исайя 66:5), и как занимающиеся не ради неё самой, только чтобы возвеличиться и приобрести имя и т. д., и тому подобное (и как грубость Яровама и т. д., как сказано выше). Это клипат Нога мира Асия, бо́льшая часть которой — жёсткие гвурот, буквально «ремень для наказания», чтобы наказывать человека злом, которое в нём, как сказано: «Накажет тебя твоё зло» (Иеремия 2:19), и это называется «ма» и т. д. Получается, что корень корня Сатана — то есть злого начала и ангела смерти — в Ацилуте лишь на уровне ощущения себя в Б-жественной святости, что называется «выпуклостью»: его самость выступает в том, что он постигает и упраздняется перед Б-жественностью. А в мирах БЕА из этого нисходит грубость и «нечто», совершенно отделённое от Б-жественности, как еретики (апикорсим), которые знают своего Владыку и намеренно восстают против Него и т. д. И корень этого восстания — лишь из ощущения себя в Б-жественном постижении, в Нога мира Брия, — как Элиша Ахер и тому подобные, как сказано выше, и пойми. И при всём этом на уровне прояснения Древа познания, во внешней стороне Хеседа и Гвуры Бины, как сказано выше, есть превосходство над уровнем внутренней стороны Хохмы и Бины: в нём больше проясняется истинность «ничто» Хохмы и Бины, чем было в их источнике, когда это называется Древом жизни, — как сказано выше о глубине Хохмы и Бины именно в сердце из плоти и тому подобном, и пойми. (И уровень будущего мира, о котором сказано: «чтобы дать в наследие любящим Меня "еш" (сущее)» (Притчи 8:21), — именно в ощутимом, как сказано выше, и пойми.)
(21) И вот, всё это будет понятно из того, что мы видим в служении сердцем и мозгом в молитве, на уровне раскрытия волнения мидот любви и трепета из-за постижения и размышления в хорошем вкусе и знании Б-жественности, в наслаждении, веселье и радости, пока он не придёт к уровню воодушевления — «искр огня» стремления, ощутимого в сердце, как «Жаждет Тебя душа моя» и т. д., и как «Как туком и елеем насыщается душа моя» (Псалмы 63:6) и т. д., — когда он наслаждается в душе и сердце, в сердце из плоти, в истинном воодушевлении, буквально исходящем от Б-жественности. Хотя само воодушевление в этом постижении — только на уровне Б-жественной святости, для одного Б-га, тем не менее, поскольку оно приходит в ощутимом и в чрезмерной выпуклости, на уровне «нечто» и чего-то, — из этого может нисходить уровень настоящего высокомерия. И хотя это высокомерие ещё на стороне святости, как «И возвысилось сердце его на путях Б-га» (II Хроники 17:6) и т. д., — сказать в своей душе: ведь это нечто, что он достиг Б-жественной близости в чрезмерной ступени, ближе к её истине, чем другой, так что считается праведником в собственных глазах, чтобы быть в буквальной надменности сердца, — и из этого выходят гнев и обида на того, кто ему мешает, наносит ущерб его чести и насмехается над ним; и тем более он будет чрезмерно гневаться на делающего зло, будучи ревнителем Б-жьей ревности и т. д., и ему подобает эта ревность, поскольку он считает себя поистине трепещущим перед Б-гом — на уровне «нечто» и чего-то. Всё это приходит к нему из-за ощущения своего воодушевления и слияния в себе, в чрезмерной выпуклости, во время молитвы. Однако, пока он ещё занят служением в молитве, в этом воодушевлении и слиянии, — только он в ощущении себя, в раскрытии и чрезмерной выпуклости, в самости и грубости, — это лишь уровень грубости самого воодушевления, которое ещё всё на уровне Б-жественной святости. (Это понятие Нога Ацилута, в котором совсем нет зла, — только в том, что он видится на уровне «нечто» и чего-то. (Как вид радуги в облаке: там свет выступает больше из-за грубости облака, и поэтому это называется «нога» (сияние), как сказано: «Как вид радуги… таков вид сияния (нога)» (Иезекииль 1:28) и т. д. Ибо «нога» — от слова «огея», в значении выпуклости, как известно.) Это из-за раскрытия светов Хеседа и Гвуры в раскрытых хасадим ниже груди и т. д., как сказано выше.) Но после того как воодушевление прекратилось и после молитвы остался лишь простой отпечаток, так что он приходит к гневу на противящегося ему или на делающего зло и т. д., — это называется жёсткими гвурот, которые ответвляются от служения сердцем в молитве. Есть из этого то, что на уровне настоящей святости, как гнев совершенных праведников и мудрецов Торы на нечестивых, что называется «змеем учёных мужей» и т. д. И из этого ответвляются жёсткие гвурот, которые приходят из-за грубости и надменности сердца, бывших в смешении с Б-жественным воодушевлением также во время молитвы, только в сокрытии. Ибо это было ощутимо в возвышении сердца даже в служении Б-гу, и вышло потом на уровне отходов — то есть как настоящее высокомерие, из-за самости и собственной грубости, которая на уровне отделённого от Б-жественности. И это подобие уровню клипат Нога мира Брия, бо́льшая часть которой — добро, а меньшая — зло. Смысл: главное — уровень самого Б-жественного воодушевления в молитве, которое было лишь от раскрытия Б-жественного света в наибольшем ощущении; однако из-за небольшой примеси надменности и возвышения сердца, которая в этом, выходит уровень отходов — это меньшая часть зла, которая может быть в настоящей надменности и в гневе и суде не ради Небес. (И так же он впадёт в вожделение любви к себе в дозволенном
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и это представляется ему чрезмерной святостью, а это лишь воодушевление чуждого телесного огня, только он весьма обманывается в своей душе, как известно. И это ещё не полное зло, ибо он не придёт к совершению зла мыслью, речью и делом, — только в малом, которое упраздняется в большинстве, как зависть, вожделение к дозволенному, почёт и тому подобное.) И это клипат Нога мира Брия, к которой относится зависть в святости, как зависть змея к раскрытию Б-жественности у Адама и Хавы, которое было в наибольшем ощущении. (И такова была зависть Сатана при даровании Торы, когда было раскрытие Б-жественности в ощутимом, и он ввёл их в грех золотого тельца и т. д.; и как «положил глаз» и т. д.: зависть приходит из-за его близости к святости и т. д.) Как у средних (бейнони), которых судят оба (доброе и злое начала). Но при ещё большем падении ступени из этого ответвится уровень полного зла — это чуждый огонь дурных вожделений. И это как клипат Нога мира Йецира, половина которой — добро и т. д.: иногда в нём волнение к добру, а иногда — к настоящему злу, то есть дурные мидот клипат Нога, только они переворачиваются. И это приходит из-за более грубых отходов: то есть и в служении сердцем в молитве главным было лишь собственное удовольствие — быть «нечто» и чем-то и т. д., что называется «для себя», — только в этом было также доброе намерение — для Б-га, в битуле себя; это называется смешением — наполовину добро и наполовину зло. И это в Нога мира Йецира, что называется «пламенем вращающегося меча» (Бытие 3:24), который иногда обращается к добру и т. д. И так же ангел-покровитель Нога мира Йецира — иногда в битуле, а иногда в грубости, когда говорит: «Моя река (Нил)» (Иезекииль 29:3) и т. д. И как ангел-покровитель Эсава наверху, который боролся с Яаковом и т. д. и поёт песнь, как (Псалмы 117:1): «Хвалите Б-га, все народы», «Воздайте Б-гу, семейства» (Псалмы 96:7) и т. д., — только изредка они оказываются в восстании и сбрасывании ига и т. д. Однако при ещё большем нисхождении ступени, в клипат Нога мира Асия, там бо́льшая часть — зло и т. д.
(22) Дело в том, что это как тот, кто впадает в полное зло, в настоящее сбрасывание ига, — чтобы идти по упрямству своего сердца в гордыне и наглости, без всякой мысли о тшуве (возвращении). Ибо и в его служении в молитве бо́льшая часть — зло: его сердце далеко от Б-га, и только устами и губами он чтит — на словах, внешне; и даже это — чтобы быть почитаемым в глазах людей, как «ради имени Моего прославится» и т. д., — чтобы приобрести имя, чтобы превозноситься, и тому подобное. И при всём этом иногда он задумается о тшуве, его сердце покорится, и страх Б-жий падёт на его сердце и т. д. И в этом есть различные образы смешения добра и зла. Есть такие, у которых добро, что в них, хотя бы во внешней стороне истинно, как «ибо обратились ко Мне затылком, а не лицом» (Иеремия 2:27): во всяком случае на уровне внешней стороны и тыла — чтобы исполнить долг служащего Б-гу в Торе и заповедях, молитве, цдаке и тому подобном, — только их нутро не таково, как внешность: главное их нутро и внутренняя сторона — в делах тела и наслаждениях этого мира. И это сказанное (Исайя 29:13): «Устами своими и губами своими» и т. д., «заповедь людей, заученная» — по природе его еврейства и т. д. И это то, у чего меньшая часть — добро. И хуже этого — когда и то немногое добро, которое он делает, смешано со злом и вовсе не истинно, как сказано выше; и при всём этом в нём иногда бывает истинная мысль о тшуве. (И так же у занимающихся Торой и заповедями, как сказано выше: есть любящие Тору и заповеди путём природы, врождённо и т. д., и есть такие, для которых главное — возвеличиться и зарабатывать на жизнь и т. д.) И так же наверху: это ангелы-покровители Нога мира Асия, бо́льшая часть которого — зло и т. д., которые знают своего Владыку и намеренно восстают против Него, восстают со сбрасыванием ига, в надменности и наглости, как «Если ты поднимешься, как орёл» (Авдий 1:4) и т. д.; а иногда они будут в битуле и покорности перед Б-жественностью, и падёт на них страх и т. д. Получается, что первый корень злого начала и ангела смерти зла клипат Нога мира Асия на уровне Ацилута — это лишь ощущение «нечто» и чего-то, как самость Б-жественного воодушевления, которое всё добро, на уровне Б-жественной святости, для одного Б-га, — только оно в ощутимом, с шумом, в чрезмерной выпуклости. Это лишь раскрытие грубости и самости в этой святости (на идише: «это очень выпукло видится как нечто», что называется «показным»), так что он будет считать себя в великом достоинстве и важности, каких нет у другого и т. д. Однако в этом нет совсем никакого зла — только он приписывает себе благо в своём служении, и его пути весьма чисты в его глазах и т. д. Только при его нисхождении ниже из этого ответвляется примесь зла — настоящее высокомерие, что называется отделением от Б-жественности, — так что в Асия бо́льшая часть — зло, как сказано выше. И всё это приходит только через раскрытие семи мидот Бины в мидот, которые в сердце, что называется раскрытыми Хеседом и Гвурой, где есть корень мидот клипат Нога — уровень смешения Древа познания добра и зла, — как ощутимые любовь и трепет, которые приходят от внешнего постижения, где есть тот, кто постигает, и есть тот, кто любит, и т. д. Поэтому из этого может привлечься грубость и настоящее отделение, как сказано выше. Но на уровне Хеседа и Гвуры, закрытых во внутренней стороне Бины, которые соединяются с Сущностью Б-жественности, которая во внутренней стороне постижения, что называется глубиной постигаемого, включённой в «ничто» точки Хохмы на уровне видения вблизи, — там совсем нет корня для того, чтобы была грубость и самость в ощущении себя. Ибо он на уровне сущностного битуля, исходящего от Сущности Б-жественности, так что он совершенно не ощущает даже битуля. И как сказал Моше: «А мы — что (ма)?» (Исход 16:7) — «ма» по сути, где пребывает свет Эйн соф, то есть внутренняя сторона Абы во внутренней стороне Имы (в пятидесятых вратах). И поэтому, хотя Моше был в материальном теле, он вовсе не виделся как отделённое «нечто», как сказано: «Устами к устам говорю Я с ним» (Числа 12:8) и т. д., и написано: «которого знал Б-г лицом к лицу» (Второзаконие 34:10), «как говорит человек» (Исход 33:11) и т. д., — без упразднения материального. Иначе остальные пророки: у них было отвлечение от чувств их тела, пока им не раскрывалось пророчество. (И так же Авраам сказал: «А я — прах и пепел» (Бытие 18:27) — буквально, даже будучи в величии, богатстве и всяком благе этого мира, ибо праотцы были колесницей и т. д. И при всём этом от них вышли Ишмаэль и Эсав — отходы Хеседа и Гвуры святости; только Яаков, «человек цельный», корень которого был во внутренней стороне Хохмы и внутренней стороне Кетера, как известно, что Моше — изнутри, на уровне Даат, а Яаков — снаружи, на уровне Тиферет, то есть Тиферет Исраэль, которая поднимается во внутреннюю сторону Кетера.) Однако Он дал праотцам вкусить подобие будущего мира, чтобы было раскрытие Сущности Б-жественности ощутимо в их телах и в материальной жизни, как сказано: «И будем жить пред Ним» (Осия 6:2), — и в этом совсем нет никакого разделения и отделения, как сказано: «чтобы дать в наследие любящим Меня "еш" (сущее)». (И подобно этому сказано: «И видели они Б-га, и ели, и пили» (Исход 24:11) и т. д.; и как трапеза субботы, которая называется трапезой Атика Йомин, как трапеза Левиафана и т. д.) И также подобие этого было у царя Давида, который «скакал и плясал» и т. д. в овеществлении «нечто», и в этом был предельный битуль, как сказано: «И я унижусь» и т. д., «и буду низок» и т. д. И хотя он был царём Израиля в возвышении «нечто», в этом возвышении была предельная приниженность, и он сказал: «Ибо беден и нищ я» (Псалмы 86:1) и т. д., и тому подобное. И этим будет понятно также то, что на первый взгляд видится как «нечто» и что-то: Давид хвалит себя во всех своих словах в книге Псалмов — что его сердце доброе и верное и что он любит Тору и заповеди всем своим сердцем и т. д., как «Жаждет Тебя душа моя, тоскует по Тебе плоть моя» (Псалмы 63:2) и т. д., и в псалме «Счастливы непорочные в пути» (Псалмы 119) все его слова о том, как он любит Тору и заповеди, как «Как люблю я Тору Твою» (Псалмы 119:97) и т. д. Ибо он на уровне Малхут, «раскрытого мира», уровня «нечто»; но это вовсе не уровень отделённого «нечто». Как Машиах, сын Давида, о котором сказано: «И возвысится весьма» (Исайя 52:13), — и он будет в предельном битуле, как Моше, который был «скромнее всех людей» (Числа 12:3) и т. д. И поэтому он сказал: «Пошли же» (Исход 4:13) и т. д., хотя в этом посланничестве была великая заповедь — избавить Израиль и дать им Тору и заповеди и т. д., и пойми.
(23) И вот, выше разъяснено, что на уровне бирурим (прояснений) внешней стороны Бины, в мидот, раскрытых в сердце из плоти, есть большое превосходство над уровнем внутренней стороны Хохмы и Бины, как они в своём источнике. Ибо чем ниже нисходит свет, тем больше он там приходит к прояснению, ближе к своей истине, поскольку он облёкся именно в нечто и т. д. Поэтому во внешней стороне Бины, в раскрытом постижении, больше проясняется уровень «ничто» Хохмы; и тем более при дальнейшем нисхождении в мидот Хеседа и Гвуры, в голосе и речи, как песнь и напев и т. д., как сказано выше. И этим будет понятна причина того, что мужи Великого собрания установили говорить Псукей де-зимра и два благословения перед Шма и молитвой Шмоне эсре (Восемнадцать благословений). Ведь на первый взгляд Псукей де-зимра и два благословения перед Шма — на уровне Хеседа и Гвуры, раскрытых в сердце через раскрытое постижение во внешней стороне Бины, где есть корень Древа познания и т. д., как сказано выше; а Шмоне эсре — на уровне сокрытия внутренней стороны Хохмы и Бины. Поэтому молитва — шёпотом, и называется именно «молитвой шёпотом»; и всякий, кто делает свой голос слышимым в молитве, — из маловерных, как известно. Если так, как же сказали, что человек всегда должен устроить хвалу Вездесущему именно в Псукей де-зимра и потом молиться? Из этого следует, что невозможно молиться шёпотом, если не предварить Псукей де-зимра, которые именно громким голосом. Как же главное поставлено в зависимость от второстепенного, по всему сказанному выше? Но несомненно, это потому, что в хвалах Псукей де-зимра громким голосом есть превосходство над молитвой шёпотом: громкий голос Псукей де-зимра приходит на уровне предельного прояснения, как глубина Хохмы и Бины, которая именно в сердце из плоти, как сказано выше. Поэтому постановлено, что невозможно молиться шёпотом без того, чтобы сначала предварить Псукей де-зимра. Однако, если так, почему молитва именно шёпотом, раз громкий голос выше в своём корне, будучи на уровне прояснения? И вот, следует ещё понять о молитве: помимо того, что она шёпотом и тихо в речи, нужно стоять в молитве в предельном битуле, то есть именно стоя, с двумя ногами, плотно соединёнными вместе, совсем без всякого ощутимого движения, как стоящий перед царём, и с руками, сложенными на сердце, без движения, как Рава, который «складывал руки и молился» и т. д. Всё это показывает понятие буквального битуля существования — в очень великом страхе и трепете, так что он как неподвижный камень, так что не может пошевелить рукой и ногой и т. д. А ведь на самом деле не всякий человек может достичь ступени такого великого страха и трепета во внутренней стороне своей души — быть как неподвижный камень, совершенно без существования жизненности, — а только самые великие праведники. И при всём этом по закону и установлению Торы в заповеди молитвы всякий человек должен стоять в таком битуле, во всяком случае внешне: нужно показывать это во внешнем битуле, как он стоял бы перед царём в дрожи и чрезмерном страхе. Хотя во внутренней стороне — в его мозгу и сердце — нет такого внутреннего битуля, тем не менее нужно показывать битуль во внешней стороне, чтобы казалось, будто он упразднён внутренне, как неподвижный камень, без ощутимого движения. И это великое чудо: по какой причине обязателен этот внешний битуль — показывать, что он стоит без движения, и как Рава, который складывал руки, — если во внутренней стороне его сердца и души нет внутреннего битуля? Ведь всякий человек может показать такой битуль внешне и перед вельможей и великим, а внутренне быть противоположностью битуля в своей мысли и воле и т. д.; если так, это будет считаться ложью. И при всём этом заповедь и закон молитвы именно таковы. И нужно сказать, что в этом внешнем битуле в Шмоне эсре — в стоянии без движения и в коленопреклонении и материальном поклонении, когда склоняют голову и сгибают стан и т. д., — есть превосходство над уровнем внутреннего битуля, который в сердце и мозгу и во внутренней воле и т. д. И это потому, что у уровня внешнего есть корень и источник выше, чем у уровня внутреннего. И таково правило везде: ибо окружающий свет уровня йехида нисходит именно в самое последнее внешнее, как сказано выше о внешней и внутренней стороне Бины и мидот и т. д., и пойми. (24) Однако если так, всё ещё непонятно, почему речь в молитве — тихо. Ведь если внешний битуль больше внутреннего битуля разума, воли и мидот, то и в речи должно быть именно во внешней её стороне, то есть громким голосом, а не тихо: ведь во внешней стороне громкого голоса есть превосходство над битулем внутренней стороны речи, которая тихо, по указанному выше правилу. Как же сказано, что следует устроить хвалу Вездесущему громким голосом, а потом молиться именно шёпотом и т. д.? Однако следует предварить корень понятия речи в двух её ступенях — внутренней и внешней, то есть тихо или громким голосом. Известно, что в речи есть материя и форма. Уровень материи в ней — это тела, материя букв, которые выходят в дыхании голоса из гортани, исходящем из внешнего дыхания сердца, которое состоит из материальных огня, воды и ветра: как «алеф, хет, хей, айн» — из гортани, «гимель, йуд, каф, куф» — из нёба и т. д. А уровень формы речи — это её духовность, которая светит в буквах речи. Это как разум, который в мозгу, привлекаемый в сочетания букв речи, когда они сочетаются из пяти мест произношения рта именно по образу мысли и разума, как известно; или свет мидот, которые в сердце, светящих в буквах речи, как известно. И это называется «говорящей душой», разумной душой, как известно. Это уровень формы в духовной речи, корень которой — именно от уровня мозга Хохмы, как известно: «Аба основал дочь» и т. д. Как мы видим, что невозможно сочетать буквы в пяти местах произношения иначе как по источнику разума, от которого возникает существование духовной речи человека, что называется «говорящим духом» (руах мемалела), говорящей душой. Это главное в уровне человека, который называется «говорящим», как известно. И поэтому ребёнок, прежде чем в нём засветит свет источника разума, не может сочетать буквы речи и т. д. И это «сочетающий Хохмой» — сочетание букв именно в Хохме. Однако корень тел букв, который во внешнем дыхании, в голосе, выходящем из гортани, — выше Хохмы, которая в мозгу, хотя он привлекается во внешнее дыхание, которое в сердце. Ибо их корень — во внутренней стороне и сущности души, что называется внутренней стороной Кетера. (И выше даже воли и наслаждения, раскрывающихся в речи, — что лишь по сиянию разума в речи и называется наслаждением, соединённым с разумом и т. д. Но наслаждение, которое в дыхании голоса, в материи речи, — оно от уровня наслаждения Сущности, которое в самой душе, как песнь и напев, что называется «простой песнью», как сказано выше, и пойми.) И как известно и разъясняется в «Ликутей амарим» (Тании), есть двадцать две буквы, установленные именно в самой душе, и это двадцать две буквы, которые выходят ощутимо в органе произношения, в пяти местах произношения рта. Поэтому ребёнок не может сказать буквы, как «аба» и «има», без сочетания. А кто их сочетает, если в нём совсем нет мысли и разума? Но сочетания возникают сами собой в органе произношения из сущностных букв, которые в душе; и это намного выше сочетаний букв, которые по упомянутым разуму и мысли, как разъясняется в другом месте, и пойми. Если так, из этого понятно, во всяком случае, что у внешней стороны речи есть корень и источник выше, чем у её внутренней стороны, — он в Кетере, который выше Хохмы, как сказано выше, и пойми.
(25) И это причина того, что мы видим превосходство громкого голоса в речи в Псукей де-зимра над внутренней стороной речи, которая тихо, в Шмоне эсре, как сказано выше; это причина того, что нужно говорить Псукей де-зимра перед молитвой шёпотом и т. д. Ведь известно, что и в уровне формы речи есть две ступени — внутренняя и внешняя. То, что в речи есть понимание разумом из сочетаний букв мысли, — это лишь уровень внешней стороны разума, которая во внешней стороне Бины, что называется объяснением, как сказано выше (и так же от внешней стороны мидот Хеседа и Гвуры, которые в сердце и т. д.). Чем лучше он понимает разум в хорошем вкусе объяснения, тем больше он будет распространяться в речи, во множестве разделений сочетаний, которые привлекаются от множества разделений сочетаний букв мысли, то есть от уровня пяти гвурот Имы, которые «Има одолжила дочери», как известно; и это называется «открытым речением» — мыслью, которая в речи. Но вторая ступень в речи — это внутренняя сторона разума, что называется глубиной постигаемого, как сказано выше. Это глубина изучения в силе сути разума, которая ещё не может прийти в сочетания букв речи. Как тот, кто погружён в своё учение в великом изучении, углубляясь в глубину сути разума: тогда речь приходит сама собой, без выбора, — это речь тихо, когда «шевелятся его губы», и она увлекается за глубиной постигаемого, так что он её вовсе не ощущает. (И как разъясняется в другом месте, что это в речи слов Торы, которая в великом битуле, как отвечающий за тем, кто читает, — как «Возгласит язык мой» и т. д., — поскольку он говорит слово Б-га, как сказано: «И вложил Я слова Мои в уста твои» (Исайя 51:16), — и это вовсе не его собственная речь. И таков смысл слов «итмар, итмар» (сказано, сказано) — само собой и т. д.)
(26) И это корень внутренней речи, как она во внутренней стороне Бины. Это уровень речи, которая в мысли, включённой в мысль Бины, в её внутреннюю сторону, которую совсем невозможно привести в раскрытие речи. Ибо хотя он будет долго говорить, объясняя разум и довод, он не придёт к глубине постигаемого, то есть к сути. Как сказано: «Человек не постигает мнения своего учителя» — во внутренней стороне цели, которая в разуме, который он слышал из его речи, и т. д., и пойми. И при всём этом есть превосходство во внешней стороне речи, которая объясняет разум, над её внутренней стороной. Ведь мы видим, что он приходит к новой идее, ещё более глубокой, совсем без подготовки силы разума к этому — к тому, чего не было в сосуде его разума постичь, — лишь благодаря обилию речи. И в ней больше проясняется истинность разума, глубже, чем вначале, в глубине постигаемого, которая была у него, как сказано выше о глубине Бины, которая в сердце и т. д. Ибо во внешнем есть сила и корень выше, чем во внутреннем, по указанному выше правилу. И даже больше, чем во внутренней стороне речи, то есть в том, что приходит к молчанию, как «изумился на один час» (Даниил 4:16), — поскольку всякий разум поднимается в силу разумеющего из сокрытия в раскрытие в Бине: это на уровне сокрытой Хохмы, о которой сказано: «Ограда для мудрости — молчание», как разъясняется в другом месте, что таков смысл слов «слово стоит сэла (монету), молчание — две» и т. д. Тем не менее в пространности речи найдётся из сокрытия силы разумеющего больше, чем в молчании, по этой причине, и пойми. Однако всё это лишь в корне речи в Хохме, которая поднимается к источнику Хохмы на уровне внутренней стороны Хохмы и Бины: это лишь от формы, которая в речи, — говорящей души, говорящей слова разума (и внешнее в ней выше внутреннего). Но материя букв речи, в дыхании внешнего голоса, корень которой — в Сущности окружающего света Кетера, как сказано выше, — выше также внутренней стороны речи, которая тихо (и также молчания и т. д.), поскольку она выше даже источника разума. Ибо источник разума, откуда корень речи во внутренней и внешней стороне, упомянутых выше, — лишь на уровне «растительного» от Сущности света Кетера, и это называется «растительным в неживом», как дерево, которое растёт из земли, и как волос, растущий из головы и т. д., как разъясняется в другом месте: это лишь уровень распространения сущности. Но уровень Сущности Кетера называется «неживым», которое выше «растительного» в нём и т. д.; оно совершенно выше уровня человека, который называется «говорящим духом». (И поэтому «ограда для мудрости» в её источнике — также полностью от молчания. И известно, что «облеклось именно в нечто»: то есть это уровень сущностных букв, которые в самой душе, облечённых в сосуды букв произношения, — то есть материя речи во внешнем дыхании, именно в материальном голосе, как сказано выше, и пойми.)
(27) И это причина того, что мы видим превосходство внешнего голоса в речи над всей её внутренней стороной. Это то, что голос пробуждает намерение (кавана): это простой голос во внешнем дыхании речи, через который пробуждается внутреннее намерение, то есть источник разума и т. д. Как мы видим воочию: когда человек говорит громким голосом, он может пробудить внутреннее намерение в постижении разумом больше, чем глубина силы его разума сама по себе. (И доказательство этого — то, что мы видим у спорящих о мудрой мысли: когда он достигнет сути воли, и тем более уровня точки «ничто» Хохмы и т. д., которую он не может выразить в речи, речь выйдет из его сердца громким голосом. И так же в деле, которое касается жизни его души: когда он будет доказывать свою правоту, он возвысит голос в своей речи совсем без выбора. И так же когда он говорит в своё оправдание перед вельможей, чтобы найти милость в его глазах, и тому подобное. И не только это: через простой голос, который в речи, в голосе песни и пения, он пробудит также внутреннее намерение, которое в воле и наслаждении, в истинной точке, которая в сущности души и т. д. И как голосом песни он пробудит сердце другого, чтобы тот склонил свою волю к нему в любви «из любви в наслаждениях» и т. д., и пойми. Если так, неизбежно следует сказать, что у внешнего дыхания голоса в самой речи, что называется материей речи, есть корень и источник на более высокой ступени и уровне, чем корень и источник разума, воли и наслаждения, привлекаемых в Хохме; поэтому он может пробудить намерение, которое в мозгу и сердце, от сущности и т. д.) И таков смысл Псукей де-зимра. Хотя все Псукей де-зимра — лишь хвала и прославление, приходящие в постижении разумом: как Он творит всё и все создания поют песнь и т. д., — но в голосе песни и пения, в этом внешнем дыхании голоса, есть сила пробудить внутреннее намерение, которое в мозгу и сердце, как сказано выше. И поэтому именно через это он может направить внутреннее намерение в Шмоне эсре, которое выше внутреннего намерения Шма. Поэтому сказано: «устроить хвалу Вездесущему, а потом молиться», как сказано выше. Ведь в Шма главное — на уровне высшего единства Абы и Имы, что называется внутренним единением, как они буквально в Сущности, выше распространения Бины в мидот. Это то, что говорят: «Слушай, Израиль»: «слушай» — слышание в Бине, чтобы понять и постичь в сути постигаемого высшее единство — «Авайе един» и т. д., — и на уровне точки «ничто» Хохмы, как она в своей истине, сама по себе, в источнике силы Хохмы и т. д., как сказано выше. И это совершается через два благословения перед ней. Первое — благословение «Создающий», которое говорит о битуле ангелов Брия и Йецира, как серафимы и хайот, которые прославляют, превозносят и говорят «Свят» и «Благословен» и т. д., через раскрытое постижение, ибо «Има гнездится» и т. д.; и через это этот голос пробуждает внутреннее намерение в Шма — в высшем единстве внутренней стороны Бины во внутренней стороне Хохмы — в словах «Слушай» и т. д. И через внешний голос в благословении «Великой любовью», которое говорит о душах в их корне, во внутренней стороне Абы и Имы, — чтобы через них привлекалось высшее единство Торы и заповедей, как сказано: «И дай в сердце наше понимание» и т. д., — именно «соблюдать и исполнять». И это то, что через это совершается высшее единство Торы и заповедей в Шма — в заповеди изучения Торы, «и говори о них», «и повяжи их» и т. д. А перед этим — «И возлюби», которое есть понятие повеления — через привлечение любви и трепета ангелов, и понятие «само собой» — соответственно корню душ Израиля во внутренней стороне Абы и Имы, как заканчивают: «избирающий народ Свой Израиль в любви» и т. д. (И речь слов Торы называется внутренней речью, корень которой — во внутренней стороне Хохмы и Бины Торы; а внешней речью громким голосом — это заповедь изучения Торы и заповедей и чтения, «ибо всем, что исходит из уст Б-га, живёт человек» (Второзаконие 8:3) и т. д.) — вплоть до «Эмет ве-яцив», которое есть чертог воли Кетера для действия заповедей мыслью, речью и делом, поскольку облеклось именно в нечто, как сказано выше, и пойми.
(28) Однако всё это — во всяком случае на уровне речи, корень которой — во внутренней стороне Хохмы (что называется сокрытой Хохмой), уровне «растительного» в сущностном «неживом», как сказано выше, что называется в целом «человеком» (адам). (И это внутренний человек — во внутренней стороне Хохмы и Бины, в Торе и заповедях, в высшем единстве внутренней стороны Абы и Имы, в Шма, которое совершается через два благословения перед ней, как сказано выше.) Но уровень и ступень Шмоне эсре, тихо, — намного выше даже внутреннего единения Хохмы и Бины, которое в Шма. (Ибо хотя молитва — от мудрецов (дерабанан), ведь она в восемнадцати позвонках, которые включают весь рост человека, соединяя мозг, который в голове, с ногой, — она на уровне окружающего света уровня йехида, уровня буквы «мем» слова «целем» (образ) и т. д.) (Как известно, главное в молитве — привлечь высшие милости (рахамим) от уровня «воли всех воль» (раава де-коль раавин), которая в Сущности Кетера, выше закона Торы: хотя по Хохме и воле, которые в Торе, он недостоин пропитания, исцеления и тому подобного, тем не менее «да будет воля» — новая воля от «воли всех воль» и т. д.) И это корень понятия Шмоне эсре: оно на уровне сущностного битуля, на уровне сущностного «неживого», которое выше распространения Хохмы и Бины, даже в источнике разума. И поэтому говорят: «Г-сподь, открой уста мои» (Псалмы 51:17) и т. д., — ибо нет слова на моём языке вовсе, даже тихо, а только «Ты открой уста мои» и т. д., — поскольку он в битуле буквально всей сущности души. (Ведь понятие речи шёпотом самой по себе, как шевелящий губами, когда погружён в глубину изучения, — это то, что поднимается к своему корню в силе разумеющего, источнике Хохмы, что называется «человеком». Но в Шмоне эсре весь уровень речи человека совершенно упраздняется в битуле сущности, а то, что он говорит тихо, — это само собой, совсем без его собственной силы, а только «Ты открой уста мои» и т. д. И как у Ханы, у которой «губы двигались» (I Самуил 1:13) сами собой — от уровня окружающего света йехида, который в точке внутренней стороны сердца, как «Возопило сердце их» (Плач 2:18) — внутренним воплем и т. д. Ибо он становится совершенно на уровне неживого, как сказано в Зоаре: «"Голос тонкой тишины" (I Цари 19:12) — это молитва тихо, ибо туда приходит Царь» и т. д. И как сказано, что «следует войти на расстояние двух входов» и т. д., как Эстер, которая пала к его ногам и т. д.) И это от силы приниженности и горечи души, так что в ней совсем нет распространения и она становится как одна точка, как она в сущности души, которая выше разума и также выше воли и наслаждения, — как простирающийся на земле перед царём, который упразднился от всех внутренних и внешних чувств и т. д., и тому подобное. (И поэтому в силе молитвы — привлечь от Сущности Эйн соф, благословен Он, которая выше Торы и заповедей, как сказано выше.) И это совершается через внешний голос, больший, в Псукей де-зимра, которые говорят о песни ангелов Асия и воинства небесного, которые ниже серафимов и хайот Брия и Йецира. Ибо таково правило везде: «начало вонзено в конец» (Сефер Йецира 1:7) — в самое внешнее из всего; и этим привлекается от уровня Сущности Эйн соф, которая выше десяти сфирот внутреннего человека Торы и заповедей, которые в молитве, ибо «туда приходит Царь» Сам, который называется «Один, но не в счёте» десяти сфирот и «не из всех этих качеств» человека вовсе, и пойми.
(29) И это то, что сказано: следует устроить хвалу Вездесущему, а потом молиться. Ибо молитва зависит именно от Псукей де-зимра, а Шма — от двух благословений перед ней. Ведь главное в Шма — в высшем единении Абы и Имы и мидот, в «ах» и «далет» слова «эхад», чтобы провозгласить Его Царём в шести сторонах — вверху и внизу и т. д., как известно. И это — через поднятие майн нуквин (поднятие снизу) любви и трепета ангелов Брия и Йецира, в разуме и мидот, во внешней стороне голоса, который в речи, как сказано выше. Но корень молитвы — в самой Сущности Излучающего, которая выше уровня говорящего человека. Поэтому до неё вовсе не достигает поднятие майн нуквин речи человека, даже в воле и наслаждении, — а только на уровне битуля самой Сущности, что называется буквально «неживым», как сказано выше. (И как пример — сказанное при рассечении Тростникового моря: «А вы молчите» (Исход 14:14) — совершенно, «ничем не пробуждайтесь», ибо там было раскрытие света Сущности, как известно.) И таков смысл слов «Г-сподь, открой уста мои» и т. д.: там уровень настоящего сущностного битуля, где совсем нет уровня речи, а только именно коленопреклонения и поклонения тела. И туда не достигает битуль души в мозгу и сердце, даже в глубине Хохмы и Бины и воли и наслаждения и т. д. Поэтому битуль в Шмоне эсре — именно во внешней стороне тела (как будет объяснено дальше). Однако ещё следует понять: по этой причине на первый взгляд устроение хвал в Псукей де-зимра — противоположность битуля Шмоне эсре. Ведь хвала приходит в постижении разумом и т. д., а Сущность Эйн соф «никакая мысль совсем не постигает», и поэтому Он называется «грозным в хвалах» (Исход 15:11) и т. д. Как же через то, что прославляют Вездесущего в Псукей де-зимра, можно прийти именно к ступени молитвы? Дело в том, что известно и разъясняется в другом месте о понятиях «восхваление», «благословение» и «благодарение»: эти хвалы — именно имени Авайе, то есть чтобы возвысить имя Авайе — десять сфирот в целом — по отношению к Сущности, которая «не из всех этих качеств вообще», выше уровня человека. Как, для примера, в хвалах, которыми прославляют царя из плоти и крови за множество его милостей и множество его мудрости и тому подобное: эта хвала возвышает его сущность, по отношению к которой мудрость и милость, что в нём, считаются как ничто. Поэтому это называется «восхвалением» (илуль) — от слова «бе-илло неро» (когда светил светильник Его) (Иов 29:3): оно добавляет свет в имени Авайе, в десяти сфирот Ацилута, как «Тебе, Б-г, величие» и т. д. И поэтому именно через это привлекается добавление благословения в имени Авайе в Шмоне эсре — сверх меры Хохмы Торы, как сказано выше. И поэтому человек должен устроить хвалу Вездесущему именно сначала, а потом молиться — в привлечении благословений Шмоне эсре. И это именно в песни и хвале ангелов Асия, которые в битуле во внешней стороне поклонения, которая ниже разума, а корень её — выше разума и постижения ангелов Брия и Йецира и т. д. Как «Хвалите Б-га с небес» и т. д., «хвалите… с земли» и т. д., «ибо превознесено имя Его одного» (Псалмы 148:13) и т. д., — и в песни во внешнем дыхании больше, чем любовь и трепет серафимов и т. д., поскольку облеклось именно в нечто. И поэтому этот голос пробуждает самое высшее намерение — уровень самого наслаждения и простой воли, которые в Сущности Излучающего, в Шмоне эсре, как сказано выше, которое выше внутреннего намерения Хохмы и Бины в Шма, и пойми.
(30) Однако по этому всё ещё непонятно, почему молитва шёпотом и тихо. Ведь на первый взгляд следовало бы, чтобы она была именно громким голосом, во внешней стороне дыхания сердца, ибо этот голос пробуждает самое высшее намерение — в самом наслаждении и простой высшей воле, — как сказано выше о голосе песни Псукей де-зимра. Как же сказано, что от Псукей де-зимра громким голосом придут к уровню битуля Шмоне эсре шёпотом, который есть лишь уровень битуля Хохмы, уровня «говорящего» и т. д.? Однако дело в том, как разъяснено выше, что в речи есть две ступени — материя и форма. Материя речи — это тело дыхания букв, внешний голос в речи, который выходит из материального дыхания сердца, — материальной животной души, которая состоит из материальных огня, воды и ветра и четырёх основ. А форма речи, то есть Хохма, которая в речи, — на уровне внутреннего человека, что называется разумной душой, говорящей душой. Однако известно, что у материальной животной души есть корень и источник выше разумной души человека. (И доказательство — от Адама Первого: когда его душа привлеклась в его тело именно во внешнюю сторону человека, завершилось совершенство души внутреннего человека, которая «вылетела из Живущего вечно», как сказано: «И вдохнул в ноздри его душу жизни» (Бытие 2:7), — тогда сказано: «По образу Б-жьему создал» и т. д.) И это на уровне окружающего света йехида, который выше нефеш, руах и нешама человека. (И это уровень окружающих светов Тоху, уровня кругов (игулим), которые прежде уровня «прямой линии» (йошер) человека; и это круги сфер и воинства небесного, корень которых — в окружающих светах Тоху, которые прежде «лика человека», который в колеснице, и т. д., и пойми, — как сказано выше о «святых офаним» без «вав» и т. д.) И поэтому через песнь ангелов Асия в Псукей де-зимра, во внешней стороне дыхания сердца, поднимаются выше уровня мохин Хохмы и Бины и воли и наслаждения, которые в них. И поэтому «нет слова на моём языке» в Шмоне эсре: ибо упразднились силы и т. д. речи, даже тихо, — поскольку поднимаются выше даже корня и источника Хохмы, которая не достигает самого наслаждения, как сказано выше. Однако и уровень простого голоса песни ангелов Асия, как во внешнем дыхании голоса животной души, тоже не достигает туда, как сказано: «Уста мои открой» и т. д. Ибо и буквы внешнего дыхания в простом голосе, корень которых — в буквах Сущности, как сказано выше, — их там нет, ибо там уровень буквально неживого, в битуле всей сущности; и само собой в это включён битуль души в духовной речи и т. д. Ибо этот громкий голос пробуждает лишь внутреннее намерение сущностных воли и наслаждения, чтобы привлеклось на уровне «нечто» от «воли всех воль» в Шмоне эсре. Но в самом Шмоне эсре, «куда приходит Царь» — от уровня сущности и Сущности Эйн соф, благословен Он, Владыки воли и простого наслаждения и т. д., — Он раскрывается только на уровне битуля от всей сущности, то есть молчания, буквально как неживое, как «А вы молчите — ничем не пробуждайтесь», даже простым и сущностным голосом, ибо и он называется «есть тот, кто наслаждается» и т. д. И поэтому молитва — не громким голосом, даже в битуле животной души во внешней стороне, корень которой — в окружающем свете Кетера, а только «Г-сподь, уста мои открой» и т. д. Однако во внешнем битуле — коленопреклонениях и поклонениях тела, которое есть самый внешний сосуд, — именно там раскрывается Владыка мира, Владыка воли и простого наслаждения. А Псукей де-зимра громким голосом — лишь подготовка к этому: чтобы привлечь от «воли всех воль» в Шмоне эсре именно через этот внешний битуль (и через великую приниженность в горечи, так что в нём вовсе нет силы возвысить голос, поскольку он совсем не пребывает на уровне «нечто» и т. д.).
(31) Однако всё ещё непонятно: как может песнь в Псукей де-зимра, причём именно вслух, быть подготовкой к Шмоне эсре, главное в которой — полный битуль самой сущности? Но дело в том, что, подобно тому как у человека в разумной душе есть внутренняя и внешняя сторона в разуме, мидот и речи, как сказано выше, и внешняя сторона коренится выше, чем внутренняя, как сказано выше, — так и в природной душе, в теле, есть внутренняя и внешняя сторона: материя и форма тела в очертаниях органов без жизненной силы, и жизненная сила в нём, то есть «ничто» и «нечто». И корень материи выше корня формы. (Как известно, и во всём неживом, растительном и животном корень материи травы или камня, которая называется «нечто», выше корня духовной формы, то есть сокращённой жизненной силы в нём. Ведь этот свет и жизненная сила коренятся в «наполняющем все миры», то есть в Хохме Сотворения мира, а корень материи — от «окружающего все миры», который называется общим макифом (окружающим светом), как разъясняется в другом месте.) И так же в природной душе при её рождении: хотя в начале её возникновения форма и жизненная сила предшествуют материи органов — ведь построение светов предшествует построению сосудов, — тем не менее наверху корень материи предшествует корню формы. Как мы видим, через исправление материи исправляется форма — например, глаз, чтобы видеть, и мозг, чтобы постигать, и т. д. Ведь рост формы и жизненной силы зависит от роста материи: как в маленьком и большом дереве — растёт материя, и сама собой растёт форма. И доказательство тому — воскрешение мёртвых: Б-жественный свет будет привлекаться только через исправление материи. (Ведь там построение сосудов предшествует построению светов, в противоположность нынешнему порядку рождения, потому что в грядущем будущем будет «нечто из нечто» — как земля, которая будет производить готовые хлеба, и как женщина, которая будет рождать каждый день, — ибо сверху вниз будет нисхождение «из нечто в нечто», а не «из ничего в нечто», как сейчас (как разъясняется в другом месте), и как будет разъяснено далее.) Так же и в отношении материи и формы природной души: хотя материя — сосуд для света и жизненной силы формы, подобно битулю органов, которые подчиняются её воле в движении ноги и руки и во всех движениях, так что жизненная сила движет материей, — тем не менее наверху корень и источник материи находится на уровне макифа и предшествует внутреннему свету, который есть корень формы.
(32) А если так, то это будет понятно и в отношении сущностных букв, заложенных в душе, которые выше букв речи человека, как сказано выше. Хотя они представляют собой раскрытие жизненной силы сущности души и называются двадцатью двумя движениями души (как сказано в Ликутей амарим), тем не менее сама душа называется макифом по отношению к внутреннему свету, и она — источник материи физического тела, которая выше всего света и жизненной силы в нём. Поэтому внешний битуль тела в Шмоне эсре — в поклоне головы и позвоночника — выше, чем внутренний битуль света и жизненной силы в нём, даже в воле. (И так же битуль материи сферы солнца и тому подобных светил в их вращении выше, чем битуль формы в нём, которая произносит песнь, — по общему правилу, сказанному выше.) Ведь в самом внешнем из всего пребывает более высокий макиф, как сказано выше. Если так, понятно, что песнь ангелов мира Асия в Псукей де-зимра, хотя она и выше даата человека и звучит в голосе букв во внешнем дыхании природной души, тем не менее в поклонах их материи она выше внутреннего битуля. Так же и поклоны в Шмоне эсре; и так же паломники, приходящие на праздник, — это выше внутреннего битуля в свете и жизненной силе, в воле, разуме и мидот. И как тот, кто простирается ниц перед царём: этим он отдаёт поистине всего себя, и сюда само собой включён битуль света и жизненной силы и битуль воли и мидот. Если же он не простирается телом до земли, то, даже если он предельно самоустранён в воле, разуме и мидот, это не истинный битуль — по сказанной выше причине: битуль материи выше битуля формы, поскольку коренится в макифе Сущности. Поэтому битуль песни в Псукей де-зимра в природной душе, даже в простом голосе в дыхании сердца, — лишь подготовка к битулю материи тела в поклоне и простирании в Шмоне эсре. Ведь этот битуль, достигаемый песнью, относится к духовности, которая в нём, и он тоже называется «нечто» по сравнению с Шмоне эсре, где раскрывается истина общего высшего макифа, как сказано выше, достичь которого можно только битулем материи, именно физическим поклоном. (И в духовности тоже должен быть сущностный битуль — предельная приниженность и смирение духа, в противоположность песни формы в Псукей де-зимра, — как тот, кто простирается в огромной приниженности и из «нечто» материи становится «ничто» двумя путями: смирением духа и простиранием, падением всем ростом на землю. Как сказано: «Высок и свят Я, обитаю... и с сокрушённым и смиренным духом» — именно; и как сказал Авраам: «А я — прах и пепел» — буквально.) Выходит, что и «нечто» духовной формы песни становится битулем в Шмоне эсре в смирении духа, так что человек вообще не может возвысить голос. Поэтому в Псукей де-зимра нужно возвышать голос, а битуль «нечто» формы в Шмоне эсре наступит сам собой через битуль материи тела. (А называется это подготовкой потому, что в этой песни очищается истинность битуля формы и материи тела, чтобы стать сосудом для окружающего света Кетера в Шмоне эсре, — подобно тому как через глубину Хохмы и Бины в волнении сердца из плоти в двух благословениях перед Шма очищается истинность битуля в высшем единении внутренней стороны Аба и Има в Шма, как сказано выше; и пойми.)
(33) И вот, из всего сказанного выше будет понятна, по крайней мере, причина внешнего битуля именно в Шмоне эсре — как Рава, который складывал руки и молился, — и именно стоя. А при заповеди Шма сидят и читают, и даже возлежат, хотя молитва установлена мудрецами, а Шма — заповедь Торы. Дело в том, что корень молитвы — в привлечении «Воли всех воль» (раава де-холь раавин) из источника макифов, который выше уровня «человека» (даже выше внутреннего «человека» Торы и заповедей, как сказано выше). Она привлекается и пребывает только над битулем внешнего «нечто» — построения стана тела — в физическом поклоне и простирании и через приниженность и смирение духа в величайшей горечи души. Ведь это достигает самой сущности окружающего света, сущности света Кетера, чтобы привлечь новую волю, превосходящую Хохму Торы, как сказано выше. Иначе в Шма: это лишь внутреннее единение Хохмы и Бины и мидот, то есть уровень нефеш, руах и нешама человека, где даже макиф наслаждения и воли есть лишь раскрытие света, который приходит в соединении с Хохмой и мидот внутреннего и внешнего «человека». Это две ступени Торы и заповедей: Тора — свет, она на уровне Хохмы и мидот, внутренний «человек»; а заповеди, которые называются 248 органами Царя, — внешний «человек». Однако и при этом главное — битуль воли в каждой заповеди, принятие ярма Царства Небесного с любовью и трепетом, что тоже называется внутренним битулем. Молитва же — лишь внешний битуль материи всего тела в целом, с головы до ног, без ощущения света и жизненной силы, поистине как неживое (домем), и это выше даже битуля воли природной души. Ведь битуль воли в принятии ярма Царства Небесного наступит сам собой — как у того, кто простирается телом перед царём: сюда включено всё, чем он будет служить ему под ярмом царства всем сердцем и всей душой в битуле воли, потому что в этом простирании он отдал поистине всё своё естество и сущность — больше, чем самопожертвование в духовности, в разуме и сердце, во внутренней стороне, и больше, чем принятие ярма Царства Небесного в Торе и заповедях с любовью и трепетом в Шма; и пойми. Поэтому главный закон молитвы — выказать битуль и покорность во внешней стороне органов, в голове и позвоночнике, склоняя стан к земле, даже если нет внутреннего битуля, волнения в разуме и сердце, подобного намерению сердца и разума в Шма, о котором сказано выше. И доказательство — слова рабби Хии: «Благодарен я своей голове, которая сама собой склонилась на "Модим"», хотя он вовсе не сосредоточился. А тот, кто кланяется на «Модим» физическим поклоном позвоночника, встанет при воскрешении мёртвых, а если нет — не встанет при воскрешении мёртвых, как известно. И это на первый взгляд удивительно: как столь высокое достоинство и ступень, как воскрешение мёртвых, которое исходит из высшего макифа сущности простого наслаждения Эйн соф, называемого «росой, которая каплет от Атик Йомин», как известно, может прийти через физическую покорность в поклоне головы и позвоночника на «Модим»? И ещё нужно понять: если достоинство молитвы настолько выше высшего единения в Шма, почему молитва установлена мудрецами, а Шма — заповедь Торы? И как сказали о том, кто слишком затягивал молитву: «Оставляет вечную жизнь — Тору — и занимается временной жизнью». И ещё ведь сказано, что тот, для кого Тора — его ремесло, полностью освобождён от молитвы, как рабби Шимон бар Йохай и его товарищи. Отсюда понятно, по крайней мере, что корень Торы и заповедей выше молитвы, и поэтому молитва установлена мудрецами (ведь праотцы установили молитвы соответственно постоянным жертвам, как известно).
(34) Однако известно о корне молитвы в восемнадцати благословениях, что они соответствуют восемнадцати позвонкам позвоночника, которые держат всё построение тела с головы до ног как единое целое. А поскольку позвонки связывают и соединяют весь порядок построения человека, необходимо сказать, что они по достоинству и ступени выше всего построения тела в светах и сосудах — в голове, середине и конце, во внутренней, внешней и внешней стороне внешней, как кожа, плоть, жилы и кости и т. д. То есть они от самого высшего окружающего света, который держит и поддерживает все частности светов и сосудов в образе стана человека с головы до ног как единое целое. (Подобно тому, что привлекается от света сущности души общим привлечением, так что человек ощущает себя с головы до ног — от воли, сокрытой в мозге, до движения жизненной силы в ноге, — без всякого разделения, как разъясняется в другом месте.) В этом и разница между молитвой и Торой с заповедями. Тора и заповеди с любовью и трепетом, волей и наслаждением, во внутренней и внешней стороне, в светах и сосудах — это уровень «человека» в образе стана с головы до ног, как сказано выше: заповедь изучения Торы — в мозге, в голове, которая включает всю жизненную силу органов, а заповеди — это органы в частности. И как все органы подчиняются воле и разуму в мозге, так все заповеди — сосуды для света высшей воли в Хохме, в «голове» — Торе, которая есть свет, как сказано выше. Молитва же в восемнадцати благословениях подобна восемнадцати позвонкам позвоночника, которые держат всё построение тела человека, а всё следует за тем, что держит и поддерживает. Так и молитва держит и поддерживает всю совокупность привлечений света Торы и заповедей с головы до ног, поскольку она на уровне общего макифа нефеш, руах и нешама человека, который пребывает над самым внешним. И как мы воочию видим, без молитвы нет вовсе никакой устойчивости и опоры для любви и трепета в Торе и заповедях в течение всего дня, а также для мысли о тшуве в «уклонись от зла», то есть в 365 жилах и т. д. (И это буква «мем» слова «образ» (целем) человека, которая выше даже букв «цади» и «ламед» — макифа нефеш, руах и нешама.)
(35) Поэтому главное в молитве — битуль и внешняя покорность в простирании тела с головы до ног, как мы говорим: «И всякий стан пред Тобой преклонится». Это битуль всего стана «человека» в десяти сфирот, светах и сосудах, перед Сущностью Эйн соф, благословен Он, которая выше десяти сфирот «человека». Поэтому нужно кланяться так, чтобы выступили все позвонки позвоночника, чтобы построение стана человека было упразднено, а затем выпрямляться при произнесении Имени — чтобы привлечь добавочный свет в Хохму и мидот в восемнадцати благословениях от сущности простого наслаждения и воли, которая называется «Волей всех воль», как сказано выше. Поэтому молитва не входит в число заповедей Торы, которые называются 248 органами: ведь она держит и поддерживает их все благодаря битулю в самой Сущности, который называется «неживым», как сказано выше; и через это будет устойчивость для Торы и заповедей, которые называются внутренним и внешним «человеком», как сказано выше; и пойми. (Поэтому Аба Биньямин заботился о том, чтобы его молитва была рядом с его постелью: он не устанавливал изучения Торы перед молитвой, а сразу, встав ото сна, молился — чтобы держать и поддерживать от источника макифов нефеш, руах и нешама человека в Торе и заповедях, в любви и трепете, по сказанной выше причине. А это потому, что молитва называется «лестницей, поставленной на земле, а вершина её достигает небес» — источника макифов, в силах которого соединить начало с концом, подобно центральным столбам, которые соединяют крышу с полом, и на этом держится основание здания с начала до конца, как известно; и пойми.) Но при всём этом молитва называется временной жизнью (хаей шаа), и поэтому она установлена мудрецами, а Тора называется вечной жизнью (хаей олам). Ведь на самом деле корень Торы и заповедей — в самой внутренней стороне Его естества и Сущности, благословен Он, поскольку они называются внутренней стороной Его сущностной воли и мудрости. Поэтому Тора называется истиной: она — истина света самой Сущности Эйн соф, хотя и привлекается в светах и сосудах, в Хохме и мидот и 248 органах, которые называются «человеком», как сказано: «И это Тора человека». Но это внутренняя сторона и сущность Эманирующего, которая выше десяти сфирот АБЕА, как сказано: «Вначале» — ради Торы, которая называется «началом»; и написано: «Если бы не завет Мой... законов неба и земли не установил бы Я»; а также: «И вложил Я слова Мои в уста твои... чтобы насадить небеса». Ведь Тора и заповеди предшествовали миру, и они — внутренний источник всей цепи нисхождения миров АБЕА, которая привлекается именно через Хохму и мидот Торы, как сказано: «Сидит и судит...», а затем «сидит и питает весь мир»; как написано: «Царь правосудием утверждает землю» — правосудием Торы. Как известно о сказанном: «Человека судят каждый день», и также на Рош а-шана в целом, — всё через суд Хохмы Торы, потому что она — первый источник Хохмы и воли Сотворения мира, как сказано: «Он поставил условие...», как известно; и пойми. Поэтому Тора называется вечной жизнью — источником высшей жизни высших и нижних миров. (И она называется Древом жизни — «деревом жизни» (ильна де-хаей), как сказано в Зоаре. А также смысл слов «вечная жизнь» (хаей олам) — от «мира» (олам) Эйн соф, который вечен; и это жизнь Грядущего мира, которая приходит именно через Тору и заповеди.) Молитва же называется временной жизнью, потому что главное намерение в битуле сущности в молитве — привлечь только временную жизнь: как «Исцели нас», «Благослови для нас» — это физическое пропитание и исцеление, то есть телесная жизнь этого мира, сотворённого «из ничего в нечто» в сокращении и ограничении, у которого есть конец во времени и пространстве. И хотя это привлечение исходит из источника макифов, то есть высшего великого милосердия (рахамим рабим) от «Воли всех воль», как сказано выше, — что выше Хохмы Торы, как сказано выше, — но это привлечение приходит только в материальном, в нуждах жизни его физического тела. Поэтому оно называется только временной жизнью, ведь жизнь тела преходяща. Тора же называется вечной жизнью: это жизнь души, которая называется «человеком», ведь она — по образу Б-жьему; как сказано: «Ибо она — жизнь твоя», а также: «Ибо слово Твоё оживило меня», и тому подобное. Поэтому и сказали о том, кто очень затягивал молитву, что он оставляет вечную жизнь — Тору — и занимается только временной жизнью; и пойми.
(36) Однако при всём этом достоинство молитвы в её корне выше даже внутренней стороны и сущности высшей воли в Торе и заповедях, которая называется внутренним «человеком», поскольку молитва называется тем, что держит и поддерживает построение Торы и заповедей «человека», как сказано выше. И хотя это привлечение восемнадцати благословений молитвы — лишь временная жизнь, как «Исцели нас», «Благослови для нас» и тому подобное, тем не менее она называется тем, что держит и поддерживает и вечную жизнь Торы и заповедей, по сказанной выше причине. А если так, на первый взгляд непонятно, почему молитва называется только временной жизнью. Но на самом деле, хотя и временная жизнь — пропитание и исцеление — привлекается именно через Тору и заповеди, поскольку Тора — первый источник жизни миров, как сказано выше (ведь и Тора называется тем, что держит и поддерживает всё построение миров, как сказано: «Если бы не завет Мой...», а также: «чтобы насадить небеса и основать землю»; и сказано, что мир держится только дыханием детей, изучающих Тору, и тому подобное), — если так, зачем нужна молитва для привлечения материального влияния, такого как пропитание, исцеление и тому подобное? Но необходимо сказать, что просьба молитвы о временной жизни намного выше привлечения материального влияния через Тору и заповеди. Ведь через Тору и заповеди материальное влияние привлекается только в мере, и мера определяется волей и Хохмой в Торе, которая стала источником для миров, как сказано: «Если по законам Моим будете ходить... то дам вам дожди ваши в своё время», а если нет — будет наоборот, как сказано: «Благословение — если будете слушаться...». Просьба же молитвы — привлечь от «Воли всех воль» великое милосердие (рахамим рабим), чтобы милость в материальном была за пределами строгой меры закона Торы, как сказано выше. А если так, это привлечение, хотя оно и относится к временной жизни, должно исходить из источника более высокого, чем даже Хохма и воля Торы и заповедей, — из источника всех высших макифов, как сказано выше. Об этом и сказано о молитве, которая называется лестницей, «а вершина её достигает небес», как сказано выше, — это не в силах источника Хохмы Торы при Сотворении мира. Дело в том, что вся цепь нисхождения миров в духовном и материальном привлекается и приходит только через первый цимцум в «линию меры», которая называется «линией и нитью» (кав ве-хут), как известно. Это то, что привлекается через Хохму «из ничего в нечто» при Сотворении мира от Хохмы изначальной Торы, и это все сочетания букв десяти речений Сотворения мира — «все их Хохмой сотворил Ты» — вплоть до самого последнего цимцума в неживом, растительном, животном и говорящем мира Асия. Об этом можно сказать, что Тора — первый источник для всех них, даже для последнего влияния, такого как пропитание, исцеление и тому подобное, как сказано: три часа Он сидит и занимается Торой, а затем сидит и судит по мерам Торы, и сидит и питает и т. д.
(37) Поэтому человека судят каждый день — всё в мере, именно по закону Торы. Но просьба в молитве привлечь временную жизнь сверх меры Торы, как сказано выше, необходимо выше первого источника Хохмы Торы (как молитва Хизкияу, которому прибавили пятнадцать лет, и тому подобное). И тем более — изменить сочетания букв Сотворения мира, которые уже были привлечены при Сотворении мира: например, исцеление для опасно больного, как в молитве Хизкияу, которому прибавили пятнадцать лет, и тому подобное; или вспомнить о бесплодных, как «И молил Ицхак Б-га...», и как молитва Ханы, и тому подобное. Если так, такое привлечение необходимо не может прийти по порядку цепи нисхождения Хохмы и мидот, которая привлекается через цимцум «из ничего в нечто», где невозможна перемена сочетаний букв от суда к милости и тому подобное. Это привлечение должно исходить свыше цепи нисхождения «из ничего в нечто» — как сказал рабби Ханина бен Доса: «Тот, Кто сказал маслу, чтобы оно горело...» — что переворачивает сочетание букв масла в уксус. И так рабби Ханина бен Доса молился за опасно больного, чтобы тот жил. А это невозможно иначе как из источника высших макифов, то есть общего «окружающего все миры», который окружает четыре мира АБЕА одинаково, так что верх и низ равны. Он приходит и привлекается не через цимцум «линии и нити», а как он наверху, так привлекается и вниз, ведь там духовное и материальное, Ацилут и Асия равны. Поэтому одно сочетание букв превращается в другое (как при рассечении моря, когда море превратилось в сушу, как известно). И в этом суть молитвы: она соединяет начало и конец поистине воедино — как будет в грядущем будущем, в Грядущем мире, когда Сущность Эйн соф раскроется внизу поистине так же, как наверху. Это выше порядка цепи нисхождения, привлекаемой «из ничего в нечто»; это подобно высшему даату, который привлекается от истинного «Нечто» так, как он есть, и внизу — в полное «нечто», без всякого посредника, как сказано: «Чтобы дать в наследие любящим Меня "нечто" (еш)» — ощутимо, из сокрытого Эдена, который в самой Сущности Эйн соф. (Иначе сейчас: привлечение идёт через цимцум и сокрытие Сущности в имени Элоким, что называется «из ничего в нечто», и потому необходим битуль «нечто» в «ничто» — как зерно в земле и как ребёнок, рождающийся из капли, которая была воспринята, как сказано выше.) И как при воскрешении мёртвых, подобно костям, которые оживил Йехезкель: сам Б-жественный дух, как он есть в Сущности Эйн соф, привлечётся в сухие кости, и они оживут вечной жизнью. Тогда отдельное «нечто» в теле получит от истинного «Нечто» без всякого посредника, и поэтому вовсе не понадобится битуль «нечто» в «ничто», ведь они будут жить от Жизни жизни в своих телах такими, как они есть, в полном «нечто». Это как физическая жизнь сейчас в крови — «кровь — это душа», ощутимая жизненная душа, которая привлекается через пищу и т. д. Только сейчас духовное привлекается в материальное через посредника: материальное, что в духовном, становится духовным, что в материальном, — «кровь — это душа», которая исходит от духовной жизни с изменением естества, чтобы стать жизнью плоти; и так же от духовной силы роста — чтобы стать ростом в материальном и т. д. Но при воскрешении мёртвых от Жизни жизни будет привлекаться в саму материальную сущность без всякого изменения естества, как сказано: «Ибо роса светов — роса Твоя» — роса, которой оживут мёртвые. (Это роса, которая каплет от самого Атик Йомин, как он есть, — а не как роса, которая привлекалась над манной: та облеклась в материальность, её толкли в ступе, и она становилась, по крайней мере, материальной пищей, только без всяких отходов, и называлась «пищей Хохмы» и т. д. И не как хлебы предложения и т. д., и не как субботняя трапеза, которая называется «трапезой Атик Йомин», или трапеза Левиатана и тому подобное. Ведь в Грядущем мире вовсе нет еды и питья, даже духовной еды: их жизнь — от самого Б-жественного света. И как Моше на горе, который вовсе не ел хлеба, потому что его корень — от Древа жизни, во внутренней стороне Атик Йомин и т. д. Иначе у знатных из сынов Израиля, о которых сказано: «И созерцали они Б-га, и ели...», — как «насытятся и насладятся».) И так было в раскрытии Б-жественности в Моше — и в его теле, как в его душе, без всякого изменения естества, как сказано: «Шхина говорит из его горла» и т. д. И не как у прочих пророков, у которых был, по крайней мере, битуль «нечто» в теле; а о Моше сказано: «Как говорит человек с другом своим» — лицом к лицу, без битуля, даже в теле. (И также у Ханоха и Элияу: хотя они были в телах и вознеслись наверх, у них был битуль и включение, как сказано: «И ходил Ханох... и не стало его, ибо взял его Б-г», и он не мог быть в своём теле внизу в полном «нечто».) Поэтому в молитве должен быть битуль во внешней стороне тела, в поклоне головы и позвоночника: это сосуд для пребывания в нём окружающего света, то есть высшей росы, которой оживут мёртвые, — что выше Хохмы. Ведь сейчас Хохма оживляет всё «из ничего в нечто» с изменением естества, а в грядущем будущем главное оживление будет от макифа Кетера, то есть «из нечто в нечто» — от истинного «Нечто» в полное «нечто». Поэтому даже мёртвые оживут — лишь бы остался самый внешний сосуд, как одна кость в позвоночнике. Поэтому тот, кто не поклонился на «Модим» в Шмоне эсре, не встанет при воскрешении мёртвых: нет сосуда, который вмещал бы этот свет. И даже если душа во внутреннем битуле, это не сосуд для воскрешения мёртвых, которое будет светить свыше Хохмы, а душа достигает только своего корня в Хохме. Поэтому и сказал рабби Хия: «Благодарен я...» — что она склонилась сама собой, даже вовсе без внутреннего битуля: ведь битуль во внешнем сосуде коренится в макифе Кетера, как сказано выше; и пойми.
(38) Однако при всём этом должен быть, по крайней мере, битуль во внешней стороне тела, даже у очень высоких душ, как Моше. Хотя его пророчество было лицом к лицу, вовсе без битуля тела, как сказано выше, тем не менее, когда ему нужно было молиться, он пребывал во внешнем битуле, в простирании и падении всем ростом на землю, как сказано: «И пал я пред Б-гом сорок дней...»; и как «И поспешил Моше, и склонился до земли, и простёрся». Ведь его пророчество коренилось во внутренней стороне Атик Йомин, как сказано выше, в Хохме и мидот — только во внутренней стороне Аба, которая есть внутренняя сторона Атик Йомин. Но в молитве ему нужно было привлечь от тринадцати мер милосердия внутренней стороны Кетера, из источника всех высших макифов, как сказано выше. Поэтому ему нужно было прийти к битулю, по крайней мере, во внешнем простирании — и это из-за превосходства корня молитвы над Торой и заповедями, как сказано выше. А это потому, что это привлечение молитвы должно исходить из Источника всего — истинного «Нечто», без всякого цимцума, — и привлекаться вниз в полное «нечто», как временная жизнь восемнадцати благословений, которые выше Хохмы Торы, как сказано выше. И так же при привлечении тринадцати мер милосердия сказано: «И поспешил Моше, и склонился до земли, и простёрся» — именно телом. И так же то, что он простирался сорок дней, чтобы добиться прощения греха Израиля во вторые сорок дней и т. д., — туда не достигает внутренний битуль воли и наслаждения в Хохме и мидот Торы, по сказанной выше причине. Однако то, что нужен битуль тела, как поклон и простирание в молитве, — это сейчас, когда молитва называется лестницей и т. д., к которой относится восхождение снизу вверх, всё выше: нужен битуль «нечто», чтобы получать от истинного «Нечто». Но в Грядущем мире и «нечто» тела, как оно есть, не будет в битуле, ибо оно будет получать, как оно есть, от Жизни жизни — как при воскрешении мёртвых, как сказано выше. Это потому, что Сущность света Эйн соф будет поистине внизу так же, как наверху, без цимцумов и цепи нисхождения Хохмы и мидот, и поэтому духовное и материальное будут равны, как сказано выше. А если так, тогда не будет места восхождению снизу вверх, как в молитве, подобно поднимающемуся по лестнице, чтобы привлечь макифы и т. д., поскольку Он в Своей Сущности будет находиться внизу так же, как наверху. И также сосуд, вмещающий высший макиф, будет в предельной очищенности от Древа познания — как тела, которые оживут при воскрешении мёртвых: даже будучи в полном «нечто», они вовсе не будут отдельным «нечто». Поэтому тогда не понадобится битуль даже во внешней стороне, как в нынешней молитве, чтобы привлечь макиф. И подобное этому есть и сейчас — у того, для кого Тора — его ремесло, кто освобождён от молитвы, как рабби Шимон бар Йохай и его товарищи. Это потому, что у того, для кого Тора — его ремесло, очищена даже внешняя сторона сосудов «человека». В этом главное совершенство человека — совершенство привлечения макифов вниз в раскрытии поистине так же, как наверху; и он называется «человек» (адам) — «уподоблюсь (адаме) Всевышнему» — поистине. В этом есть превосходство даже над молитвой, которая есть лишь внешний битуль во внешней стороне «человека». А у того, для кого Тора — его ремесло, есть истинное включение во внешней стороне сосудов — в истинном «нечто», вовсе без битуля, подобно Высшему, то есть самой Сущности света Эйн соф, которая называется «совершенством всего» и выше даже общего макифа, о котором сказано выше. Поэтому все макифы приходят в нём в раскрытии, и вовсе не нужен битуль «нечто» — как жизнь Грядущего мира, как сказано выше. И как Моше, для которого Тора была его ремеслом в предельном совершенстве «человека», — как Машиах, о котором сказано: «И будет очень высок» и т. д. А если так, само собой — «в двухстах заключена сотня»: все привлечения макифов во временной жизни в молитве включены в привлечения света Сущности Эйн соф в совершенстве «человека» Торы и заповедей, как они есть в самой Его Сущности; поэтому и сам Эйн соф называется «вечной жизнью», как сказано выше; и пойми.
(39) И это смысл слов «Молитва Моше, человека Б-жьего». (Как сказано: «Откуда, что Святой, благословен Он, молится? Как Он молится? "Да будет воля предо Мной, чтобы милосердие Моё одолело..."». Так и Моше называется «человеком Б-жьим» — это уровень Зеир Анпина, и эта молитва выше мохин Хохмы и Бины Торы; об этом и сказано: «Да будет воля предо Мной».) «Владыка, Ты был обителью (маон)...» — буквы слова «приятность» (ноам), то есть внутренняя сторона наслаждения Сущности, которая называется наслаждением Царя Самим Собой, «прежде чем родились горы» — то есть макифы и внутренняя сторона десяти сфирот Аба и Има и Зеир Анпина и Нуквы. И это «от мира» — от самого Эйн соф, как Он есть, — «и до мира» вечного, Грядущего мира, ибо Израиль возник в изначальной мысли, во внутренней стороне и Сущности самого Эйн соф. «Ты возвращаешь человека (ташев энош)» — буквы слова «Шабат»: все бирурим 288 искр поднимаются через тшуву, и это совершенство человека — стать поистине подобным Высшему в Грядущем мире, как сказано выше. (Поэтому «Благословенно имя славы Царства Его вовеки» в Йом Кипур, который подобен Грядущему миру, произносят именно вслух, как «Слушай, Израиль», — чтобы быть именно на уровне «нечто», благодаря восхождению Малхут во внутреннюю сторону Кетера. А сейчас «Благословенно имя славы Царства Его вовеки» в Шма произносят шёпотом, во внутреннем битуле Хохмы, заключённой в речи, в её источнике — высшей Хохме, как сказано выше. И так же молитва — именно шёпотом, во внешнем битуле. Иначе в Грядущем мире: он называется «великим голосом», и это «голос невесты» и т. д.)
(40) И вот, по крайней мере, из всего сказанного выше понятно, что касается стояния в Шмоне эсре во внешнем битуле, а также физического простирания — поклона при слове «Благословен», — и того, что говорят шёпотом, тихо. Хотя этот внешний битуль — лишь как внешний сосуд для внутреннего битуля в разуме и сердце (который называется духовным простиранием, подобно битулю формы сферы солнца, которая сама собой простирается в своём физическом вращении и движении и т. д.), тем не менее корень этого битуля выше внутреннего битуля Хохмы, Бины и мидот, ибо он коренится в макифе ехиды (это буква «мем» слова «образ» (целем), о котором сказано: «Лишь в образе ходит человек», — весь день в любви и трепете, в Торе и заповедях, как сказано выше). И вот, мы находим нечто подобное и в Шма, которое есть внутреннее единение Аба и Има, как сказано выше, — в заповеди тфилин головы и руки: настолько, что всякий, кто читает Шма без тфилин, словно свидетельствует ложно о самом себе. И на первый взгляд это великое удивление. Ведь несомненно, что заповедь любви и трепета в Шма, во внутреннем битуле мохин Хохмы и Бины «Слушай», возвышеннее тфилин головы. Хотя в отрывках «Освяти» и «И будет» облечены мохин Хохмы и Бины — высшая Хохма в отрывке «Освяти», а «Слушай» и «И будет, если послушаете» — это Хесед и Гвура, которые ответвляются от двух мохин Хохмы и Бины, как известно, — всё это приходит лишь во внешнем облачении, в физическом пергаменте отрывков, помещённых в физические коробочки. Как же можно сказать, что тот, кто читает Шма с любовью и трепетом во внутреннем единении Хохмы и Бины, без тфилин на голове, словно свидетельствует ложно о самом себе, произнося «Слушай» и «Возлюби»? А если это потому, что тфилин, хотя они и в физическом облачении, тем не менее поистине сосуды для пребывания света Эйн соф в Хохме и Бине, Хеседе и Гвуре и т. д., — если так, было бы уместно, чтобы тот, кто возлагает тфилин на голову и руку, был освобождён от заповеди любви и трепета, принятия ярма Царства Небесного в «Слушай» и «И будет, если послушаете», в раскрытии в сердце, — ведь сосуды для этого уже приготовлены, это четыре отрывка тфилин. Но на самом деле заповедь Шма и любви и трепета в нём — отдельная заповедь, и одной заповедью тфилин её не выполняют, даже если человек вовсе не отвлекается от них мыслями. И также истинно, что тот, кто читает Шма без тфилин, хотя и выполнил заповедь Торы о Шма, тем не менее это называется ложным свидетельством, как сказано выше. И более того: голова, на которую не возлагали тфилин, относится к «преступникам Израиля телом своим», и им нет прощения вовеки, как известно.
(41) Однако дело это можно понять в соответствии со сказанным выше о внешнем битуле в молитве Шмоне эсре: хотя он происходит во внешней стороне материального тела, тело является сосудом для наивысшего окружающего света, благодаря которому оно восстанет при воскрешении мёртвых и т. д. Так обстоит дело и с четырьмя отрывками тфилин головы: хотя они написаны на материальном пергаменте, именно это и приводит к тому, что на них пребывает нечто от окружающих светов четырёх мохин — Хохмы и Бины, Хеседа и Гвуры. Ибо таково общее правило повсюду: наивысший окружающий свет пребывает только в самом внешнем облачении. (Так и десять заповедей, написанные на скрижалях, были по ступени выше речи десяти заповедей, которые «мы слышали из уст Всемогущего», как сказано: «Высечено на скрижалях» (Исход 32:16), как объяснено в другом месте; ведь корень букв письма выше букв речи.) Так, в отрывке «Освяти» (Кадеш), написанном на материальном пергаменте, скрыто и утаено нечто от окружающего света высшей Хохмы, о которой сказано: «мудр, но не известной мудростью». Подобно этому, в отрывке «И будет, когда приведёт тебя» (Ве-айа) — от окружающего света высшей Бины и т. д. Так и отрывки «Слушай» (Шма) и «И будет, если послушаете» (Ве-айа им шамоа) выше чтения их устами в Шма и т. д. И тем не менее заповедь Торы — читать Шма, отрывки «Слушай» и «И будет, если послушаете», в состоянии внутреннего битуля, чтобы внутреннее высшее единение Хохмы и Бины в мохин головы было в раскрытии внутреннего света. И человек не выполняет свою обязанность наложением тфилин головы, хотя это и окружающие света Хохмы и Бины. Поэтому тфилин выступают над головой, над тем, что называется «черепом (гулгальта), покрывающим мозг (мохин)». Ведь там окружающий свет пребывает в великом сокрытии, в этом облачении пергамента тфилин, поскольку он чрезвычайно высок, настолько, что не может прийти в раскрытие внутреннего света, в постижение внутреннего сосуда Хохмы и Бины в голове, и даже в глубину Хохмы и Бины в сердце — в «видение» и «слышание», которые относятся лишь к уровню нефеш, руах и нешама человека, а окружающие света тфилин головы выше уровня нефеш, руах и нешама человека. (Как сказано: «Только в образе (бе-целем) ходит человек» (Псалмы 39:7): буква «мем» слова «целем» — это окружающий свет тфилин; «ходит» — в тфилин, как окружающий свет для охраны в течение всего дня. И как сказано: «И увидят все народы земли, что имя Авайе наречено на тебе» (Второзаконие 28:10) — как окружающий свет, то есть тфилин головы, — «и устрашатся тебя», ибо внешние силы бегут от окружающего света. Как известно о голубой нити (тхелет) в цицит, что она ослепляет глаза внешних сил клипат Нога, чтобы они не могли смотреть на окружающий свет и т. д.) Поэтому этим человек не освобождается от заповеди любви и трепета, рождающихся из Хохмы и Бины, которые приходят в раскрытие внутреннего света в мозг и сердце. Ибо раскрытие любви и трепета в заповеди «И возлюби» — это корень и основа всех заповедей, исполняемых с любовью и трепетом, чтобы благодаря этому было высшее единение Святого, благословен Он, и Его Шхины. А это невозможно от окружающего света мохин Хохмы и Бины, которые в тфилин головы, ибо он пребывает в сокрытии и великом утаении. Но тем не менее и заповедь любви и трепета в Шма не может быть без тфилин, ибо внутренний свет получает от окружающего света тфилин. Поэтому тот, кто читает Шма без тфилин, называется «дающим ложное свидетельство», ибо нет устойчивости и опоры для этой любви и трепета без окружающего света тфилин головы. (А простой смысл этого «ложного свидетельства» таков: он говорит в Шма «И повяжи их…», а тфилин на его голове нет; из этого следует обратное — что главное в заповеди любви и трепета в Шма — это внутреннее единение Хохмы и Бины.) Однако когда тфилин нет на его голове, он не исполняет и не доводит дело до действия, чтобы они были «знаком между глазами твоими» и т. д., — это называется ложным свидетельством в его душе: любовь и трепет в высшем единении Шма не истинны, если они не осуществляются именно в конечном действии. Ибо Он возжелал обители именно в нижних мирах, и главное — действие. И как сказано: «Вся Тора уподоблена тфилин» и т. д., — чтобы раскрытие Б-жественности привлекалось именно в действие. Это подобно тому, как отрывок «Слушай» приходит в буквах письма на пергаменте, возлагаемом именно на голову, и это подтверждает истинность заповеди чтения Шма устами и т. д. И всё это одно и то же: окружающий свет пребывает только в действии, во внешней стороне, как в материальном пергаменте, а не в духовном — в любви, что в сердце и мозгу, по причине, указанной выше, и пойми. (Но наложение тфилин без чтения Шма не называется ложным свидетельством, ибо «в двухстах содержится сто»: внутренний свет включён в окружающий свет. А заповедь чтения Шма с раскрытой любовью и трепетом — отдельная заповедь. И тем не менее, если человек занят исполнением заповеди, например при введении невесты под хупу, когда он освобождён от чтения Шма, он освобождён и от тфилин.) Во всяком случае, из всего этого понятно: хотя тфилин — материальное одеяние, они являются сосудом для окружающего света Хохмы и Бины, который не может прийти в раскрытие даже во внутренней стороне Хохмы и Бины, как сказано выше. И это подобно приведённому выше примеру внешнего битуля — стояния и поклонов в Шмоне эсре: хотя это лишь внешний сосуд для внутреннего битуля Хохмы и Бины, тем не менее корень его по ступени выше внутреннего битуля Хохмы и Бины, подобного «видению» и «слышанию» и т. д. То есть это окружающий свет Кетера, который окружает весь рост человека, от головы до ног, одинаково, и пребывает только в сосуде внешнего битуля во всём росте человека — как стояние на ногах и поклон головой и позвоночником, — а не во внутреннем битуле мозга и сердца. Подобно окружающему свету мохин в тфилин, который пребывает только на материальном пергаменте, при материальном возложении на голову, как сказано выше, и пойми.
(42) Однако всё ещё следует понять: согласно всему сказанному выше о корне стояния в Шмоне эсре — что оно служит для привлечения окружающих светов Кетера, который выше и Хохмы и Бины, и мидот Торы и заповедей, — если так, как можно говорить о влиянии и привлечении в молитве восемнадцати благословений? Ведь это возможно только через высшее единение имени Авайе с именем Элоким, как говорят: «Благословен Ты, Авайе» и т. д. А ведь наивысший окружающий свет выше раскрытия света в Хохме и мидот человека и называется «скрытейшим из скрытых», которого мысль совершенно не постигает, — даже мысль Хохмы и Бины в их внутренней стороне. Только в Шма, которое есть единение Аба и Има, хотя это и внутреннее единение в их сущности, тем не менее есть, во всяком случае, единение дающего и получающего, и оно переходит из сокрытия в раскрытие — как в Хохме и Бине и мидот Торы и заповедей. Как сказано: «И возлюби…», «И говори о них» и т. д. Ведь имя Авайе в целом: «йуд-хей» называется «Сокрытое — Б-гу, Всесильному нашему» — во внутреннем единении Хохмы и Бины, а «вав-хей» — это «а открытое — нам и сыновьям нашим… чтобы исполнять» и т. д. (Второзаконие 29:28). И о материальном изобилии тоже сказано: «сидит и судит» и т. д., «и сидит и питает» и т. д. Но в восемнадцати благословениях речь идёт об окружающем свете Кетера, который не раскрыт даже в глубине Хохмы и Бины, — к нему не относятся понятия единения, благословения и влияния и т. д. Однако дело в том, что в действительности и к окружающему свету Кетера относятся понятия единения, благословения и влияния. Только это влияние называется «скрытым привлечением», утаённым в источнике изобилия, и из этого сокрытия оно выходит в настоящее раскрытие. Ведь восемнадцать благословений молитвы приходят как привлечение материального изобилия — «жизни преходящей», например пропитания, исцеления и тому подобного, — как совершенное «нечто» и т. д.
(43) Дело в том, что, как известно, и окружающий свет Кетера всё-таки называется светом, только окружающим светом. А всякий свет, во всяком случае, светит, и это слово означает раскрытие. Только окружающий свет не приходит в полное раскрытие во внутреннем сосуде, как Хохма, Бина и мидот и т. д., но он является источником изобилия, которое привлекается в раскрытие и может прийти вниз именно не через посредство Хохмы и мидот, а в самом внешнем одеянии и сосуде, как сказано выше. Объяснение этого известно из того, что мы видим в душе человека: то, что приходит в раскрытие в мозгу, сердце и действии, называется внутренним светом, ограниченным в сосуде, а то, что не может прийти в раскрытие в мозгу и сердце, называется окружающим светом, который окружает человека скрыто, от головы до ног одинаково. Это и называется «мазаль» (ангел-покровитель, источник души), как у товарищей Даниэля: хотя они не видели видения, «великий страх напал на них» (Даниил 10:7), ибо «их мазаль видел» (Мегила 3а). Значит, этот окружающий свет, называемый «мазаль», подействовал так, что они ощутимо содрогнулись. И так же внезапная мысль о тшуве действует в раскрытии в мозгу и сердце, но не приходит в полное раскрытие в мозг и сердце, в разум и мидот и т. д. Так и окружающий свет йехида, который совершенно отделён даже от того, чтобы быть скрытым влияющим источником, тем не менее называется светом, светящим человеку; только он окружает его издали, и это его четыре локтя, которые называются «местом человека», как известно. И доказательство тому — то, что мы видим: окружающий свет йехида идёт с человеком повсюду, куда бы он ни обратился; сияние окружающего света его души идёт с ним — как в духовном, в разуме и мидот, так и в материальном, в ходьбе его тела. Как сказано: «Только в образе (бе-целем) ходит человек». Толкование слова «целем» известно: «мем» слова «целем» — это окружающий свет йехида, который пребывает над его душой в любом месте, где он стоит, и идёт с человеком повсюду, куда бы он ни шёл, чтобы охранять его. И тем более «цель» (тень) слова «целем» — окружающий свет хая, который буквально осеняет его. И это значит: «только в образе ходит человек», ибо окружающие света нефеш, руах и нешама человека — источники для всего, куда бы он ни шёл, как в духовном, так и в материальном; это они ведут его, только скрыто, окружая его голову и ноги и т. д. Подобно окружающему свету солнца, когда оно ведёт его, как сказано: «Кружит, кружит, идёт ветер» и т. д. (Экклезиаст 1:6). (И как в примере с бросающим камень: окружающее от силы броска несёт камень по воздуху, пока он не упадёт и т. д.; и так же с блуждающими звёздами (планетами), как известно.) Если так, к окружающему свету, во всяком случае, относится понятие хождения вместе с человеком. И отсюда понятно, что к нему относятся также понятия изобилия и привлечения вниз в материальное — в восемнадцати благословениях молитвы, которое привлекается из «Желания всех желаний» (Рава де-хол раавин), из источника окружающих светов, то есть высших желаний, буквально вниз. Как говорят: «Благословен Ты, Б-г, исцеляющий больных» и т. д., «благословляющий годы» — для материального пропитания, сверх меры внутреннего света Хохмы и мидот Ацилута в БЕА, как сказано выше. И это непременно через высшее единение в самом Кетере, от сияния Сущности света Эйн соф, о чём говорят: «Благословен Ты» — буквально «Ты» и т. д. Только это называется скрытым привлечением, ибо оно приходит из сокрытия наивысшего окружающего света, который выше цепи нисхождения миров. (Как Он творил чудеса, которые выше природы; и так же бывает Б-жественный успех в богатстве и величии, в обретении милости и благосклонности — выше сосуда, совершенно неограниченный. Это называется «Благословение Б-га — оно обогащает» (Притчи 10:22), как богатство Шломо, как успех Йосефа и праотцев и тому подобное.) И в этом смысл единения в восемнадцати благословениях — привлечь высшие окружающие света. Подобно окружающему свету тфилин, о котором сказано выше: к ним относится настоящее привлечение, чтобы они пришли в раскрытие, только это происходит не через возвышение во внутреннем битуле Хохмы и Бины и мидот любви и трепета, как в Шма, а именно через внешний битуль, по причине, указанной выше, и пойми.
(44) И это смысл слов: «Вот порождения Ноаха: Ноах был человеком праведным, непорочным в своих поколениях» и т. д. (Бытие 6:9). Здесь трижды упомянуто имя Ноах: «Вот порождения Ноаха», «Ноах был человеком праведным» и т. д., «с Элоким ходил Ноах». Это можно понять согласно всему сказанному выше о различии между Хеседом и Гвурой, закрытыми и скрытыми в Есоде Аба и Има, — то есть во внутренней стороне единения Аба и Има в их сущности, где совершенно нет корня и источника для Древа познания добра и зла и что называется «Древо жизни посреди сада» и т. д., как сказано выше о внутреннем единении Хохмы и Бины в Шма и т. д., — и Хеседом и Гвурой раскрытыми, во внешней стороне Бины, в семи мидот, которые в постижении разума и которые привлекаются и рождаются в раскрытии в сердце из плоти, — откуда есть корень и зацепка для Древа познания добра и зла и т. д. Однако выше объяснено, что есть особое преимущество внешней стороны Бины и мидот над внутренней стороной Хохмы и Бины, после того как из них в совершенстве выделяется Древо познания добра и зла, как сказано выше. Это подобно «видению» глаза Хохмы в сердце: «Бина — это сердце, сердце понимает» и т. д., что называется глубиной Хохмы и Бины и т. д., — в любви и трепете, раскрытых именно в сердце из плоти, как в песне и напеве и т. д. Благодаря этому может быть истинный бирур, на более высокой ступени и уровне во внутреннем единении Хохмы и Бины, чем там, где они находятся в своём источнике в Кетере. (Это два мазаля — «Ноцер» и «Ве-наке», как сказано: «Всё зависит от мазаля, даже свиток Торы в Храме», как известно.) И поэтому сначала сказано: «Вот порождения Ноаха», и это относится к предыдущему стиху, где сказано: «А Ноах обрёл милость в глазах Б-га» (Бытие 6:8). Это наивысший окружающий свет, который скрыто светит над Ноахом, «человеком праведным» высшим, то есть Есодом Аба и т. д., а это раскрытие света изобилия точки Хохмы, как она пребывает в «ничто» Кетера, как сказано: «А Хохма — из ничего (ме-айин) обретается» (Иов 28:12). И из сокрытия она выходит в раскрытие, чтобы дать силу и мощь порождениям этого Ноаха. То есть мидот выходят и рождаются из сокрытия Хохмы — «нечто из ничего». И это три цвета радуги, которые видны в раскрытии из сокрытия Есода Аба в Има. И как сказано рядом: «И родил Ноах трёх сыновей» (Бытие 6:10), — это три линии Ацилута в раскрытии: Шем — правая линия и т. д., то есть Хесед, Гвура и Тиферет в целом. И поэтому сказано «Вот (эле) порождения»: числовое значение слова «эле» — 36, то есть взаимовключение шести мидот, когда каждая мида включает шесть, в Аба, и они ещё больше разделяются в Бине — это мидот, которые в постижении, вплоть до мидот, которые в сердце, как сказано выше. А везде, где сказано «эле», это «отвергает прежних», как известно. И здесь тоже сказано: «Вот порождения Ноаха», которые приходят в совершенном бируре от смешения Древа познания добра и зла, подобно очищению любви и трепета, раскрытых в мозгу Бины и в сердце из плоти, чтобы очистить «нечто» и грубость клипат Нога, которая совершенно прилепилась к ним, — и это называется «чистый сердцем» и т. д., как сказано выше о «Псукей де-зимра» и песнопении «Иштабах» перед Шма и т. д., и пойми.
(45) И это значит: «эле» отвергает прежних. Ведь поколения до Ноаха были на уровне мидот Тоху, которые пали при разбиении сосудов. Как сказано: «Исполины (нефилим, "падшие") были на земле… это богатыри, что от века (ме-олам)» (Бытие 6:4), — то есть из мира (олам) Тоху, и они пали вниз, в отходы суровых Гвурот, в совершенное зло, из-за греха Адама Древом познания, как известно. Однако «Ноах был человеком праведным в своих поколениях», ибо он был на уровне бирура Древа жизни, которое всё — добро и где совершенно нет корня и зацепки для зла. Поэтому сказано: «Вот порождения Ноаха»: и раскрытые Хесед и Гвура совершенно очищены, как сказано выше, и тем самым «отвергает прежних», которые погибли в потопе. Ибо он был от внутренней стороны Есода Аба, который в Есоде Зеир Анпина. И об этом сказано ему: «Ибо тебя Я увидел праведным предо Мною в этом поколении» (Бытие 7:1). И это значит: «Вот порождения Ноаха» — «порождения праведников — добрые дела», то есть бирурим Древа познания, и пойми. А затем разъясняется: «Ноах был человеком праведным, непорочным» и т. д., то есть каким Ноах был изначально — во внутреннем единении Хохмы и Бины, на уровне «видения» точки Хохмы и сути постижения Бины, где Хесед и Гвура закрыты и скрыты в Бине, во внутренней стороне Есода Има и т. д. Поэтому он был «праведным, непорочным» — в совершенстве со стороны самой сущности, то есть на уровне Древа жизни и т. д., откуда нет корня для Древа познания и т. д. И поэтому сначала повторены слова о порождениях Ноаха, то есть о святых мидот, которые вышли в совершенном бируре, а затем разъясняется причина: «ибо Ноах был человеком праведным, непорочным» и т. д. (И так же с душами Израиля в каждом поколении, корень которых — в «свете, посеянном для праведника», как сказано: «И народ твой — все праведники» (Исайя 60:21), как известно, ибо «порождения праведников — добрые дела» в бируре Древа познания и т. д., и пойми.) А затем сказано ещё: «С Элоким ходил Ноах», и на первый взгляд это излишне, ведь уже сказано: «Ноах был человеком праведным» и т. д. Однако сказанное «Ноах был человеком праведным» и т. д. — это со стороны самого добра дающего, то есть Есода Аба, точки Хохмы. А затем сказано: «с Элоким ходил Ноах», то есть в облачении Есода Аба в Есод Има, которая называется Элоким, во внутренней стороне Бины, — а это внутреннее единение Аба и Има, как в Шма, когда говорят: «Авайе — Всесильный (Элокейну) наш» и т. д. И это значит: «с Элоким» — именно во внутренней стороне Бины, которая выше мидот раскрытых Хеседа и Гвуры, — там «ходил Ноах» в постоянном единении, которое называется «неразлучными никогда» и т. д. И это значит «ходил» — постоянно, как «И ходил Ханох с Элоким, и не стало его» и т. д. (Бытие 5:24). И в этом особое преимущество Ноаха: он был порождением единения Хохмы с Биной на уровне Тикуна, как сказано: «И родил Ноах» и т. д., и «от них распространилась вся земля» (Бытие 9:19) после потопа и т. д. А на самом деле сказанное «с Элоким ходил Ноах» добавляет к прежнему: он был на уровне внутреннего единения Бины, но поднялся ещё выше — к окружающему свету Кетера, который выше единения Хохмы и Бины, как сказано выше, и называется «высший Элоким». Как известно о словах «Ибо Авайе — Он Элоким» (I Цари 18:39) — это Элоким Кетера; и как «А Моше приблизился… туда, где Элоким» (Исход 20:18). Это уровень «мем» слова «целем», как сказано: «Только в образе ходит человек». И так ходил Ноах с именем Элоким, на уровне «скрытейшего из скрытых» и т. д., подобно молитве шёпотом, о которой сказано выше, которая выше внутреннего единения Хохмы и Бины в Шма, как сказано выше, и пойми.
(46) И вот, после всего сказанного выше о корне Ноаха, «человека праведного» и т. д., — что это внутренняя сторона Есода Аба, который соединяется с внутренней стороной Бины, и об этом сказано: «с Элоким ходил Ноах», то есть только «Элоким», внутренняя сторона Бины, как сказано выше, — отсюда можно понять и общий смысл ковчега Ноаха: Б-г повелел ему войти в ковчег с тремя сыновьями, как сказано: «Сделай себе ковчег из дерева гофер» и т. д. (Бытие 6:14). В книге «Ликутей Тора» объяснено о корне ковчега Ноаха: он на уровне внутренней стороны Бины, которая называется «скрытым миром» (алма де-иткасья), который закрыт в великом сокрытии, и оттуда не привлекается раскрытие мидот, — подобно закрытой (конечной) «мем», которая называется «закрытым речением». А Ноах, «человек праведный, непорочный», то есть Есод Аба — точка Хохмы, — входит в ковчег и совершенно скрывается в нём, как сказано: «И закрыл Б-г за ним» (Бытие 7:16) и т. д., — как «точка в чертоге», как известно (и как свиток Торы в Храме; и это также Письменная Тора и Устная Тора, как известно). На первый взгляд, это противоречит сказанному вначале: «Вот порождения Ноаха», что означает привлечение мидот Хесед, Гвура и Тиферет, рождающихся именно из внешней стороны Бины, как сказано выше. Однако дело в том, что на самом деле одно зависит от другого: поскольку Ноах, «человек праведный», вошёл в этот ковчег, то есть в окружающий свет Бины, в её внутреннюю сторону, и задержался в нём целый год, год потопа, — благодаря этому затем было множество порождений Ноаха от его трёх сыновей, от которых «распространилась вся земля» и т. д. (Это подобно женщине, которая беременеет, и плод скрыт в её чреве девять месяцев: эта задержка, когда плод скрыт во чреве матери, и есть то, что вызывает его рождение и рост на долгие дни и то, что от него ответвятся и родятся многие поколения, как объяснено в другом месте. Так и все мидот Зеир Анпина были включены во внутреннюю сторону Бины, в её окружающий свет, прежде чем они вышли на свет в раскрытии. И это смысл закрытой «мем», как будет объяснено далее.) (А сказанное «Вот порождения Ноаха» — это три его сына, которые уже родились до того, как он вошёл в ковчег, — это порождения самих мидот, то есть только Хесед, Гвура и Тиферет, которые родились во внутреннем единении Хохмы и Бины. И это потому, что Ноах был «человеком праведным» уже прежде и совершал высшее единение Аба и Има, как сказано: «с Элоким ходил Ноах», — в прошедшем времени, то есть он уже ходил так до потопа. Но множество порождений от мидот, которое привлеклось от трёх его сыновей, — это произошло именно благодаря его вхождению в ковчег.)
(47) И вот, чтобы понять всё это, следует предварить одним вопросом об общем смысле ковчега Ноаха — о способе его изготовления и постройки. Ведь в действительности следует очень удивляться устройству ковчега, который отличался от всех кораблей, строящихся для плавания по воде. А именно: ковчег был прямоугольным по площади длины и ширины, как сказано: «Триста локтей длина ковчега, пятьдесят локтей ширина его, тридцать локтей высота его» (Бытие 6:15). Значит, эта ширина в пятьдесят локтей была на обоих его концах, с каждой стороны, справа и слева, так же как в середине, — то есть это прямоугольная площадь длиной в триста и шириной в пятьдесят локтей, как прямоугольная площадь дома или чертога, и покрыт он был покатой крышей, как сказано: «И до локтя сведи его кверху, а вход в ковчег сделай сбоку его» (Бытие 6:16) и т. д. И это великое чудо: почему он был именно прямоугольным, не так, как принято в мире, где делают корабли для плавания по морю, которые обязательно делают длинными и заострёнными на обоих концах корабля? Ведь корабль делается округлым снизу и сужается к концам, так что оба его конца заострены, — чтобы можно было хорошо плыть на нём при помощи вёсел, как известно. А если бы делали корабль прямоугольным по площади, он вообще не плыл бы по воде, ибо прямоугольная площадь сидит на поверхности воды и не погружается, и даже от слабого ветра он тотчас перевернётся в воде, как известно. Если так, почему Ноах сделал ковчег прямоугольным и как он плыл по поверхности воды и т. д.?
(48) Однако дело в том, что ковчег Ноаха не предназначался для плавания, как в море, где корабль идёт быстро, именно вместе с ветрами. (Ибо тогда он должен был бы быть округлым и суженным внизу, и понадобились бы многие моряки, чтобы грести вёслами, и мачта корабля, чтобы им управлял кормчий, которого называют капитаном, как известно. А в ковчеге Ноаха были только Ноах и три его сына, и не было там, кроме них, людей, которые были бы моряками; и не было в ковчеге мачты, чтобы им управлял кормчий и т. д.) Ибо не дули ветры над водами, а лишь от множества дождей воды сами собой поднимались ввысь. (И не было вздымания волн от ветров, ибо тогда ковчег тотчас перевернулся бы, поскольку в нём не было гребцов, а также мачты и кормчего и т. д.) Цель была лишь в том, чтобы ковчег поднялся над землёй, как только усилятся воды, и сидел только сверху, на поверхности воды, как сказано: «И умножились воды, и подняли ковчег, и он возвысился над землёй. И усилились воды… и пошёл ковчег по поверхности вод» (Бытие 7:17–18). (Лишь одиннадцать локтей он был погружён в воду из-за груза, который был в нём, но сидел на поверхности воды в мире и покое; и движение его тоже было спокойным — не при помощи вёсел и ветра, а он шёл сам собой вместе с течением вод.)
(49) Однако дело в том, что корень ковчега Ноаха — во внутренней стороне высшей Бины, которая называется «скрытым миром» (алма де-иткасья), в сокрытии и закрытости со всех сторон, — подобно сокрытой мысли, которая вовсе не приходит в раскрытие в буквах речи и называется «закрытым речением». Как сказано в Зоаре: «Есть мысль и есть мысль»: закрытая мысль называется «закрытым речением», а мысль, приходящая в раскрытие в речи, называется «открытым речением», как десять речений Сотворения мира, о которых написано: «И сказал Элоким», — в речи, которая приходит из мысли в раскрытии. И это потому, что эта мысль привлекается из внешней стороны Бины, от Малхут Твуны, которая называется Леа: буквы этой мысли приходят в раскрытие в буквах речи. И это потому, что единение Хохмы и Бины при Сотворении мира было во внешней стороне Хохмы, которая привлекается во внешнюю сторону Бины и т. д. И в этом смысл закрытой «мем», которая закрыта со всех сторон, в прямоугольной площади со всех сторон. И поэтому ковчег Ноаха сидел на поверхности воды, ибо он был именно прямоугольным: ведь всякое сидение возможно именно на прямоугольном, а не на суженном и покатом. И поэтому ковчег шёл сверху по поверхности воды и был закрыт со всех сторон (не как морские суда, которые открыты сверху, сильно погружены в воду и идут по ветру под управлением кормчего, как сказано выше).
(50) А смысл закрытой «мем» объяснён в другом месте — о закрытой «мем» в стихе «Для умножения (ле-марбе) власти» (Исайя 9:6), который относится к Машиаху и т. д.: эта «мем» закрыта, хотя стоит в середине слова. Ибо у закрытой «мем», которая совершенно прямоугольна со всех сторон, есть устойчивость сидения со всех сторон. Не так другие буквы, кроме неё, которые снизу или по бокам округлы и не прямоугольны: они не могут устойчиво сидеть внизу, ибо округлая вещь не сидит устойчиво — устойчиво сидит только прямоугольная. Например, «хей» и «гимел»; и «далет», у которой есть длина и ширина, тоже не сидит устойчиво, ибо у неё нет основания внизу. И буквы «бет» и «пей», у которых есть основание внизу, открыты сбоку, и нет у них сидения там, а также внутрь них что-то входит, и они не называются совершенно закрытыми. И тем более буквы «куф», «рейш» и «шин», у которых одна заострённая нога внизу, совершенно не могут сидеть внизу. (И на это намекнули: «у лжи (шекер) нет ног», а лишь одна нога, поэтому она не может устоять; и это три буквы — «шин», «куф» и «рейш» и т. д.) И точно так же согнутая «каф» и «тет» округлы снизу и не сидят устойчиво внизу. А открытая «мем» открыта снизу, хотя и сидит устойчиво внизу. Но в закрытой «мем» есть обе эти вещи: она закрыта со всех сторон и также устойчиво сидит со всех своих сторон, ибо она прямоугольна со всех сторон, и поэтому у неё есть устойчивость сидения внизу со всех сторон, как известно. Однако и буква «самех» тоже закрыта со всех сторон, как закрытая «мем», но она округла со всех сторон и не имеет устойчивости ни с какой стороны, ибо всякая округлая вещь, как шар, совершенно не сидит устойчиво внизу. И тем не менее эти две буквы — закрытая «мем» и закрытая «самех» — отличаются от всех прочих букв тем, что они, во всяком случае, закрыты со всех сторон. Не так прочие буквы: во всех них есть открытость с какой-либо стороны. А известно общее правило повсюду: закрытость указывает на окружающий свет, который закрыт и скрыт наверху, и нет в нём открытости, то есть раскрытия вовне. И это эти две буквы — закрытая «мем» и «самех», — которые относятся именно к окружающим светам; поэтому они закрыты со всех сторон. Не так прочие буквы, которые относятся к внутреннему свету; поэтому они открыты сбоку или снизу: как буква «бет», открытая сбоку; так же «пей» и «хет» открыты снизу, и так же «тав»; а согнутая «каф» и «тет» открыты сверху, и тому подобное. (И буква «алеф», которая в Кетере, тоже открыта и сквозная.) И как известно, буквы указывают на Б-жественное привлечение и на способ привлечения: на это указывает начертание буквы и её форма по самой её сути, и её название — именно по сути, как объяснено в другом месте. Поэтому они совершенно не меняют своего действия, ибо каждая буква производит своё особое, присущее ей действие согласно своей сущности: какова вещь в самом своём источнике, таким будет и начертание её привлечения и сила её действия, совершенно без всякого изменения и т. д.
(51) Известно, что в буквах есть две вещи: их внутренность и внутренняя сторона, и их внешняя сторона. Внешняя сторона — это «бёдра» (ерехот), то есть протяжённость начерченных чернилами линий в каждой букве; а внутренность её — это белое пустое пространство, которое оказывается ограниченным между линиями её начертания с боков. Как говорится: «вырезать внутренность» или «вырезать бёдра», ибо есть два вида письма: в одном вырезают внутренность, и бёдра остаются сами собой, а в другом вырезают бёдра, и внутренность остаётся сами собой. Общий смысл их — это внутренний свет, во всяком случае, в ограничивающем его сосуде и т. д. (А десять заповедей, написанные «перстом Элоким», «высеченные на скрижалях», были вырезанием бёдер, и внутренность оставалась сама собой; это подобно письму, при котором пишут и проводят бёдра. Поэтому сказано, что закрытая «мем» и «самех» на скрижалях держались чудом.) Если так, то в буквах закрытая «мем» и «самех», внутренность которых окружена со всех сторон, это непременно от окружающего света, который окружает со всех сторон, и внутренность его закрыта со всех сторон. И хотя в окружающем свете нет ограничивающего сосуда, тем не менее в нём есть ограничивающее в окружении (как стена, окружающая город со всех сторон: в этом окружении тоже есть граница, как известно). Однако разница между закрытой «мем» и «самех» в том, что окружающий свет буквы «самех» — округлый со всех сторон и совершенно не имеет устойчивости внизу, как сказано выше, а окружающий свет закрытой «мем» — окружающий свет в виде квадрата со всех сторон, как сказано выше. И это два вида окружающих светов. Окружающий свет Кетера — в виде круга со всех сторон (и он называется окружающим светом отражённого света, как сказано: «Сделал тьму укрытием Своим» (Псалмы 18:12): Он скрывает Себя в нём и не может прийти в раскрытие внизу вообще, то есть получающие не могут получить от него ничего, даже в виде окружающего света и т. д. И как «А дух Элоким парит над водами» (Бытие 1:2): это окружающий свет, скрытый и закрытый наверху, и хотя он нисходит вниз, он совершенно не располагается устойчиво, а лишь слегка касается; и даже это — касается и не касается, что называется «достигает и не достигает», как известно. И это значит «парит над водами» — только сверху, как объяснено в другом месте, и пойми). Но окружающий свет закрытой «мем» — это окружающий свет Бины, который называется окружающим светом Има, то есть окружающим светом, пребывающим над нижними, который, во всяком случае, устойчиво располагается над ними, хотя он совершенно закрыт и скрыт от постижения, — как закрытая «мем», которая устойчиво сидит внизу со всех сторон, как сказано выше, хотя она закрыта со всех сторон и т. д. И как «а мать сидит на птенцах» (Второзаконие 22:6): она касается птенцов, располагается на них и буквально защищает их; и так же «над птенцами своими парит» (Второзаконие 32:11) — в прилеплении, чтобы охранять, и пойми. (И в этом смысл двух окружающих светов хая и йехида, а это «ламед» и «мем» слова «целем» и т. д., но наоборот по сравнению со сказанным выше: «цель» слова «целем» — это совершенно скрытый окружающий свет, как круг «самех», не имеющий устойчивости внизу, а «мем» слова «целем» — это окружающий свет Бины, который располагается устойчиво и т. д.) И это сказанное в Зоаре на стих «Паланкин сделал себе царь» (Песнь песней 3:9) и т. д. о бальзаме (афарсемон): «самех» и «мем» слова «афарсемон» — это два окружающих света, о которых сказано выше. «Самех» — это окружающий круг, который не располагается устойчиво внизу (как «башня, парящая в воздухе» и т. д.).
Объяснение этого известно: то, что скрывает Сущность, называется «высшим хашмалем». Как в Йом Кипур сказано: «Ибо в облаке явлюсь Я над крышкой ковчега» (Левит 16:2): свет Сущности скрыт в этом облаке. И как «Вот Я приду к тебе в густом облаке» (Исход 19:9). И это сказанное: «Сделал тьму укрытием Своим» (Псалмы 18:12), и это называется «высшим укрытием», как «Укроет меня в шалаше Своём… в укрытии шатра Своего» (Псалмы 27:5) и т. д. И это значит: «А Моше приблизился к мраку, где Элоким» (Исход 20:18) и т. д. Это называется «скрытейшим из скрытых», которого мысль совершенно не постигает. А в грядущем, в мире грядущем, оно раскроется из своего сокрытия, как сказано, что Он «извлечёт солнце из его футляра» (Недарим 8б), — то есть имя Элоким, которое скрывает Сущность. И тогда сказано: «И не будет больше скрываться Наставник твой» (Исайя 30:20) и т. д. И это имя Эке («Я буду»): «Я готов раскрыться» — от света самой Сущности Эйн соф и т. д. Однако окружающий свет закрытой «мем» — это тот, что устойчиво располагается внизу над получающими, как «а мать сидит на птенцах» — «мать, которая сидит над сыновьями», и как «И раскинь над нами шатёр мира Твоего» и т. д. И как сказано: «Живущий под покровом Всевышнего в тени Всемогущего пребывает… прибежище моё» (Псалмы 91:1–2) и т. д. И как облака славы, которые были в пустыне. И таков смысл покрытия (схах) сукки, которая служит тенью, защитой и укрытием, как сказано: «Ибо в шалашах (сукот) Я поселил» (Левит 23:43) и т. д. Это называется окружающими светами Има, как известно и объяснено в другом месте. Однако это именно от внешней стороны Бины, которая называется «нижним хашмалем», который окружает и облачает мидот Зеир Анпина и Нуквы и т. д., — как маленькие птенцы, которые прячутся под крыльями матери, чтобы она охраняла и растила их и т. д. Однако окружающий свет закрытой «мем», которая закрыта со всех сторон, — это именно во внутренней стороне Бины, как ковчег Ноаха, в котором все звери, скот и человек были закрыты и скрыты со всех сторон и т. д. Это подобно вынашиванию плода в утробе матери: он включён во чрево матери и вовсе не считается самостоятельной сущностью, ибо «плод — бедро матери его», и он ест то, что ест его мать и т. д. (И как короткая нога внутри «хей», которая «протягивает шаг наружу» и т. д., как сказано в Зоаре на стих «И с холмов взираю на него» (Числа 23:9) и т. д.) И это называется «юбилеем» (йовла), «миром свободы», где совершенно нет корня для питания внешних сил. Поэтому сказано: «Не будут делать зла и не будут губить» (Исайя 11:9) и т. д., и как «И будет волк жить с ягнёнком… и корова и медведица будут пастись вместе» (Исайя 11:6–7) и т. д., — как было в ковчеге Ноаха, как сказано выше, и пойми.
(52) Чтобы понять объяснение этого, следует предварить сказанным выше о различии между внутренней и внешней стороной Бины. Внутренняя сторона Бины — это «ничто» постижения, которое называется глубиной постигаемого, которая ещё выше постижения и понимания в объяснении и разумном обосновании. А внешняя сторона Бины — это когда разум приходит в постижение и обоснование в объяснении; это и называется Бина — «нечто из нечто», ибо постижение пребывает как «нечто» и некая вещь и т. д. Но внутренняя сторона Бины пребывает как «ничто», как сказано: «Что (ма) ты исследовал, что ты познал?» и т. д. И это две ступени в Бине, которые суть две противоположности — «ничто» и «нечто». И это Элоким — буквы слов «ми эле» («кто — эти»), как «Кто (ми) сотворил этих (эле)?» (Исайя 40:26). Есть «ми», которое подлежит вопросу, как «Кто он, этот царь [славы]?» (Псалмы 24:10) и т. д., — это внешняя сторона Бины, которая в постижении разума и подлежит вопросу. Как о стоящем вблизи, существование которого известно, уместен вопрос: «Кто он, этот?» и т. д. Но внутренняя сторона Бины, которая называется «ничто» «нечто», называется «ми», которое не подлежит вопросу и т. д. И как «А Хохма — из ничего обретается, и где место Бины?» (Иов 28:12): существование её совершенно неизвестно и т. д. И точно так же следует понимать слова «Кто сотворил этих»: «эти» (эле) — это мидот, которые называются «эле», числовое значение 36, шесть раз по шесть и т. д.; они рождаются из Бины, которая называется «матерью сыновей», как известно. И это значит: «ми» Бины «сотворил этих» из «ничто» в «нечто», в существовании и сущности совершенного «нечто», — это во внешней стороне Бины, то есть в её семи нижних сфирот: это то, что разум обязывает к Хеседу или к суду в раскрытии и т. д. Однако во внутренней стороне Бины, которая называется «ми», не подлежащим вопросу, как сказано выше, — сказанное «Кто сотворил этих?» есть выражение изумления и удивления, то есть: «Кто сотворил этих?» — неизвестно, кто сотворил эти мидот и т. д. И это потому, что во внутренней стороне Бины все мидот ещё закрыты и скрыты, совершенно не различимы в существовании и сущности миды, как сказано выше о глубине постижения, которая есть «ничто» «нечто»: там включены все виды волнений и привлечений мидот любви и трепета, во взаимовключении в своём источнике, совершенно без различения в самостоятельном существовании.
(53) И это смысл закрытой «мем» в словах «Для умножения власти» и т. д.: там включены и закрыты все разделения мидот, прежде чем они выйдут в раскрытие, рождаясь буквально из «ничто» в «нечто», в истинном взаимовключении всех противоположностей, которые в них. И это внутренний окружающий свет внутренней стороны Бины, которая называется «матерью сыновей», — она включает в себе все порождения мидот, ещё в сокрытии и закрытости. Поэтому в ней включаются вместе все противоположности, ибо она — общий источник, включающий их вместе, как плод, включённый в утробу матери (и как короткая нога в «хей», как сказано выше). Пример этого был при даровании Торы: там было шестьсот тысяч душ, и у каждой был свой особый разум и постижение, то есть шестьсот тысяч мнений. У каждого есть источник, из которого он исходит, в высшей Бине, которая называется «матерью сыновей», то есть источником всех постижений душ Израиля, которые возникли в «скрытой мысли». Хотя, когда они вышли на свет из «ничто» в «нечто», постижение каждого, несомненно, на особой ступени, отличной от другого: есть разум, ступень которого — Хесед, как душа Авраама, и есть разум, ступень которого — суд, как душа Ицхака; и в каждом есть многие ступени, многочисленные подразделения, как сказано: «Б-г взвешивает сердца», «Б-г взвешивает духи» (Притчи 21:2; 16:2), — у каждого духа и души есть особое постижение. И как в стане Михаэля, служение которого — любовью, есть сто восемьдесят тысяч частных ступеней; и так же «знамя стана Реувена — к югу» (Числа 2:10) и т. д., и так же в стане Гавриэля и т. д. — тем не менее это когда они вышли в раскрытие из своего источника, как многие птенцы, рождённые от «матери сыновей». Так сказано: «Сыны вы Б-гу» (Второзаконие 14:1) и т. д. Но какими они пребывают в своём источнике, в утробе «матери сыновей», все они включены и объединены вместе, буквально как один человек. И так было при даровании Торы, как написано: «И расположился там Израиль напротив горы» (Исход 19:2) — «Израиль, как один человек». И как говорят: «Благослови нас, Отец наш, всех нас как одного». Ибо ступень сынов Израиля тогда была во внутренней стороне Бины, которая выше внешнего постижения, — как глубина постигаемого, о которой сказано выше и которая называется «ничто» «нечто», где совершенно нет разделения и разобщённости, ибо они устранились из существования «нечто» и некой вещи, словно их вовсе нет в существовании и сущности. Как сказано: «И весь народ видел голоса» (Исход 20:15) — видели слышимое: «слышание» Бины было в виде «видения» вблизи, — «и слышали видимое»: «видение» Хохмы включилось в единении в «слышание» Бины и т. д. Как сказано: «Понимай в Хохме и будь мудр в Бине» (Сефер Йецира 1:4), — это взаимовключение Хохмы и Бины во внутреннем единении в их сущности. (Это в пятидесятых вратах Бины, как объяснено в другом месте на стих «И никто не знает места погребения его» (Второзаконие 34:6): высшим кажется, что оно внизу и т. д., и пойми.)
(54) И таков смысл закрытой «мем» в словах «Для умножения власти» в дни Машиаха: все души Израиля в целом будут включены как одна, какими они пребывают в своём общем источнике, во внутренней стороне Бины, которая называется «матерью сыновей» и т. д. И это окружающий свет внутренней стороны Бины — именно закрытая «мем», как сказано выше. (И как короткая нога в «хей», то есть «вав», которая «протягивает шаг наружу», — это Малхут, включённая в каждую миду, которая ещё в сокрытии: ибо мидот по сути — только шесть, каждая из которых включает лишь шесть. Об этом сказано: «Вот (эле) порождения», и так же «Кто сотворил этих (эле)» — только 36. И как сказано: «Он создал нас, и мы — Его» (Псалмы 100:3) и т. д.) Это — когда мидот ещё включены во внутреннюю сторону Хохмы и Бины. Но при их рождении в раскрытие из постижения разума, внешней стороны Бины, в каждой миде есть Малхут — это сорок девять дней отсчёта (сфират а-омер), как известно. И там есть разделение и разобщённость между одним и другим, ибо один разум не похож на другой: есть разум, который волнуется так, и есть разум, который волнуется иначе и т. д., — как семь мидот Тоху, которые суть «ветви, отделённые одна от другой», поскольку каждая есть «нечто» именно сама по себе. Поэтому разбиение семи мидот Тоху было вниз, чтобы они стали совершенно отдельным «нечто», как известно. Однако бирур семи мидот Тоху, чтобы они соединялись и включались вместе, — через имя МА Хохмы, ибо «Хохмой они очищены», как известно. И это было при даровании Торы, когда сказали: «Всё, что сказал Б-г, сделаем» (Исход 19:8): все они устранились из своего существования, только для одного Б-га, чтобы отменить свою волю перед Его волей в Торе и заповедях. Тем самым все они объединились как один, единым сердцем перед своим Отцом небесным, буквально как один человек, хотя было шестьсот тысяч различных мнений, у каждого — особое постижение; но они вместе соучаствовали в высшей воле, которая в Торе и заповедях. Это уровень имени МА Хохмы, которое производит битуль «нечто» в «ничто», как «имя МА внутри, которое есть путь всего Ацилута» и т. д. (Но это со стороны имени МА «человека» внутреннего и внешнего Торы и заповедей, по которому все души Израиля и сейчас включаются как одна в битуле единой воли, хотя один служит из любви, а другой из трепета, — как в стане Шхины, где соучаствуют вместе все противоположности и т. д. Это взаимовключение и во внутреннем свете в сосуде, как взаимовключение органов человека друг в друга, от головы до ног, как одно целое. Но взаимовключение всех противоположностей есть именно со стороны окружающего света — как окружающий свет Бины, которая называется «матерью сыновей», где есть взаимовключение мидот, разделяющихся на шестьсот тысяч в душах Израиля, чтобы стать буквально как одно.)
(55) Однако в этом есть два способа. Первый — в окружающем свете внутренней стороны Бины, то есть в закрытой «мем»: это как мидот включены в сокрытии и закрыты в своём источнике в Бине, прежде чем они ещё вышли в раскрытие, как сказано выше. А второй — внешний окружающий свет внешней стороны Бины. Об этом сказано: «а мать сидит на птенцах» — «мать, которая сидит над сыновьями». То есть после того, как мидот родились в раскрытии, во многих противоположных ступенях, тем не менее они включаются и объединяются как одно под крыльями Шхины, то есть в окружающем свете Бины — «матери сыновей», которая сидит на птенцах, когда они маленькие: все они вместе входят укрыться под крыльями матери, и она защищает их своими крыльями, и там они в совершенном единстве и т. д. И это значит: «Как орёл пробуждает гнездо своё, над птенцами своими парит» (Второзаконие 32:11) и т. д., — то есть для охраны от жары и от стрелы. И так было при исходе из Египта, как написано: «И Я поднял вас на крыльях орлов» (Исход 19:4) и т. д., «несёт его на крыле своём» (Второзаконие 32:11); а при даровании Торы — «над птенцами своими парит», как Он опрокинул над ними гору, словно чан, и т. д. Поэтому шестьсот тысяч мнений, которые уже родились из «ничто» в «нечто», были при даровании Торы во взаимовключении, как один человек. И так в каждом поколении: «мать сидит над сыновьями», как сказано: «И раскинь над нами шатёр мира Твоего» и т. д., — чтобы защитить от внешних сил (и там все включены в совершенном единении). И объяснено в другом месте, что корень этого внешнего окружающего света внешней стороны Бины называется «нижним хашмалем», который облачает Зеир Анпин и Нукву до самого низа под их ногами и т. д. И это «благословляющий народ Свой Израиль миром (ба-шалом)» — буквы слова «малбуш» (одеяние) и т. д. А корень его — в «высшем хашмале», то есть в букве «самех», округлой, которая совершенно не имеет устойчивости внизу. Об этом сказано: «Сделал тьму укрытием Своим», то есть в тени окружающего света внутренней стороны Кетера, который называется «скрытейшим из скрытых» и т. д. И оттуда привлекается этот внешний окружающий свет внешней стороны Бины, чтобы защищать птенцов и т. д., то есть души Израиля в каждом поколении. Как в Йом Кипур сказано: «Ибо в облаке явлюсь Я», — это облако воскурения, которое скрывает Его. И именно от него привлекаются окружающие света сукки, которая есть «тень веры» (цила де-меэйменута), то есть внешние окружающие света Има, которая сидит и т. д. И как «И раскинь над нами», как сказано выше, и как «Б-г — тень твоя» (Псалмы 121:5) и т. д. И так же о внешнем окружающем свете Торы и заповедей сказано: «И вложил Я слова Мои в уста твои, и в тени руки Моей укрыл тебя, чтобы насадить небеса» (Исайя 51:16) и т. д. И это окружающий свет более высокий, чем даже внутренний окружающий свет Бины, то есть закрытая «мем», которая лишь со стороны их общего источника — самой Бины, называемой «матерью сыновей». Но этот окружающий свет, который называется «крыльями Шхины», куда собираются и прозелиты (герим), то есть святые искры, рассеянные среди народов мира, в Нога, и который называется «крыльями орлов», — корень его в окружающем свете Сущности, как сказано: «И привёл вас ко Мне» (Исход 19:4) — буквально ко Мне и т. д.
(56) И как известно о словах «Эке ашер эке» («Я буду, кем буду», Исход 3:14): «Я готов раскрыться» — из внешнего окружающего света, чтобы защитить в дни Машиаха, когда он выйдет из своего сокрытия в раскрытие. (И это «мем» слов «Для умножения власти», которая придёт в раскрытие, ибо власть (сарара) — это раскрытие Малхут, именно уровень «нечто», как будет объяснено далее.) «Ашер эке» — в мире грядущем, когда раскроется из сокрытия «высшего хашмаля», как сказано: «И не будет больше скрываться» и т. д. То есть одеяния Торы и заповедей, ныне — в Нога мира Асия, называются «чистыми одеяниями», которые будут очищены в грядущем; это «крылья Шхины», нижний хашмаль Бины, как объяснено в другом месте. И это смысл «мем» в словах «Для умножения власти» и т. д., которые относятся к Машиаху: это во внутреннем окружающем свете внутренней стороны Бины, где выше раскрытия мидот Хеседа и Гвуры, откуда нет корня для Древа познания добра и зла. Поэтому будет великий битуль и в скоте, и в зверях, так что они не будут вредить и терзать, как сказано: «Не будут делать зла и не будут губить» и т. д., и так же: «И будет волк жить с ягнёнком» и т. д., «и корова и медведица будут пастись вместе» и т. д. Ибо о Машиахе сказано: «Сын Мой ты, Я сегодня родил тебя» (Псалмы 2:7): избавление называется рождением, выходом из сокрытия закрытой «мем». И это имя Эке: «Я готов» и т. д. «родить» и т. д. А поскольку единение и взаимовключение было в сокрытии и закрытости внутренней стороны Бины, где включены все противоположности в совершенном единении, как сказано выше, поэтому сказано «для умножения власти» — то есть власть и царство (Малхут), а это раскрытие каждой миды именно как «нечто». Это — когда мидот включены каждая из семи, то есть каждая мида включает и Малхут, — как сорок девять дней отсчёта, которые соответствуют сорока девяти вратам Бины, где происходит разделение мидот согласно раскрытию разума, в пяти Гвурот «МАНЦЕПАХ» (конечных букв) Има, которая есть источник разделения букв мысли, то есть Малхут Твуны. И согласно частным подразделениям мысли таким же будет способ частных подразделений мидот и способ их единения друг с другом. Как мы видим воочию: в зависимости от того, как углубляется мысль, таким будет способ волнения мидот — так или иначе: иногда Хесед, иногда Гвура, а иногда взаимовключение Хеседа и Гвуры вместе. Всё это именно согласно способу раскрытия мысли, которое называется открытой «мем», «открытым речением», рождающимся из сокрытия закрытой «мем». А поскольку мидот привлекаются в раскрытие речи из мысли, это называется «умножением власти»: «мать одалживает дочери» — пять Гвурот «МАНЦЕПАХ» и т. д. И эта «мем» в слове «марбе» («умножающий») — в значении действующего, который действует так, чтобы вышло в раскрытие именно «нечто»; ибо тогда мидот разделились до бесконечности. И об этом сказано: «Возвеличил Б-г содеянное с этими (эле)» (Псалмы 126:2), и как «Пока не пройдёт (яавор) народ Твой» (Исход 15:16) — буквы слова «ибур» (вынашивание): «народ этот, который Ты приобрёл» — в мире грядущем. Ибо «умножение власти» — до бесконечности, из закрытости закрытой «мем» в раскрытие, как сыновья Ноаха вышли из ковчега и размножились во множестве по лицу земли, как сказано: «И от них распространилась вся земля» и т. д. И поэтому «миру нет конца» (Исайя 9:6), ибо одно зависит от другого: поскольку сначала было единение и взаимовключение во внутренней стороне Бины, в сокрытии, поэтому и после раскрытия при рождении есть мир и единство всех противоположностей, совершенно без меры. И это через имя МА, которое производит битуль «нечто» в «ничто», то есть второй окружающий свет Бины, во внешней стороне, который называется «шатром мира», как «И раскинь над нами шатёр мира Твоего» и т. д., — как «мать, которая сидит над сыновьями», как сказано: «а мать сидит на птенцах» и т. д., как было при даровании Торы, как сказано выше, и пойми.
(57) Выходит, что внутренняя сторона Бины, в которой есть нечто от МА Хохмы, называемой «точкой в чертоге», как сказано выше, — она и создаёт мир и единство даже после того, как мидот разделились и родились как «нечто», чтобы был битуль «нечто». И это общий смысл ковчега Ноаха: он — уровень «праведника, основы мира» (цадик есод олам) Хохмы, который был сокрыт и скрыт во внутренней стороне Бины, как сказано: «с Элоким ходил Ноах» и т. д. Поэтому он вошёл в ковчег, который подобен закрытой «мем», прямоугольной и окружённой со всех сторон, в закрытости и сокрытии, — а это внутренний окружающий свет Бины, «матери сыновей», какими они пребывают в своём источнике. Поэтому было взаимовключение и единство в великом битуле даже у скота и зверей, которые были в ковчеге, — как будет в грядущем, в дни Машиаха. И это было подготовкой к битулю «нечто» и при рождении и выходе из сокрытия ковчега — на уровне имени МА Тикуна, во взаимовключении и единстве, как сказано: «И был на всей земле один язык и одни слова» (Бытие 11:1) и т. д., — до поколения разделения (дор а-плага), и пойми. Из всего этого понятно также, почему в ковчеге Ноаха было три яруса — «нижние, вторые и третьи» (Бытие 6:16) и т. д., и почему они задержались в нём целый год. Это подобно вынашиванию плода во чреве матери — девять месяцев до рождения, которые наверху поднимаются в каждые три [мохин] и т. д. И как «О, если бы я был, как в месяцы прежние» (Иов 29:2) и т. д., и как сказано: «в дом матери моей, в покой зачавшей меня» (Песнь песней 3:4) и т. д., — как плод обучают всей Торе в виде окружающего света. И по причине этой задержки вынашивания — в битуле и взаимовключении во внутренней стороне Бины — была подготовка к рождению, чтобы они вышли из ковчега в бируре и Тикуне, дабы исправить грех Древа познания добра и зла, из-за которого была проклята земля, ибо она осквернилась, «и наполнилась земля насилием» (Бытие 6:11) и т. д. Как сказано: «Этот утешит нас» (Бытие 5:29) и т. д., и пойми.
(58) И поэтому корабль был прямоугольным, а не округлым, как прочие корабли: ведь цель была не в том, чтобы он плыл по воде, а лишь в том, чтобы он сидел на поверхности воды. А всякое сидение возможно только именно на прямоугольном, как сказано выше, — и это уровень закрытой «мем», о которой сказано выше. И также Ноаху не нужны были моряки, мачта и кормчий, ибо движение ковчега было не по дующим ветрам, как движение кораблей в море, а он шёл сам собой, спокойно и мирно, совершенно без ветров, как сказано: «И пошёл ковчег по поверхности вод» и т. д. А корень этого в том, что корень вод потопа — выше моря. Ведь воды потопа были из вод, которые над небесами, как сказано: «И окна небесные открылись» (Бытие 7:11) и т. д. А воды, которые над небесами, называются высшими, духовными водами, как «Ибо из воды я извлёк его» (Исход 2:10) и т. д., — они не спустились вниз, в смешение добра и зла, после разделения, которое было между высшими водами и нижними водами через свод, как сказано: «Да будет свод посреди вод, и да отделяет он» (Бытие 1:6) и т. д. А в нижних водах, которые спустились вниз, смешались добро и зло после греха Древа познания. Поэтому дождь — воды потопа — сошёл от этих высших вод, чтобы очистить землю от её нечистоты, как окунающийся в микву, как подробно объяснено в другом месте. И также сказанное «разверзлись все источники великой бездны» (Бытие 7:11), снизу вверх, — это также бирур и Тикун нижних вод, которые поднимаются в единении и взаимовключении, как было вначале, до отделения сводом, как написано: «А дух Элоким парит над водами» и т. д., как подробно объяснено в рассуждении о словах «Да будет свод посреди вод» и т. д. А поскольку во время потопа было единение высших вод и нижних вод, как было вначале — «воды в водах» и т. д., — поэтому движение ковчега было не через ветры, ибо ветры относятся к нижним водам, то есть к морям, в которых добро и зло смешаны вместе с землёй и т. д. И это значит: «И подняли воды ковчег, и он возвысился над землёй» — он был поднят выше корня земли, а это во внутренней стороне Бины, которая называется буквально «скрытым миром», как закрытая «мем», о которой сказано выше. Поэтому «и пошёл ковчег по поверхности вод» и т. д. (как «а дух Элоким парит над водами» — это дух Машиаха и т. д.). «И остановился ковчег в седьмом месяце» (Бытие 8:4), то есть в месяце Тишрей, «на горах Арарат», — то есть в Рош а-Шана, как объяснено в другом месте, и пойми.
Глава Ноах · «Вот порождения Ноаха»
(1) «Вот порождения Ноаха: Ноах был человеком праведным» и т. д. (Бытие 6:9). Написано: «Ибо, как Я поклялся, что не пройдут больше воды Ноаха по земле, так поклялся Я не гневаться на тебя» и т. д. (Исайя 54:9). И следует понять, почему воды потопа называются именно «водами Ноаха», а также какое отношение имеют воды потопа к гневу и негодованию, что одно поставлено в зависимость от другого: как Он поклялся, что не пройдут воды Ноаха, так Он поклялся не гневаться на тебя и т. д. Однако написано: «Многие воды не смогут погасить любовь, и реки не зальют её» (Песнь песней 8:7) и т. д. Ведь наши мудрецы, благословенна их память, сказали, что праотец наш Авраам, мир ему, просил, чтобы его сыновья были под игом порабощения царствами, чтобы этим освободить их от суда геенны и т. д. И смысл порабощения царствами не в иге податей и страхе перед царём и вельможами: ведь во дни Давида, Шломо и прочих царей иго податей было гораздо тяжелее, а страх перед царём и вельможами — больше. Но имеется в виду забота о пропитании под тяжким игом, в стеснении и нужде, в тяжкой работе всеми орудиями мозга и сердца — буквально до изнеможения души, как сказано: «С опасностью для жизни добывает он хлеб свой» (Плач 5:9). Все силы его души порабощены мыслями — тревожными, глубокими, доходящими до самой души, которые совершенно смущают мозг и сердце, во всём, так что человек сдвигается со своего разума и своего места и т. д., как известно. (Как «Отправляющиеся в море на кораблях… поднимаются в небеса, опускаются в бездны… кружатся и шатаются… и вся мудрость их исчезает» (Псалмы 107:23–27) и т. д., как объяснено в другом месте.) И об этом сказано: «Многие воды не смогут погасить любовь» и т. д. Заботы о пропитании, смущающие точку сердца и мозга, называются «многими водами» — для примера, как тонущий в водах моря или большой реки, и как сказано: «Ибо дошли воды до души» (Псалмы 69:2), и как сказал Давид: «Да не захлестнёт меня поток вод» (Псалмы 69:16) и т. д. И тем не менее сказано, что эти многие воды «не смогут погасить любовь»: то есть они не смогут отменить и искоренить точку света сущностной и природной любви, которая есть в каждом из Израиля и называется «скрытой любовью» во внутренней точке сокрытия сердца, как известно. В силу её человек может в испытании прийти к самопожертвованию ради освящения Имени и к истинной тшуве из глубины души и сердца — буквально до исхода души, как рабби Элазар бен Дордия, у которого душа вышла в плаче и т. д. И как в Йом Кипур, когда каждый совершает полную тшуву из глубины сердца и плачет в горечи души и т. д. Ибо эта великая любовь буквально как природная в наших душах — со стороны корня, из которого высечены души, ибо душа — «часть Б-жества свыше», от Сути и Сущности Б-жественности, как «Ибо светильник Авайе — душа человека» (Притчи 20:27) — буквально. А природа огня — подниматься и включаться наверх, в источник, из которого он высечен, как пламя, поднимающееся само собой. И как сказано рядом с этим: «Угли её — угли огня, пламя Б-га (шалЕвет-Йа)» (Песнь песней 8:6) — буквально. Это относится к этой великой любви, которая именно как «угли огня, пламя Б-га». А поскольку она — «пламя Б-га», многие воды совершенно не могут её погасить. Хотя в природе воды — гасить огонь, есть огонь, которого вода совершенно не гасит, и он называется именно «пламенем Б-га», — это свет Б-жественной души, которая называется искрой, как искра от пламени. Ибо когда она воспламеняется пламенем огня стремления и слияния в углях Б-жественного огня, что называется «пламенами любви», тогда многие воды — то есть привлечение всего его сердца и мозга в глубину
забот о пропитании — совершенно не гасят её (ибо вода гасит только материальный огонь, как жар природного огня, который охлаждает и гасит противостоящая ему вода). И так видно воочию: волнение «углей огня» от одного лишь природного жара в сердце из плоти, без волнения души перед живым Б-гом в «пламени Б-га», легко и быстро гаснет даже от немногих дурных вод — влечения к суете этого мира. Но Б-жественный огонь, который называется «пламенем Б-га», в волнении Б-жественной души, не погаснет ни от каких вод и т. д. Напротив, он называется «огнём пьющим», который пьёт и слизывает воду, как огонь Б-га, который упал на воду, что вылил Элияу (I Цари 18:38) и т. д. И как сказано: «Есть шесть видов огня: есть огонь, который ест, но не пьёт; есть огонь, который пьёт, но не ест; и есть огонь, который ест огонь и пьёт воду», — это огонь Б-га, который в душе: он сжигает и уничтожает также природный жар, как через волнение Б-жественностью, которая в душе, в сердце из плоти, в природном жаре, как «Сердце моё и плоть моя [ликуют]» (Псалмы 84:3) и т. д., и так же «Жаждет Тебя душа моя» (Псалмы 63:2) и т. д. (А сказанное в «Раая меэймана» — «её вывели в изгнание, и она сгорает в полуденных пламенах», то есть в суровых Гвурот, в жаре дурных страстей клипат Нога, — это когда свет Б-га не светит в душах Израиля, и нет силы у Б-жественного огня и искры сжечь и уничтожить дурную страсть и т. д. А доказательство — из сказанного: «Многие воды не смогут погасить», даже в изгнании и т. д.) И это значит: «Многие воды не смогут погасить» и т. д., то есть свет Б-жественной души не померкнет, и свет её совершенно не погаснет от многих вод забот о пропитании во все дни суетной жизни её в этом мире. И в ней нет никакого изменения по сравнению с тем, какой была связь света Б-жественной души до её облачения в материальное тело, когда она была увязана и прилеплена наверху к источнику, из которого высечена, к живому Б-гу, постоянно, с великой силой любви и сладости, в великой любви и чудесном слиянии, — наслаждаться и созерцать «благодать Б-га» в «узле жизни» с самим Б-гом, в высшем Ган Эдене или в нижнем Ган Эдене, без всякого разобщения, как искра, привлекаемая к пламени и т. д. Так и после того, как она облачается в этом мире в телесную материю и в «узы забот» многих вод и т. д., «не погаснет светильник её», и не погаснет любовь и Б-жественное слияние, которые в ней, — как она была прилеплена наверху, совершенно без изменения и т. д. (А доказательство — от праведников и истинных баалей тшува: даже после того, как согрешившая душа осквернилась всякой грязью и мерзостью, «не погаснет светильник её», и она может подняться, очиститься и включиться в высшую святость, буквально как была вначале. Как сказано: «И замышляет Он замыслы, чтобы не был отвергнут от Него отверженный» (II Самуил 14:14), и написано: «И придут потерянные… и изгнанные… и поклонятся Б-гу» (Исайя 27:13) и т. д. И как объяснено в другом месте на стих «Я, Б-г, не изменился, а вы, сыны Яакова, не прекратились» (Малахия 3:6): одно зависит от другого, ибо «светильник Авайе — буквально душа человека», и как сказано: «Ибо часть Авайе — народ Его, Яаков — доля наследия Его» (Второзаконие 32:9). Поэтому как «Я, Авайе, не изменился», так «вы, сыны Яакова, не прекратились», — не исчезнет сила и свет их Б-жественной души и т. д.) И вот, помимо того, что не во власти упомянутых многих вод погасить свет упомянутой скрытой великой любви, — напротив, через облачение и нисхождение Б-жественной души в этот мир, когда она очень обременена упомянутыми многими водами, именно благодаря этому душа может подняться и достичь наверху высшей и гораздо более возвышенной ступени после выхода из этого мира, то есть намного выше своей первоначальной ступени, когда она была увязана в «узле жизни» в высшем Ган Эдене или в нижнем Ган Эдене. Ибо это нисхождение, несомненно, ради великого восхождения. И как сказано: «Дни лет наших — в них семьдесят лет» (Псалмы 90:10): «дни» даны человеку — то есть душе в теле в этом мире, в чертогах Нога, — чтобы благодаря этому у неё было великое восхождение и т. д., и пойми.
(2) И это можно понять из сказанного о водах потопа: «Как Я поклялся, что не пройдут воды Ноаха» и т. д. И сначала следует понять, почему воды потопа названы «водами Ноаха», а не «водами потопа», по их имени. Однако слово «Ноах» толкуется в значении «нахат» (покой) и «менуха» (отдых), ведь корень слова «менуха» — это буквы «нун-хет» («нах»), как в арамейском переводе слова «и почил» (ва-йишбот) — «ва-нах» и т. д. И как сказано в Зоаре о сути субботы, которая называется «покоем духа и покоем души» и т. д. И есть в целом два вида покоя: высший покой и нижний покой, которые называются «высшей субботой» и «нижней субботой», как сказано в Зоаре во многих местах. Поэтому здесь дважды сказано «Ноах, Ноах» — два упомянутых вида покоя. Высший покой, то есть высшая суббота, — это седьмое тысячелетие, которое называется «днём, который весь — суббота» и т. д., и называется «покоем для вечной жизни», — это сущностный покой. Не так нижний покой, нижняя суббота: это лишь покой от работы, как будет объяснено далее.
(3) И вот, чтобы понять, каким образом уместно говорить и толковать о «водах Ноаха», то есть о водах потопа, что они подобны «покою духа» субботы и т. д., — из-за чего они и называются именно «водами Ноаха», — сначала следует понять саму суть вод потопа: по какой причине и для какой пользы они были. Ведь на самом деле очень удивительно, по какой причине наказание стереть всё сущее было именно водами потопа. Разве не было во власти и силе Б-га погубить и уничтожить всякую плоть в одно мгновение мором, или голодом, и тому подобными из многих путей смерти и уничтожения? Почему Он устранил их с лица земли именно водами потопа? И ещё: было бы подобающим и справедливым погубить только тех людей, которые грешили своими душами, своим великим злом — грабежом, насилием и развратом. Почему же было стёрто всё сущее, также скот и звери и т. д.? И зачем понадобился дождь и великое наводнение, с великим шумом и в течение столь долгого времени, пока воды не поднялись на пятнадцать локтей выше гор и т. д.? Однако на самом деле главной целью вод потопа было лишь очистить землю от её нечистоты. Ибо всеми проступками и грехами людей на земле земля очень осквернилась, как сказано: «И растлилась земля… и наполнилась земля насилием» (Бытие 6:11) и т. д. И когда Адам согрешил Древом познания, Он проклял землю, как сказано ему: «Проклята земля из-за тебя… и терние и волчцы произрастит она тебе» (Бытие 3:17–18) и т. д. И также грехом поколения потопа земля осквернилась и испортилась ещё больше, так что Б-г проклял землю и предал её проклятию. А доказательство — из конца этой истории, о жертвоприношении Ноаха, где написано: «И обонял Б-г» и т. д. «и сказал: не буду больше проклинать землю из-за человека» (Бытие 8:21) и т. д. Отсюда следует, что вначале Он проклял её и предал проклятию, ибо наполнилась земля насилием и развратом, и земля очень осквернилась. (И как сказано о Земле Израиля: «И не оскверняйте земли» (Числа 35:34) и т. д., как объяснено в другом месте.) А поскольку земля осквернилась грехом людей поколения потопа, понадобилось очистить землю от её нечистоты, то есть чтобы из земли вышел дух нечистоты от того, что привлекли в неё насилие, грабёж и разврат и т. д. А о грядущем написано: «И дух нечистоты Я удалю с земли» (Захария 13:2), — то есть Он удалит сам дух нечистоты не через очищение, а удалит его совершенно, ибо будет раскрытие света Б-жественности в этом низшем мире, как сказано: «И наполнится земля знанием Б-га» (Исайя 11:9) и т. д., так что из-за мощи раскрытия света Б-жественной святости зло само собой исчезнет и упразднится и т. д., как «тает воск» и т. д. (Псалмы 68:3). И поэтому будет совершенное очищение материи во всём человеке и во всех созданиях; и даже вредители и хищники «не будут делать зла и не будут губить» и т. д., как известно из сказанного: «И будут бояться Тебя все творения» и т. д. Но во времена Ноаха Б-гу понадобилось очистить землю от её нечистоты через воды потопа, чтобы этим было искоренено зло, которое привлеклось в землю. Это подобно человеку, осквернившемуся нечистотой от мёртвого и тому подобным, который окунается в воды миквы в сорок сеа и очищается от своей нечистоты. Ибо воды миквы из бьющего источника называются «чистыми водами», которые могут очистить окунающегося в них нечистого, как сказано: «Но источник и водоём [со скоплением вод будут чисты]» (Левит 11:36) и т. д. А если для одного нечистого человека для очищения нужно сорок сеа чистых вод, то для всей земли должны быть очень многие воды, чтобы земля окунулась и полностью покрылась ими, включая все высокие горы на земле и т. д. И таков был смысл вод потопа в целом: окунуть землю в эти чистые воды, чтобы очистить её от её нечистоты. И поэтому само собой было стёрто всё сущее, что на земле.
(4) Однако простой смысл указывает, что главной целью было стереть всё сущее, как сказано ему: «Конец всякой плоти пришёл предо Мною» (Бытие 6:13) и т. д.; и также вначале Б-г сказал: «Сотру человека, которого Я сотворил» и т. д. «до пресмыкающихся» и т. д., «ибо Я раскаялся, что создал их» (Бытие 6:7). (Однако и то, что Он стёр всё сущее, — само это было лишь для того, чтобы очистить землю от всякой мерзости всякого живого существа, после того как «извратила всякая плоть путь свой на земле» (Бытие 6:12) и т. д.) Выходит, что воды потопа — из источников, бездны и окон небесных — были буквально как чистые воды, очищающие от нечистоты, как сказано: «И окроплю вас чистой водой, и очиститесь вы» (Иезекииль 36:25) и т. д., и как будет объяснено далее, и пойми.
(5) Однако всё ещё следует понять, каков корень очищения водами потопа, откуда у них сила очистить землю от её нечистоты и почему они называются «водами Ноаха», в значении покоя и т. д. И вот, упомянутое порабощение царствами — то есть заботы о пропитании — это то, что называется «водами Ноаха», которые могут очистить душу от её нечистоты. И не только это, но благодаря этому она может подняться намного выше первоначального источника, из которого высечена, чтобы включиться и прилепиться буквально к Единому Б-гу. И стоят страдания и стеснение забот о пропитании, которые называются «многими водами», того, чтобы благодаря им она поднялась в столь великом восхождении и т. д. А именно — через горечь, униженность и огромную покорность, а также через крайнее смятение и рассеянность души, доходящие до самой души от тесноты и стеснения ига порабощения пропитанием, — это само и есть очищение, которое очищает и утончает душу, чтобы поднять её в поистине великое возвышение, которого она не достигла бы собственной силой, — она достигла бы лишь первоначального источника, из которого высечена, и т. д. Пример этого можно понять из окунания души в огненной реке (нехар динур), чтобы причинить ей страдание и столь великую муку, дабы благодаря этому она утончилась и очистилась и могла подняться в Ган Эден, чтобы получать Б-жественный свет и сияние. А без этого окунания она не может подняться. И стоят такие великие страдания, которые переносит душа, чтобы она могла прийти на ступень получения раскрытия сияния Шхины в Ган Эдене; и «по страданию — награда» (Авот 5:23) и т. д. (И как сказали об Ахере: «Лучше пусть его осудят, и он придёт в мир грядущий» и т. д.) И точно так же стоят тяжкие страдания ига порабощения пропитанием того, чтобы благодаря им она поднялась на более высокую ступень и уровень, чем источник, из которого высечена. И для этого душа спустилась в этот мир, ибо это нисхождение — ради восхождения, как сказано выше, и пойми.
(6) И это причина, по которой праотец наш Авраам, мир ему, просил, чтобы было порабощение царствами вместо наказания геенной. Ведь наказание геенной лишь утончает и очищает согрешившую душу, чтобы она могла подняться к источнику, из которого высечена, в Ган Эден, где она была вначале и т. д. Поэтому он просил, чтобы было иго забот о пропитании, благодаря которому будет восхождение душ на ступень, гораздо более высокую, чем их первоначальное место, из которого они высечены, где они были до прихода в этот мир, — по упомянутой причине. Ибо «воды Ноаха», которые называются «многими водами», — это те, что называются «чистыми водами», как «И окроплю вас чистой водой, и очиститесь вы» и т. д. Это очищение гораздо большее, чем очищение огнём геенны, ибо эти воды приходят из очень высокого и возвышенного места (как будет объяснено далее), — как очищение земли водами Ноаха, как сказано выше и как будет объяснено далее. И как самые чистые и прозрачные воды, которые омывают, очищают и отмывают всякие отходы и стойкую грязь и т. д. Как сказано: «Когда (им) омоет Б-г нечистоту [дочерей Циона]» (Исайя 4:4) и т. д. — не читай «им» («когда»), а «эм» («мать»): придёт мать и вытрет и т. д., — то есть от высшей Бины и т. д. Поэтому они называются «водами Ноаха», в значении «покоя духа», чтобы поднять её на самую высокую ступень, как будет объяснено далее с помощью Б-га, и пойми.
(7) Однако на первый взгляд следует понять саму суть дела: почему заботы о пропитании называются наказанием столь тяжкими страданиями, лишь чтобы очистить душу? Ведь с древних времён человеку нужно было работать в поле и дома, чтобы добыть себе пропитание, как сказано первому человеку: «В поте лица твоего будешь есть хлеб» (Бытие 3:19). И во время Храма их работа также была в полях и виноградниках, в стадах мелкого и крупного скота и т. д. А если имеется в виду порабощение в изгнании под игом податей и т. д. — разве во дни царей Израиля не отдавали десятину от своего имущества и т. д.? Однако дело в том, что на самом деле есть большая разница между пропитанием, которое было у Израиля, когда они были на своей земле, в Земле Израиля, и временем изгнания вне Земли Израиля. Во время Храма «каждый [сидел] под своей виноградной лозой» (I Цари 5:5) и т. д. В этом вся главная похвала Земли Израиля, которая называлась «землёй, текущей молоком и мёдом»: то есть из неё сами собой текли все блага плодов земли, без всякой нужды для этого в труде, заботе и рассеянности души. И совершенно не было никакого смятения и усилий в мозгу и сердце, так что они были свободны от всякой заботы для служения Б-гу. И их упование на Б-га, дающего изобилие и благословение земле, было крепким, ибо это «земля, о которой заботится Б-г» (Второзаконие 11:12) и т. д. (Совершенно без отделяющей завесы от Б-жественной духовности к материальному — лишь «тонкая завеса», как сказано в Зоаре. Подобно тому, как благословение Б-га было обильно в делах праотцев, ибо Он дал им вкусить подобие мира грядущего, как объяснено в другом месте.) Ибо в Земле Израиля изобилие шло не через посредство звёзд (мазалот), как в земле идолопоклонников, вне Земли Израиля, «которых Б-г уделил» (Второзаконие 4:19) и т. д. Но суть изгнания из Земли в том, что Израиль рассеялся в земле идолопоклонников, где изобилие должно приходить к ним через народы мира, через Нога мира Асия, то есть через звёзды, которые получают от внешней стороны, от отстоя офаним. И в этом причина великой заботы в глубине сердца и мозга, когда каждому приходится обременять весь свой мозг и сердце игом великого стеснения и нужды, пока не найдёт себе пропитания: ибо изобилие приходит в облачении во «вретище» Нога и т. д. Это и называется порабощением изгнания у народов мира, в Нога и т. д. (И это главная суть изгнания Шхины среди народов мира, вне Земли Израиля, именно во время изгнания, как объяснено в другом месте.) И это порабощение Б-жественной души — заниматься материальными нуждами тела, «хлебом, чтобы есть» и т. д., в большой рассеянности души, что называется «многими водами», как сказано выше, и пойми.
(8) Однако вот причина того, что через страдание от забот о пропитании, до изнеможения души, что называется «многими водами», душа может подняться выше своей первоначальной ступени, когда она была в Ган Эдене, увязанная в «узле жизни» и т. д. Это именно со стороны «преимущества света из тьмы» (Экклезиаст 2:13), как известно о причине сказанного: «Лучше один час тшувы и добрых дел в этом мире, чем вся жизнь мира грядущего» (Авот 4:17). Ибо есть преимущество света из тьмы, когда она превращается в свет, — намного большее, чем у самого света, поскольку корень тьмы наверху намного выше уровня света (как будет объяснено далее). И это также причина того, что баалей тшува выше совершенных праведников, так что «на месте, где стоят баалей тшува, совершенные праведники стоять не могут» (Брахот 34б). И так же здесь — с заботами о пропитании, которые называются «многими водами». Ибо известно, что народы мира, в Асия, облачаются в звёзды (мазалот), а звёзды получают от внешней стороны, от отстоя офаним, и так «высокий над высоким» (Экклезиаст 5:7) и т. д. И через них привлекается изобилие материальных неживого, растительного, животного и говорящего, так что сказано: «Нет у тебя травинки внизу, у которой не было бы мазаля» и т. д., и так же «мазаль умудряет, мазаль обогащает» и т. д. Однако весь источник изобилия народов мира, который они получают от офаним, — это лишь обратная и внешняя сторона Малхут Малхута мира Асия. (Как рассмеялся рабби Акива, когда увидел огромный город Рим, полный наслаждений этого мира, и сказал: если нарушающим Его волю — так, [то исполняющим Его волю — тем более] и т. д.; ибо это совершенно не идёт ни в какое сравнение с внутренней стороной света и Б-жественного изобилия, которое в земном Ган Эдене и т. д.) То есть это лишь от сорока восьми последних сочетаний букв имени Элоким. И это сказанное: «Царствует Элоким над народами» (Псалмы 47:9), как известно. Ибо «Его, благословен Он, царство над всем властвует» (Псалмы 103:19), и как сказано: «Царство Твоё — царство всех миров» (Псалмы 145:13): сияние и блеск славы Малхут распространяется во всех мирах, и из этого света и сияния — источник их возникновения из «ничто» в «нечто». И это сияние и свет — бесконечны, и в нём нет никакого изменения от времени до сотворения мира ко времени после сотворения мира и т. д. Однако и этот свет и сияние, оживляющие все миры, — лишь простое сияние от Сущности света Эйн соф, благословен Он, которое есть лишь последняя «хей» имени Авайе Ацилута. Как сказано: «бе-ибарам» («при сотворении их») — «бе-хей бераам» («буквой "хей" сотворил их»). И это пять мест произношения и т. д., как сказано в «Сефер Йецира»: «И укрепил их в устах» и т. д., — то есть двадцать две буквы и их сочетания, которые в «слове Б-га» и «дуновении уст Его» (Псалмы 33:6) и т. д. А ведь буквы речи — лишь как неживое и буквально ничего не значат по сравнению с буквами мысли, с мидот и разумом и т. д. И когда человек вникнет и поразмыслит над этим в глубине своего разума: как и насколько далёк источник влияния всей жизни этого мира от одной буквы высшей речи и мысли, — ибо весь источник жизни этого мира, то есть звёзды, — лишь отходы и внешняя сторона, приходящие через цепь нисхождения и многочисленные цимцумы, от самых последних сочетаний букв, которые совершенно не идут ни в какое сравнение с самой сущностью миды Его Малхут, благословен Он, — и поразмыслит хорошенько, как жизнь его души связана и облачена в грубость и тьму клипат Нога, то есть звёзд, где Б-жественность совершенно скрыта, как сказано: «Облекаю небеса мраком и вретище» и т. д. (Исайя 50:3), что называется «одеянием вретища», которое скрывает больше всего, — а вся его душа и сердце все дни влекутся за жизнью этого материального мира, — то, несомненно, его душа исполнится великой горечи из-за того, что он оставил Б-га, источник всей высшей жизни, чтобы идти за суетой. Как сказано: «Вот, народы… как пылинка на весах» (Исайя 40:15), и написано: «Меня оставили, источник живой воды, чтобы высекать себе колодцы, колодцы разбитые, которые не держат [воды]» (Иеремия 2:13) и т. д., — то есть народы мира, Нога. А на самом деле «не таков удел Яакова» (Иеремия 10:16), «ибо часть Б-га — народ Его» и т. д., и «нет мазаля у Израиля» (Шабат 156а) и т. д., как известно. По этой причине и постановили, что Израиль вне Земли Израиля называются «служащими идолам в чистоте» и т. д., — именно вне Земли Израиля, по той причине, что «Б-г уделил их всем народам» и т. д. И когда Израиль привлекают всю свою душу в облачение во «вретище» природы, чтобы гнаться за пропитанием в заботах души, как сказано выше, — это буквально как идолопоклонник, который кланяется камню и т. д., поскольку он делает второстепенное главным; ведь они лишь как «топор в руке рубящего им», как известно. Поэтому пусть они очень пробудятся, чтобы выйти из этой грубой тьмы, в великих «углях огня» чудесного стремления, через огромную горечь (как объяснено в другом месте о египетском изгнании, где сказано: «И сделали горькой их жизнь» (Исход 1:14) — жизнь общины Израиля наверху и т. д., — «тяжкой работой» и т. д., а ныне это порабощение и стеснение пропитания, как известно), — из-за великой мощи удалённости от Б-га при нисхождении души в столь великую тьму и т. д. И именно благодаря этому душа может подняться и прилепиться буквально к Единому Б-гу, который выше даже сияния и света Малхут — источника, из которого высечена душа, и т. д. Ибо со стороны стремления души, в «углях огня» любви, которое приходит из-за огромной удалённости (это как «больная любовью», как сказано: «Подкрепите меня… ибо я больна любовью» (Песнь песней 2:5) — именно в изгнании, что есть «чёрный огонь» и т. д.), — к ней, несомненно, придёт преимущество света из этой тьмы, по двум причинам. Первая: когда душа стремится выйти из грубой тьмы, это стремление приходит с намного большей силой, чем то стремление, которое было у неё собственной силой — в постижениях и размышлении об «окружающем все миры» и «наполняющем все миры» и т. д. Поэтому главное в этом стремлении — прилепиться именно к Сути и Сущности Его, благословен Он; и она не стремится ни к высшему Ган Эдену, ни к нижнему Ган Эдену, ни к свету и сиянию Шхины, то есть к Малхут, ни даже к «окружающему все миры» и т. д., но именно к тому, чтобы прилепиться буквально к Сути и Сущности Его, благословен Он. Как «Кто мне на небесах? И с Тобой не желаю ничего [на земле]» (Псалмы 73:25) и т. д. Это смысл слов «вобраться в само тело Царя», то есть прилепиться и включиться буквально в Суть и Сущность света Эйн соф, благословен Он, которая называется «телом Царя», а не в сияние и свет Его распространения в АБЕА. И как сказано: «к Нему, а не к Его мидот» и т. д. (И это называется отражённым светом, который возвращается буквально к своему изначальному состоянию, то есть к самой Сущности Эйн соф; а у прямого света нет этой силы, как объяснено в другом месте о стихе «Из тесноты воззвал я» (Псалмы 118:5) и т. д. И как «А фараон приблизился» (Исход 14:10) — «приблизил их сердце» и т. д. И это значит: «В беде твоей… и найдут тебя… и вернёшься к Б-гу, Всесильному твоему, и будешь слушать голос Его» (Второзаконие 4:30): из-за тесноты, от огромной удалённости, открывается точка сердца в полной тшуве, всем сердцем и душой, — именно к Сути и Сущности Его, благословен Он. И в этом причина всех страданий и стеснения, которые Израиль терпит в изгнании, — лишь для того, чтобы открылась точка сердца для одного Б-га. Как сказано: «Ибо испытывает вас Б-г, Всесильный ваш, чтобы узнать, любите ли вы Б-га всем сердцем вашим» (Второзаконие 13:4) и т. д., и как объяснено в другом месте.) И это также причина того, что сказано: «Лучше один час тшувы» и т. д., и «на месте, где стоят баалей тшува» и т. д., и как сказано в Зоаре, что баалей тшува «притягивают Святого, благословен Он, с большей силой» и т. д. То есть по причине усиления силы стремления выйти из тьмы клипы, так что сила его превосходит силу любви и стремления совершенных праведников в их слиянии, которые поднимаются лишь к источнику, из которого высечена их душа, как сказано выше. Не так баалей тшува, которые «притягивают Его с большей силой»: они поднимаются буквально выше и выше, чтобы вобраться буквально в само тело Царя. И в этом смысл преимущества света, которое приходит именно через выход из тьмы, больше, чем свет совершенных праведников в любви и трепете, в Торе и заповедях. И как плакал Рабби об истинном баал тшува — рабби Элазаре бен Дордия — и сказал: «Есть приобретающий свой мир за один час» (Авода зара 17а). И это сказанное: «"Хорошо" — это ангел жизни, "очень хорошо" — это ангел смерти»: это когда смерть превращается в жизнь именно через полную тшуву, ибо тогда сам обвинитель становится защитником, и проклятие превращается в благословение, которое намного выше самого благословения и жизни и т. д., и пойми.
(9) Объяснение того, почему ангел смерти называется «очень хорошо», — как смерть и зло называются «очень хорошо», без предела, намного больше, чем добро ангела жизни и т. д., — это вторая причина, касающаяся смысла «преимущества света именно из тьмы». Ведь то, что объяснено выше о смысле преимущества света из тьмы, не вполне согласуется с простым смыслом: ведь простой смысл стиха — что преимущество света именно из самой тьмы. А согласно сказанному выше, грубая тьма клипат Нога — лишь простая причина: из-за того, что человек удалился в эту грубую тьму, его душа с великой силой стремится выйти из неё и т. д., и поэтому он приходит к большему стремлению подняться буквально к Сути и Сущности, что называется светом бо́льшим, чем великая любовь совершенных праведников. Однако это не преимущество света из самой тьмы, а, напротив, от выхода из тьмы и т. д. Но второе толкование преимущества света из тьмы — не что у света есть преимущество над тьмой, а наоборот: что преимущество света — в самой тьме, больше, чем в свете. То есть когда сама тьма превращается в свет и т. д., как сказано в Зоаре во многих местах, что это цель Торы и заповедей, и главное — в тшуве: «превращать тьму в свет и горечь в сладость», «а кто не превращает тьму» и т. д. И дело в том, что когда превращается совершенное зло животной души клипат Нога — «кожа змея», корень которого буквально в «первозданном змее», который называется буквально ангелом смерти, как сказано: «Смотри, Я дал тебе сегодня жизнь и добро, и смерть и зло» (Второзаконие 30:15) и т. д., — когда ситра ахра подчиняется (иткафья) через полную тшуву, чтобы превратить тьму клипы из зла в добро, — это поднимается наверх также в виде превращения высшей тьмы и сокрытия, чтобы прийти к раскрытию света, который намного выше самого света (как будет объяснено далее). И это значит, что ангел смерти называется «очень хорошо», когда он превращается из самой смерти и зла в добро, которое намного выше, чем добро по сути. Как есть преимущество света из высшей тьмы, когда она превращается в свет, — намного больше, чем у самого света и т. д., и пойми.
(10) Чтобы понять причину и корень этого, известно, что корень животной души намного выше корня Б-жественной души. Ибо корень животной души — от семи первых царей Тоху, которые предшествовали Тикуну, как сказано: «И вот цари, [которые царствовали в земле Эдом] прежде, чем воцарился царь у сынов Израиля» (Бытие 36:31) и т. д. И хотя при разбиении сосудов пали 288 искр от семи царей, о которых сказано: «и царствовал… и умер», ибо «кто падает со своей ступени, это называется смертью» и т. д., — так что возникли чертоги клипат Нога в самом низу, которые называются совершенной тьмой, — тем не менее в своём корне, какими они были до разбиения, они на гораздо более высокой ступени и уровне, чем Тикун имени МА и т. д., поскольку они — высшие Гвурот имени БАН и т. д. (Это уровень кетарим, то есть десяти точек мира Некудим, как известно и объяснено в другом месте.) А известно, что корень Б-жественной души — от имени МА Тикуна, которое ниже светов Тоху, предшествовавшего Тикуну (они называются светами очень мощными и сильными и т. д.). По этой причине мы видим, что и при нисхождениях и падениях искр Тоху в самый низ — как скот и звери, то есть животная душа в человеке, — у неё есть огромная сила и мощь, чтобы одолевать Б-жественную душу, низводить её с её святости и вводить её в грех всякой нечистотой. Как сказано: «Злое начало человека одолевает его каждый день, и если бы Б-г не помогал ему, он бы не справился с ним» (Сукка 52б) и т. д. Ибо её корень — от семи царей Тоху, которые суть света намного более мощные и сильные, чем света Тикуна и т. д. Ведь о них сказано выражение царствования, как сказано: «И царствовал Бела» (Бытие 36:32) и т. д., а всякое царствование — это мощь великой силы и чрезвычайное превознесение и т. д. (И как у скота и зверей есть сильная мощь против человека и т. д.) А самые суровые Гвурот, которые пали от семи царей, — это и есть вредоносные и хищные звери и т. д. (а среди людей — самые наглые и грабители и т. д.). И вот, по этой же причине мы видим, что человек получает изобилие своей жизненной силы от растительного — злаков — и от животного, как мясо скота, и без них он не будет жить и существовать. Значит, растительное и животное влияют жизненную силу на человека, и без них у него нет совершенства, а растительному и животному не нужно получать изобилие от человека. (И хотя человеку дано в пищу всё животное и растительное, ибо он выше их и может возвысить их, поскольку он — «человек в образе Элоким», — но и это верно, что растительное и животное оживляют его. Как сказано: «Пока я не съел мяса быка» и т. д., — ибо в корне неживого, растительного, животного и говорящего наверху растительное и животное выше говорящего и т. д.) Ведь растительное и животное могут существовать без человека, а человек не просуществует без того, чтобы есть растительное и животное. Но следует сказать, что это потому, что корень человека — от Тикуна, а корень скота — от Тоху, который предшествовал Тикуну, а это света более сильные и мощные, как сказано выше. И это также причина того, что жертвоприношение скота искупает согрешившую душу человека, хотя человек приносит из скота и т. д. И это также причина того, что жертвоприношения называются «благоуханием» для Авайе — имени МА Тикуна, то есть добавлением светов и мохин для Адама мира Ацилут. И в этом вся суть бирурим 288 искр через исполнение заповедей с материальными неживым, растительным, животным и говорящим: хотя «Хохмой» имени МА «они очищены», корень их выше очищающего имени МА, и он — в Тоху, предшествовавшем Тикуну и т. д. А доказательство этому — из Сотворения мира, о котором сказано: «Сзади и спереди Ты сотворил меня» (Псалмы 139:5): «сзади» Сотворения мира — от речения «Сделаем человека», который последний в Сотворении мира, а скот и звери предшествовали ему, как сказано: «Да произведёт земля живое существо» (Бытие 1:24), и как сказано, что «даже комар предшествовал тебе» и т. д. (Хотя он предшествует Сотворению мира со стороны своей души, которая выше всех речений Сотворения мира и пребывает во внутренней и сущностной мысли и т. д.) И в этом причина нисхождения души в тело — именно ради восхождения выше первоначального источника, из которого она высечена. А именно — через облачение души именно в животную душу, корень которой от Тоху, что выше корня души, которая от Тикуна. Именно благодаря этому она возвышается до Тоху, каким он был до разбиения, что намного выше имени МА Тикуна, и к душе прибавляется великая сила и свет (как пища из растительного и животного, оживляющая человека, и как жертвоприношение скота для «благоухания», как сказано выше). Если так, то это великое восхождение души выше её источника в Тикуне происходит через её облачение в животную душу и в дела этого мира, в чрезвычайные заботы о пропитании, которые называются «многими водами», как сказано выше, — благодаря этому она возвысится выше своего корня и т. д. И хотя душа сама по себе не нуждается в исправлении, ибо она взята из мира Тикуна и спустилась только для того, чтобы очистить и исправить одеяния Нога, то есть животную душу, — верно и то, как сказано: «Человек, когда принесёт [из вас жертву Б-гу], из скота» (Левит 1:2) и т. д., как сказано выше: МА «человека» очищает БАН Тоху. Но после очищения и исправления скота человеком это поднимает человека выше его корня — в Тоху, который выше Тикуна, как сказано выше.
(11) Однако это именно тогда, когда тьма и зло клипат Нога превращаются в свет, — как через горечь от удалённости, которая приходит через упомянутые многие воды. Это само и есть суть истинной тшувы, когда само зло превращается в добро, как в тшуве рабби Элазара бен Дордия, о которой сказано выше. Тогда есть преимущество света, возникающего из тьмы клипы, когда благодаря этому 288 искр поднимаются к своему корню, в Тоху, который называется «тьмой — укрытием Его», то есть сокрытием высшего света, которое также превращается в раскрытие света. И это свет намного больший, чем сам свет, который привлекается и возникает после сокрытия и высшей тьмы, как сказано: «А земля была пуста (тоху)» и т. д., «и сказал Элоким: да будет свет» (Бытие 1:2–3) и т. д., как известно. Но без истинной тшувы, когда тьма вовсе не превратилась в свет, — напротив, душа остаётся внизу, в «одеянии вретища» клипат Нога, которая называется совершенной тьмой, как сказано выше. Однако через тшуву, когда ситра ахра подчиняется (иткафья) и тьма превращается в свет (итхапха) внизу, — благодаря этому душа поднимется выше источника, из которого высечена, в свете Тикуна, по причине преимущества света из высшей тьмы, которая предшествует свету Хохмы Тикуна, как сказано выше. Если так, это великое восхождение для души — подняться выше даже сияния Шхины, которое в Ган Эдене, и выше жизни мира грядущего, которая тоже лишь одно сияние и свет, привлекаемый из сокрытия света Сущности Эйн соф, благословен Он. Поэтому сказано: «Лучше один час тшувы в этом мире, чем вся жизнь мира грядущего». И это также причина того, что баалей тшува выше совершенных праведников, как сказано выше. (И также царь Машиах придёт, чтобы привести совершенных праведников к тшуве, чтобы поднять их выше их корня — в Тоху, который предшествовал Тикуну. И поэтому Моше удостоился тшувы только перед своей смертью и т. д.) Этим лучше понимается сказанное выше: «"Очень хорошо" — это ангел смерти», когда смерть превращается в жизнь, — то есть превращение тьмы и зла клипы в свет, в чём есть преимущество света намного большее, чем у света, то есть у ангела жизни, как сказано выше, и пойми.
(12) Однако теперь следует понять, почему сказано: «Многие воды не смогут погасить» и т. д. Ведь, поскольку есть преимущество света из тьмы — то есть из многих вод забот о пропитании, — когда она превращается в свет, как сказано выше, если так, у них, несомненно, есть мощная сила погасить свет любви, что в душе, когда тьма не превратилась в свет, — когда человек не совершает тшувы и вовсе не приходит к горечи из-за того, что удалился, и т. д. И как сказано выше о корне животной души, которая намного сильнее Б-жественной души, а доказательство — из того, что «злое начало человека одолевает его каждый день» и т. д., ибо её корень в Тоху и т. д. Но следует сказать, что у природной скрытой великой любви, которая в душе, есть особое преимущество, намного большее даже, чем Тоху, который предшествовал Тикуну и т. д. Она — в самой Сущности света Эйн соф, которая до первого цимцума линии и нити (кав ве-хут), и которая выше сокрытия и раскрытия, тьмы и света. Ибо там сказано: «Даже тьма не затемнит от Тебя» (Псалмы 139:12) и т. д. Ведь сокрытие и раскрытие уместны только во влиянии и привлечении в цепи нисхождения миров, где сначала «сделал тьму укрытием Своим» и т. д., и как сказано: «по порядку сотворения мира — сначала тьма, а потом свет» (Шабат 77б) и т. д. Но выше места цепи нисхождения сокрытие и раскрытие буквально равны и т. д. И это сказанное: «Ибо часть Б-га — народ Его» и т. д. — буквально от Сути и Сущности Его, благословен Он. Поэтому даже многие воды Тоху не смогут погасить эту природную великую любовь, которая есть в каждом, даже в малой искре из Израиля, — к самопожертвованию ради освящения Имени, как известно. И в этом смысл поднятия ковчега над многими водами, как сказано: «и он возвысился» и т. д., «и пошёл по поверхности вод» и т. д. Только через многие воды душа возвышается выше источника, из которого высечена, в свете Тикуна, ибо при превращении тьмы в свет есть преимущество света из тьмы Тоху, чтобы светить добавочным светом в имени Авайе Тикуна и т. д. По этой причине воды потопа называются именно «водами Ноаха», в значении покоя, то есть «покоя духа», как сказано выше. Ибо корень вод потопа был от Тоху, который называется высшими водами, как сказано: «И окна небесные открылись» и т. д. Они — от высших Гвурот Тоху, у которых мощная сила очистить землю от духа нечистоты, который привлёкся в неё, как человек, окунающийся в микве, как сказано выше. И таков же смысл многих вод забот о пропитании в материальных делах этого мира: корень их — от Тоху, и в их силах очистить материальную животную душу, «превратить тьму в свет» и т. д. через истинную тшуву, чтобы она очистилась и поднялась к своему первоначальному корню — в имени САГ Тоху, которое выше имени МА Тикуна и т. д. Поэтому они называются «водами Ноаха», «покоем духа», который поднимает душу на самую высокую ступень и уровень — по указанной причине преимущества света из высшей тьмы, и пойми. И это значит: «Многие воды не смогут погасить любовь», — и в этом великое новшество: хотя корень этих многих вод — в Тоху, который предшествовал миру Тикуна, корню Б-жественной души, как сказано выше, — тем не менее они не смогут погасить любовь, чтобы она осталась в грубой тьме клипат Нога; но, напротив, тьма превращается в свет и т. д. силой этой великой любви. Однако не только эти многие воды не смогут погасить великую любовь, но через бирур и возвышение этих многих вод, которые очищают материальную животную душу, душа поднимется выше своего источника в Тикуне — со стороны преимущества света, которое приходит от превращения тьмы в свет, так что это называется «покоем духа» и т. д. И как сказано: «"Всем сердцем твоим" — обоими твоими началами» (Брахот 54а), и «очень хорошо» именно; и как сказано: «"Очень хорошо" — это ангел смерти» и злое начало, как сказано выше, и пойми.
(13) И это сказанное о водах потопа: «И усилились воды очень-очень» и т. д., «на пятнадцать локтей выше усилились воды» (Бытие 7:19–20) и т. д. Смысл этого усиления в том, что они усилились силой своего первоначального корня, то есть высших Гвурот Тоху. Как внизу у животной души есть великая и мощная сила одолевать Б-жественную душу — со стороны её корня в Тоху, то есть светов очень мощных и сильных, как сказано: «И царствовал» и т. д., — в царствовании и превознесении великом и чрезвычайно сильном. Поэтому эти воды усилились над всей землёй, чтобы покрыть даже все очень высокие горы. (Это растительное в неживом, то есть мидот в Малхут, которая называется «землёй» и т. д. И как было до сотворения, когда земля была поглощена высшими водами, как написано: «А земля была пуста» и т. д., «а дух Элоким парит над водами», — пока не сказано: «Да соберутся воды» и т. д., «и да явится суша» (Бытие 1:9) и т. д. И было соединение высших вод и нижних вод вместе. И здесь тоже соединились нижние воды — источники великой бездны — с высшими водами — окнами небесными. И поэтому ковчег Ноаха был на поверхности вод — буквально как образ грядущего. И это сказанное: «В шестисотый год жизни Ноаха» (Бытие 7:11) и т. д., как сказано в Зоаре (и объяснено в книге «Шаар а-Тфила»).) Однако именно через это великое усиление земля очистилась от своей нечистоты (подобно «И окроплю вас чистой водой» и т. д., как сказано выше), и благодаря этому ковчег Ноаха был очень высоко поднят. И точно так же, когда многие воды забот о пропитании одолевают человека, душа возвышается наверх, на самую высокую ступень, через очищение животной души этими многими водами, корень которых от Тоху, — именно со стороны преимущества света из тьмы, как сказано выше. И в этом смысл того, что ковчег поднимался тем выше, чем больше усиливались воды, как сказано: «И возвысился ковчег» и т. д., «и остановился ковчег в седьмом месяце на горах Арарат» и т. д. Это смысл восхождения души в её корне — выше и выше, намного выше её первоначального источника, по указанной причине. (И также известно, что молитва называется «тевой» (ковчег, а также «слово»), которая поднимается наверх, как сказано в «Ликутей амарим» и т. д.) И поэтому воды Ноаха названы «покоем духа», ибо Б-жественная душа придёт к преимуществу света, намного большему, чем её первоначальная ступень, через эти многие воды, по указанной причине (как и причина жертвоприношения — для «благоухания» и т. д., и пойми).
(14) Теперь следует понять, что такое этот «покой духа», происходящий от вод Ноаха, и что такое суббота, которая буквально означает отдых, как в арамейском переводе слова «и почил» — «ва-нах» и т. д., как сказано выше. И сначала следует предварить объяснением корня субботы и того, что такое две упомянутые ступени — высшая суббота и нижняя суббота. Известно о шести днях творения наверху, что это нисхождение и привлечение Б-жественного света и изобилия из Ацилута в БЕА, в самый низ, до этого низшего мира, чтобы оживлять «из ничего нечто» через буквы речи десяти речений и их сочетания, — а это от Его Малхут, благословен Он, как известно. И как известно, что Он каждый день обновляет Сотворение мира из «ничто» в «нечто»: например, речения «Да будет свет», «Да будет свод» каждый день нисходят и привлекаются сверху вниз. И в целом они разделены на шесть дней творения: в первый день — речение «Да будет свет», во второй день — речение «Да будет свод» и т. д. Это шесть мидот — Хесед, Гвура, Тиферет и т. д. Поэтому они называются именно «шестью днями творения (маасе)». Для примера, как человек, выполняющий работу и труд: его сила распространяется от него вниз, в тот предмет действия, который он производит и делает, ибо сила действующего привлекается в его действие. А когда он прекращает работу и отдыхает от своего труда, его сила, которая распространилась в его действие, возвращается к силе сущности, и это называется «покоем» и т. д. Так же и при Сотворении мира, которое называется «делом рук Святого, благословен Он», во все шесть дней творения, как сказано выше, — это сила Б-жественного действующего в мирах БЕА. А когда Он прекращает и отдыхает в субботу, внутренняя сторона Б-жественной силы, которая в мирах, возвращается к Сущности Эйн соф, благословен Он, которая в Ацилуте, и это называется «покоем духа». Как сказано: «И почил (ва-йишбот) в седьмой день» (Бытие 2:2), а арамейский перевод — «ва-нах», в значении покоя и т. д. (Но если так, все миры были бы упразднены в источнике, из которого высечены, в источнике всей высшей жизни и т. д. Дело известно: это восхождение — только во внутренней стороне, а не во внешней. Поэтому Он посылает дожди и растит урожай в субботу, как и в будни; и так же вся цепь нисхождения духовных миров и т. д. И в этом смысл восхождения миров в субботу: из Асия в Йецира, из Йецира в Брия, из Брия в Ацилут, и так до самой вершины ступеней, буквально в Сущность Эйн соф, благословен Он, — и всё это во внутренней стороне и т. д. А в грядущем восхождения миров будут и во внешней стороне, как объяснено в другом месте о шмите (седьмом годе) и т. д.) И вот, восхождения миров в виде отражённого света, как сказано выше, — в каждом мире, именно по его мере и ступени, есть «покой духа», который называется отражённым светом к Сущности. (Как в трёх мирах БЕА, которые соответствуют нефеш, руах и нешама: в Асия это называется «покоем нефеш», в Йецира — «покоем руах», а в Брия — «покоем нешама» и т. д. Для примера, как у прекращающего свою работу: успокаивается сила движения, то есть нефеш, и мидот в его сердце, то есть руах, а также разум в мозгу, то есть нешама, и так же желание и наслаждение, которые выше разума, и т. д.) И точно так же следует понимать, что есть суббота в каждом мире по его мере, до самой вершины ступеней. И это сказанное: «Всесожжение субботы — в её субботу» (Числа 28:10) и т. д., и пойми.
(15) И вот, известно, что в молитве и в Шма, которые каждый день, есть подобие света субботы, то есть упомянутого отражённого света. Ибо молитва называется «лестницей, поставленной на землю, а вершина её [достигает небес]» (Бытие 28:12) и т. д.: через молитву поднимаются наверх, во «врата небесные», все возвышения и бирур 288 искр и т. д. Это происходит через заботы о пропитании, которые называются «многими водами», когда человек занимался ими всей своей душой и сердцем: благодаря этому также возносят душу ввысь, так что вызывают «покой духа» наверху, в Ацилуте, с добавлением света, большего, чем прежний, как сказано выше о словах «и пошёл ковчег» и т. д. И это происходит именно через молитву, поскольку она называется «лестницей», по которой всё поднимается, как сказано выше. Поэтому в молитве есть нечто от субботы, то есть отражённый свет, в частности, того дня. И все молитвы шести будних дней включаются в субботу, и пойми. Однако упомянутый «покой духа» субботы называется лишь «нижней субботой», а не «высшей субботой». Ибо известно, что одно лишь прекращение работы называется «нижней субботой», как в субботнюю ночь, когда всё, что сделано в шесть дней творения, поднимается наверх, поскольку это называется прекращением работы, то есть отражённым светом, при возвышении бирурим 288 искр и т. д. Но «высшая суббота» — это совершенно не прекращение работы; ведь она называется «днём, который весь — суббота» и т. д., то есть сущностным покоем. Это в грядущем, в седьмом тысячелетии, которое называется «покоем для вечной жизни», — выше бирурим 288 искр и т. д. Ибо тогда уже всё будет очищено, и не нужно будет очищать Древо познания, как сказано: «И дух нечистоты Я удалю с земли» и т. д. (И как сказано в «Раая меэймана», что «дерево добра и зла удалится из мира» и т. д.; и поэтому сказано о грядущем: «Уничтожит Он смерть навеки» (Исайя 25:8) и т. д., как известно.) А знак этому — то, что она называется «вечной жизнью»: не будет больше нисхождений и привлечений вниз, как сейчас, когда после субботы привлекаются шесть будних дней и т. д. Ибо будет раскрытие самого света Эйн соф внизу — буквально как Он, благословен Он, наверху. (Поэтому тогда совершенно не будет восхождений и нисхождений, ибо восхождение и нисхождение уместны только в линии и нити, которая привлекается от высшего к низшему и т. д., как известно.) Если так, суббота седьмого тысячелетия будет называться «покоем духа» не по прекращению работы, как нынешняя суббота, а со стороны сущностного покоя, который буквально в Сущности Эйн соф, благословен Он. И это то, что называется «днём, который весь — суббота»: немного простого сияния от него светит и в каждой нынешней субботе, в субботний день. (Как объяснено в другом месте в разъяснении слов «Если бы сыны Израиля соблюли две субботы как положено» (Шабат 118б), то есть вечер субботы и дневную субботу, о которой сказано: «И назовёшь субботу наслаждением» (Исайя 58:13), — от упомянутой высшей субботы, и пойми.)
(16) И это значит: «Ибо, как Я поклялся, что не пройдут больше воды Ноаха по земле, так поклялся Я не гневаться на тебя и не укорять тебя» (Исайя 54:9). Выше объяснено, что воды Ноаха называются «покоем духа», который возносит душу и т. д., — а это возвышение бирурим 288 искр, которые пали в Нога и т. д., подобно восхождению шести дней творения в субботу в виде отражённого света, что называется нижней субботой, как сказано выше. Но в грядущем дух нечистоты будет искоренён с земли — из-за мощи раскрытия света Сущности Эйн соф, благословен Он, как сказано: «И откроется слава Авайе, и увидит всякая плоть» (Исайя 40:5) и т. д., и написано: «И наполнится земля знанием Б-га» и т. д. Поэтому сказано: «И дух нечистоты Я удалю» — (Сам) и т. д. И тогда не нужно будет очищать землю через многие воды — высшие воды Тоху, которые называются водами Ноаха, — ибо будет «покой духа», который со стороны Сущности, в раскрытии света Его Сущности буквально внизу, как буквально наверху. И это значит: «Как Я поклялся, что не пройдут больше воды Ноаха по земле» — для очищения земли и т. д., — «так поклялся Я не гневаться на тебя» и т. д., то есть упразднится также порабощение царствами, называемое «многими водами», то есть заботы о пропитании, которые возносят и очищают душу, как сказано выше. И хотя благодаря этому душа возвышается выше своей ступени, и это подобно любви «всем существом твоим» (бе-холь меодеха) — буквально без предела, — так что душа не может достичь этого на ступени своего корня, которая лишь «всей душой твоей» и т. д., как известно, — но есть великая и большая любовь, которая выше даже этой любви «всем существом твоим». Это высшая великая любовь, которая приходит сверху вниз на душу человека со стороны самой Сущности Б-жественности, совершенно не через пробуждение снизу. Она намного выше этой великой любви, которая приходит снизу вверх через упомянутые многие воды. Хотя и та тоже без предела, как любовь «всем существом твоим», но она совершенно не идёт ни в какое сравнение с великой любовью дающего к получающему, сверху вниз. Об этом сказано: «И правая рука Его обнимает меня» (Песнь песней 2:6), — это буквально на уровне Эйн соф, куда пробуждение снизу со стороны получающего совершенно не может достичь. Как «Великой любовью возлюбил Ты нас… вечной любовью» и т. д. Эта любовь — как окружающий свет над душой, от головы её до ног. И как сказано (Песнь песней 8:3): «И правая рука Его обнимает меня», — как человек, который обнимает своего сына, чтобы никогда не расставаться с ним, и пойми. И это значит: «Ибо горы сдвинутся» и т. д., «а милость Моя (хасдей) от тебя не отступит» (Исайя 54:10) и т. д. Смысл: «горы» — это праотцы, которые приходят как возвышение, в волнении Б-жественного стремления, по порядку и ступеням, согласно постижению Б-жественности у каждого — «по его собственной мере». А в целом они — праотцы, которые называются «горами», как сказано: «Слушайте, горы» (Михей 6:2) и т. д. И есть мидот, которые выше разума, — в желании и наслаждении, и даже выше желания и т. д. И «все горы сдвинутся» (как по мнению, что «иссякла заслуга праотцев» (Шабат 55а)), то есть даже мидот, которые приходят через усиление упомянутых многих вод, возносящих душу, как сказано: «И усилились воды» и т. д. «и покрыли все горы», — так что упразднятся и мидот, которые в разуме и выше разума, «на пятнадцать локтей» и т. д. Даже у этой любви, которая через многие воды и называется любовью «всем существом твоим», будет упразднение. «Но милость Моя от тебя» и т. д.: «милость Моя» — это Хесед и великая любовь Сущности света Эйн соф, благословен Он, которая приходит сверху вниз; у неё никогда нет упразднения, ибо Сущность Эманирующего вечна и не прерывается, и так же у Его мидот никогда нет упразднения и перерыва. А в грядущем раскроется свет этой великой любви, которая приходит сверху вниз совершенно без пробуждения снизу и называется буквально «милость Моя». И также во времена Ноаха светило нечто от света этой любви и милости, как сказано: «А Ноах обрёл милость (хен)» и т. д. И это сказанное: «и пошёл ковчег» и т. д., «и закрыл Б-г за ним» — это окружающий свет буквально Хеседа Сущности, о котором сказано выше, и пойми.
(17) И это значит: «Вот порождения Ноаха: Ноах был человеком праведным» и т. д. Эти два раза «Ноах» — это два упомянутых вида «покоя духа»: нижняя суббота и высшая суббота, как в арамейском переводе слова «и почил» — «ва-нах» и т. д. «Покой духа» нижней субботы — это прекращение работы: наверху это бирурим 288 искр и т. д., а внизу это возвышение животной души через многие воды, которые называются «водами Ноаха», «покоем духа», — именно со стороны преимущества света из тьмы, через истинную тшуву и горечь из-за удалённости в заботах о пропитании, как сказано выше, — пока человек не достигнет любви «всем существом твоим», без предела, как сказано выше, которая выше любви «всей душой твоей», по мере источника, из которого высечена душа, и т. д. А второй «Ноах» — это высшая суббота, и она называется «покоем духа» не со стороны прекращения работы, а как «покой для вечной жизни», сущностный покой, который выше бирурим и возвышений многих вод и т. д. И пробуждение снизу, даже в великой любви «всем существом твоим», совершенно не достигает туда — только великая любовь, которая приходит сверху вниз со стороны Сущности дающего, то есть Сущности Хеседа Эйн соф, благословен Он, как сказано: «А милость Моя от тебя» и т. д., как сказано выше. Это смысл второго «Ноаха», о котором сказано: «Ноах был человеком праведным, непорочным» и т. д. Это уровень «высшего праведника», который называется «человеком праведным, непорочным» и т. д. (а первый «Ноах», то есть связь получающего с дающим, называется «нижним праведником»). Это внутренняя сторона Есода Аба, облачённого в Есод Има, то есть ковчег Ноаха. И это сказанное: «с Элоким ходил Ноах» — это постоянное нисхождение света высшего праведника в нижнего праведника, как объяснено в другом месте. А сказанное «Вот порождения Ноаха» и т. д. — это три вида любви: «всем сердцем твоим» — именно обоими твоими началами, «и всей душой твоей», «и всем существом твоим», которые приходят снизу вверх, в виде связи получающего с дающим, что называется нижним праведником, то есть первым «Ноахом» — буквально «покоем духа», как сказано выше. Это три ступени праотцев — Хесед, Гвура, Тиферет и т. д., которые называются «горами», как сказано выше, и корень их — три цвета радуги Есода Аба. И это значит: «И родил Ноах» и т. д. А затем сказано, что эти порождения Ноаха тоже приходят лишь от света высшей великой любви дающего к получающему, что называется высшим праведником. И как сказано: «А Ноах обрёл милость (хен)» — буквы слова «Ноах» (в обратном порядке); это упомянутые Хасадим, которые раскроются в грядущем. И это сказанное: «Ноах был человеком праведным, непорочным» — в сокрытии Сущности, которое называется «его поколениями», как «призывающий поколения от начала» (Исайя 41:4), — и оно приходит в раскрытие из сокрытия в каждом поколении, как сказано: «Свет посеян для праведника» (Псалмы 97:11) и т. д., и как сказано: «И правая рука Его» и т. д., как сказано выше. И так же сказано: «Ибо праведен Б-г, справедливость любит» (Псалмы 11:7). И это сказанное: «с Элоким» — то есть Малхут или Бина, «высший Элоким», — «ходил Ноах», в прошедшем и настоящем времени: он ходит постоянно, чтобы соединять и связывать общину Израиля наверху, и пойми.
(18) Из всего этого понятно, с дополнительным объяснением, сказанное: «Многие воды не смогут погасить любовь, и реки не зальют её». Выше объяснено особое преимущество ступени и уровня светов Тоху над светами Тикуна; это и есть многие воды забот о пропитании, и с этой стороны у них, несомненно, была бы сила погасить свет любви, что в душе, которая по своему корню — от Тикуна и т. д. И как сказано выше о словах «Ибо горы сдвинутся»: даже мидот, которые в желании и разуме, упраздняются в заботах многих вод и т. д. (И как сказано: «Отправляющиеся в море» и т. д. «кружатся и шатаются» и т. д., вплоть до «всякую пищу мудрости отвергает душа их» и т. д.) Однако то, что эти многие воды не смогут погасить и т. д., — это потому, что душа поднимется к великой любви «всем существом твоим», которая есть природная и сущностная великая любовь, поднимающаяся сама собой, ибо душа — буквально «часть Б-жества», и, как сказано выше, её корень достигает Сущности Эйн соф, благословен Он, которая выше Тоху и Тикуна, называемых тьмой и светом и т. д. Поэтому многие воды совершенно не в силах её погасить. Однако выше объяснено, что и эта великая любовь «всем существом твоим» упраздняется из своего существования, поскольку она приходит снизу вверх, со стороны связи получающего с дающим (что называется «покоем духа», который приходит от бирурим и возвышений многих вод, как сказано выше, и называется нижним праведником). Тем не менее она пробуждает великую любовь и сущностный Хесед Сущности Эманирующего, которые называются «Хасадим» и приходят со стороны Сущности Эманирующего, куда пробуждение снизу совершенно не достигает. Ибо одно зависит от другого: хотя получающий — община Израиля — совершенно не идёт ни в какое сравнение с дающим, тем не менее сущностная связь получающего пробуждает сущностную связь дающего. Поэтому сказано, что многие воды не смогут погасить любовь общины Израиля — со стороны высшей великой любви, упомянутых Хасадим, и пойми.
(19) «И реки не зальют её». Смысл: «многие воды» — это воды, собранные в водоёме, как воды моря, о которых сказано: «И собрание вод [назвал морями]» (Бытие 1:10) и т. д.: они стоят на одном месте, не растекаясь и не уходя и т. д., но поднимаются вверх с великой силой, как морские волны. А «реки» — это те, что растекаются и уходят, движутся и текут от своего источника, — воды, обновляющиеся каждое мгновение. И течение реки — великим потоком, с великой силой, из-за её обновления из её источника, из родников, как сказано: «Посылающий родники в потоки» (Псалмы 104:10). Поэтому у потока рек великая сила, чтобы смывать дома и большие камни и т. д. И пример этого — заботы о пропитании, которые называются «многими водами», как сказано выше: когда душа связывается со многими и глубокими заботами, глубокими, как глубина моря, и они поднимаются и одолевают его душу в рассеянности души — поднимаясь и опускаясь: «поднимаются в небеса, опускаются в бездны» и т. д., — совершенно без покоя для его души, как сказано выше, что называется полным смятением мозга и сердца и т. д. А «реки» — это усиление глубины мысли и чрезмерное мудрствование в обновлении размышления из бьющего источника разума, чтобы найти уловки для добывания себе пропитания, когда мысль его не успокаивается даже на мгновение, а идёт, усиливается и мечется в беге постоянно, совершенно без перерыва; и каждое мгновение возникают новые мысли, как воды реки, которые бьют из своего источника и движутся и текут великим потоком, — это воды, обновляющиеся каждое мгновение и т. д. И из-за великого усиления движения мысли, которая называется «рекой», в её великих силах смыть и унести силу великой любви с её основанием и корнем, чтобы она упразднилась из своего существования. И об этом сказано, что и «реки не зальют её», и пойми. (Как видно воочию по множеству посторонних мыслей о делах пропитания, которые усиливаются и обновляются даже во время молитвы великим потоком, — и тем не менее они совершенно, никоим образом не зальют сущностную и природную великую любовь, по указанной причине, и пойми.)
(20) «Если отдаст человек всё богатство дома своего за любовь — презрением презрят его» (Песнь песней 8:7). Смысл: «если отдаст человек (иш)» — это Святой, благословен Он, который называется «иш», как «Б-г — муж (иш) войны» (Исход 15:3) и т. д. И как известно, община Израиля называется «женой (иша), боящейся Б-га» (Притчи 31:30) и т. д., а Святой, благословен Он, называется «мужем (иш)» — дающим для общины Израиля. И об этом сказано: «если отдаст человек» — это Он — «всё богатство дома своего», то есть «драгоценное и приятное богатство» (Притчи 24:4) Хохмы Торы, которое называется «богатством дома Его» и т. д. Объяснение этого: известно, что корень Хохмы, которая в Торе, — в высшей Хохме, которая в Сущности Эйн соф, благословен Он, ибо «разуму Его совершенно нет числа», и она называется «скрытой Хохмой» (хохма стимаа), о которой сказано: «мудр, но совершенно не известной мудростью» и т. д. И это сказанное: «Тора исходит из высшей Хохмы» — она вышла из сокрытия внутренней стороны и сущности высшей Хохмы. Поэтому она называется «притчей Изначального» или «изначальным морем» — по изначальности Его, благословен Он, и т. д., как известно. И это значит: «И знанием (Даат) наполняются покои» (Притчи 24:4) — это покои высшей Хохмы, которая привлекается вниз из сокрытия в раскрытие; это мидот, которые в высшей Хохме и привлекаются в Тору, чтобы различать между нечистым и чистым и т. д. Это шесть разделов Устной Торы — «годно», «негодно» и т. д., то есть шестьдесят трактатов в частности. И также разделы Письменной Торы — пятьдесят три раздела (а иногда считают пятьдесят четыре раздела). И это сказанное: «И река выходит из Эдена, чтобы орошать сад (ган)» (Бытие 2:10). Смысл: Эден — это внутренняя сторона упомянутой высшей Хохмы, которая есть источник и корень Хохмы, что в Торе. Это Эден, то есть мир грядущий, о котором сказано: «Глаз не видел» (Исайя 64:3) и т. д. И этот Эден называется «скрытым Эденом» (эден стимаа) — это внутренняя сторона смыслов Торы, и он привлекается из своего сокрытия и закрытости в раскрытие. И это сказанное: «И река выходит из Эдена, чтобы орошать сад (ган)» — «ган» (числовое значение 53) — это пятьдесят три раздела Торы и т. д. И это также в простом смысле — о высшем Ган Эдене и нижнем Ган Эдене, как сказано: «И насадил Б-г сад в Эдене на востоке» (Бытие 2:8) и т. д.: там для душ светит малая частица этого сияния от высшего Эдена в Ган Эден. Это сияние Шхины, которым наслаждаются души в каждую субботу и новомесячье и т. д. И это значит «орошать сад», как объяснено в другом месте на стих «Живущая в садах» (Песнь песней 8:13) и т. д., и пойми.
(21) И вот, это сияние и привлечение из высшего Эдена в Ган Эден, в пятьдесят три раздела, а оттуда — в Устную Тору, — они приходят лишь для того, чтобы истолковать и разъяснить все заповеди. Это и называется «богатством дома Его» и называется «драгоценным и приятным богатством» и т. д. Ибо все заповеди — сосуды, «сосуды из разных сосудов» (Есфирь 1:7), для раскрытия высшего драгоценного света, внутренней стороны наслаждения и удовольствия, — для примера, как драгоценное богатство, которое в доме, спрятанное и скрытое. И это значит: «Как велико благо Твоё, которое Ты сокрыл для боящихся Тебя» (Псалмы 31:20) и т. д., — как царские сокровищницы и т. д. И корень и источник всего этого драгоценного богатства, которое в заповедях наверху и называется «богатством дома Его», — во внутренней стороне высшей Хохмы, которая есть начало раскрытия света высших удовольствий. Как сказано: «И был я при Нём питомцем… удовольствием» (Притчи 8:30) и т. д. И как при даровании Торы привлеклась внутренняя сторона высшей Хохмы в свете внутренней стороны наслаждения, как говорят: «Ибо в свете лика Твоего Ты дал нам» — буквально — и т. д. И это сказанное: «Если отдаст человек всё богатство дома своего», — как при даровании Торы, когда Он дал Израилю Тору, которая есть источник всего «богатства дома Его». (Ибо при даровании Торы Он явился им как старец — в «войне Торы», а у моря Он явился им как юноша на войне, как сказано: «Б-г — муж войны», как известно.) Однако известно, что и Хохма, хотя она и внутренняя сторона высшей Хохмы, как сказано выше, не идёт ни в какое сравнение с буквально Сутью и Сущностью Его, благословен Он, которая выше даже Хохмы изначальной Торы. Ведь та — лишь простое раскрытие света от удовольствий Царя в буквально Его Сущности, как «А я — Тора Твоя — моё удовольствие» (Псалмы 119:77) и т. д. Поэтому сказано «иш» (муж): Хохма привлекается через цимцум и Гвуру от Сущности Эманирующего, как сказано: «А Хохма — из ничего обретается», в скачке через несоизмеримость. (А доказательство — то, что они разделяются на части, во множестве сосудов, «сосудов из разных сосудов», через «волосы» (сеарот), — это сказанное: «Кудри его — волнистые» (Песнь песней 5:11) и т. д.) «Презрением презрят его — за любовь», то есть в обмен на любовь: всё богатство дома Его не идёт ни в какое сравнение с великой любовью, которая приходит сверху со стороны буквально Сущности. Это сказанное: «А милость Моя от тебя» и т. д., и как говорят: «Избирающий народ Свой Израиль с любовью» — сущностной любовью, со стороны сущностных удовольствий, которые выше источника Торы, называемого «богатством дома Его». И эта великая любовь приходит сверху вниз через сущностную великую любовь общины Израиля, которая поднимается сама собой, в сущностной связи «всем существом твоим», — когда человек не желает всего «богатства дома Его», которое привлекается в Ган Эден и мир грядущий, но лишь буквально Сути и Сущности Его, благословен Он. Как «Кто мне на небесах?» и т. д. Ибо в этом главная суть сущностной великой любви: стремление — лишь к Нему одному, «вобраться буквально в само тело Царя». Ведь сияние, которое привлекается во всём «богатстве дома Его» в Ган Эдене через Хохму Торы и заповедей, на мириады ступеней, совершенно несравнимо с буквально Сутью и Сущностью и считается лишь простым сиянием. Если так, «презрением презрят» всё «богатство дома Его» по сравнению со светом Его сущностной великой любви, которая буквально со стороны Его Самого. А доказательство этому — что многие воды порабощения в изгнании не погасят эту великую любовь, ибо она выше источника Торы и заповедей. И это то, что относится к смежному стиху: «Многие воды не смогут погасить» сущностную любовь; даже «если отдаст человек всё богатство дома своего», не обменяют его на любовь и т. д. И она остаётся навеки, даже когда община Израиля в удалении и в сокрытии Лика из-за разделяющих грехов и т. д., ибо эта великая любовь выше «богатства дома Его», которое при даровании Торы, и пойми.
(22) И вот, всё упомянутое «богатство дома Его», которое лишь простое сияние и свет по сравнению с буквально Сутью и Сущностью Эйн соф, благословен Он, как сказано выше, — это именно во внутренней стороне высшей Хохмы Торы, то есть в толковании и разъяснении практических заповедей. А наверху это называется смыслами заповедей или смыслами Торы, как «Доброму вкусу (тааму) и знанию научи меня» (Псалмы 119:66), которые раскроются в грядущем, как сказано на стих «Пусть целует он меня поцелуями уст своих» (Песнь песней 1:2) и т. д., — это внутренняя сторона высшей Хохмы, которая называется «скрытой Хохмой». Но само исполнение заповедей — как заповедь тфилин и цицит, заповедь сукки и лулава и тому подобные; заповедь цдаки на деле, которая называется «делом цдаки» и включает все заповеди, как сказано: «И будет нам заслугой (цдака), если будем соблюдать» (Второзаконие 6:25) и т. д., — это внутренняя сторона высшей воли, то есть буквально внутренняя сторона наслаждения и сущностных удовольствий, которая выше даже внутренней стороны высшей Хохмы. Как «гулгальта» (череп), которая выше мозга Хохмы, что в нём: ибо воля называется «венцом на голове», как сказано: «Как щитом, благоволением (рацон) венчаешь его» (Псалмы 5:13). Это высшая воля, которая в заповедях, когда они приходят именно в действие, — их корень в буквально воле Сущности, достичь которой не может даже внутренняя сторона высшей Хохмы. Ведь та — лишь сокровенный смысл высшей воли, а истина и сущность воли совершенно выше смысла, даже сокровенного смысла и т. д. Выходит, что сами дела заповедей выше смыслов и тайн заповедей — даже в их корне наверху, в «скрытой Хохме» и т. д. И в этом особое преимущество заповедей над Торой: главный корень Торы — лишь от высшей Хохмы, которая называется «скрытой Хохмой», а заповеди — в Сущности Обладателя воли, для сущностной воли которого совершенно нет смысла и мудрости и т. д. (И поэтому то, что проголосовали и решили, что «изучение важнее» (Кидушин 40б), — лишь потому, что «изучение приводит к действию»; и следуй за причиной и т. д. И как сказано: «Итог всего… Элоким бойся и заповеди Его соблюдай, ибо в этом весь человек» (Экклезиаст 12:13), — ибо именно «конец вонзён в начало, а начало — в конец» (Сефер Йецира 1:7). И так же сказано: «Начало мудрости — трепет перед Б-гом, разум добрый у всех исполняющих их» (Псалмы 111:10) — «у исполняющих», а не «у изучающих», ибо «не изучение главное» (Авот 1:17) и т. д.) А то, что заповеди пришли в материальном облачении, в материальных неживом, растительном и животном, — как шерсть цицит, пергамент тфилин и тому подобное, — напротив, это великое указание на то, что их корень намного выше даже высшей Хохмы. Поэтому им понадобилось прийти вниз именно в материальном одеянии, ибо всё более высокое не может прийти вниз иначе, как в самом материальном одеянии. И для примера — известное о намёке: свет очень глубокой мысли, которую совершенно невозможно выразить речью, можно передать намёком пальцем, материальным движением, как «показал ему палочкой» и т. д., так что из этого намёка он поймёт всю глубину мысли через материальное движение. Ибо в этом именно и дело: всякая более высокая мысль не может прийти в духовную речь, а только в материальное движение, в намёке (или в притче и загадке и тому подобном, как объяснено в другом месте). (Или как пример сияния света драгоценного камня, которое заметно только при оттиске его на воске; или как свет свечи, который ночью светит больше, чем днём, ибо «какая польза от свечи в полдень?» (Хулин 60б), и тому подобное, как объяснено в другом месте.) И точно так же со всеми практическими заповедями: поскольку в своём корне они — во внутренней стороне света Кетера (поэтому они называются «шестьсот двадцать столпов света» и т. д.), то есть буквально во внутренней стороне высшей воли, которая выше Хохмы, — поэтому они спустились вниз, чтобы облачиться именно в материальные вещи, а не в духовные предметы, и без смысла и намерения, как по мнению, что «заповеди не требуют намерения» (Рош а-Шана 28а). Ибо намерение — в Хохме, которая ниже сути воли, а у воли совершенно нет смысла, как сказано выше. (И в этом главное преимущество Машиаха, сына Давида, о котором сказано: «И будет очень высок» (Исайя 52:13); это уровень «венца доброго имени» (кетер шем тов), который поднимается выше даже «венца Торы». И это как сказано: «И вот последние слова Давида» — именно «последние»: «речь мужа, вознесённого высоко» (II Самуил 23:1) и т. д.) И всё это потому, что Он возжелал обители именно в нижних мирах, ибо «последнее в действии — первое в замысле». Поэтому сказано: «Цель мудрости — тшува и добрые дела» (Брахот 17а) и т. д. (А то, что Хохма Торы называется «богатством дома Его», относящимся также к заповедям, как сказано выше, — это лишь в толковании и смыслах заповедей: в смыслах заповедей они называются сосудами для раскрытия света, тайны и смысла Б-жественного, как «Не это ли сокрыто у Меня, запечатано в сокровищницах Моих?» (Второзаконие 32:34) и т. д. Но само исполнение заповедей выше «богатства дома Его», по указанной причине.) Выходит, понятно, что сами дела заповедей по своему корню едины с сущностной великой любовью, которая буквально в Сущности. Об этом сказано: «Если отдаст человек всё» и т. д. «за любовь — презрением презрят его», — это именно «богатство дома Его», Хохма, что в Торе. Но сами заповеди достигают Обладателя воли, буквально Сущности. (А на самом деле это относится и к самой заповеди, которая называется «богатством дома Его», ибо от неё привлекается жизнь мира грядущего. Однако «тшува и добрые дела в этом мире лучше, чем вся жизнь мира грядущего» и т. д., ибо сущностная великая любовь выше даже заповедей, как через истинную тшуву или у совершенных праведников, которые были «колесницей», как праотцы — Авраам, «любящий Меня», «любимый Царём» и т. д. А на самом деле главная упомянутая сущностная великая любовь существует и стоит, даже если Израиль не исполняют волю Вездесущего в заповедях, хотя это и называется внутренней стороной Его воли. Ибо и эта внутренняя сторона воли не идёт ни в какое сравнение с внутренней стороной и Сущностью Обладателя воли и т. д. А доказательство — из прощения грехов нарушающим Его волю через тринадцать свойств милосердия в Йом Кипур, когда «злоумышления становятся» буквально «как заслуги» (Йома 86б) и т. д., и пойми.)
(23) И поэтому в Шма сказано: «И будут эти слова» и т. д. — после «И возлюби… всем» и т. д. — именно «и всем существом твоим». Ибо у великой любви «всем существом твоим», без предела, нет сосуда, чтобы вместить её, — со стороны сосуда получающего, ибо она выше сосуда ограничения мозга и сердца. И тем более невозможно, чтобы человек прилепился к великой любви в буквально Его Сущности, которая выше Хохмы и даже выше мира грядущего и т. д., как сказано выше. Поэтому он даёт совет для этого: «И будут эти слова, которые Я заповедую тебе сегодня» — именно — «на сердце твоём» и т. д. Смысл: «Я (Анохи)» — «Кто есть Я» — «заповедую тебе сегодня», то есть в исполнении внутренней стороны высшей воли в заповедях, «которые Я заповедую тебе сегодня» — именно в этом мире, что лучше всей жизни мира грядущего и т. д. Это больше даже великой любви «всем существом твоим», ибо этим душа связывается с Сутью и Сущностью Его, благословен Он, по указанной причине, что «конец вонзён в начало» и т. д., и пойми. (И хотя сказанное «И будут эти слова» и т. д. говорит о заповеди изучения Торы, то есть сказанное «и говори о них» и т. д., а корень заповеди изучения Торы — лишь в Хохме, ибо «Тора исходит из высшей Хохмы», как сказано выше, а это лишь простое сияние и свет, как сказано: «А Тора — свет» (Притчи 6:23) и т. д., — дело в том, что речь слов Торы — лишь для того, чтобы говорить о раскрытии внутренней стороны высшей воли, которая в исполнении заповедей, а это общий источник всех дел заповедей. Поэтому сказано, что «изучение Торы равно всем им» (Пеа 1:1) и что «изучение важнее», потому что оно приводит именно к действию; и следуй за причиной, как сказано выше. Но то, что называется лишь сиянием и светом, — это смыслы заповедей, которые в высшей Хохме и называются «Сокрытое — Б-гу, Всесильному нашему» и т. д. Не так открытая часть Торы, которая лишь для того, чтобы исполнять заповедь именно, — это сказанное «которые Я заповедую тебе сегодня» в речи слов Торы, которая намного выше высшей Хохмы, ибо Он возжелал обители в нижних мирах, как сказано выше, — в самой заповеди, которая есть внутренняя сторона высшей воли. А заповедь изучения Торы, которая включает их, несомненно выше всех смыслов заповедей, которые в высшей Хохме. И это сказанное: «И будут эти слова» — заповеди «Анохи», — «и повторяй их» и т. д., «и говори о них», а затем «и повяжи их» и т. д., то есть действие, как известно. Ибо если нет заповеди изучения Торы, нет действия: если нет открытой Хохмы Торы, нет трепета действия. Это сказанное: «изучение приводит к действию», и как сказано: «А открытое — нам и сыновьям нашим… чтобы исполнять» — именно, и «тот, кто учится не для того, чтобы исполнять» и т. д. Выходит, что открытая часть Торы во внешней стороне выше внутренней стороны высшей Хохмы Торы и т. д. И это сказанное: «опадающие плоды высшей Хохмы — Тора», раскрытая нам, чтобы соблюдать и исполнять, — сказано в похвалу: эти «опадающие плоды» высшей Хохмы, которые приходят вниз, чтобы очищать Древо познания добра и зла, выше самой высшей Хохмы, и пойми.)
(24) И это сказанное: «которые Я (Анохи)» — «которого не знает никто, кроме Него Самого» и т. д., — буквально Суть и Сущность. Это «которые Я заповедую (мецавха) тебе» — от слова «цавта» (соединение), то есть связь и соединение через заповеди на деле (и «сегодня» — именно, как сказано: «Лучше один час» и т. д.). Из всего этого понятно сказанное после «Если отдаст человек» и т. д.: «Есть у нас сестра маленькая, и грудей нет у неё» (Песнь песней 8:8) и т. д. Ведь после того, как «презрением презрят» всё «богатство дома» высшего Мужа ради великой любви «всем существом твоим», когда душа объединяется и связывается буквально с Сутью и Сущностью Его, благословен Он (через многие воды, которые поднимут душу выше источника, из которого она высечена; поэтому сказано: «Лучше один час тшувы и добрых дел» — именно «в этом мире» и т. д.), как сказано выше, — тогда община Израиля называется «маленькой сестрой» и т. д. Ведь известно, что Хохма называется «сестрой моей», как «Скажи Хохме: ты сестра моя» (Притчи 7:4) и т. д. И в Хохме есть две ступени. Первая — величие (гадлут) упомянутой высшей Хохмы, то есть внутренняя сторона смыслов заповедей и т. д.; это высшее внутреннее единение во внутренней стороне Аба и Има, во внутренней стороне Торы и заповедей, как «И к тому же она действительно сестра моя, дочь отца моего» (Бытие 20:12) и т. д., и написано: «О, если бы ты был мне как брат, вскормленный грудью матери моей» (Песнь песней 8:1) и т. д. — это внутренняя сторона Торы, о которой община Израиля называется «сестра моя, подруга моя» и т. д. А вторая ступень в Хохме — это малость (катнут) Хохмы, которая лишь одна точка, без разделения на десять сфирот; это битуль «ма» («что») Хохмы, как «Что ты исследовал, что ты познал?» и т. д. И это как сказано: «А Хохма — из ничего» и т. д., — как она пребывает в «ничто» Кетера, где она включена в совершенном битуле, совершенно не видимая как «нечто» и некая вещь и т. д. И это выражение «ахот» (сестра) — в значении единения и взаимовключения, как «ихуй» (сшивание) в Александрии и т. д., и как «все разрывы» и т. д. «и сшивает» (меаха) и т. д., — то есть она очень объединяется со своим источником. Для примера, как точка мысли, когда она ещё включена в саму силу мыслящего, в сокрытии и т. д. И тогда она называется именно «маленькой» — в малости точки «йуд» только, как сказано в Зоаре на стих «Черна я, но красива» (Песнь песней 1:5) и т. д.: «она уменьшила себя» и т. д. И это то, что приходит теперь в Торе, раскрытой нам, в очень внешнем и т. д. Поэтому само собой «грудей нет у неё»: она не пригодна для единения дающего и получающего и т. д., и в ней нет того, чтобы быть дающим во внутренней стороне Торы, которая называется «молоком». В этом смысл «грудей», ибо «Он сделал груди на месте Бины», как известно. Ведь со стороны малости в Хохме, когда она включена наверху в «ничто» (айин), «грудей нет у неё», чтобы давать внутреннюю сторону Торы, и она совершенно не пригодна для единения. Не так при даровании Торы, о котором сказано: «Многочисленной, как растение полевое, [сделал Я тебя]… груди твои налились, и волосы твои выросли» (Иезекииль 16:7), — это получение открытой Торы вместе со скрытой и т. д. И подобно сказанному: «поскольку он занят проглатыванием, он не выпускает» — от мощи битуля в своём источнике и т. д., что называется «ма» Хохмы: «Что ты исследовал» и т. д. Но «что сделаем мы для сестры нашей» — этой малости Хохмы — «в день, когда будут говорить о ней»? Ибо именно «конец вонзён в начало»: нижняя Хохма, малость которой ныне называется «маленькой сестрой», в грядущем очень возвеличится и будет «добродетельной женой — венцом мужа своего» (Притчи 12:4). И это — именно через возвышение бирурим Хохмы Устной Торы. Поэтому тогда она возвеличится больше высшей Хохмы, и главная речь будет именно о ней, больше, чем о Письменной Торе (ибо сейчас главная речь — в высшей Хохме Письменной Торы, как «И сказал Б-г Моше, говоря» и т. д.). Ибо «женщина окружит мужчину» (Иеремия 31:21) — вдвое против роста дающего, как сказано: «И повёл Я вас прямыми (комемийут)» (Левит 26:13) — в два роста (кома), и как «нет у тебя капли [, которая не была бы встречена двумя]» и т. д., ибо «капли не поднимаются против неё» в отражённом свете и т. д. И подобно сказанному: «Двойная доля духа твоего — мне» (II Цари 2:9). И это значит: «в день, когда будут говорить о ней», — от неё будет главная речь, которая называется «речью-источником», как действующий, производящий действие, как «и слово (давар) говорит» и т. д., и пойми. И это упомянутое о сущностной великой любви «всем существом твоим»: через многие воды, как сказано: «В тот день выйдут живые воды» (Захария 14:8) и т. д., — она становится получающим для великой любви, которая буквально в Сущности и называется буквально «милость Моя». И это сказанное: «Женщина окружит мужчину» и т. д., и она будет называться «землёй желанной» — «Хефци ва» («желание Моё в ней», Исайя 62:4), — которая выше высшей Хохмы «богатства дома Его». И это сказанное: «Есть у нас сестра маленькая» — ныне, как точка «йуд», в исполнении заповедей на деле только, без намерения и смысла, как сказано выше о упомянутой великой любви. Но в грядущем «что сделаем мы для сестры нашей», чтобы она очень возвеличилась? — то есть чтобы в неё привлеклась великая любовь, которая буквально в Сути и Сущности Его, благословен Он. И это «в день, когда будут говорить о ней»: в неё привлечётся вся внутренняя сторона и Сущность Эйн соф, благословен Он. И тогда само собой от неё будет главная речь — в совершенном величии Хохмы, выше, чем нынешняя высшая Хохма, то есть всё «богатство дома» высшего Мужа, ибо она будет «венцом мужа своего», как сказано выше, и пойми.
Глава Ноах · «И был на всей земле один язык»
(1) «И был на всей земле один язык и одни слова. И было, когда они двинулись с востока (ми-кедем)» и т. д., до слов: «И сказали: давайте построим себе город и башню, а вершина её — в небесах, и сделаем себе имя, чтобы не рассеяться нам по лицу всей земли. И сошёл Б-г посмотреть на город» и т. д. «И сказал Б-г: вот, один народ и один язык у всех них, и вот что они начали делать; и теперь не будет для них невозможным ничего из того, что они задумают сделать. Давайте сойдём и смешаем там их язык» и т. д. «И рассеял их Б-г оттуда по лицу всей земли, и перестали они строить город» и т. д. (Бытие 11:1–8). И вот, следует многое уточнить для понимания простейшего смысла всех слов этого отрывка. Первое: они хотели построить город и башню, чтобы сделать себе имя. Что это за имя, которое они сделают себе этим городом и башней, когда её вершина будет высоко — именно в небесах? И второе — о второй причине, что сказано: «чтобы не рассеяться нам по лицу всей земли»: в этом совершенно нет смысла и понимания. Во-первых, чем поможет им эта башня, чтобы они не рассеялись по лицу всей земли? А во-вторых, чего они так опасались и боялись, если они рассеются по лицу всей земли? Напротив, они нуждались в этом — искать заселения земли для людей, для чего нужно рассеяться по лицу всей земли, чтобы найти места
хорошие и т. д. И ещё: почему они назвали две причины, далёкие одна от другой? Если причина в том, что они хотят сделать себе имя, какое отношение к этому имеет вторая причина, что сказано: «чтобы не рассеяться нам» и т. д.? Ибн Эзра объяснил это в соответствии с простой человеческой природой: людей было мало, а земной шар очень обширен, и если они удалятся друг от друга к краям земли, то никогда не найдут друг друга, ибо один пойдёт искать пастбище на одном краю мира, а другой — на другом краю. И нет исправления для заселения мира иначе, как именно собраться вместе всем людям, чтобы они были в одном союзе, именно в единстве. Поэтому, поскольку они желали единства — чтобы все собрались вместе в одном месте, — они сказали: «Построим себе город и башню», высокую, «а вершина её» — именно «в небесах», чтобы эта высокая башня была знаком и приметой, поскольку её можно будет увидеть с края земли, чтобы собраться там, и даже всякий, кто удалился к краю земли, придёт туда. И так обе причины толкуются как одно: «и сделаем себе имя», когда будем в одном союзе благодаря башне, «чтобы не рассеяться нам» и т. д.; а без башни имя их не будет упомянуто на земле, ибо каждый будет на краю мира, и они никогда не соберутся и т. д. Однако и это не согласуется с простым смыслом слов, когда они говорят «и сделаем себе имя»: это имя — именно через постройку башни, и это совершенно не относится к опасению рассеяния, а «чтобы не рассеяться нам» — другая причина и т. д. Третье — сказанное: «И сказал Б-г: вот, один народ» и т. д., «и вот что они начали делать» и т. д. Из этого следует, что Б-г опасался какой-то очень большой вещи, которую они смогут совершить постройкой этой башни. Что же это за вещь, о которой сказано, что «не будет для них невозможным ничего из того, что они задумают сделать»? Каково это великое опасение, что Он так опасался того, что они смогут сделать? «И вот что они» уже «начали делать, и теперь не будет для них невозможным» больше «ничего из того, что они задумают» и т. д., без всякой помехи и т. д., то есть они смогут вывести из потенции в действие всё, что пожелают сделать, чего они ещё не начали сейчас. Что же это за вещь, которую они задумают сделать и т. д.? И вот, на первый взгляд, простой смысл этих слов показывает, что это относится к смежному — к причине, которую они назвали: «и сделаем себе имя, чтобы не рассеяться нам» и т. д., то есть постройка этой башни сделает им имя, и они не рассеются и т. д. В этом и заключается это великое опасение: как бы они не смогли сделать себе имя. И это то, что они уже начали делать, и «не будет для них невозможным ничего из того, что они задумают», — чтобы не рассеяться и т. д. Но и это будет сочтено великим удивлением, и в этом совершенно нет понимания: какое Ему дело, если они сделают себе имя на земле и не рассеются по лицу земли, а соберутся вместе? Какое опасение в этих двух вещах? Ведь сказано: «Небеса — небеса Б-гу, а землю Он дал» именно «сынам человеческим» (Псалмы 115:16). А поскольку Он дал землю людям в дар (и как сказано сыновьям Ноаха: «Плодитесь и размножайтесь и наполняйте землю… и страх перед вами» (Бытие 9:1–2) и т. д.), несомненно, воля Б-га в том, чтобы они сделали себе имя на земле и чтобы их боялась вся земля и т. д. Почему же Ему плохо от того, что они сделают себе имя на земле? И также почему Ему плохо от того, что они соберутся и соединятся вместе у города и башни, которые построили, и т. д.? Какая сила есть у человека сделать что-либо против воли его Творца и т. д.? И на самом деле — как по сути дела непонятно, почему они желали постройки этой башни, чтобы сделать себе имя и чтобы не рассеяться и т. д., как сказано выше, — так же, наоборот, непонятно, почему Б-г не желал постройки этой башни, так что ради этого Он сошёл посмотреть на башню и смешал их язык, чтобы рассеять их и т. д. И четвёртое: следует уточнить саму причину опасения, что «не будет для них невозможным» и т. д., — потому что они «один народ и один язык у всех них, и вот что они начали делать, и теперь» и т. д. Из этого следует, что именно по этой причине — поскольку они один народ и один язык — они могут осуществить всю свою волю во всём, что задумают, и т. д. И на первый взгляд, какое отношение одно имеет к другому, чтобы благодаря этому они могли сделать всё, что задумают, и т. д.? И конец истории тоже показывает так: главное опасение было в том, что они — один язык; ведь постройка прекратилась только потому, что Он смешал их язык и т. д., и пойми.
(2) И вот, в мидраше сказано: «И был на всей земле один язык» — все говорили на святом языке; «и одни слова» — все пришли к одному совету: поднимемся на небосвод и т. д. Другое толкование: «одни (ахадим)» — о Единственном мира и т. д. «И было, когда они двинулись с востока (ми-кедем)» — они удалили себя от Изначального (кадмон) мира и т. д. «И рассеял их Б-г» и т. д. — чтобы научить тебя, что у поколения разделения нет доли в мире грядущем. Но какое поколение тяжелее — поколение потопа или поколение разделения? Эти, поколение разделения, протянули руку на Основу (чтобы воевать с Ним), а те, поколение потопа, не протянули руку на Основу, но лишь погрязли в разврате, грабеже и насилии и т. д. Если так, почему те, поколение потопа, были смыты и уничтожены, а эти, поколение разделения, не были уничтожены (ведь они остались в живых, только Он рассеял их по лицу всей земли)? Чтобы научить тебя, что ненавистен раздор и велик мир. У поколения потопа были грабёж, насилие и ссоры между ними, поэтому они были уничтожены; а поколение разделения держалось между собой любви, братства и дружбы, как сказано: «один язык и одни слова» и т. д. До сих пор слова мидраша. А в Зоаре (глава Ноах, лист 74б, в конце) объясняется: «И было, когда они двинулись с востока (ми-кедем)» — от Изначального мира, как сказано: «И река выходит из Эдена» (о котором написано: «И насадил Б-г Элоким сад в Эдене на востоке (ми-кедем)» — от Изначального мира), «и оттуда разделяется» (Бытие 2:10): как только они отошли оттуда, было разделение, а когда они собраны там, разделения не было. И это сказанное: «И нашли долину» и т. д. — ибо там они отошли, чтобы вывести из высшей власти в иную власть и т. д. (И на листе 75а): «Сказал рабби Аба: в мудрости нечестивых они пришли, чтобы вывести из высшей власти в иную власть и обменять Его славу на чуждую славу. Когда они достигли этой долины, которая есть чуждая власть, и т. д., они сказали: вот место, чтобы поселиться и укрепить сердце, чтобы нижние наслаждались им, и т. д. Устроим в этом месте город и башню, "и сделаем себе имя": это место будет для нас предметом поклонения. Построим на этом месте город и башню — зачем нам подниматься наверх, откуда мы не можем наслаждаться? Вот здесь место, которое готово. "И сделаем себе имя" — предмет поклонения, чтобы служить там. "Чтобы не рассеяться нам" — по другим ступеням, и не разбрестись по сторонам мира. "И сошёл Б-г посмотреть" и т. д. — чтобы надзирать над ними судом и т. д. И поскольку это дело достигло наверх, высший надзор был над ним вначале, как сказано: "И сошёл Б-г посмотреть" и т. д. "Которые построили сыны человеческие" — постройку, несомненно, сказали они, и хотели строить наверху». До сих пор. (И там же, 75б): «"И было, когда они двинулись с востока" — они отошли сверху вниз. Они сказали: вот здесь место, чтобы прилепиться, "и сделаем себе имя" и т. д., и прилепится помощь нижних к этому месту. Ибо когда суд придёт, чтобы пребывать в мире, вот это место — против него, и от этого мир будет наслаждаться и питаться, ведь наверху тесно, чтобы питаться оттуда. "И сказал Б-г: вот, один народ" и т. д. — все они вместе, в единстве, действуют и преуспеют. Пусть разбредутся ступени, каждая в свою сторону, и поэтому разбредутся все эти, что внизу. Что написано? "И рассеял их Б-г оттуда" и т. д. И тот язык, на котором они говорили, — святой язык — оказывал им помощь. Ибо от дела и от произнесения слова зависят эти вещи — чтобы прилепить намерение сердца, чтобы оказать помощь этому месту, которое они хотели установить. А поскольку их язык смешался, они не могли укрепить волю и не преуспели в своих делах, ибо высшая сила познаётся только святым языком. И тотчас "и перестали они строить город", ибо сломлена была их сила и их мощь». До сих пор. (И на листе 76б): «"Вот, один народ и один язык" — потому что они с одним сердцем и одной волей и говорят на святом языке. "И теперь не будет для них невозможным" и т. д. — и нет никого, кто воспрепятствовал бы их делу. Что Я сделаю? Смешаю для них ступени наверху и их язык внизу, и тогда их дело будет предотвращено. Отсюда — что у людей раздора нет существования. Ибо всё время, пока люди мира друг с другом в одной воле и одном сердце, хотя бы они и восставали против Святого, благословен Он, высший суд не властвует над ними. Как только они разделились, тотчас "и рассеял их Б-г" и т. д. А о грядущем написано: "Тогда Я обращу к народам ясный язык, чтобы все призывали имя Б-га, чтобы служить Ему единодушно" (Софония 3:9)». До сих пор слова Зоара.
(3) И вот, чтобы понять ответ на все упомянутые уточнения в словах этого отрывка и понять объяснение всех приведённых выше слов Зоара, который истолковал этот отрывок, следует сначала предварить одним введением о корне Тоху и Тикуна в целом и в частности. Это три ступени: Акудим, Некудим и Брудим, как известно; разбиение было в Некудим, а Тикун — в Брудим, как известно из «Эц хаим». А затем можно понять общий смысл этого в поколении разделения — в сказанном: «Давайте построим себе город и башню» и т. д., «и сделаем себе имя (шем)» и т. д. Это именно имя МА, то есть Тикун имени Авайе, который именно во взаимовключении мидот. Это Тиферет, которая включает все противоположности Хеседа и Гвуры и т. д. А поколение разделения хотело низвести и привлечь из внутреннего имени Авайе, из высшего единения святого Ацилута, в мир разобщённости. Как сказано в приведённом выше Зоаре: «в мудрости нечестивых они пришли, чтобы вывести из высшей власти в чуждую власть» и т. д. И это сказанное: «и сделаем себе имя» — именно «себе». И это то, что сказано: «протянули руку на Основу (ба-икар)», то есть на основу и корень всех десяти сфирот и т. д., то есть на имя Авайе, которое величайшее из всех имён, поскольку оно более внутреннее (как сказано: «Кто как Ты среди сильных, Авайе?» (Исход 15:11) и т. д., как будет объяснено далее). Поэтому у поколения разделения нет доли в мире грядущем; а у поколения потопа, хотя среди них было идолопоклонство, грабёж, разврат и кровопролитие, есть доля в мире грядущем. А поскольку велик мир и ненавистен раздор, поколение потопа было уничтожено, а поколение разделения сохранилось на земле, как сказано выше в мидраше; и так же в приведённом выше Зоаре сказано: «Отсюда — что у людей раздора нет существования, ибо всё время» и т. д. А корень всего этого в целом в том, что мир грядущий — в Тикуне Торы и заповедей, а поколение разделения протянуло руку на Основу, то есть на имя МА Авайе Торы и заповедей; поэтому у них нет доли в мире грядущем. А у поколения потопа есть доля в мире грядущем, ибо они не протянули руку на Основу — имя Авайе и т. д., — но лишь увлеклись дурными страстями и дурными мидот, как грабёж и разврат и т. д. А в отношении их существования на земле — наоборот: поколение потопа было уничтожено из-за ссор, грабежа, насилия и кровопролития, которые были между ними, — то есть разобщённости и разделения, которые противоположны Торе и заповедям, пребывающим в высшем единении имени Авайе и т. д. А поколение разделения сохранилось на земле благодаря миру и единству, которые были у них, во всяком случае, во внешнем, как сказано в приведённом выше Зоаре: «всё время» и т. д., «хотя бы они и восставали против Святого, благословен Он, высший суд не властвует над ними» и т. д., и пойми. А пример и доказательство этой разницы между поколением потопа и поколением разделения мы находим также в разрушении Первого Храма и Второго Храма. В Первом Храме были идолопоклонство, разврат и кровопролитие, и Б-г простил им и вернул их через семьдесят лет. А за грех пренебрежения Торой во Втором Храме — а это относится к Основе, к имени Авайе Тикуна, как известно, — Он не простил им (и тем не менее они затем сохранились на земле). Однако по мнению того, кто говорит, что Второй Храм был разрушен только из-за беспричинной ненависти, хотя они занимались Торой и заповедями (Йома 9б), — наоборот: то, что Он не простил беспричинной ненависти, — это со стороны разобщённости, как поколение потопа, у которого были ссоры и разделение и т. д. А то, что Он простил идолопоклонство, грабёж и т. д., — это потому, что тем не менее у них были мир и единство, как в поколении Ахава, которые очень преуспевали благодаря единству и т. д.
(4) И вот, сначала следует предварить, чтобы понять причину и корень имени МА имени Авайе, которое есть основа и корень во всех десяти сфирот Ацилута, поскольку в нём именно Тикун, то есть взаимовключение «Адама» (человека), числовое значение которого — МА (45) и т. д. И это «имя МА внутри, которое есть путь всего Ацилута». Но ведь есть высшие имена выше имени МА — имена АВ и САГ, которые в Хохме и Бине Ацилута и т. д., а имя МА, с наполнением буквами «алеф», — в мидот Зеир Анпина, которые ниже их, как известно. И ещё: это имя МА — в миде Тиферет, а эта мида приходит после двух мидот — Хеседа и Гвуры, — поскольку включает обе вместе и т. д. Если так, почему у неё особое преимущество перед двумя мидот Хеседа и Гвуры и т. д.? И почему сказано: «Кто как Ты среди сильных, Авайе?» и т. д.? И ещё: ведь известно, что имя Авайе есть в каждой сфире и в каждой миде в частности. Например, в миде Хесед есть особое имя Авайе само по себе, и в миде Гвура есть особое имя Авайе само по себе и т. д., и так же в Нецах и Ход и т. д. Только разница между ними — лишь в огласовках: имя Авайе в Хеседе — с огласовкой «цейре», в Гвуре — с огласовкой «шва», в Тиферет — с огласовкой «сеголь» и т. д. (Как объяснено в другом месте о намерениях в имени Авайе в восемнадцати благословениях молитвы, когда говорят «Благословен Ты, Б-г» и т. д. И как сказали: «Почему Израиль взывает в молитве и не получает ответа? Потому что они не сосредоточиваются на Имени» и т. д. Это о частных именах Авайе в каждом благословении — именно особое имя Авайе само по себе, в соответствии с тем, что требуется. Например, в просьбе о тшуве — имя Авайе с огласовкой «шва», то есть Гвура; в просьбе об изобилии пропитания, в «Благослови для нас» и т. д., то есть в Хеседе, — имя Авайе с огласовкой «цейре»; а в исцелении, то есть в Тиферет, — имя Авайе с огласовкой «сеголь», и тому подобное, и пойми.)
(5) Однако на самом деле корень этого в том, что хотя имя Авайе есть в каждой сфире и миде в частности, как сказано выше, тем не менее основа и корень всего — именно имя Авайе Тиферет, как сказано выше. И это лишь по одной причине, как сказано в «Эц хаим»: каждая сфира и мида состоит именно из двух ступеней — света и сосуда, то есть внутренней и внешней стороны, как известно. А сосуд скрывает, сокращает и ограничивает свет, который в нём. И в этом особое преимущество миды Тиферет: сосуд в ней совершенно не скрывает и не утаивает свет, который в ней. И как свет Эйн соф светит во внутренней стороне света имени Авайе, которое в ней, так он буквально светит и в сосуде, который в ней, хотя тот и внешняя сторона. Не так в прочих мидот и сфирот, кроме неё: в их сосуде он не светит так, как в свете. И это сказанное: «Кто как Ты среди сильных, Авайе?» — это именно Тиферет, то есть средняя линия, которая поднимается до внутренней стороны Кетера, как известно. (И это главная суть единения в Шма, когда говорят: «Слушай, Израиль: Б-г — Всесильный наш, Авайе — один», который включает все бытия (авайот) и т. д., как будет объяснено далее.) И чтобы понять объяснение этого, следует предварить корнем и объяснением семи имён, которые не стираются. Это имя Эль, которое в свете Хеседа, как сказано: «Милость Эля — весь день» (Псалмы 52:3); и имя Элоким — в свете Гвуры и т. д.; и подобно этому имена Шадай и Цеваот, которые в Нецах, Ход и Есод; и имя Адни — в Малхут и т. д. Эти семь имён — главное в Тикуне семи мидот Зеир Анпина Ацилута, как известно. А имя Авайе — в Тиферет. И об этом сказано: «Кто как Ты среди сильных (элим)» — именно «Авайе». Ибо хотя имя Эль или имя Элоким — в мидот Хеседа и Гвуры Ацилута, в них нет истинного совершенства Сущности света Эйн соф, которая в Ацилуте, — только именно в имени Авайе Тиферет. И как сказали сыновья Гада и сыновья Реувена: «Эль, Элоким, Авайе» (Иисус Навин 22:22) и т. д.: их намерение было объединить и включить два имени — Эль и Элоким, которые в Хеседе и Гвуре, — именно в имя Авайе, которое есть основа, включающая их вместе, и т. д. И это лишь по указанной причине: в имени Авайе Тиферет свет светит в сосуде, то есть в имени, буквально как в свете, одинаково, — не так в других, как сказано выше, и пойми.
(6) Дело в том, что, как известно, главная суть имён — это именно сосуды. Ибо сосуды — это буквы, которые ограничивают и скрывают свет. Для примера, как буквы разума ограничивают свет самого разума, каков он есть: сам духовный свет разума, каков он есть, не виден и не раскрыт иначе, как через сочетания букв мысли или речи. И подобно этому — буквы в мидот, в Хеседе или суде: сам свет Хеседа, каков он есть, утаён, скрыт и ограничен в сочетаниях букв, которые в нём, и т. д. И так же с этими семью именами. Имя Эль — это сосуд для света Хеседа Ацилута, как сказано: «Милость Эля» и т. д., то есть сам свет высшего Хеседа, каков он есть, утаён, скрыт и ограничен в этом имени Эль. И подобно этому — имя Элоким, которое есть сосуд, чтобы ограничивать и скрывать свет Гвуры Ацилута и т. д. И так же в прочих мидот: как свет Нецаха, Хода и Есода, которые ограничены и скрыты в именах Шадай и Цеваот и т. д.; и так же свет Малхут — в имени Адни и т. д., и тому подобное. Однако тем не менее они называются семью именами, которые не стираются (как имя Авайе, которое есть сосуд для света Тиферет и т. д.), поскольку свет высшей святости, свет Эйн соф, который в линии и нити Ацилута, пребывает в сосудах, то есть в именах Эль, Элоким, Шадай, Цеваот и тому подобных, буквально как в светах, хотя они и буквы и имена, которые ограничивают свет. И как сказано: «И Я являлся Аврааму» и т. д. «как Эль Шадай» (Исход 6:3) и т. д., и так же «Так сказал Б-г Цеваот», и подобно этому в имени Адни и имени Элоким, — всё это буквально Б-жественность. Поэтому они не стираются. А главное — поскольку они в Тикуне семи высших мидот Зеир Анпина и т. д., который противостоит семи мидот Тоху, где свет был во множестве, а сосуд — в малости; поэтому сосуды пали и разбились и т. д., так что есть сторона зацепки для внешних сил клипат Нога в семи мидот Тоху, как известно. Это корень народов мира в Нога мира Асия, как Ишмаэль и Эсав и т. д. Но в высших мидот Тикуна, в этих семи именах — Эль, Элоким и т. д., — совершенно нет зацепки для внешних сил клипат Нога, кроме как от внешней стороны и «обратной стороны обратной стороны» имени Элоким, в сорока восьми последних сочетаниях и т. д., как известно. Это излишки и «опадающие плоды», которые падают от внешней стороны внешней стороны сосудов и т. д. (И подобно этому — пример Авраама: из него вышел Ишмаэль, от излишков святого Хеседа, Эля; и так же из Ицхака — святых Гвурот, в имени Элоким, — вышел Эсав, от отходов и излишков внешних сосудов высшей Гвуры и т. д.) Однако этим отличается преимущество имени Авайе, которое в миде Тиферет. Хотя и оно лишь имя-сосуд для света Тиферет Зеир Анпина Ацилута и т. д., но даже во внешней стороне внешней стороны сосуда, который в нём, то есть имени Авайе, совершенно нет никакой стороны зацепки для клипат Нога. Как сказано: «И славы Моей другому не отдам» (Исайя 42:8), — это слава имени Авайе. (Это уровень Яакова, который в Тиферет: его ложе было совершенным — в двенадцати коленах, и он называется «Израиль, которым Я прославлюсь (этпаар)» (Исайя 49:3) — в Тиферет, в котором истинное совершенство от Сущности света Эйн соф, которая в Ацилуте, что называется «совершенством всего» и т. д. Поэтому Яаков называется «человеком непорочным, сидящим в шатрах» (Бытие 25:27) Торы, то есть Тикуном Торы, который именно в Израиле. И поэтому сказали, что «Яаков не умер» (Таанит 5б), ибо в нём не было никакой примеси греха Древа познания, которая была со стороны разбиения семи мидот, о которых написано: «и царствовал… и умер» и т. д.) И это лишь по указанной причине: в Тиферет, в имени и сосуде, который в ней, — как в свете, который в ней. И как сказано: «Б-г, Всесильный его (Авайе Элокав), с ним» (Числа 23:21). Смысл: то, что имя называется ограничивающим сосудом, — это имя Элоким, сокращающее, которое есть в имени Авайе. Ибо хотя имя Авайе есть во всех сфирот, это лишь в их светах, и нет различия между ними, кроме огласовок, как сказано выше; но в их сосудах имя и сосуд скрывают свет, как сказано выше. Поэтому при умножении цепи нисхождения во внешней стороне внешней стороны сосудов могут получать и народы мира, как сказано выше. Но имя и сосуд имени Авайе в свете Тиферет — даже имя Элоким, которое в нём, буквально равно со светом, как сказано выше, и совершенно не скрывает и не сокращает. Поэтому сказано: «Авайе Элокав с ним», ибо Элоким объединяется с Авайе, и они становятся буквально едины. И это относится к смежному, чтобы дать причину сказанного: «Не усмотрел Он беззакония» — именно «в Яакове», «и не увидел зла в Израиле» (Числа 23:21), то есть в Тиферет, потому что «Б-г, Всесильный его, с ним», и пойми.
(7) И это сказанное: «Кто как Ты среди сильных (элим), Авайе?» и т. д. На первый взгляд, это очень большое удивление: разве есть божество помимо имени Авайе, упаси Б-г, что сказано: «Кто как Ты среди сильных, Б-г?» и т. д.? Ведь сказано: «И нет божества, кроме Меня» (Второзаконие 32:39) и т. д. Но дело в том, что и прочие имена — Эль, Элоким, Цеваот, Шадай и тому подобные — буквально Б-жественность, как сказано выше. (И напротив: вначале возникло в мысли сотворить мир мерой суда, то есть именем Элоким, как сказано: «Вначале сотворил Элоким», и всё Сотворение мира — именно именем Элоким, как «И сказал Элоким»; а затем Он присоединил меру милосердия и т. д.) Поэтому они не стираются, как сказано выше. Тем не менее сказано: «Кто как Ты среди сильных, Авайе?», потому что имя Авайе, которое в миде Тиферет, то есть в средней линии в целом, — высшее из всех и корень и источник всех имён Авайе, которые в каждой сфире и миде. Поэтому говорят: «Б-г — Всесильный наш» — то есть общее имя Авайе, которое есть источник всех частных имён Авайе в десяти сфирот Ацилута, — это «Авайе — один», буквально, в уровне «Ехад» («один»), который в Сущности света Эйн соф, где всё включено в Него, по указанной причине, и пойми. (Однако сказанное «Кто как Ты среди сильных» и т. д. показывает, что имя Авайе больше всех имён — как в светах, так и в сосудах. Хотя есть частное имя Авайе во всех мидот и сфирот, в их внутренней стороне, имя Авайе, которое в Тиферет, больше их всех, поскольку оно включает все бытия (авайот). И также в сосудах, ограничивающих свет, имя Авайе больше имени Эль и Элоким и т. д., ибо и в его сосуде, то есть в имени Элоким, которое в нём, светит свет Эйн соф, как во внутреннем свете, как сказано: «Авайе Элокав с ним». И так же сказано во многих местах: «Авайе — Он Элоким», ибо всё буквально одно и т. д., и пойми.) (А сказанное далее: «Кто как Ты, величественный в святости (неэдар ба-кодеш)» и т. д. — относится к смежному имени Авайе, что оно «величественно в святости». То есть от МА света Аба, который называется «высшей святостью», как известно, — ибо «святость (кодеш) — слово само по себе», как сказано в Зоаре, то есть в «ничто» Кетера, которое выше распространения в постижении Бины, как сказано: «А Хохма — из ничего обретается», — он облачается в имя МА Авайе именно в Тиферет. Как сказано: «Каково имя Его и каково имя сына Его?» (Притчи 30:4), — это внутренняя сторона света Аба, которая в Зеир Анпине, как известно. И это «величественный в святости» — в мощи света святости, которая во внутренней стороне Хохмы Кетера, называемой «скрытой Хохмой» и т. д. Ибо хотя и у двух мидот — Хеседа и Гвуры — корень в «скрытой Хохме» Арих Анпина, это лишь от её внешней стороны. Ибо в них нет совершенства Сущности света Хохмы, поскольку они — одна линия, вправо или влево, и ни в одной из них нет совершенства из-за противоположной, которая ей противоречит: мида Хесед противоречит миде суда, а мида суда противоречит миде Хесед. И так же в их корне в «скрытой Хохме»: сила разума, склоняющего к Хеседу, противоречит силе разума, склоняющего к суду, — и это не называется истиной. Но мида Тиферет, которая включает вещь и её противоположность — Хесед и суд — как одно, то есть решение, которое приходит из высшего источника двух мнений Хеседа и Гвуры, то есть из Кетера, который в Хохме, — как отвес, который решает, вправо или влево, — это и называется именно мидой истины. Поэтому внутренняя сторона Хохмы Торы называется истиной, и это мида Яакова, то есть Тиферет, о которой сказано: «Дай истину Яакову» (Михей 7:20). И это сказанное: «И дайте мне верный знак (от эмет)» (Иисус Навин 2:12), как сказано в Зоаре, и пойми.)
(8) (А сказанное далее: «Грозный в хвалах, творящий чудо (пеле)» (Исход 15:11). Это потому, что средняя линия, которая в Тиферет, поднимается также до внутренней стороны Кетера, которая выше даже Хохмы, что в Кетере, — то есть до внутренней стороны желания и наслаждения, которая называется внутренней стороной Арих Анпина и Атик Йомин, как известно. Ибо хотя в желании, которое выше источника разума, есть мидот Хеседа и Гвуры: когда сама воля склоняется к Хеседу, всякий разум будет мыслить в пользу оправдания, как о любимом своём, как о собственной душе, или о сыне; и наоборот, о ненавистнике своём всякий разум будет мыслить в пользу суда. А доказательство — от взятки, которая во внутренней стороне желания: «ослепляет глаза мудрых» (Второзаконие 16:19), склоняя силу их разума от суда к Хеседу и т. д. Однако решение (акраа) между Хеседом и Гвурой, которые в желании, — от высшего источника, который во внутренней стороне желания и выше разделения желания на Хесед или суд. Поэтому оно может произвести решение, включающее две противоположности — Хесед и суд и т. д. И точно так же в мидот, которые в наслаждении, то есть во внутренней стороне желания в целом. Выходит, что мида Тиферет — решение между Хеседом и Гвурой, которая рождается из раскрытого разума, — корнем своим поднимается к Тиферет Кетера Арих Анпина. И это «Израиль, которым Я прославлюсь (этпаар)» и т. д. А выше этого — в мидот Атик Йомин, то есть высшего наслаждения, облачённого в высшее желание: и там Тиферет коренится в самой Сущности внутренней стороны Кетера Атик Йомин. И это сказанное: «Вот, преуспеет раб Мой, возвысится» и т. д. (Исайя 52:13), что относится к Машиаху, корень которого — в «скрытой Хохме» Арих Анпина, и он поднимется мидой Тиферет к Тиферет Атик Йомин, как известно. Это «венец доброго имени», который выше даже «венца Торы» — Хохмы. И как сказано в Зоаре: «и вознесётся» — со стороны Авраама, «и будет высок» — со стороны Ицхака, «очень» — со стороны Яакова, то есть Тиферет Атик Йомин. И как известно, Хесед Атик Йомин облачён в «гулгальту» Арих Анпина, Гвура Атик Йомин — в «скрытый мозг» Арих Анпина, а Тиферет становится Кетером для Арих Анпина. Ибо таково правило во всей цепи нисхождения: именно из Тиферет высшего становится Кетер для низшего. Как из Тиферет Атик Йомин (Има) становится Кетер для Зеир Анпина, и так же из Тиферет Арих Анпина становится Кетер для Аба и Има и т. д. И подобно этому также «венец доброго имени» Машиаха, который называется «очень» (меод), — от конца самого мира Эйн соф, который называется «меод» — буквы слова «адам» (человек) и т. д. И это сказанное: «Грозный в хвалах» — то, что называется «Голова, которая не познаётся» (Реиша де-ло итъяда), «которую не знает никто, кроме Него Самого» и т. д.) А сказанное далее «творящий чудо» — дело в том, что даже «чудо» (пеле) самого света Кетера называется лишь «деланием» (асия); поэтому сказано: «творящий (осе) чудо». И как известно, «алеф» — это внешняя сторона Кетера, из которой привлекается Хохма из «ничто» в «нечто», ибо «алеф» — от слова «ульпана», учение, как «И научу (аалефха) тебя мудрости» (Иов 33:33). Но когда Хохма ещё во внутренней стороне самого Кетера, который называется буквально «ничто», она называется «пеле» (чудо) — тем, что совершенно сокрыто и скрыто, и называется «разумом, скрытым от всякой мысли»; это внутренняя сторона «скрытой Хохмы» Арих Анпина, и она называется «сокрытым питомцем» и т. д. И согласно этому, когда сказано «творящий чудо», — что и это «чудо» Он творит как «делание», то есть как сосуд, то есть раскрытие из «ничто» в «нечто», — это потому, что это приходит от Сущности света Эйн соф, которая во внутренней стороне, через три первые [сфиры] в ней, которые называются «Грозный в хвалах», как сказано выше. Поэтому Он может творить чудо, чтобы оно пришло из своего сокрытия в раскрытие буквально в сосуде, как «Творящему чудеса» (Псалмы 136:4) и т. д. — буквально «творящему». Однако в этом раскрытии чуда в сосуде сосуд совершенно не скрывает этот чудесный свет. И это главный знак того, что оно приходит именно от силы высшего чуда. Ибо когда истинное «ничто», которое в Сущности света Эйн соф и облачено во внутреннюю сторону Кетера, приходит в одеяние и сосуд, одеяние и сосуд совершенно не скрывают и не утаивают свет, поскольку оно выше цепи нисхождения светов и сосудов, где сокрытие и раскрытие буквально равны. Поэтому и сосуд будет светить, как свет, ибо пред Ним «тьма — как свет» (Псалмы 139:12) и т. д. И в этом корень сказанного выше о Тиферет, которая этим отличается от прочих мидот: имя Авайе есть в ней во внешней стороне сосуда, как буквально во внутренней стороне света, одинаково, как сказано выше. Не так имя Эль и имя Элоким, в которых сосуды скрывают внутреннее имя Авайе, которое в них, и т. д. И это сказанное: «Кто как Ты среди сильных, Авайе?» — это Тиферет Зеир Анпина, корень которой — в истинном «ничто», во внутренней стороне Кетера, который называется «Грозный в хвалах», который «творит высшее чудо» в сосуде и т. д. Ибо именно средняя линия Тиферет поднимается до внутренней стороны Кетера, где пребывает буквально Сущность света Эйн соф. И это сказанное: «Есть ли (айеш) Авайе среди нас, или нет (айин)?» (Исход 17:7) — то есть имя МА Авайе Тиферет Зеир Анпина, или «Айин» самого Кетера, который есть основа и корень этого Авайе Зеир Анпина и т. д., как сказано в Зоаре. А объяснение всего корня этого можно понять на примере чудес. Несомненно, всякое чудо приходит свыше материальной природы, и оно — от «скрытого мира» (алма де-иткасья), как известно; поэтому чудо называется «пеле» — тем, что сокрыто и скрыто и т. д. И тем не менее оно приходит буквально в одеянии и сосуде — в материальном месте и в материальных четырёх стихиях, то есть в природе, которая скрывает и облачает это чудо, как место, где совершилось чудо. И тем не менее одеяние и сосуд совершенно не скрывают, как чудеса, которые приходят буквально выше природы и называются «нифлаот» (чудеса), как рассечение Тростникового моря, воскрешение мёртвых и тому подобное. Ведь видящий место, где совершилось чудо, должен произнести благословение и т. д. И это «творящий чудо»: чудо приходит в «делание», в сосуд, и сосуд совершенно не скрывает, как при рассечении Тростникового моря, когда Он превратил море в сушу, и сокрытие пришло буквально в раскрытие. Если так, это раскрытие чудесного света в сосуде — буквально как в свете, поскольку он вмещает вещь и её противоположность буквально как одно: выше природы — вместе с природой, и природа (числовое значение слова «а-тева» — как «Элоким», 86) совершенно не скрывает. И как сказано: «Как в дни выхода твоего из земли Египетской, покажу ему чудеса» (Михей 7:15) — внизу, в сосуде и одеянии, буквально как они наверху. Поэтому этот стих «Кто как Ты» и т. д. сказали именно в Песне у моря. И пример этого — раскрытие Шхины в Святая Святых: «место ковчега не входит в меру» (Йома 21а) в площади материального места. Значит, в ограничивающем сосуде, то есть в пределе места, вмещается свет, каков он есть, так что ковчег не занимает места; и тем не менее Его обитель — именно в этом месте и чертоге. Это вещь и её противоположность как одно и т. д. И это со стороны самого света Кетера, где свет и сосуд равны, как сказано выше. И так же — в раскрытии Шхины у пророков в материальном теле, когда тело совершенно не скрывает, и тому подобное, и пойми.
(9) И так же в Тиферет, которая вмещает вещь и её противоположность — Хесед и суд — как одно: необходимо сказать, что в этой миде есть нечто от упомянутого сущностного «ничто» внутренней стороны Кетера. Только в своём корне, во внутренней стороне Кетера, «творящего высшее чудо» и т. д., оно в сокрытии, а в мидот Хеседа и Гвуры оно приходит буквально в раскрытие, то есть в решение по некоему делу, когда через Тиферет в нём есть Хесед и Гвура как одно на деле, и пойми. (И таков же смысл Тиферет в Хохме Торы, которая включает именно Хесед и Гвуру, как сказано: «От правой руки Его — огонь [закона]» (Второзаконие 33:2) и т. д., — вещь и её противоположность как одно, поскольку её корень — во внутренней стороне Аба, то есть во внутренней стороне Атик Йомин, как сказано выше. И в этом особое преимущество имени МА Авайе Тиферет Зеир Анпина, о котором сказано: «Кто как Ты среди сильных, Авайе?» — это «имя МА внутри, которое есть путь всего Ацилута», включающее их вместе, как сказано выше.) А доказательство этому — то, что имя Авайе Тиферет соединяется со всеми именами — Эль и Элоким: как «Эль Авайе» — «Эль» Хеседа, который в Тиферет; и так же «Авайе Элоким», «Авайе Адни», «Авайе Цеваот» и тому подобное. И поэтому мы видим, что в грядущем имя Авайе Тиферет Зеир Анпина раскроется из своего футляра — имени Элоким, как сказано: «И откроется слава Авайе, и увидит всякая плоть», и как сказано, что «в будущем Святой, благословен Он, извлечёт солнце из его футляра» и т. д. И хотя сказано: «Ибо солнце и щит — Авайе Элоким» (Псалмы 84:12), — то есть Элоким скрывает имя Авайе, как щит — солнце, — это об Авайе Элоким, которые в Малхут, где он скрывается, чтобы быть источником для миров, как известно. Но в имени Авайе Зеир Анпина Элоким, который в нём, совершенно не скрывает, как сказано: «Ибо Авайе — Он Элоким», всё одно; и так же «Авайе Элокав с ним» — это Яаков и Израиль, о котором сказано: «которым Я прославлюсь» — в Тиферет, что в высшей Хохме Торы. И так же в одеянии и сосуде Торы: открытая часть Торы в материальных неживом, растительном, животном и говорящем совершенно не скрывает внутренний свет высшей Хохмы Торы. А доказательство — то, что «Моше получил Тору с Синая и передал её» (Авот 1:1) и т. д., и она так нисходила до последнего поколения, и в ней нет никакого изменения, ибо слова её живы и пребывают и ныне, буквально как при даровании Торы. Ибо Тора «скрыта и открыта», и открытое совершенно не скрывает сокрытого. Поэтому сказано: «Счастлив тот, кто приходит сюда» и т. д., и «всякому, кто занимается открытой Торой ради неё самой, открывают тайны» (Авот 6:1) и т. д. И всё — по указанной причине о Тиферет, в которой свет и сосуд равны. И так же Израиль, у которых «Авайе Элокав с ним», как сказано выше, поскольку они на уровне имени МА Тиферет. Поэтому говорят: «Слушай» — именно «Израиль»: «Б-г — Всесильный наш, Б-г — один», как сказано выше, и пойми.
(10) Теперь следует понять объяснение Тоху и Тикуна в частности, то есть трёх ступеней — Акудим, Некудим и Брудим. Как сказано в «Эц хаим»: в Акудим все десять сфирот «связаны» (акудим) в одном сосуде только; в Некудим все десять сфирот разделяются на десять сосудов; а Брудим — это взаимовключение десяти сфирот во множестве сосудов, «сосудов из разных сосудов». (И это смысл [ступеней] «точка, сфира, парцуф». В точке совершенно нет распространения — лишь точка, в которой только скрыто есть все десять сфирот, и их существование совершенно не различимо; и нет различия между Хохмой и Хеседом или между двумя противоположностями, как Хесед и Гвура. Это Акудим: десять сфирот связаны в сокрытии в одном только сосуде, который называется точкой и т. д. А сфира — это когда, во всяком случае, различимо существование сфиры и миды, как свет существования Хохмы и существования света Хеседа, и две противоположности — Хесед и суд и т. д. Это линия, в которой, во всяком случае, есть привлечение, как известно о разнице между точкой и линией и между линией и плоскостью: линия идёт прямо сверху вниз, что указывает на свет некоего особого привлечения, во всяком случае; не так точка, которая совершенно без привлечения. А парцуф — это плоскость: привлекаемый свет облачился во множество сосудов, то есть распространение, как плоскость в длину и ширину, вправо и влево и т. д. И это именно в парцуфе «Адам», как будет объяснено далее.) И известно, что разбиение было в Некудим, где десять сфирот разделены именно на десять сосудов: каждая светит в особом сосуде сама по себе, и их разделение, во всяком случае, различимо в числе десяти сфирот. Не так в Акудим, где они включены буквально как одно и где совершенно нет разделения, как в точке, как сказано выше. А затем возник Тикун, то есть в Брудим, — взаимовключение светов в сосудах, то есть парцуф «Адам» и т. д.
(11) И вот, чтобы понять всё это (с дополнительным объяснением и во многих подробностях, иными способами, чем объяснено в главе Берешит), следует сначала предварить объяснением речения «Открыл Элияу [и сказал]: Ты — Один, но не в счёте» и т. д. (в этом речении упомянуты три названные ступени — Акудим, Некудим и Брудим и т. д.). И сначала следует понять это речение в целом: что в нём противоречит от начала к концу и почему слова повторены два и три раза, и всё — о десяти сфирот и т. д. Ведь вначале сказано: «Ты — Один» — это относится к самой Сущности Эйн соф, к которой обращаются во втором лице, «Ты» и т. д., — «Он Один, но не в счёте» десяти сфирот. Из этого следует: даже не в сокрытии десяти сфирот, которые называются десятью сфирот, скрытыми в сокрытии Сущности Эманирующего, «как пламя, связанное в сокрытии внутри угля», как сказано в «Сефер Йецира». И это сказанное: «Ты — Высший над всеми высшими» и т. д. Смысл «высших и скрытых» — это упомянутые десять скрытых сфирот: Он отвлечён и от них и называется «скрытейшим из скрытых» и т. д., которого мысль совершенно не постигает, — даже «скрытая мысль», то есть изначальная Хохма, которая в сокрытии буквально Сущности. (И это выше даже Акудим, то есть упомянутой точки, которая лишь «решимо» (отпечаток), оставшийся в сокрытии Сущности до линии и нити, как будет объяснено далее. Об этом сказано: «Высек высечения в высшей чистоте» и т. д.) И это сказанное: «но не в счёте десяти сфирот» вообще. И это то, чем завершается в конце речения: «и не из всех этих мидот вообще», даже в сокрытии и т. д. А затем сказано: «Ты — тот, кто вывел десять исправлений (тикуним), и мы называем их десятью сфирот, чтобы ими управлять мирами» и т. д. И известно толкование слова «тикуним»: это облачение светов в сосуды десяти сфирот Ацилута — именно в трёх видах сосудов: «РаТаС» (голова, середина, конец), внутренний, средний, внешний и т. д. И это сказанное: «И ими Ты скрылся от людей». И как известно, от внешней стороны сосудов Зеир Анпина — главное управление мирами БЕА. И как завершается в этом речении: «одеяния Ты устроил им» и т. д., и «многие тела Ты устроил им» и т. д., «и они называются в этом устроении: Хесед — правая рука, Гвура — левая рука, Тиферет — тело, Нецах и Ход — две голени» и т. д. Значит, он упоминает образ человека в 248 внешних органах, как правая и левая рука и т. д. (Это Тикун Брудим, то есть плоскость, как сказано выше, что называется парцуфом.) И затем вновь говорит: «Хохма — мозг, это мысль внутри; Бина — сердце» и т. д.; «высший Кетер — это венец Малхут»; «голова тфилин»; «внутри — это имя МА, которое есть путь Ацилута, и оно — орошение дерева» и т. д. И на первый взгляд, ему следовало бы сначала упомянуть «Хохма — мозг», то есть Хохму в голове, а затем исправления Хеседа, Гвуры и тела, то есть мидот и т. д. Но это потому, что он говорит о Тикуне образа человека, корень которого — в буквально Сущности Эманирующего, в корне этого взаимовключения, которое в человеке, «пока не найдётся ни начала, ни конца» (как будет объяснено далее). И как сказано: «И Ты — тот, кто связывает их и объединяет их; и поскольку Ты буквально внутри этого "Адама", всякий, кто разделяет десять сфирот Зеир Анпина, — словно разделяет буквально Тебя», ибо «адам» — «адаме ле-эльйон» («уподоблюсь Высшему», Исайя 14:14) — буквально и т. д. Поэтому он возвращается к началу: «Хохма — мозг» и т. д., ибо голова получает от конца во взаимовключении «Адама». И это сказанное: «высший Кетер — это венец Малхут», о чём сказано: «Возвещаю от начала конец» (Исайя 46:10) и т. д. А в целом это «имя МА внутри, которое есть путь» и т. д., и пойми.
(12) Этим разрешается вопрос, почему он перешёл от столь высокого к столь низкому: вначале сказано: «Ты — Один», что относится буквально к Сущности Эйн соф (которая выше даже Акудим), а затем сказано: «Ты — тот, кто вывел десять исправлений» и т. д., то есть Брудим во внешней стороне сосудов «Адама», — потому что «адам» — «уподоблюсь Высшему» буквально (как будет объяснено далее). И это то, чем он завершает: «и не из всех этих мидот вообще», как сказано выше, и пойми. А затем он повторил ещё раз и сказал: «Владыка миров, Ты — Причина причин, Первопричина первопричин, который орошает дерево (то есть "Адама" десяти сфирот в сосудах, о котором сказано выше) этим истоком; и этот исток — как душа, которая есть жизнь для тела; а у Тебя нет подобия и образа» и т. д. — «того, что внутри и снаружи» и т. д. И вот, в этом речении он говорит о линии и нити (кав ве-хут), которая после первого цимцума, называемого «пустым пространством» (маком пануй) и «полостью» (халаль) и т. д. (Это, во всяком случае, линия, которая привлекается от точки, то есть от «решимо», которое до линии, как сказано выше.) Она — самый первый источник всех светов десяти сфирот, которые в Ацилуте, внутренних и окружающих, а также корень возникновения их сосудов, которые называются «именами». Например, имя АВ с наполнением буквами «йуд» — сосуд для света Хохмы (и оно корень и источник света Хохмы, как она эманирована из Сущности Эманирующего, как объяснено в другом месте), а имя САГ — в Бине, и тому подобное. И она называется «линией меры» (кав а-мида), которая измеряет все света и сосуды и все высшие единения в них — от причины к следствию, от высшего к низшему и т. д. В Зоаре она называется «весами» (мАткала) или «мерой» (мешихта), как известно. А сама она выше меры. (Поэтому через линию и нить можно поменять свет в сосуде на его противоположность, как свет Хеседа в сосуде Гвуры, как объяснено в другом месте; это «вав» слов «и грозный (ве-а-нора)» и т. д.) И как завершается в этом речении: «чтобы ими познавались высшие, и как управляются высшие и нижние, и как познаются высшие от нижних» и т. д. Всё это — способы высших единений АБЕА: из Ацилута в БЕА — в привлечении «майн дхурин», а из БЕА в Ацилут — в возвышении «майн нуквин»; Ацилут в целом называется «высшими», а БЕА — «нижними» и т. д. «Но нет никого, кто знал бы Тебя вообще, и кроме Тебя нет единения в высших и нижних» и т. д. Ибо всё — через линию и нить, которая проходит внутри всего Ацилута и окружает всё и т. д. И это сказанное: «ибо у Тебя нет известного имени, ибо Ты наполняешь все имена и Ты — совершенство их всех; и когда Ты удаляешься от них, все имена остаются как тело без души». И как сказано вначале об этой линии и нити, что она называется «Причиной всех причин», источником всех светов и т. д., — во всяком случае, она первый источник для того, чтобы десять сфирот были эманированы из сокрытия в раскрытие. А источник, из которого привлекается раскрытие из сокрытия, называется «истоком» (нвиу). И это сказанное: «который орошает дерево этим истоком», то есть Есодом Адам Кадмона в целом, как известно. Ибо из Малхут Эйн соф, начала линии и нити, становится Кетер для Адам Кадмона, а из Малхут Адам Кадмона становится Кетер для Атик Йомин и Арих Анпина и т. д., как сказано в «Эц хаим». «И этот исток — как душа для тела» и т. д.: это окружающие света нефеш, руах и нешама Зеир Анпина от Кетера Арих Анпина и Атик Йомин, которые получают от Малхут Адам Кадмона в целом (как объяснено в другом месте о словах «призывающий поколения от начала» — от «головы» (рош) Адам Кадмона и т. д.). «Но у Тебя нет подобия и образа» — окружающего и внутреннего, света и сосуда, — «из всего того, что внутри и снаружи». (И как линия, которая лишь крайне сокращённое привлечение, в котором ещё совершенно неизвестен весь способ привлечения в подробностях, но она включает в сокрытии многие виды привлечений — всё, что будет привлечено от линии в распространении в плоскость длины и ширины.) А затем он сказал ещё: «Ты — мудрый, но не известной мудростью; понимающий, но не известным пониманием» и т. д., вплоть до «всё — чтобы показать, как управляется мир; но не то, что у Тебя есть известная справедливость, которая есть суд» и т. д., вплоть до «и не из всех этих мидот вообще». И вот, на первый взгляд, в этом речении он повторил дело в третий раз, после того как уже упомянул его дважды: в первом речении — «Ты — тот, кто вывел десять исправлений» и т. д., и во втором речении — «Ты — Причина причин» и т. д. (то есть линия и плоскость, то есть сфира и парцуф, как сказано выше). И также это речение — «Ты мудрый» и т. д. — на первый взгляд противоречит сказанному в первом речении: «Хохма — мозг, это мысль внутри» и т. д., а здесь сказано: «мудрый, но совершенно не известной мудростью», и так же «понимающий, но не известным пониманием». И также здесь он ещё второй раз упоминает число десяти сфирот по порядку, от Хохмы и Бины к мидот, как сказано: «чтобы показать им, как управляется мир судом и милосердием, ибо есть справедливость и правосудие по делам людей; суд — это Гвура» и т. д., вплоть до «всё — чтобы показать» и т. д. Но ведь он уже упомянул число десяти сфирот в первом речении: «Ты вывел десять исправлений» и т. д., вплоть до «тела Ты устроил им» и т. д., «и они называются в этом устроении: Хесед — правая рука» и т. д., вплоть до «Хохма — мозг, Бина — сердце» и т. д. (Только там он упомянул Хохму и Бину в конце, после мидот, а здесь упоминает Хохму и Бину вначале, а затем мидот. И также там он упомянул Малхут — «уста — Устная Тора» и т. д., — а здесь Малхут вовсе не упомянул.) А сказанное «справедливость (цедек) — святое Царство (Малхут)» он упомянул на месте миды Хесед. Ибо здесь сказано лишь: «суд, который есть Гвура; правосудие — средний столп», то есть Тиферет; «справедливость — Малхут»; «весы справедливости — Нецах и Ход, две опоры истины»; «верный ин (мера) — знак союза» и т. д. А когда он завершает, сказано: «но не то, что у Тебя есть известная справедливость, которая есть суд, и не правосудие» и т. д. Если так, то и справедливость, которую он упомянул вначале, — это суд, а не Хесед; а он уже ранее сказал «суд, который есть Гвура» — что же тогда «справедливость — Малхут»? (Это требует объяснения, и всё это уже объяснено в «Пардесе» по его пути, а также в писаниях Ари, благословенна его память.)
(13) Однако в общем эти три речения в речении Элияу разделяются соответственно трём упомянутым подразделениям ступеней — Акудим, Некудим и Брудим, то есть в целом «точка, сфира, парцуф» или «точка, линия, плоскость», как сказано выше. В первом речении он говорил о Тикуне Брудим — именно в облачении светов в сосуды, то есть об образе человека, как он есть в 248 внешних органах, как сказано: «Хесед — рука» и т. д., вплоть до «Хохма — мозг» — именно свет в сосуде и т. д. Поэтому он упомянул Хохму, Бину и Кетер в конце, как сказано выше. А во втором речении, где сказано: «Ты — Причина причин» и т. д., он говорит о линии и нити, которая называется «линией меры», как сказано выше, — «который орошает дерево» добавлением светов и мохин и т. д., и мерой и весом всех высших единений в высших и нижних и т. д., и что Он «наполняет все имена» и т. д. А здесь, в третьем речении — «Ты мудрый» и т. д., — он говорит об Акудим в целом, то есть о «решимо» точки, которое осталось после первого цимцума, до линии и нити, называемой линией и т. д. Как точка, в которой нет даже общего привлечения, и тем более частного, а лишь включены в ней в сокрытии все десять сфирот, которые в сокрытии в Сущности Эйн соф и называются десятью сфирот, скрытыми в Сущности, «как пламя, связанное в угле», как сказано выше, — которая ещё совершенно не является источником привлечений светов десяти сфирот из сокрытия в раскрытие. И это сказанное: «Ты мудрый», то есть буквально «Ты», то есть Сущность Эманирующего; и он не упомянул здесь названия «Причина причин, Первопричина первопричин, который орошает» и т. д. (И не упомянул здесь Кетер, ибо это точка, в которой включены в сокрытии Хохма, Бина и мидот и т. д., — это один сосуд, в котором всё связано.) «Но не известной мудростью», то есть она ещё не пришла в раскрытие из своего сокрытия в известном имени — даже в имени АВ и тому подобном. Это изначальная Хохма, которая скрыта буквально в Сущности Эйн соф, о которой сказано: «Разуму Его совершенно нет числа». (И как «А Б-г дал мудрость Шломо» (I Цари 5:26) — от буквально Хохмы Эйн соф; и подобно этому — Хесед Авраама, от Хеседа, скрытого в Сущности Эйн соф. Поэтому есть мнение, что заслуга праотцев совершенно не иссякла, как «Милости Б-га не прекратились» (Плач 3:22) и т. д., и так же мы говорим: «ибо не иссякло милосердие Твоё, и Милосердный — ибо не прекратились милости Твои» и т. д. И это сказанное: «у Тебя нет известного места» — а не сказано «известного имени», как в речении «Ты — Причина причин» и т. д., ибо Он выше того, чтобы быть источником для светов и сосудов, — а «места», то есть как сказано: «Он — место мира, а мир — не место Его». Линия и нить называется «местом мира», но в десяти сфирот, скрытых буквально в Сущности, «мир — не место Его». И это вещь и её противоположность — точка и линия. И так же сказанное: «Он охватывает все миры, и никакая мысль совершенно не постигает Его» — это линия и нить, которая «охватывает все миры», а на самом деле «никакая мысль не постигает» и т. д., как Он в точке и т. д.) И это толкование слов «Единственный, Жизнь миров» (Яхид, хей а-оламим): «Жизнь миров» — это линия и нить, и от «Единственного» привлекается, чтобы быть «Жизнью миров», через точку, которая осталась после цимцума; а сам «Единственный» выше даже точки. И как он завершает: «но не то, что у Тебя есть справедливость» и т. д., «и не из всех этих мидот вообще», даже в сокрытии, — где совершенно нет числа десяти сфирот. И как сказано: «Перед одним — что ты считаешь?» (Сефер Йецира 1:7), и как в начале сказано: «Ты — Один, но совершенно не в счёте десяти сфирот». (И как будет объяснено далее, это подобно самой сущности души — йехида, которая выше даже десяти сил, включённых в неё, и т. д.) И это сказанное: «но лишь чтобы стала известна людям Твоя мощь и сила, и чтобы показать им, как управляется мир судом и милосердием» и т. д. Смысл: этим он приходит, чтобы дать причину корня и источника возникновения существования десяти сфирот Ацилута в светах и сосудах, в упомянутом Тикуне, через линию и нить, противоположность точки: это лишь «чтобы показать» и т. д. — чтобы управление мирами было в светах и сосудах мидот Ацилута, в справедливости и правосудии, то есть во взаимовключении мидот Хохмы изначальной Торы, облачённой в Зеир Анпин. Поэтому Он сократил Себя, чтобы быть лишь одной точкой, в Акудим в целом, а затем привлечься как линия, то есть линия и нить, чтобы были привлечения десяти сфирот из сокрытия в раскрытие в светах и сосудах. (Это, для примера, как человек, в котором есть внутренняя и внешняя сторона, что называется светом и сосудом. Об этом сказано выше: «вывел десять исправлений» и т. д.: главное совершенство мохин и мидот в их сосудах — в его поведении в мире в прямоте его разума и доброте его мидот; благодаря этому совершенствуется и сама сущность души. И это то, что сказано: «три часа сидит и занимается Торой, и три часа сидит и судит» (Авода зара 3б) и т. д. Но наверху, где сам свет Эйн соф называется «совершенством всего», сказано: «чтобы показать» и т. д., «но не то, что у Тебя есть справедливость» и т. д., «и не из всех этих мидот вообще». Даже совершенство этих мидот, которое называется «адам — уподоблюсь Высшему», — это лишь подобие со стороны взаимовключения «Адама»; но сказано: «ибо Он не человек» (I Самуил 15:29). И так же говорят: «и всякий рост (кома) пред Тобой склонится» и т. д., и пойми.) Выходит, что конец этого речения согласуется с началом речения: «Ты — Один, но совершенно не в счёте десяти сфирот», даже в сокрытии и т. д. И так же сказанное «Высший над всеми высшими» — это десять скрытых сфирот в целом, от которых Он совершенно отвлечён и т. д., и «никакая мысль совершенно не постигает» — мысль, которая включает все десять сфирот, что в сокрытии (как будет объяснено далее). А сказанное «но не известной мудростью» — это изначальная Хохма, которая включает образ роста «Создателя Начала». И поскольку «их начало вонзено в их конец», тотчас сказано: «Ты — тот, кто вывел» и т. д., как сказано выше. Однако в конце речения, где сказано: «и не из всех этих мидот вообще», что относится и к мидот Торы, которыми управляется мир судом и милосердием и т. д., — это выше даже сказанного «Высший над всеми высшими, скрытейший из скрытых» и т. д. Ибо и «скрытейший из скрытых» называется сокрытием для сокрытия и приходит в раскрытие в прямом свете Торы и заповедей в высшем Адаме; но в отражённом свете, обращённом буквально к Сущности, сказано: «и не из всех этих мидот вообще». И это сказанное: «никакая мысль совершенно не постигает Его» — даже мысль Торы, которая буквально в Сущности и т. д.
(14) Теперь следует понять, что в этом речении противоречит от начала к концу. А именно: вначале сказано: «Ты — Один, но совершенно не в счёте десяти сфирот», как сказано выше, даже в сокрытии и т. д. А затем сказано: «Ты — тот, кто вывел десять исправлений, и мы называем их десятью сфирот» и т. д. Значит, он перечисляет число десяти сфирот, во всяком случае, — «десять, а не девять» и т. д., — именно в светах и сосудах, как сказано: «Хесед — правая рука» и т. д., вплоть до «Хохма — мозг» и т. д. А если имеются в виду десять сфирот, скрытых в Сущности Эманирующего, о чём сказано в третьем речении: «Ты мудрый, но не известной мудростью» и т. д., как сказано выше, — то ведь и в этом есть число «десять, а не девять» и т. д., как сказано: «мудрый и понимающий» и т. д., «суд, который есть Гвура» и т. д. И хотя они ещё не в раскрытии светов и сосудов, но объединены и включены в Сущность Эманирующего, тем не менее, во всяком случае, есть число десять. А в буквально Сущности Эйн соф совершенно нет числа десять, как сказано выше. И следует сказать, что смысл слов «но не в счёте десяти сфирот» таков: единство в Сущности Эманирующего не в числе десять, которое называется «одним исчисляемым», приходящим в число и т. д., но «Ты — Один» в буквально простом единстве (что называется «Единственный»). И это значит: «но совершенно не в счёте десяти сфирот», даже в сокрытии, как сказано выше. Однако в этом возникают трудности в двух вещах. Первая: почему он вновь разъясняет свои слова: «Ты — тот, кто вывел десять» и т. д. и «Ты мудрый» и т. д.? Ведь всё это лишь единство в десяти раскрытых сфирот и в десяти скрытых и сокрытых сфирот, то есть единство и взаимовключение, во всяком случае, в числе десять, а это совершенно не идёт ни в какое сравнение с истинным единством, которое в буквально Сущности, то есть в совершенном простом единстве, которое называется буквально «Один», в буквально сущностном единстве, которое совершенно не в счёте десяти сфирот. Как сказано: «Перед одним — что ты считаешь?», как сказано выше, и как он завершает: «и не из всех этих мидот вообще», как сказано выше. И ещё: как вообще уместно выражение «единство» в буквально Сущности, даже сущностное единство, поскольку Он называется буквально «Единственным», то есть одним простым светом в совершенной простоте? Как же сказано: «Ты — Один» и т. д.? И пойми.
(15) Однако это всё ещё в общем виде: это не так, будто он разъясняет свои слова, говоря «Ты — тот, кто вывел» или «Ты мудрый» и т. д., а также «Ты — Причина причин» и т. д. Но он приходит, чтобы рассказать хвалу Имени Его, благословенно Оно, то есть Сущности света Эйн соф, благословен Он, сверху вниз: как даже после того, как десять сфирот были эманированы в светах и сосудах из сокрытия в раскрытие, это лишь «чтобы показать» и т. д., «но не то, что у Тебя есть» и т. д., «и не из всех этих мидот вообще», ибо все они объединены в Сущности света Эйн соф, как было до того, как Он эманировал через первый цимцум и т. д. И это то, что вначале сказано: «Ты — Один» — то есть буквально Сущность света Эйн соф, буквально «Ты», что до первого цимцума, когда свет Эйн соф наполнял всё пространство и т. д., как сказано в «Эц хаим». Тогда Он называется «Единственным» (Яхид), и это то, что сказано: «Один» — в совершенно простом единстве, а совершенно не в счёте десяти сфирот. (А то, что сказано, во всяком случае, выражение «единство», — это сущностное единство «Он и Его Имя» только, что называется раскрытием света Сущности, который объединён в простом единстве буквально с Его Сущностью, как будет объяснено далее.) И Он называется «Высшим над всеми высшими» и т. д., ибо Он отвлечён и отделён по несоизмеримости даже от «высших», то есть от десяти сфирот, сокрытых и скрытых в Сущности Эманирующего. Это то, что Он «определил в Себе» в потенции то, чему предстоит быть в действии, в раскрытии из сокрытия и т. д., — в желании, Хохме и мидот. И это сказанное: «Высек высечения в высшей чистоте» и т. д., по толкованию Ари, благословенна его память: это то, что Он определил в Себе все подробности десяти сфирот, которые привлеклись от линии и нити и т. д. А поскольку то, что Он определил и т. д., не идёт ни в какое сравнение с буквально Сущностью света Эйн соф, Ему понадобилось сократить Себя первым цимцумом, который называется «пустым пространством» и «пустой полостью» и т. д. И остался лишь один отпечаток (решимо), который до линии и нити и т. д., в котором включены все десять сфирот в потенции и в великом сокрытии, в великом взаимовключении (это как Акудим, где десять сфирот связаны и скрыты в одном сосуде, как сказано выше, и пойми). Поэтому он сначала предварил речением «Ты — Один» и т. д., чтобы из этого была понята причина единства десяти сфирот с их Эманирующим даже после того, как они эманированы в светах и сосудах. И это то, что он рассказывает затем о нисхождении света Эйн соф после первого цимцума, и сказано: «Ты — тот, кто вывел» и т. д. — через линию и нить, которая привлекается от решимо, что после цимцума, и т. д.; и как Он называется «Причиной причин» и т. д., «который орошает это дерево» и т. д., и «если Ты удалишься» и т. д.; вплоть до того, что и в десяти скрытых сфирот, о которых сказано «мудрый, но не» и т. д., которые совершенно объединены в Сущности, — «не то, что у Тебя есть» что-либо «из всех этих мидот вообще». И этим он возвращается к началу своих слов: «Ты — Один, но совершенно не в счёте десяти сфирот», даже в сокрытии, — как было буквально до первого цимцума, и пойми. И вот, теперь следует понять объяснение всего этого в душе человека внизу. На первый взгляд, из всего сказанного выше понятно, что здесь в целом лишь две ступени: десять сфирот, скрытых в Сущности, и десять раскрытых сфирот, о которых сказано «вывел десять сфирот» и т. д. А десять скрытых сфирот пребывают во взаимовключении в сокрытии, так что их существование совершенно не различимо, и они называются «десятью сфирот без "что" (бли-ма)» — совершенно без сущности и т. д. (это как Акудим, в точке, как сказано выше). Если так, что же такое Некудим — десять сфирот в различимом разделении на десять, в существовании сфиры и именно в особом сосуде у каждой? И ещё следует понять, как может быть число десять в десяти сфирот, скрытых в Сущности: если они скрыты в сокрытии буквально Сущности, то ведь свет Сущности — совершенно простой свет, выше числа и разделения на десять, как сказано выше. Однако на самом деле есть три ступени — точка, сфира и парцуф, как сказано выше. И это можно понять на человеке внизу. Как известно, человек состоит из трёх ступеней: внутренний человек, средний человек и внешний человек. Внутренний человек называется «душой человека» — это буквально духовность, как сама душа человека, какова она до прихода облачиться в тело. Средний человек — это когда духовная душа соединяется и светит в сосуде органов тела. А внешний человек — это то, что органы тела производят своё действие во внешнем. (Это парцуф человека в 248 органах, то есть Брудим; об этом сказано: «вывел десять исправлений» и т. д., «Хесед — рука» и т. д.) А в общем это десять сил души, как желание, разум и мидот и т. д., которые находятся в числе десять и в самой душе человека, но они включены там совершенно в сокрытие сущности души, так что совершенно никак не различимы там в существовании. И они там совершенно включаются и объединяются, так что нет там существования желания, отдельного самого по себе, и существования разума самого по себе и т. д., поскольку там совершенно нет существования раскрытых сил, а лишь они включены в сокрытии буквально в сущность души, которая проста и не составлена из какой-либо вещи в существовании, как существование желания или разума и т. д. И тем не менее она называется именно «душой человека», только называется внутренним человеком. Почему она называется душой человека, если она совершенно отвлечена от всех сил человека? Но необходимо сказать, что в душе есть все десять сил — желания, разума и мидот, — поэтому она называется именно душой человека; только они включены в неё в совершенном сокрытии, словно их совершенно нет в существовании. И это внутренний человек и т. д. А доказательство этому — то, что мы видим: как только сияние света этой духовной души приходит светить в сосудах и органах тела, там они раскрываются в своём существовании, в числе и разделении на десять сил — желание, разум и т. д. И каждая различима именно в своём существовании сама по себе: желание — в сущности и существовании само по себе, разум — в сущности и существовании сам по себе, и именно в особом сосуде у каждого. Как желание — в мысли, в нервах мозга; а разум — в материальном мозгу, что называется формой света разума в материи мозга, соответственно его составу: в малом — по его малости, в большом — по его величию, как сказано: «По разуму его хвалят человека» (Притчи 12:8). И так же в мидот, которые в сердце: по свойствам состава природы сердца так будет светить в нём свет мидот — Хесед или суд, любовь и трепет, Тиферет и милосердие, Нецах и Ход и тому подобное. И даже в более внешних органах: как сила зрения — в сосуде глаза, сила слуха — в сосуде уха, сила действия и движения — в руках, сила ходьбы — в ногах, и тому подобное. Ведь мы видим, что сила зрения, которая в материальном сосуде глаза, — как форма в материи, ограниченная и составленная в ней соответственно составу сосуда глаза; и так же сила слуха в материальном ухе и т. д. И так же во внутренних органах: как обоняние в носу и речь в устах, которые более духовны, — и тем не менее они разделены, каждая — в существовании сама по себе и именно в особом сосуде, — и совершенно нет у них соединения и связи друг с другом, ведь невозможно, чтобы глаз слышал и т. д. И на первый взгляд это удивительно: откуда взялись все эти силы в органах тела, в совершенном существовании, в форме и материи (что называется светом и сосудом, ограничивающим и очерчивающим и т. д.), как форма разума в мозгу и зрение в глазу и т. д. (тотчас, как возникла материя, готовая принять духовную форму, — как «И вдохнул в ноздри его дыхание жизни» (Бытие 2:7) у первого человека после того, как Он сделал его бесформенное тело и т. д.; и как форма души в органах тела во чреве: возникновение материи предшествует форме, как сказано в «Эц хаим», что построение сосудов предшествует светам, ибо корень возникновения сосудов выше корня возникновения светов (и это сказанное: «вывел десять исправлений», то есть сосуды, «и мы называем их десятью сфирот» и т. д.)), — если бы в самой буквально сущности души уже не находилось их сущностное существование, каковы они в духовности самой души? И оттуда они пришли светить в органах тела, чтобы быть формой для материи. Ибо нет ничего нового в самом их существовании — лишь то, что они вышли из сокрытия в раскрытие. Если так, существование десяти сил уже было в буквально сущности души; только они были включены там в сокрытие сущности души и совершенно никак не различимы в существовании, со стороны их взаимовключения в сущность души (которая выше их, как сказано выше). И по этой же причине они там совершенно не разделены каждая сама по себе, а все — в одном взаимовключении: как сила желания с силой разума, и разум с мидот, совершенно не отделены друг от друга. Ведь там существование силы разума совершенно не различимо как существование само по себе, отдельное от силы желания, и мидот не отделены от силы разума, но все вместе буквально как одно включены в сущность души. И даже сила слуха и сила зрения включены в сущность души вместе с силой желания и разума, совершенно без разделения между ними. Хотя, когда приходит их сияние и распространение в органах тела, каждая отделена сама по себе: ведь разум, что в мозгу, приходит только после света желания, а мидот — после разума, и зрение — в глазу, и слух — в ухе и т. д., и у каждой есть именно особый сосуд сам по себе, как сказано выше.
(16) Согласно этому, во всяком случае, понятно, что у сил, которые находятся и включены в сущность души, есть число — число десять: желание, разум и т. д. Хотя они совершенно включены там и совершенно не различимы в существовании, только там число ещё не в различимом разделении. А как только они придут светить светом в сосудах, то есть в органах тела, они разделяются, каждая — в различимом существовании сама по себе и в особом месте, как разум в сосуде мозга и зрение в сосуде глаза. И тогда невозможно, чтобы одна заменила другую, как невозможно, чтобы глаз слышал, а ухо видело; но каждый свет — в своём сосуде и своей материи и т. д. (А подобие этого — то, что мы видим: когда человек спит, все силы органов, внутренних и внешних, удаляются, поднимаются и включаются буквально в сущность души — даже сила разума, что в мозгу, и зрение, что в глазу, и слух, что в ухе, и мидот, что в сердце, и т. д. А как только он пробуждается ото сна, они возвращаются в органы тела — каждый свет в свой сосуд: разум — в мозг, зрение — в глаз, совершенно без задержки.) И на самом деле этому следует очень удивляться. Ведь мы, несомненно, видим воочию, и само собой понятно, что существование сил, находящихся в органах тела, хотя они и духовны, — как сила зрения в глазу и сила слуха в ухе, — совершенно никак не сравнимо с силой зрения и силой слуха, которые включены буквально в сущность души. Ибо сила зрения в материальном глазу видит и смотрит на материальную вещь и слышит материальным ухом материальный звук. Как же уподобить и сказать, что в этой мере и роде материального душа тоже видит духовной силой зрения и духовной силой слуха, которые включены в неё? Ведь даже духовная сила зрения включена в неё буквально без различения в существовании. И даже к зрению и слуху самой души совершенно не идёт уподобить материальное зрение и слух. Как в Ган Эдене душа слышит и видит духовным умственным зрением, и так же в духовной речи (как он слышал, как два духа беседуют друг с другом (Брахот 18б) и т. д.; и как у ангелов, о которых написано: «И взывал один к другому» (Исайя 6:3) и т. д., — их речь гораздо тоньше нашей мысли и т. д.). И как невозможно сказать, что душа видит материальным зрением, так буквально невозможно сказать, что душа постигает материальный разум, светящий в сосуде мозга. Ведь этот разум и довод, который приходит светить в сосуде материального мозга, облачается и светит соответственно мере сосуда материального мозга, — как мудрствование о материальной вещи, приходящее в овеществлении: хотя это вещь мудрости и разума, его совершенно невозможно сравнить с духовной силой разума, которая в сущности души и постигает всякий духовный разум, как постижение духовного Б-жественного разума, которое душа постигает своей силой разума в Ган Эдене. (И это даже не как соотношение разума в материальном деле и разума в глубоком предмете постижения, который постигает сосуд разума в мозгу: ведь и то и другое — из рода разума, постигаемого материальным мозгом и т. д.) Ибо сила разума, которая в сущности души, духовна по мере духовности сущности души, и у разума, который называется мудрствованием о некой вещи, совершенно нет никакого отношения к ней, так что она совершенно отвлечена и отделена по несоизмеримости. Так что мы не можем сказать, что сила разума, которая в душе, — корень и источник возникновения существования человеческого разума, который в материальном мозгу. И это даже не как растительная сила в земле, которая растит и производит из духовного в материальное: трава, растущая на земле, воспринимается осязанием и зрением, а корень её духовной силы не воспринимается зрением и т. д., — тем не менее, во всяком случае, у них есть соединение друг с другом. Ведь одно растение не похоже на другое: есть сила, которая производит и растит травы, и есть та, что производит и растит плоды многих видов, различных по виду и вкусу, как известно. И даже в одном виде, как в яблоках, есть сладкие и кислые: несомненно, в духовной растительной силе есть вкус сладости в духовном, а кислое яблоко растёт от духовного — от кислоты, что в духовном (это Хесед и Гвура). И так же в растительном мире трав есть травы вредные и травы полезные, и тому подобное. Но невозможно уподобить рост разума в мозгу — к добру или ко злу, к Хеседу или к суду — духовной силе разума, которая в сущности души (как «мудры они на зло» (Иеремия 4:22) и т. д.). Ибо духовные силы, которые по сути включены в неё, совершенно отделены по несоизмеримости от того, чтобы быть даже источником возникновения существования материальных сил, которые в органах тела. Ибо как невозможно сказать, что душа видит материальным зрением, как сказано выше, так невозможно сказать, что она постигает материальным разумом, который постигается в существовании разума. Если так, невозможно сказать также, что от духовной силы разума привлекается источник возникновения материального разума, поскольку нет между ними совершенно никакого соотношения и связи. И так со всеми десятью силами души и их подробностями: они совершенно отвлечены от всякого описания существования раскрытых сил в органах тела, видимых нам, — ни из их вида, ни подобных им и т. д. Однако тем не менее мы видим воочию, что есть соединение и великая связь сил, находящихся в теле, с духовными силами, скрытыми буквально в сущности души. То есть духовная сила зрения, которая в самой душе, сама светит из сокрытия в раскрытие в материальном зрении; и так же духовная сила разума сама выводит материальный разум, который в мозгу, во всех подробностях различных способов. И так со всеми частными силами, которые ответвляются именно от десяти духовных сил, которые в самой душе. (А доказательство — от сна: силы удаляются в сущность души и тотчас возвращаются светить, каждая в своём сосуде, как только человек пробуждается; и также сны — именно от размышлений его сердца днём, как объяснено в другом месте.) И даже более внутренние силы, как наслаждение и радость: мы видим, что как только сама душа радуется, так тотчас наслаждением и радостью волнуется кровь внутри, так что лицо его светлеет. И так же от противоположного — от страдания и печали души, что называется горечью души, — тотчас лицо его становится дурным, бледностью в материальной крови. И так же в мудрости человека, которую он постигает силой разума, что в душе: его лицо светится в материальном, как сказано: «Мудрость человека просветляет лицо его» (Экклезиаст 8:1) и т. д. И так же сила желания, что в мозгу, тотчас волнуется из-за силы желания, что в сущности души, — к добру, Хеседу и милосердию или наоборот — к суду и гневу и т. д., то есть мидот Хесед и Гвура и т. д. И так же от материальной еды и питья сама душа насыщается наслаждением и т. д., а наоборот — от поста сила самой души ослабевает, как «И смиряйте души ваши» (Левит 16:29), что называется смирением самой души и т. д., и тому подобное. Если так, мы видим воочию, что телесные силы схвачены и связаны с духовными силами, что в самой душе, и они становятся буквально едины, и пойми.
(17) Однако необходимо сказать, что есть посредник между силами, включёнными в сущность души, и силами, находящимися в органах тела (это и называется средним человеком, который соединяет душу с телом, чтобы привлекать света в сосуды и т. д.). Ибо силы, включённые в саму душу, хотя они отделены по несоизмеримости даже от того, чтобы быть источником возникновения сил, что в теле, тем не менее приходят и нисходят светить в теле в разделении во многие сосуды — в противоположность их взаимовключению в сущности души. Однако это через скачок несоизмеримости — из сущности в сущность иную, которая совершенно не из их меры и не подобна им, как сказано выше. И как мы видим это также в общем свете и жизненной силе, которые привлекаются из сущности души в тело: между ними совершенно нет соотношения и связи. Ибо жизненная сила души по сути — свет и жизнь очень духовные, совершенно отделённые по несоизмеримости от материальной жизненной силы, что в крови органов. И тем не менее они связаны и стали буквально едины, как сказано: «Ибо кровь — это душа» (Второзаконие 12:23) (и «адам» называется «алеф» и «дам» (кровь), как известно). Ведь душа сама волнуется от событий тела, как сказано выше о волнении наслаждения и страдания в теле, которое приходит от волнения самой души в наслаждении или страдании. И так же наоборот: от мучений и страданий тела душа волнуется и т. д., — как от постов или еды и т. д., или от повреждения и удара, в мучениях тела, душа волнуется в страдании, и наоборот — от наслаждения тела и т. д. А на самом деле со стороны буквально сущности души она совершенно не волнуется от событий тела, как мы не можем сказать, что духовная душа совершенно без тела будет волноваться от материальных страданий или от материального наслаждения, как еда и тому подобное. Но лишь со стороны соединения сил души с телом она волнуется от событий тела, как известно. И это лишь через посредника, в котором есть нечто от силы и света самой духовной души, которая нисходит и привлекается и приходит в совершенном изменении сущности, чтобы облачиться в кровь, чтобы быть материальной жизнью плоти и крови. Она приходит в совершенном изменении сущности в каждой частной силе, что в теле, — как материальный разум в мозгу и материальное зрение в глазу и т. д., как сказано выше. И это то, что соединяет и связывает душу с телом, и они становятся буквально едины, так что душа сама волнуется от событий тела, ибо каждая из духовных сил, что в душе, светит в сосуде тела, приходит и привлекается, чтобы быть формой для материи, в различимом существовании и в разделении сосудов, то есть органов. (А смысл этого посредника в том, что из духовности сущности души сокращается, чтобы быть в овеществлении, и это называется материальностью в духовном. И тогда из него может быть духовность в материальном — в крови и плоти, что называется жизнью плоти. И это сказанное: «Ибо кровь — это душа» буквально, только душа приходит через скачок несоизмеримости — из сущности в сущность и т. д. А при удалении души, с исчезновением сосудов, душа придёт к своей сущности, у которой совершенно нет соотношения и соизмеримости с телесными свойствами, ибо все силы, включённые в неё, объединяются буквально в её сущности, как сказано выше. А доказательство этому — то, что одна душа приходит в перевоплощениях во многие различные тела, и наоборот — может перевоплотиться в неживое и т. д., как объяснено в другом месте.) И так же при всяком возникновении материального из духовного — это именно через посредника, как рост трав от духовного мазаля или от растительной силы, что в земле: и это тоже приходит через посредника, подобно сказанному выше о жизни плоти от жизни души. (И подобие этому известно — от силы движения, которая совершенно включена в самом живом существе и распространяется, чтобы производить движение и действие на деле, приходя в изменении сущности, чтобы быть в материальном действии. И такова же сила, которая нисходит из сущности души, чтобы оживлять всё тело в общем и в частности и т. д.) Выходит, понятно, что здесь три ступени. Первая — буквально сущность души, какова она есть, когда её силы включены в неё буквально в сущности, до прихода их в тело: они в совершенном взаимовключении, совершенно не различимы в существовании, так что нет существования желания или разума, различимого в сущности, хотя, несомненно, сила разума есть в самой душе, и она называется «разумной душой», и так же существование желания и мидот, — но они в великом сокрытии в душе. И само собой понятно, что в них совершенно нет никакого разделения, как сказано выше, и они совершенно отделены по несоизмеримости от существования сил, которые раскрываются в теле, как сказано выше. И она называется внутренним человеком, как сказано выше. Вторая — то, что через упомянутого посредника привлекается от сил души, через скачок несоизмеримости, в изменении сущности, чтобы светить в органах тела в различимом существовании и в разделении, каждая сама по себе. Как свет духовного разума, который возникает в сущности материального разума в сосуде мозга, и духовное зрение, которое светит в материальном зрении в глазу, и тому подобное (что называется средним человеком, как сказано выше). Так что ни одна не меняет своего назначения в силе своего свечения по сравнению с тем, как она светит из своего источника, из своей духовной силы и корня, что в силах, включённых в сущность души, и не меняет свет, чтобы светить в сосуде, который не её, — как ухо не видит, а глаз не слышит, и тому подобное. А третья — сущность сил, которые находятся в органах в овеществлении: в материальном зрении в сосуде глаза и подобном этому, в материальном разуме, что в мозгу (а в целом это то, что называется жизнью плоти и крови, что называется внешним человеком, как сказано выше). И эти три ступени связываются и соединяются буквально как одно, так что по силе желания и разума, которые скрыто в сущности души, привлекается, чтобы было желание и разум в мозгу — двинуть рукой и ногой или совершить материальное действие, и тому подобное, и пойми.
(18) И вот, смысл всего этого понимается также наверху — в высшем Адаме Ацилута, который состоит из десяти сфирот — Кетер, Хохма, Бина и мидот и т. д. — в светах и сосудах. Это как желание, разум и мидот в нижнем человеке внизу, ибо «в образе Элоким» буквально «Он сотворил человека» (Бытие 9:6), как известно. И в нём есть три ступени, подобно сказанному выше о человеке внизу (то есть внутренний человек, средний человек и внешний человек). Первая — десять раскрытых сфирот в светах и сосудах, в образе человека (это внешний человек). Это как сущность сил, раскрытых в человеке в сосуде его тела, — как свет разума в сосуде мозга и материальное зрение в сосуде глаза и тому подобное, которые производят своё действие во внешнем, каждая именно сама по себе, в особом для неё сосуде, как сказано выше. А в целом это число десяти сфирот — Кетер, Хохма, Бина и мидот, — которые приходят в раскрытие в Ацилуте. И это первое речение Элияу, где сказано: «вывел десять исправлений, и мы называем их десятью сфирот» и т. д., «Хесед — правая рука» и т. д., «Хохма — мозг, Бина — сердце» и т. д.: каждая из десяти сфирот различима в ощутимом существовании в своём сосуде, именно в разделении. И она не меняет своего назначения, чтобы не производить действия другого органа, ибо свет не заменяется в сосуде, который не его; и тем более он не светит в своей противоположности и противнике, как свет Хеседа в сосуде Гвуры и тому подобное, и пойми. Вторая — упомянутый посредник (что называется средним человеком), то есть сила и источник каждого света десяти раскрытых сфирот, как они приходят и привлекаются из сокрытия десяти сфирот, что в Сущности Эманирующего, чтобы быть в раскрытии света в сосуде, через скачок несоизмеримости, в изменении сущности, как сказано выше. Они приходят в разделении: каждая сила и источник — особые и отдельные сами по себе. Как десять сил в человеке внизу: сила желания, что в душе, которая была в сокрытии в душе, вышла и привлеклась, чтобы светить своим светом в раскрытии в особом для неё сосуде (и не будет светить из своего источника, из сокрытия в раскрытие, в сущности другой миды и не в сосуде, который не её, как и сами света в сосудах не меняют своего назначения, как сказано выше). И как искры, которые приходят в разделении от одной свечи или пламени, как сказано в Зоаре: «как эта свеча, от которой зажигаются во все стороны» и т. д., и свет совершенно не уменьшается в пламени самой свечи, — так многие виды привлечений сил желания, разума и мидот привлекаются от сил, которые в сущности первоматериальной (юли) души, и её сила в сущности души совершенно не уменьшается и т. д. И так же с десятью сфирот Ацилута, которые привлеклись из своего сокрытия, то есть из линии и нити в целом, которая есть самый первый источник привлечений десяти сфирот Ацилута в светах и сосудах, окружающих и внутренних. (И как от одной линии привлекается многими различными способами, ибо всё было включено в эту линию в сокрытии и т. д.; и подобно словам «призывающий поколения от начала» — от «головы» Адам Кадмона, которая в начале линии, как сказано выше.) И это второе речение: «Владыка миров, Ты — Причина причин и Первопричина первопричин, который орошает дерево этим истоком; и этот исток — как душа для тела, которая есть жизнь для тела» и т. д., «и когда Ты удаляешься от них, остаются» и т. д. «как тело без души», то есть сосуды совершенно без светов. Ибо это источник для десяти раскрытых сфирот в сосудах, который приходит из сокрытия десяти сфирот и привлекается, каждая именно в разделении. А это приходит от линии и нити, «который орошает дерево» и т. д., и называется «Жизнью миров», как сказано выше, ибо это сила сокрытия, которая приходит именно в раскрытие, как сказано выше, и пойми.
(19) А третья ступень — десять сфирот, сокрытых и скрытых буквально в Сущности Эманирующего (что называется внутренним человеком, как сказано выше, что называется душой человека и т. д.). Для примера, как пламя, связанное в угле, которое включено в уголь в буквально совершенном сокрытии и совершенно не различимо в существовании пламени. И как десять сил, включённых буквально в сущность души, которые совершенно не различимы в существовании и сущности — ни в сущности желания, ни даже в сущности силы желания, и так же ни в сущности силы разума, хотя они, несомненно, есть в сокрытии в душе; но они совершенно включены в неё и вовсе не привлеклись, чтобы прийти в раскрытие. (Как сказано выше о сущностной душе до её прихода в тело: по этой причине сущность души не волнуется от событий тела и т. д. Не так сокрытие этих десяти сил, которые приходят в раскрытие в теле: хотя они приходят в изменении сущности из духовного в материальное, в жизни плоти и крови, которая есть душа, тем не менее они соединяются и связываются с телом, так что и душа волнуется от событий тела, как сказано выше. И это линия и нить, которая называется «Жизнью миров», которая «как душа для тела» и т. д., как сказано выше.) И таковы десять сфирот, скрытых в Сущности Эманирующего: как свет Кетера, который называется высшей волей, и свет Хохмы и Бины, и тому подобное — Хесед, Гвура, Тиферет и Нецах, Ход, Есод, Малхут, — они включены в Сущность Эманирующего; поэтому они называются скрытыми в сокрытии Сущности. И по этой же причине в них совершенно нет разделения одной от другой: Кетер, который называется волей, — не существование, отдельное от Хохмы и т. д., и так же мидот с Хохмой — всё включено как одно. И тем не менее и в этих десяти скрытых сфирот есть число десяти сфирот, как десять сил в душе, которые в числе десять, только они включены буквально как одно, без различимого разделения числа, со стороны их взаимовключения вместе в Сущности. Но как только они придут из сокрытия в раскрытие, чтобы светить внизу в светах и сосудах десяти сфирот Ацилута (через линию и нить, как сказано выше, «который орошает дерево» и т. д.), там различимо число десять в различимом разделении, каждая — в существовании сама по себе, как сказано выше; и каждая именно отделена от другой и не меняет своего назначения, как сказано выше. Если так, непременно, несомненно, это самое число есть и тогда, когда они ещё включены буквально в Сущность Эманирующего, и пойми.
(20) И это третье речение: «Ты мудрый, но совершенно не известной мудростью; понимающий, но не известным пониманием» и т. д., — ибо это Хохма и Бина, скрытые в Сущности Эманирующего, как пламя и т. д., которые совершенно не приходят в раскрытие из сокрытия в светах и сосудах. (Это как Акудим, где десять сфирот связаны в одном сосуде, в одном взаимовключении и т. д. Это точка «решимо», которая осталась после первого цимцума, до линии и т. д., как сказано выше: в этой точке именно в сокрытии включены все десять сфирот, и из точки они вовсе не пришли в раскрытие из сокрытия — только в линии и нити и т. д.) Однако вторая ступень — линии и нити, то есть привлечения десяти сфирот, что в сокрытии, в раскрытие в светах и сосудах через линию и нить, — подобна Некудим, то есть числу десять, которое приходит в разделении на десять сосудов, каждая сама по себе, как раскрытие света Хохмы в мозгу и т. д. А третья ступень — сами сосуды, в которых света десяти сфирот в изменении сущности, как зрение в глазу и т. д. (что называется внешним человеком, как сказано выше), — это Тикун парцуфа «Адам», который называется Брудим. Об этом сказано в первом речении: «вывел десять исправлений» и т. д., как сказано выше.
(21) Всем этим разрешается упомянутый вопрос: как может быть число десяти сфирот в десяти скрытых сфирот и т. д., если они скрыты буквально в Сущности, а в свете Сущности совершенно не может быть числа и т. д.? Несомненно, у них есть число десять и тогда, когда они ещё включены в сокрытие Сущности, поскольку их свет раскрылся внизу в светах и сосудах в различимом разделении. А если бы у них совершенно не было числа в Сущности, как бы они оказались в числе внизу? Подобно десяти силам, раскрытым в теле, от десяти сил, что в сокрытии сущности души, хотя между ними совершенно нет соотношения и связи. Как невозможно сказать, что душа постигает материальный разум и видит материальным зрением и т. д., как сказано выше, ибо они отвлечены от всех этих описаний, — и тем не менее они связываются и соединяются, чтобы светить из сокрытия в раскрытие через посредника, как сказано выше, только это приходит через скачок несоизмеримости и в изменении сущности, как сказано выше о «адам» — «алеф» и «дам» (кровь), как сказано: «Ибо кровь — это душа» буквально. Так что есть связь и соединение воли, скрытой в сущности души, с тем, чтобы двинуть рукой и ногой во внешнем действии органов, которые уже в овеществлении, во внешнем человеке и т. д. Ибо каждая частная из десяти сил души светит из сокрытия в раскрытие в каждой частной силе материальных органов и т. д. И так же наверху, в высшем Адаме: как «Хесед — правая рука», о которой написано: «И рука Моя основала землю» (Исайя 48:13) на деле, — это приходит от силы высшей воли, сокрытой и скрытой буквально в Сущности Эманирующего, которая приходит из сокрытия в раскрытие в светах и сосудах высшего Хеседа, в «правой руке» Святого, благословен Он, то есть Зеир Анпина, как известно. И так же сказанное: «Всё, что пожелал Б-г» — буквально в Своей Сущности — «сделал в небесах» (Псалмы 135:6) и т. д., и тому подобное, и пойми.
(22) Итак, понятно во всяком случае, что хотя десять раскрытых сфирот Ацилута совершенно несоизмеримы с десятью сфирот, сокрытыми в Сущности Источника эманации, которые лишены всех этих определений и называются «десятью сфирот без чего-либо» (бли ма), без сущностного определения, как сказано: «И не Хохмой познаваемой» и т. д., тем не менее у них есть именно число десять. Ведь поскольку десять раскрытых сфирот познаются и раскрываются в числе десять, а возникли они из силы сокрытия десяти сокрытых сфирот через посредника, как сказано выше, то если так, необходимо, чтобы то же самое число было и в сокрытии. Ведь десять сокрытых сфирот, хотя они и включены вместе в Сущность, тем не менее становятся источниками для десяти раскрытых сфирот, связываются с ними и становятся с ними совершенно едины (как сказано: «Он и Его жизненные силы едины, Он и Его причины (грамоэй) совершенно едины». Известно, что «Его жизненные силы» — это света десяти сфирот Ацилута, пришедшие из сокрытия через линию и нить (кав ве-хут), а «Его причины» — это сосуды; и всё это совершенно едино, и пойми).
(23) Однако при всём этом вышеупомянутый вопрос всё ещё остаётся в силе. Поскольку десять сокрытых сфирот включены в саму Сущность Источника эманации, как может в них быть число десять — из Сущности Источника эманации, которая есть совершенно единый простой свет, стоящий выше всякого числа и разделения вообще? Как может число, то есть граница, возникнуть из того, что выше числа и безгранично? Однако на самом деле в этом и состоит вся суть первого цимцума, который называется «точкой средоточия» и т. д.: Он сократил и скрыл Сущность света Эйн соф, которая совершенно выше числа десяти сфирот, даже в сокрытии, как сказано выше в предыдущем маамаре: «Ты — Един, но не в счёте десяти сфирот» вообще, поскольку там нет никакого числа вообще и т. д. И лишь после первого цимцума Он засветил в виде оставшегося следа (решимо), чтобы тот был включающим десять сфирот хотя бы в сокрытии (это подобно уровню Акудим, как сказано выше, которые хотя бы имеют число десять, только они в сокрытии и в едином включении). Так десять сил включены в сущность души. Но сама сущность души, как она есть, совершенно лишена всякого определения и существования воли или разума, даже в сокрытии, поскольку она есть единый простой и сущностный свет, называемый «ехида». О ней невозможно говорить об определении существования частной силы, как существования скрытой силы воли или скрытой силы разума, которое всё же есть некое частное существование. Сама же сущность души — это единая сила и свет, первоматерия (юли), совершенно простая. И она лишена определения десяти сил, скрытых в ней, ещё больше, чем десять скрытых сил лишены определений раскрытых сил. Ведь в них по крайней мере возможны сокрытие и раскрытие: из сокрытия может прийти к раскрытию и в частном виде — как скрытая сила разума, которая приходит к раскрытию, будучи особым существованием, хотя бы в виде разума. Но в самой сущности души нет и существования разума, даже в сокрытии (а то, что она называется разумной душой, — это происходит через сокрытие света сущности, уровня ехида и т. д.). Поэтому и когда в ней возникают десять сил в сокрытии, на них светит свет сущности души в виде единого окружающего света (макиф), совершенно одинаково для силы воли и силы разума, для силы зрения и слуха и т. д., вплоть до мидот (эмоциональных качеств), мысли, речи и действия, которые в сокрытии. Он окружает их всех вместе, без какого-либо превосходства и первенства одного над другим, единым простым и сущностным светом от сущности души, которая совершенно лишена их (как мы видим это и в светах и сосудах (орот ве-келим) внешнего человека: есть единая простая сила от сущности души, которой человек ощущает себя одним взором и совершенно одновременно — от начала воли в мозгу до движения ноги). Так следует понимать и наверху — в Сущности света Эйн соф до первого цимцума, которая совершенно абсолютно проста, выше существования десяти сфирот по отдельности и совершенно выше числа десяти сфирот. А то, что Он называется «мудрым» или «понимающим», хотя всё это в бесконечности, как «Разуму Его нет числа» и тому подобное, или Хесед Эйн соф, как сказано выше, — это после первого цимцума (об этом и сказано: «Начертал начертание в высшей чистоте (тегиру илаа)» — это вышеупомянутое решимо; и это то, что Он предусмотрел в Себе в потенции и в сокрытии всё, что затем привлечётся через линию и нить, чтобы стать источником для десяти сфирот Ацилута, как сказано выше). Об этом и сказано: «Перед одним что ты считаешь?» — ибо там совершенно нет числа десяти сфирот, как заключено в речении Элияу: «И не из всех этих качеств вообще», даже в потенции и сокрытии, поскольку Он — единый свет, простой в предельной простоте, и пойми.
(24) Но всё ещё следует понять сказанное: «Ты — Един» и т. д. Как вообще применимо выражение единства (ихуд) к Сущности света Эйн соф, совершенно простой? Дело в том, что и в этом есть две ступени (это в целом две ступени — высшая чистота (тегиру илаа) и нижняя чистота (тегиру татаа), как объяснено в другом месте). Первая — то, что окружает и светит от простого света Эйн соф единое сияние, которое совершенно одинаково охватывает все десять сокрытых сфирот в сокрытии, от воли, называемой Кетер, до конца — действия (подобно общему ощущению, которым человек ощущает себя от головы до ног, как сказано выше). Во всяком случае, этот свет приходит как окружающий свет, включающий десять сфирот вышеупомянутых точки, линии и плоскости, от начала до конца как одно. К этому применимо и выражение единства. Хотя со стороны самой сущности этого простого света он совершенно выше числа десяти сфирот — поэтому он и окружает их всех одинаково, без первенства одного над другим, — тем не менее он всё же называется единством, поскольку приходит как единство в Сущности Источника эманации, включая начало и конец как одно. Однако сказанное «Ты — Един, но не в счёте десяти сфирот вообще» говорит о самой Сущности света Эйн соф, как она есть в Своей Сущности, — что Он Единственный, один, и не входит даже в рамки общего окружающего света для цепи нисхождения десяти сфирот сокрытия и раскрытия и т. д. Об этом и сказано: «Ты — Един»: Ты Сам — Один, в совершенно абсолютной простоте, которая вовсе несоизмерима с единством в счёте десяти сфирот. Ведь единство десяти сфирот, даже в сокрытии, поскольку они в рамках числа, называется «одним исчисляемым», как и десять раскрытых сфирот Ацилута, которые от них ответвились. И даже простое единство света Эйн соф, окружающего их всех одинаково, приходит соответственно ограничению числа десяти сфирот, как общее по отношению к частному, и пойми. (Подобно единой общей мысли, которая провидит и смотрит до конца всех поколений одним взором, — внизу, в шести тысячах лет существования мира. Так и в высших поколениях, то есть в десяти сфирот, сокрытых в Сущности, о которых сказано: «Призывающий поколения от начала» — из сокрытия к раскрытию, как известно. И в них тоже есть как бы общая мысль, которая окружает и включает их вместе от начала до конца одним взором и т. д.) Однако это несоизмеримо с сутью и сущностью самого света Эйн соф (который в целом называется высшей чистотой), для Которого быть даже окружающим, включающим начало и конец десяти сфирот в сокрытии и раскрытии, — великий цимцум. Ведь в Нём вообще нет начала и конца, чтобы можно было говорить о включении и равенстве от начала до конца и т. д., как известно, что Сущность Эйн соф — наверху до бесконечности и т. д. А то, что Он становится окружающим, чтобы включить верх и низ как одно, — это именно через цимцум Сущности (для примера: и то, что человек ощущает себя одновременно от головы до ног, — это тоже лишь сокращение единого света от самой сущности души, прежде чем она приходит в тело; ведь она совершенно лишена всех включённых в неё сил, так что в ней вовсе нет начала и конца — воли и действия и т. д.). И поэтому есть превосходство в Тикуне внешнего человека, во взаимовключении органов, так что в них совершенно нет начала и конца, — превосходство даже над общим окружающим светом, который производит взаимовключение десяти сфирот в сокрытии, на уровне точки Акудим, как сказано выше. Причина в том, что в этом он подобен самому Высшему (как будет объяснено далее). И таков порядок слов речения Элияу. Сначала сказано: «Ты — Един» — в совершенно абсолютной простоте, не в счёте десяти сфирот вообще; не так, как «Он и Его жизненные силы едины», даже в вышеупомянутом простом единстве в светах десяти сокрытых сфирот, когда Он окружает их вместе от начала до конца, — ведь там всё же есть начало и конец, и Он их окружает и т. д. Затем сказано: «Ты — Высший над всеми высшими, Скрытый над всеми скрытыми» — это десять сфирот, сокрытых в Сущности Источника эманации, который окружает их всех одинаково, как сказано выше. Поэтому Он и называется хотя бы «Высшим над всеми высшими». Затем сказано: «Мысль совершенно не постигает Тебя» — даже этот общий окружающий свет, называемый общей мыслью, несоизмерим с самой Сущностью Эйн соф, в которой совершенно нет верха и низа (и даже высшая чистота, о которой сказано: «Небеса и небеса небес не вмещают Тебя», — это лишь раскрытие света от самого Светила и т. д., как объяснено в другом месте, и пойми). Затем сказано: «Ты вывел десять исправлений (тикуним)» — потому что их начало вонзено именно в их конец (как будет объяснено далее). Затем сказано: «Ты — Тот, Кто...» и т. д. — это линия и нить, проходящая через весь Ацилут, как сказано выше, чтобы раскрыть сокрытое десяти сокрытых сфирот в сосудах, различных сосудах, в мере и весе, во внутреннем свете (ор пними), окружающем свете и отражённом свете, в подъёме и привлечении, — каковы будут частные пути их единения, как сказано выше. (И это в целом все парцуфим — Атик Йомин, Арих Анпин, Аба и Има, Зеир Анпин и Нуква Ацилута — вплоть до Гулгольта Адама Кадмона, который привлекается от начала линии. Она закругляется в общем виде, что называется общим окружающим светом АБЕА (он ниже нижней чистоты, которая выше линии и окружает всю линию и нить от начала до конца, как сказано выше), и снова закругляется в частном виде и т. д.) Затем сказано: «Ты — мудрый» и т. д. — это десять сокрытых сфирот, о которых прежде сказано: «Ты — Высший над всеми высшими». Это уровень Малхут Эйн соф до линии, которая включает десять сфирот в сокрытии, как точка, и это решимо и т. д. (что подобно Акудим, как сказано выше). Доказательство этому: о мидот в ней он не употребил выражения «свет и сосуд» в полном смысле, как о десяти исправлениях и т. д., а сказал: «Суд — это Гвура» и т. д. Это мидот, сокрытые в Сущности изначальной Хохмы и т. д. И даже это сокрытие десяти сфирот — лишь для того, чтобы показать, как мир управляется судом и милосердием согласно речению, по «мерной линии» (кав а-мида), то есть линии и нити. Но не то что «у Тебя есть справедливость» и т. д., и «не из всех этих качеств вообще» — в этом он возвращается к началу речения: «Ты — Един, но не в счёте десяти сфирот вообще», то есть к абсолютной простоте самой Сущности Эйн соф, которая выше даже простого света Эйн соф, окружающего их всех одинаково, как сказано выше. Только сказанное «и не...» и т. д. — это в виде отражённого света, снизу вверх, со стороны истинного взаимовключения Адама в Тикуне Брудим, которое заключается в мидот Торы, а в начале речения говорится о прямом свете, как сказано выше, и пойми.
(25) И вот, после всего сказанного следует понять причину превосходства третьей ступени — Тикуна, десяти исправлений уровня Брудим, как сказано выше, — даже над десятью сокрытыми сфирот, как сказано выше. И следует прежде предварить объяснением того, почему разбиение произошло именно в имени САГ, на уровне Некудим, то есть в десяти сфирот Тоху, которые были в виде точек Кетеров и т. д. А на уровне Акудим, где десять сфирот были включены и связаны (акудим) в одном сосуде, разбиения не было вовсе из-за их взаимовключения. Но на уровне Некудим, из-за их разделения на десять, в них произошло разбиение и т. д. Разъяснение этих слов понятно на основании сказанного выше в объяснении уровня Акудим: это подобно десяти силам, включённым в сущность души, когда они совершенно не различимы в существовании — чтобы суть силы разума была отделена по сути и существованию сама по себе от силы воли, а воля — от разума, и так во всех силах. Все они включены совершенно как одно, и это называется «одним сосудом» и т. д. И это только благодаря битулю и включению в сущность души и т. д. Так следует понимать и наверху — десять сфирот, сокрытые в Сущности Источника эманации, которые не называются десятью сфирот в существовании; и это «десять сфирот без чего-либо» благодаря их битулю и включению в Сущность Источника эманации и т. д. Если так, здесь нет света и сфиры в существовании, к которым можно было бы применить понятие падения из-за силы света, когда он больше сосуда и т. д. Ведь известно, что главная причина разбиения в светах Тоху — то, что они были «нечто» (ешут), то есть сила света и его самость. И это именно на уровне Некудим, где десять сфирот уже разделились на десять в ощутимом существовании, как «нечто» и отдельная вещь сама по себе. Поэтому она совершенно не терпит ничего другого. Так и о семи царях Тоху написано о каждом: «И царствовал... и умер». Царствование — это «нечто» и великая сила в себе, поскольку оно приходит в мощи раскрытия, которая в самой силе его существования, как оно есть в его Кетере. Это и есть точки (некудот), ведь точка указывает именно на сущностность этого качества. Поэтому в ней ещё нет распространения и разделения на десять. Так, сама сущность света Хесед — это Кетер в нём, в котором ещё нет разделения на частные качества и Хохму в нём, называемые «Хесед и Гвура в Хеседе», и нет Хохмы в Хеседе — то есть причины и разумения, почему оказывать милость, — а есть только простая и сущностная воля в качестве Хесед, как природа милосердного человека в самой природе его души от рождения и т. д. Так же и в качестве суда — тоже только Кетер в нём, то есть лишь сама сущность воли в суде, которая ещё не разделилась на Хохму и причину в этом качестве, и нет в ней частностей — Хесед, Гвуры, Тиферет и Нецах, Ход, Есод в качестве суда и т. д. Это и называется точками: десять сфирот разделились только в их Кетерах, и каждая сфира не разделилась на десять сфирот, а десять — на десять и т. д., а лишь на число десять, в десяти сосудах, где каждый сосуд — только для света Кетера этой сфиры и качества. Поэтому в каждом из света десяти сфирот была сила света и его самость, так что сосуд не мог вынести свет и т. д. и совершенно не мог вынести другого света. Подобно тому как сама сущность воли к Хеседу не может вынести самой сущности воли к суду, ведь эта сущность воли — сама сущностная сила качества, и они — две противоположности по сути, как простой огонь сам по себе не может соединиться с самой водой, поскольку они гасят друг друга и т. д. Поэтому, как при привлечении десяти сил души, чтобы светить в сосудах, каждая отделена и ощущается сама по себе, чтобы светить отдельно в особом сосуде, и они совершенно не могут включиться вместе, — и тем более не изменят своей функции, чтобы светить в противоположном сосуде, от Хеседа к суду или от суда к Хеседу и т. д. И как два царя, которые из-за своей самости в силе сущности не терпят друг друга, как сказано: «Невозможно двум царям пользоваться одной короной» и т. д. (А то, что в грядущем будущем Зеир Анпин и Нуква будут равны ростом и будут получать от одного Кетера, то есть Тиферет Арих Анпина и т. д., — это благодаря Тикуну имени МА Адама Кадмона и т. д.) Ведь всякое соединение и взаимовключение возможно только через битуль и подчинение каждого — с его места и положения — другому, противоположному и т. д. Но самость, приходящая из-за силы света в его сущностности, как сказано выше, производит разделение, противоположное соединению, — то, что они совершенно не терпят друг друга, как сказано: «И царствовал вместо него» и т. д. Ведь Некудим Тоху — один против другого (и называются «разделяющимися ветвями» и т. д.), и в них вовсе не было соединения (как сказано в Зоаре: «Пока не было весов» — то есть имени МА Тикуна, — «они даже не смотрели друг другу в лицо» и т. д.). Вот причина, по которой разбиение произошло именно на уровне Некудим: они приходят в разделении на десять, каждый отделён от другого как «нечто» и вещь сама по себе, в изобилии и большой силе света. Но на уровне Акудим, где есть предельное взаимовключение, все в одном сосуде благодаря их битулю в Сущности — настолько, что они называются «десятью сфирот без чего-либо», как сказано выше, — там поэтому вовсе не было разбиения, как сказано выше, и пойми.
(26) Теперь следует понять Тикун уровня Брудим, который есть именно взаимовключение одного в другое через саму линию и нить, называемую «мерилом и весами», или «мерной линией», как сказано выше. Хотя именно от неё и через неё приходит разделение десяти сфирот в сосудах из сокрытия к раскрытию, как сказано выше, в виде точки, линии и плоскости и т. д., — но и главный Тикун приходит именно через линию. Это имя МА внутри пути Ацилута, о котором сказано: «Это орошение древа в его руках и ветвях, как вода, которая орошает древо» и т. д. Это то, что сказано в третьем речении: «Ты — Тот, Кто...» и т. д., «Который орошает древо, и оно растёт от этого орошения» и т. д., как сказано выше (и как будет объяснено далее). Корень Тикуна — когда каждая сфира делится на десять сфирот, как Хохма и Бина, Хесед, Гвура и Тиферет в свете Хесед и т. д., а каждая из её десяти сфирот делится ещё на десять сфирот, как Хесед в Гвуре в Хеседе и т. д., благодаря множественности разделения сосудов. Это и есть парцуф Адама, как известно из книги Эц хаим. Тогда как Некудим десяти сфирот Тоху — это только десять точек, то есть лишь десять сфирот, и каждая сфира вовсе не делится на десять, как сказано выше. Поэтому они называются точками, то есть сущностью каждой сфиры, как сказано выше, как сама сущность света Хесед и т. д., так что две противоположности вовсе не могут включиться, как сказано выше. (И хотя выше объяснено о точке, линии и плоскости, или точке, сфире и парцуфе, что Акудим — это уровень точки, в которой в сокрытии включены все десять сфирот и т. д., а Некудим — уровень сфиры, поскольку он разделился на десять сфирот, как сказано выше, — тем не менее и эти десять сфирот называются точками, ибо в них раскрывается только Кетер, как сказано выше.) (А в другом месте объяснено, что и уровень сфиры делится на десять сфирот, только она не делится далее на десять и т. д.) И это главная причина взаимовключения в Тикуне: свет приходит в наибольшей множественности разделения, то есть и десять сфирот, разделившиеся на десять сфирот, каждая из них включает десять сфирот. Благодаря этому могут включиться друг в друга даже две противоположности — Хесед и Гвура, как Хесед в Гвуре в Хеседе с Гвурой в Хеседе в Гвуре и тому подобное (как будет объяснено далее). Если так, чем больше множественность разделения, тем больше она производит взаимовключение, будучи в наибольшей множественности сосудов. Это и есть главное в парцуфе Адама с 248 внешними органами и т. д. Об этом и сказано: «Ты вывел десять исправлений» и т. д., как сказано выше. Тогда как в десяти сфирот Тоху разделение было только на десять сфирот и десять сосудов. Это и называется «множеством света и малостью сосудов» и т. д., а в Тикуне это называется «малостью света и множеством сосудов»; поэтому они устояли и т. д., как объяснено в Эц хаим, и пойми.
(27) Однако всё ещё следует понять: если главное в Тикуне — то, что он приходит в большей множественности разделения, от десяти к десяти и т. д., как сказано выше, — то если так, разбиению скорее следовало бы произойти на уровне Брудим, который есть множественность разделения намного большая, чем уровень Некудим, где разделение только на десять, как сказано выше. Почему же разбиение произошло в Некудим, а не в Брудим? Более того, главный Тикун был именно в Брудим, то есть во множественности взаимовключения одного в другое, как сказано выше. Как может вещь возникнуть из своей противоположности — чтобы именно из множественности разделения, природа которого производить разделённость, возникла бо́льшая множественность взаимовключения, как сказано выше? [Ответ:] потому что оба они — совершенно одно и то же, а именно множественность сосудов, приходящая из-за малости света и т. д., что именно и есть главная причина устойчивости светов в сосудах, как известно. И ещё следует понять: во многих местах книги Эц хаим подразумевается, что главное в Тикуне — множественность разделения, как сказано выше, а во многих местах подразумевается, что главное в Тикуне — именно множественность взаимовключения. На первый взгляд, взаимовключение и разделение — совершенно противоположные вещи. Но приходится сказать, что, напротив, одно зависит от другого: из разделения приходит множественность взаимовключения, поскольку из малости света, то есть разделения, возникает именно множественность сосудов. Если так, почему не было взаимовключения и в десяти сфирот Некудим Тоху (если каждая сфира, во всяком случае, разделилась на десять сфирот; а даже если это лишь десять сфирот, всё же они в числе разделения, а разделение производит, во всяком случае, взаимовключение, а не разделённость, от которой происходит разбиение и т. д.)?
Однако всё это будет понятно, если предварить, что есть два вида разделения. Первый — разделение, которое производит именно разделённость, противоположную соединению, как сказано выше о десяти сфирот Некудим Тоху. Второй — разделение, которое производит именно взаимовключение, то есть разделение в Тикуне, как сказано выше. Этим разрешается сказанное в Эц хаим о Тикуне: что главное в нём — взаимовключение, и [что главное в нём] — разделение. Ведь это одно и то же: из разделения Тикуна приходит взаимовключение. Тогда как в Тоху из разделения на десять возникла разделённость и т. д. Поэтому разбиение произошло именно в Тоху, на уровне Некудим, а не в Брудим и т. д., и пойми. В целом разница между двумя упомянутыми видами разделения такова. Когда разделение приходит с самого начала их бытия — то есть с самого начала бытия десяти сфирот, когда они выходят из своего источника, они приходят в разделённости и разделении друг от друга, от края до края, — это разделение, которое производит разделённость, противоположную соединению, и они никогда не включатся друг в друга. Это разделение десяти точек Тоху, как сказано выше. Но второе упомянутое разделение, в Тикуне, которое производит именно множественность взаимовключения, — это когда с самого начала своего бытия они были именно во взаимовключении, а потом разделились на десять, и из десяти на десять и т. д. Это подобно тому, как одну вещь делят и разделяют на много мелких частей: поскольку в начале своего бытия они были в соединении, они могут соединиться и включиться вместе совершенно как прежде. Тогда как если в начале их бытия они были в разделённости, это производит разделённость навсегда и т. д. Такова в целом разница между двумя упомянутыми видами разделения — Тоху и Тикуна, и пойми.
(28) Чтобы понять разъяснение всего этого в подробностях, следует прежде предварить понятие второго упомянутого разделения, которое производит безмерную множественность взаимовключения и соединения и т. д. Это поймём для примера из смешений и соединений, которые бывают у двух противоположностей, как огонь и вода. Известно общее правило: простые [элементы], как они есть по сути, никогда не могут соединиться и включиться вместе. Как сами огонь и вода, как они есть в своей сущностной простоте: вода не терпит огня, а огонь не терпит воды, и они гасят друг друга. Но смешения и соединения, которые из них выходят, могут соединиться в одной вещи. Например, в дереве, которое составлено из элемента воды и элемента огня: дерево горит благодаря элементу огня в нём, то есть его сухости, и растёт благодаря влажности элемента воды в нём. И две противоположности пребывают в нём вместе. Это потому, что элемент огня в нём — не сама простая сущность огня, а лишь часть соединения и смешения огня; и так же элемент воды в нём — не сама его простая сущность, а лишь его соединение. Поэтому они могут включиться вместе. Однако эта причина не вполне достаточна. Ведь здесь лишь ослабление простых огня и воды, то есть их соединения; но тем не менее и в соединениях и смешениях огня и воды они тоже две противоположности, только не в такой силе. Как же они соединятся вместе и станут одной сущностью в дереве или в камне, в котором есть элемент воды, как сказано: «Камни истирает вода» (Иов 14:19), и также элемент огня, ведь из камня и кремня высекают огонь и т. д.? И ведь в нём совершенно включены вместе эти соединения и смешения огня и воды. Так же и в горящем дереве: в дыму, который от него поднимается, выходит смесь влажности элемента воды и элемента огня вместе, и они включены в этот дым, как известно. Но приходится сказать, что есть в этом ещё одна причина, и она главная. Верно, что всякая вещь, которая всё больше выходит из своей простоты в различные соединения и смешения, может больше включиться в свою противоположность. Однако это при условии, что из неё выходит соединение именно из того, что ей противоположно. Ведь известно, что всякая вещь включает также именно свою противоположность, только она включена в неё в предельном сокрытии и т. д. Например, в огне есть в соединении, в сокрытии, также именно частицы элемента воды, только они включены в огонь в очень большом сокрытии. И так же в воде есть скрытые частицы соединения именно от элемента огня, как сказано в Сефер Ецира: «Он извлёк воду из огня и огонь из воды», и поэтому смешал огонь и воду и сплавил их вместе — это небеса (шамаим), составленные из огня (эш) и воды (маим) вместе и т. д. И когда частицы воды выходят из огня, они включаются и соединяются с водой; и так же, когда частицы огня выходят из воды, они тотчас включаются и соединяются с огнём и т. д. И чем больше вещь приходит к разделению на мельчайшие части и в более различные смешения, тем больше в ней найдётся частиц её противоположности, и тем больше она сможет соединиться в смешениях и соединениях, выходящих из её противоположности, которая тоже вышла в разделение и в различные соединения, так что в ней находится больше частиц её противоположности и т. д. Поэтому то, что соединяется из этих двух противоположностей, становится совершенно одной сущностью, ибо «вид нашёл свой вид» и т. д. — как в дереве и камне, в которых соединяются вместе соединения и смешения огня и воды по этой причине. (И хотя в огне есть вода, это не называется составным, а простым, ибо вода, которая в огне, жёстче самого огня, как огонь, который называется «огнём пьющим», поскольку он лижет именно воду. И так же огонь, который в воде, как молнии дождя, — главная причина дождя. Это подобно Гвуре в Хеседе, которая есть суть и сила Хеседа, и Хеседу в Гвуре, который есть суть и сила суда и т. д.) Только при выходе составного в каждом из его противоположности он включается в свою противоположность. Как вода, которая в огне, когда вышла, чтобы отделиться в соединении сама по себе, включится с водой или также с огнём, вышедшим из воды. И хотя это тоже две противоположности, огонь и вода, только переставленные — вода, которая в огне, соединилась с огнём, который в воде, — [они соединяются], потому что, хотя, когда они были включены в саму сущность простых огня [и воды], они были в предельной разделённости и противоположности, больше, чем сами огонь и вода, как сказано выше, — но когда они вышли, чтобы отделиться сами по себе, она превратилась из своей первоначальной сути в противоположное; и так же то, что вышло из её противоположности, превратилось в противоположное. Поэтому они могут соединиться вместе. Хотя в этих переставленных [элементах] есть две противоположности в обратном порядке — как в воде, вышедшей из огня, которая подобна самой воде, противоположной огню, вышедшему из воды, который подобен самому огню, — но приходится сказать обратное: вода, которая выходит из огня, поскольку она выходит из своей противоположности, — [выходит,] потому что сила огня ослабла по сути. И так же огонь, который вышел из воды, — потому что сила воды ослабла по сути. Поэтому и они не две противоположности: в воде, вышедшей из противоположного ей огня, ослабла сила воды, и она стерпит огонь, вышедший из воды, у которого тоже сила слаба, поскольку он вышел из воды. Поэтому они могут соединиться вместе, то есть рождается существование смешанное и составленное из этих двух противоположностей вместе, как известно из книг о природе. (Подобно милости и оправданию, которые выходят от обвинителя, когда ослабевает его сущностная сила: то есть когда ослабевает сама его сила и из него уходит часть суда, которая в нём, как сказано: «И из сильного вышло сладкое» (Судьи 14:14); а от защитника выходит суд и обвинение, когда он ослабевает и из него уходит часть милости, которая в нём. И оба они включаются в решение, составленное вместе из обвинения и оправдания, как будет объяснено далее.)
(29) И всё это будет понятнее из другого примера — из приправы (миркахат), которая делается из двух противоположностей, двух вкусов — остроты и сладости. Например, когда варят редьку, которая остра, или перец, который горек, с мёдом, который сладок, из двух противоположных вкусов получается вкус, смешанный из обоих вместе. Это пикантность, которая называется приятностью (квикунг, «услада»). Ведь хотя редька, перец и тому подобное, как они есть по сути, острые и горькие, они не могут соединиться и включиться вместе со сладостью мёда, как она есть по сути, если они совершенно не разделены на мелкие части, поскольку они две противоположности по сути. Но через варку, которая крошит и разделяет каждое на составляющие его части, взятые из его противоположности, они соединяются и включаются вместе, чтобы произвести средний вкус между обоими вместе. Это потому, что и в острой вещи, такой как редька, если извлечь из неё все составляющие её части, найдётся в ней примесь также и от сладкого вкуса. Как известно, в редьке есть от вкуса сладости, а в мёде есть от вкуса остроты и жара (ведь он жжёт сердце и согревает и т. д.). Но когда они в своей сути и сущности не разделяются, чтобы извлечь из них все составляющие их части, а остаются как простая сущность и т. д., тогда невозможно, чтобы она соединилась со своей противоположностью, которая тоже простая сущность, совершенно противоположная. Но когда из каждого извлекают составляющие части, которые есть в нём от его противоположности, тогда каждое соединяется и включается со своей противоположностью, и они становятся совершенно едины и т. д. В этом есть две причины. [Первая:] сладость, которая была в редьке, выходит в раскрытие и соединяется и включается со сладостью, которая в мёде по сути; а острота, которая была в мёде, выходит в раскрытие и соединяется и включается с остротой, которая в редьке по сути, — «вместе прилепятся» и т. д. А вторая причина, как сказано выше: из него вышли составляющие части именно из того, что есть в нём от его противоположности, и так же из противоположного вышло противоположное ему. И хотя образовались две противоположности, переставленные, — сладость редьки с остротой мёда, — но поскольку каждая вышла из силы своей противоположности, их сила ослабла. Так, сладость, вышедшая из остроты редьки, своей противоположности, с остротой, вышедшей из сладости мёда, включатся вместе, чтобы произвести соединение и между самими противоположными редькой и мёдом, так что получается вкус, смешанный из обоих вместе, — это приятность и пикантность, как сказано выше. И это именно потому, что вкусы переставились из вещи в её противоположность в раскрытии — от остроты редьки к сладости мёда и от сладости мёда к остроте. Но со стороны самих редьки и мёда, хотя в редьке скрыта сладость, а в мёде скрыта острота, между ними совершенно не выйдет ничего среднего, если их не сварят вместе и не приготовят, а [подадут] как они есть, чтобы есть; тогда каждое сохраняет свой вкус, как оно есть по сути, совершенно без изменения. (Но если бы в редьке совсем не было примеси сладости, а в мёде — остроты, варка не помогла бы извлечь из каждого его противоположность, и тогда между ними вовсе не могло бы выйти среднее смешение. И так же в огне и воде: если бы в каждом не было составляющих частей от его противоположности — воды в огне и огня в воде, — не было бы соединения и взаимовключения обоих в дереве, камне и тому подобном. (Исходя из этого, огонь и вода в начале своего бытия по сути не простые, а составные, поскольку они могут разделяться, и из огня можно извлечь воду, а из воды — огонь и т. д., как сказано выше. И об этом есть разногласия среди поздних книг о природе. А истина — что есть вода в огне и огонь в воде; и об этом сказано в Сефер Ецира: «Смешал огонь и воду и сплавил их вместе» и т. д.) Если так, из этого во всяком случае понятно, что множественность разделения, которое выходит из вещи и её противоположности, из частиц противоположного, имеющихся в каждой, — это то, что больше производит взаимовключение с противоположным ей, во множестве различных смешений, средних между вещью и её противоположностью, многими различными способами, совершенно без меры. А всякое простое, которое вовсе не выходит в разделение частиц своей противоположности, не может соединиться со своей противоположностью, которая тоже такова, как она есть, без разделения и без примеси своей противоположности, — как сами огонь и вода и тому подобное. Получается, что именно множественность разделения производит множественность взаимовключения. Это второе упомянутое разделение, а именно когда с самого начала своего бытия они были именно во взаимовключении (как огонь включает воду, а вода — огонь, как сказано выше). Поэтому, когда из них извлекли составляющие части и они разделились на многие и различные части, они могут включиться вместе, поскольку с самого начала своего бытия каждое включало частицы своей противоположности. Но первое разделение, которое производит разделённость навсегда, так что они вовсе не включатся друг в друга, — это в сущностных простых [элементах], в которых с начала их бытия нет никакой примеси частиц противоположного (как если бы в огне вовсе не было воды, а в воде — огня). Невозможно, чтобы они пришли к соединению и взаимовключению даже в частях, разделённых на самые малые, — как маленькую искру гасит одна капля дождя. И даже при упразднении меньшего в большем его суть не изменится — как немного горькой воды во множестве сладкой воды, где сила сладости ослабевает от немногой горькой воды; и так же немного воды в большом пламени огня и т. д. И на самом деле при соединении двух противоположностей каждая ослабляет силу другой, противоположной ей, одолевая её, чтобы превратить её именно в свою суть. Так, острота редьки одолевает и ослабляет сладость мёда, чтобы та стала подобной ей; и наоборот, сладость мёда ослабляет силу остроты в редьке, чтобы та стала подобной ей. Отсюда из каждого выходит его противоположность — сладость редьки и острота мёда, — и они включаются, чтобы стать средним смешением в одном вкусе, включающем оба. И так же в соединениях огня и воды из каждого выходит его противоположность по той причине, что каждое ослабляет силу другого, — а не потому, что есть вода в огне и огонь в воде, или сладость в редьке и острота в мёде и т. д. Но истина — что это по той причине, что в каждом есть именно его противоположность. Ведь сущностные простые не могут включиться друг в друга, хотя каждое ослабляет силу другого и т. д., и пойми.)
(30) И вот применение всего сказанного [к высшему] — множественность взаимовключения мидот Тикуна, которая приходит именно из-за множественности их разделения, от десяти к десяти и т. д., и потому что корень их бытия изначально был именно во взаимовключении одного в другое, как сказано выше. Дело в том, как мы видим в мидот, которые в разуме и воле: есть разум и воля к милости и добру, и есть разум и воля к суду и обвинению. Сущностная воля к милости и добру — это её Кетер, как сказано выше, и это подобно природе воды. Однако сущностная воля разделяется на разум и мидот, то есть на причину и разумение, почему он хочет так, и тогда она включает также свою противоположность. Это суд в воле к милости — со стороны разума и причины, которые тоже обязывают к суду; это называется Гвурой в Хеседе. И в этом разделение качества на десять. И так же каждое частное качество в нём делится ещё на десять, как Хесед в Гвуре в этом Хеседе: то есть и разум и причина для обвинения и суда в самом этом Хеседе тоже включают свою противоположность — в сторону милости и оправдания, частным образом. Например, у царя Шауля: их наказали за то, что его не оплакали надлежащим образом, и также за грех Шауля, который умертвил гивонитян (II Самуил 21:1). Ведь это вещь и её противоположность: за этот грех, что он умертвил гивонитян, они не заслуживали бы наказания за то, что не оплакали его надлежащим образом. Но у каждого — своя причина: суд в этом деле — за то, что он умертвил и т. д.; и тем не менее следовало оказать ему милость — оплакать его надлежащим образом, — что есть Хесед в Гвуре. Получается, этот суд включал две противоположности: силу суда и Гвуры в Хеседе — за то, что он умертвил, чтобы дело было исправлено; и силу Хеседа в суде и Гвуре — за то, что его не оплакали надлежащим образом. И за оба вместе их наказали одним наказанием. Значит, включились две противоположности — Гвура в Хеседе с Хеседом в Гвуре, — которые включаются как одно в одном наказании. Это взаимовключение Хеседа в Гвуре в Хеседе с Гвурой в Хеседе в Гвуре: то есть эта Гвура — наказать за то, что его не оплакали, — включает силу Хеседа в суде, который в Хеседе, — за то, что он умертвил и т. д. Каждое включается со своей противоположностью благодаря многим ответвлениям разделения, которое в каждом — именно от его противоположности и т. д. И так же мы находим в сказанном: «В день радости сердца его» — это постройка Храма, — что сказал Шломо в Песни песней (Песнь песней 3:11); и сказанное: «Ибо на гнев Мой» и т. д. (Иеремия 32:31) — потому что Шломо взял в жёны дочь фараона и т. д. Суд, гнев и ярость включились с радостью его сердца как одно: в день, когда Шломо взял в жёны и т. д., была радость его сердца о Храме, а в радости его сердца о Храме был суд и гнев за то, что он взял в жёны и т. д. Это взаимовключение Хеседа и Гвуры, двух противоположностей, как одно, потому что у каждого есть особая причина, так что в него включается сила его противоположности, и оно её терпит, и они вовсе не противоречат друг другу. А это приходит именно из-за множественности разделения, и пойми. И так же мы находим о поколении потопа, что сказано: «Сотру» и т. д. (Бытие 6:7), а при жертвоприношении Ноаха сказано: «И не буду более» и т. д. (Бытие 8:21). И всё это по одной причине: в том, что было [причиной] для суда, а именно: «Велико зло человека» и т. д. (Бытие 6:5), — в нём самом находится оправдание: «Ибо помысел сердца человека зол от юности его» (Бытие 8:21), и он не может его одолеть и т. д.; «Впредь во все дни земли» и т. д. (Бытие 8:22). Поэтому сказано, что Он не будет проклинать землю из-за человека. Это взаимовключение Хеседа в Гвуре с Гвурой в Хеседе, потому что в каждом есть от его противоположности и т. д., и пойми.
(31) Так же и во взаимовключении милости и суда наверху каждый день, как сказано: «Ибо на миг гнев Его, жизнь — в благоволении Его» (Псалмы 30:6). То есть в тот самый миг, когда Он в гневе, как сказано: «Б-г гневается каждый день» (Псалмы 7:12), а «сколько длится Его гнев? — миг», — именно тогда жизнь и милость в Его благоволении. Ведь сила милости есть в самом суде, а суд — в милости, благодаря взаимовключению, которое приходит именно от множественности разделения. И так же сказанное: «Во гневе вспомни о милосердии» (Аввакум 3:2) — именно во время гнева Он вспомнит о милосердии, потому что милость и милосердие включены в сам суд и гнев; и это называется Хеседом в Гвуре и т. д. И так же есть суд и гнев в милости, и это называется Гвурой в Хеседе. Они превращаются и облачаются именно в свою противоположность, потому что снова ответвляются — милость от суда и суд от милости. Например, страдания любви (исурим шель аава), которые приходят от силы суда в Хеседе, — на самом деле это милость, потому что в этих страданиях находится добро и великая милость. И наоборот: «Воздаёт ненавидящим Его» (Второзаконие 7:10) — силой милости это становится судом, чтобы погубить его, ибо суд и наказание облачены в милость. (Значит, Гвура в Хеседе — на самом деле милость, а Хесед в Гвуре — на самом деле суд, и тому подобное.) Доказательство этому — то, что мы находим: человек обязан благословлять за дурное так же, как за доброе, как сказал Иов: «Б-г дал, и Б-г взял, да будет имя Б-га благословенно» (Иов 1:21). А благословение бывает только за добро и милость; но [он благословляет], потому что, несомненно, в этом дурном скрыто много добра и милости, — это взаимовключение милости в суд и т. д. Поэтому сказано: «Радующиеся страданиям — о них Писание говорит: "А любящие Его — как восход солнца во всей силе его" (Судьи 5:31)». Ведь тот, кто принимает страдания — то есть силу суда и наказания — с радостью и как благо, подслащает силу суда силой милости и высшего добра, которое скрыто облачено в него. Об этом и сказано: «А любящие Его» — то есть любовь, включённая в Гвуру и суд, которые в нём. И это именно «как восход солнца во всей силе (гвура) его», что называется Гвурой в Хеседе — когда суд подслащён до милости, то есть сила милости, как сказано: «Ибо велика (гавар) к нам милость Его» (Псалмы 117:2), как известно. (И всё это взаимовключение приходит именно от разделения, как сказано выше.) (И так же следует понимать взаимовключение вещи и её противоположности в Хеседе и Гвуре у человека, который ведёт свои слова и дела по справедливости, милостью и судом, каждый из которых включает свою противоположность, — в мирских делах, и также в делах Небес и т. д. Как в служении сердца, в любви и трепете, на уровне «бега и возвращения» (рацо ва-шов): это радость и горечь как одно — из одной причины и одного разумения, в одном размышлении, которое обязывает любовь и трепет совершенно как одно. Как сказано: «И радуйтесь с трепетом» (Псалмы 2:11) — «Где радость, там должен быть трепет». Вот вещь и её противоположность как одно: в любви от близости, от которой человек приходит в волнение радости и ликования, — там же есть трепет и дрожь, когда он больше приближается к царю, — когда сидит с ним на пиру, — так что трепет внутри, а радость и любовь снаружи, или наоборот. Так и говорится: «И все сердца будут трепетать перед Тобой» — снаружи, «и нутро и почки будут воспевать Твоё имя» — внутри и т. д. И тому подобное — в любви и трепете в молитве, в «беге и возвращении»: «бег» — в огненных искрах (ришфей эш), которые поднимаются вверх, чтобы выйти из материальности тела и прилепиться к Б-гу живому; это любовь и слияние в радости Б-жественной близости. И там должна быть дрожь — в трепете и страхе Б-жьем, на уровне «возвращения», то есть в битуле и совершенном отсутствии ощущения себя, как у ангелов, о которых сказано: «Когда стояли они, опускали крылья свои» (Иезекииль 1:24); и так же: «И увидел народ, и содрогнулись» и т. д. (Исход 20:15). И как у Авраама, «любящего Меня», был трепет внутри, а в «Страхе Ицхака» была любовь внутри. И так же в любви и трепете в действии: есть служащий царю из любви, чтобы доставить ему удовольствие, и есть служащий из трепета. Так и в повелевающих заповедях — служение из любви, а в запретах — со стороны трепета. И оба включены как одно в принятии ига Небес с желанием и любовью, а также с трепетом. Ведь, несомненно, в любви есть от трепета, а в трепете — от любви; иначе они не включались бы друг в друга, как сказано выше об огне и воде: когда они простые, не составленные друг из друга, они вовсе не могут соединиться. Так и наверху: в Михаэле и Гавриэле, правителях огня и воды, «Он творит мир» между ними, и они не гасят друг друга. И если бы огонь не включал воду, а вода — огонь, между ними не мог бы быть мир, хотя они и упраздняются перед Высшим над ними и т. д. И так же во взаимовключении Хеседа и Гвуры в высших мидот, как сказано: «Ибо на миг гнев Его» и т. д., как сказано выше.) И так же есть взаимовключение Хеседа и Гвуры в смешении и соединении двух противоположностей многими различными способами в мидот, которые в Хохме Торы. Ведь известно, что Тора — это Тикун имени МА (который через речение «мерной линии», называемой «весами» или «мерилом», как будет объяснено далее).
(32) И вот всё это — что вещь и её противоположность включаются частным средним образом, смешанным из силы обоих, — именно благодаря тому, что каждое разделилось именно на свою противоположность. Как воля к милости, которая включает также силу и разум суда и называется Гвурой в самом Хеседе. И также в противоположном ему — сущностной воле к суду, которая включает также силу милости, согласно разуму и причине, которые тоже к этому обязывают. Тогда может включиться вместе Хесед в суде с судом в Хеседе, средним образом, который образуется из обоих вместе. И так же наоборот, при дальнейшем ответвлении и разделении — в Хеседе в Гвуре в этом Хеседе с Гвурой в Хеседе в Гвуре и суде, которые есть две противоположности в обратном порядке, — поскольку в Гвуре в Хеседе есть Хесед, а в Хеседе в Гвуре есть суд и Гвура, — из взаимовключения их обоих выйдет один средний образ, в котором они сближаются и объединяются ещё больше. И чем больше вещь разделяется и ответвляется от своей противоположности, тем больше она включится в противоположное ей, с бо́льшей близостью и единством. Получается, что множественность взаимовключения приходит только от бо́льшей множественности разделения в каждом из его противоположности, и пойми. И так мы видим во всяком порождении, которое рождается именно от соединения вещи и её противоположности. Ведь как есть две противоположности, которые совершенно не терпят друг друга, как огонь и вода и тому подобное, так есть и две противоположности, которые любят соединяться и включаться вместе именно потому, что это её противоположность. Например, наслаждение от холода, когда человек в жару, — «как холодная вода для усталой души» (Притчи 25:25), и как тень днём в шалаше в сильный зной; и наоборот — наслаждение от тепла, когда человек в сильном холоде. Если так, теплота и прохлада смешиваются друг с другом и порождают нечто среднее, как «урожай солнца» (Второзаконие 33:14), который растёт от тепла солнца и от прохлады вод — в материальном — и влаги земли. И поскольку всякое тепло порождает и взращивает, в нём есть от холодной воды, а в холоде есть от тепла; иначе вода не взращивала бы. А среднее между ними, в хорошем смешении, — это то, что хорошо производит рост, как в середине обитаемого мира, а не слишком на его юге, где жара сжигает и земля суха, как пустыня, и не на его севере, где холод слишком силён. (И также холод сжимает, а тепло расширяет — в противоположность огню, который сжигает, и распространению воды и т. д.) Так же и в порождениях растительного мира, [которые растут] от холода и тепла вместе: в них много изменений образов, всё согласно образу взаимовключения их духовного корня из вещи и её противоположности. Так же и в смешении ветров в мире — они смешаны из многих противоположностей вместе. И в этом главная устойчивость мира. Об этом и сказано: «Впредь во все дни земли сев и жатва, холод и зной, лето и зима, день и ночь не прекратятся» (Бытие 8:22) — ибо всё это включается вместе, вещь именно со своей противоположностью. В этом главное в Тикуне мира: если бы вовсе не было взаимовключения вещи с её противоположностью, у мира вовсе не было бы устойчивости (и также вовсе не было бы новых порождений). Доказательство — то, что мы видим в соединении вещи и её противоположности у мужа и жены. Мужчина и женщина — это совершенно две противоположности по своей сущностной сути: мужское в основном Хесед, вода, и его стремление — давать; а женщина — Гвурот, огонь, в стремлении получать. И как огонь и вода, так и майн дхурин (мужские воды) Хасадим с майн нуквин Нуквы; и они любят друг друга с великим стремлением соединиться вместе, потому что каждый жаждет именно своей противоположности, — как «холодная вода для усталой души» и тому подобное. Так майн дхурин подслащают Гвуру огненных искр стремления Нуквы, которая подслащается Хасадим майн дхурин. А на самом деле каждый включает именно свою противоположность: в майн дхурин есть Гвурот — огненные искры жара в его семени, иначе он не порождает; и от его жара Нуква приходит в волнение и «зачинает» (тазриа) своими майн нуквин, которые именно на уровне Хасадим. И из взаимовключения Гвурот Нуквы в Хасадим мужского и Хасадим мужского в Гвурот Нуквы, как известно о их майн дхурин и майн нуквин, и слияния «духа с духом» (оба) — они «зачинают» и порождают дитя, которое есть среднее между такими двумя противоположностями, совершенно подобное им и т. д., и пойми. (И так же в порождениях земли — из взаимовключения вещи и её противоположности: дождя и испарений земли; и посеянное семя включает обоих; а из испарений образуется дождь, и написано: «И напоит землю, и сделает её рождающей и произращающей» (Исайя 55:10).) И как «женщина, когда зачнёт и родит» (Левит 12:2) — именно через майн дхурин, которые есть главная сила порождающего. Если так, неизвестно, кто на самом деле даёт, а кто получает. Так же во взаимовключении вещи с её противоположностью: этот получает от того, а тот даёт этому, ибо у каждого нет совершенства иначе как через другого, и посредством их соединения вместе возникает совершенство обоих. В этом главное в соединении Зеир Анпина и Нуквы и всех порождений, которые возникают из соединения и взаимовключения вещи и её противоположности и т. д. (Это истинное взаимовключение в Адаме Тикуна, без того, чтобы было вообще начало и конец, — которое выше даже взаимовключения Акудим, как будет объяснено далее.)
(33) Так же следует понимать и взаимовключение в мидот Хохмы, которая в Торе, — главное в Тикуне Адама, как сказано: «И это — Тора человека (адам)» (II Самуил 7:19). Как сказано в Зоаре, что вся Тора целиком — лишь для того, чтобы включить левое в правое и правое в левое. Это взаимовключение двух линий, Хесед и Гвуры, где каждая включается именно в свою противоположность. Это потому, что в каждой есть от её противоположности — именно в её разделении, как сказано выше. Как «сорок девять доводов за нечистоту и сорок девять доводов за чистоту»: рабби Меир говорил о нечистом, что оно чисто, и приводил тому основания, и наоборот, о чистом — что оно нечисто и т. д. Ведь в силе Хеседа, который в Хохме, — объявить чистым нечистое, — есть также от его противоположности: объявить нечистым чистое, что есть суд в Хохме. А в суде, который в Хохме, — объявить нечистым чистое, — есть от силы Хеседа в Хохме: объявить чистым нечистое и т. д. И так же в силе каждого — оправдать нечестивого и обвинить праведного, как сказано выше о причине: «Ибо помысел сердца» и т. д. И как два мудреца Торы, которые расходятся: один объявляет нечистым, а другой — чистым, один запрещает, а другой разрешает, как школа Шамая и школа Гилеля и т. д. Каждый включается именно в свою противоположность, и между ними выходит нечто среднее, которое включает именно две противоположности вместе. Как сказано о сынах Земли Израиля, то есть об Иерусалимском Талмуде, что они уступчивы друг к другу в галахе. Невозможно сказать, что не будет двух мнений, расходящихся от одной крайности до другой, как в суде из трёх: один обвиняет, а другой оправдывает и т. д. Но они уступчивы друг к другу, чтобы принять противоположный разум и довод; и так же другой уступчив, чтобы принять противоположный ему разум. Поэтому между ними обоими выходит нечто среднее, многими различными способами, как сказано: «Вышло решение из-под рук обоих» и т. д. (И это подобно природе двух противоположностей, которые любят именно соединяться вместе, чтобы каждая получала именно от другой; тогда выходит одно порождение, включающее обоих вместе и т. д.) А сыны Вавилона опровергали друг друга в споре и не были уступчивы друг к другу и т. д. — то есть как две противоположности, огонь и вода, которые не терпят друг друга, и как мидот Тоху, как сказано выше. Поэтому сказано: «Во тьме посадил меня» (Плач 3:6) — это Вавилонский Талмуд и т. д., ибо они не могли прийти к середине, то есть к истине. И тем не менее превосходство Вавилонского Талмуда больше, чем Иерусалимского, потому что именно в противоречащих и противостоящих частях, в трудных вопросах и опровержениях друг друга, они затем больше приходят к истине глубины закона и к большему множеству новых толкований, чем если бы они были уступчивы друг к другу, чтобы каждый принимал противоположное. Как спор школы Шамая и школы Гилеля, который называется «спором во имя Небес», которому суждено устоять, ибо «и те и другие — слова Б-га живого» и т. д. И так же рассуждения (авайот) Абайе и Равы — в пилпуле, с ещё большим множеством трудных вопросов друг другу, как сказано: «Двадцать четыре вопроса и двадцать четыре ответа — и само собой закон проясняется» и т. д. (Это разделение Тоху, которое называется тьмой, чтобы оно пришло к взаимовключению через Хохму — источник Тикуна, — которая выше взаимовключения мидот Тикуна самих по себе, как когда они уступчивы друг к другу и т. д. И как огонь и вода, которые включаются вместе именно тогда, когда сначала одно противоречит и противостоит другому. Об этом и сказано в Сефер Ецира: «Извлёк огонь из воды и воду из огня» — потому что каждое ослабляет силу именно своей противоположности и хочет превратить её в свою суть, так что выходят смешения и соединения в большем множестве, чем если бы каждое терпело и принимало силу своей противоположности и т. д. Как мы видим, что из жёсткого спора, когда опровергают довод другого, а другой опровергает его и т. д., истина проясняется больше, чем когда они уступчивы друг к другу, чтобы принять противоречащие доводы и т. д., и пойми.) А главное — от имени МА, корня Тикуна, которое до линии и нити и светит в этой линии и нити, называемой «мерной линией», чтобы включать [правое в левое] и т. д., также чтобы светить свет Хеседа в сосуде Гвуры и т. д., и дать меру в поднятии майн нуквин и привлечении майн дхурин, чтобы образ порождения из обоих был включён в меру и размер согласно изначальной Хохме. Это главное в Торе, которая есть Тикун Адама и т. д., и пойми. И это для того, чтобы установить меру и размер, средний даже между двумя далёкими крайностями в трудных вопросах в пилпуле, как объявить нечистым чистое и объявить чистым нечистое, и так же оправдать и т. д. Как отвес, который склоняется справа налево и слева направо и устанавливает вес и меру; поэтому он называется «мерилом» и т. д. В этом главное превосходство великой силы Тикуна в Адаме: в силе имени МА в его корне — соединить и включить даже Некудим Тоху, начало бытия которых в разделённости, как сущностные огонь и вода и т. д. Ведь главное в Тикуне — исправить именно Тоху, как будет объяснено далее, и пойми. Поэтому Тора называется именно «Торой человека (адам)», то есть во внешней стороне органов — 248 повелевающих заповедей. Корень этого взаимовключения выше даже взаимовключения Акудим и т. д., поскольку там совершенно нет начала и конца. Например, заповедь изучения Торы, которая в голове, в Хохме, получает от заповеди цдаки, которая на уровне ноги и т. д. Об этом и сказал Гилель прозелиту, что заповедь «Люби ближнего своего, как самого себя» (Левит 19:18) — «То, что ненавистно тебе» и т. д. — это вся Тора целиком. Это взаимовключение Адама, в котором один получает от другого и т. д., потому что в каждом есть совершенство от его противоположности. «А остальное — толкование; иди и учи» — это все частности соединений (йихудим), которые в каждой заповеди, согласно речению «мерной линии» Торы, как сказано выше, и пойми.
(34) Теперь следует понять корень первого упомянутого разделения — в Некудим Тоху, которое противоположно второму упомянутому разделению, разделению Тикуна. А именно, это разделение производит именно разделённость, противоположную взаимовключению, как сказано выше. Главная разница в том, что в начале своего бытия, когда они выходят из своего источника, они приходят и выходят в разделённости и разделении друг от друга, так что одно не может терпеть противоположное ему. Это из-за силы света и его самости, как два царя и т. д., как сказано выше. И они во множестве света и малости сосудов, поскольку делятся только на десять и только в десяти сосудах и т. д. А во втором разделении, Тикуна, в начале своего бытия они были во взаимовключении и т. д. Но на самом деле во всём этом следует разобраться. Ведь на первый взгляд это взаимовключение, которое было в начале бытия мидот Тикуна, — лишь потому, что каждая включала свою противоположность даже тогда, когда они были в своей сущностности, как в примере огня и воды, где есть огонь в воде и вода в огне. Поэтому, когда они приходят ко всё большему разделению, они могут включиться вместе, как сказано выше. Это как сама сила милости с самой силой суда, как они есть в своей мощи: и тогда есть милость в суде и суд в милости и т. д. Если так, то и в первом разделении — то есть когда каждая привлекается из сущности души отдельно сама по себе, как сказано выше, — это не называется разделённостью и разделением с начала бытия, ведь они включены друг в друга. И по этой причине они могут затем прийти к разделению и взаимовключению, когда их сияние приходит в сосуды тела, — из милости и суда вместе. А если бы каждая была совершенно без примеси своей противоположности, они не разделялись бы и не включались бы так потом — как если бы в огне вовсе не было воды, а в воде огня, они вовсе не вышли бы из своей сущностной простоты, чтобы разделиться, как сказано выше. И ещё следует понять: откуда в мидот Тикуна, Брудим, сила разделения и взаимовключения больше, чем в мидот Некудим, — из-за чего разбиение было в Некудим, а не в Брудим? Если [объяснить] тем, что корень десяти сфирот Тикуна — во взаимовключении десяти сфирот в Акудим, которое подобно взаимовключению десяти сил в самой душе прежде, чем она приходит в тело (что называется душой человека, внутренним человеком), а это десять сфирот, сокрытых в Сущности (на уровне решимо, которое до линии, как сказано выше), — то ведь десять сфирот Некудим (которые подобны самой силе Хеседа и Гвуры, Кетерам каждой сфиры и т. д.) ближе к взаимовключению десяти сфирот в Сущности Источника эманации. Ведь из взаимовключения в Сущности они вышли, чтобы разделиться, так что каждая выходит именно отдельно сама по себе и в особом сосуде и т. д., хотя это противоположно их взаимовключению в Сущности. Если так, скорее можно сказать о Некудим, что начало их бытия было именно во взаимовключении Сущности, а потом они вышли разделёнными, так что они больше способны прийти к взаимовключению, чем десять сфирот Тикуна, которые приходят после разделения в самой сущности десяти сфирот Некудим, — что подобно тому, как если бы начало их бытия было в разделённости и разделении, — противоположно упомянутой разнице. А на самом деле всё наоборот, как сказано выше. И ещё: в этом самом следует разобраться — как разделение Некудим приходит из взаимовключения Акудим? Ведь это вещь и её противоположность: сущностное разделение совершенно противоположно сущностному взаимовключению и т. д. А если это разделение Некудим называется разделением с начала их бытия, откуда у Тикуна сила произвести взаимовключение в них самих, после того как они разделятся от десяти к десяти и т. д., как сказано выше о взаимовключении Гвуры в Хеседе с Хеседом в Гвуре, и так же Хеседа в Гвуре в Хеседе с Гвурой в Хеседе в Гвуре и тому подобного? Это подобно примеру множественности разделения в соединении огня и воды, когда они выходят из своей простоты и т. д., и как вкус остроты в мёде со вкусом сладости в редьке и т. д., которые могут прийти к взаимовключению во многих смешениях, в среднем вкусе и т. д. А если мидот Тоху на уровне Некудим могут выйти из своей простоты и сущностности, это не называется разделённостью и разделением с начала бытия и т. д. Если так, необходимо сказать о причине силы взаимовключения Тикуна, что это по причине корня разделения Некудим Тоху, которое пришло из взаимовключения Акудим, — что это не разделение с начала их бытия, а наоборот, потому что начало их бытия — во взаимовключении в Сущности, как сказано выше. А это совершенно противоположно тому, что понятно и объяснено в Эц хаим: что Некудим Тоху приходят в сущностной разделённости, один против другого и т. д. И тем не менее у Тикуна имени МА есть сила исправить [имя] БАН Тоху, чтобы и они были именно во взаимовключении (как понятно из всех вышеприведённых примеров). И в этом главное в Тикуне Хохмы Торы — очистить семь царей Тоху (как объяснено в главе Берешит пространно).
(35) Однако на первый взгляд можно было бы разрешить всё сказанное так. Взаимовключение Тикуна, которое после разделения Некудим, — а Некудим подобны десяти силам, приходящим из сущности души в разделении в сосуды тела, — коренится в разделении десяти сфирот Акудим, которые подобны десяти силам, включённым в сущность души (что называется внутренним человеком). Там ни одна вовсе не отделена от другой: сила воли, сила разума и мидот — все включены как одно в предельной мере. Поэтому у этих десяти сил есть такая сила взаимовключения и после того, как они уже разделились от десяти к десяти и во многих сосудах, в органах человека, в Тикуне, так что две противоположности, Хесед и Гвура, включаются во всех своих частностях. Это благодаря самому их первому корню Хеседа и Гвуры: как они включены в сущность души, они там в предельном взаимовключении друг в друга; и так же разум с волей включаются вместе по этой причине. Получается, что взаимовключение светов и сосудов, отделённых друг от друга в теле, зависит от взаимовключения десяти сил в душе, которые объединены в сущности. Это и есть второе упомянутое разделение, которое производит множественность взаимовключения, потому что каждая была предельно включена в другую ещё тогда, когда они были связаны в сокрытии сущности души. Тогда как разделение десяти сил на уровне Некудим, которые приходят, чтобы светить в сосудах тела каждая сама по себе, — это то, что называется разделением с начала их бытия, ибо каждая никогда не была включена в другую. Поэтому оно производит разделённость, противоположную взаимовключению. И хотя на первый взгляд они ближе к взаимовключению сил в сущности души, как сказано выше, — ведь оттуда они вышли, чтобы разделиться и т. д., — но на самом деле то, что каждая выходит в разделение, — это сущностная разделённость, как сущностная сила милости с сущностной силой суда, которые совершенно не терпят друг друга. Это совершенно противоположно взаимовключению десяти сил в сущности души. Как же может вещь прийти из своей противоположности? Но приходится сказать, что это происходит через великий цимцум сущности души, чтобы она пришла в изменении сути, как от духовного к материальному, как сказано выше. Это называется посредником, «средним человеком», чтобы соединить и связать силы души с телом — от духовной жизни к жизни плоти, что приходит очень большим скачком, без всякой соизмеримости и соотношения между ними (доказательство — то, что душа подвержена воздействию того, что случается с телом. Со стороны сил, включённых в сущность души, она вовсе не была бы подвержена, ибо у неё нет общности и соизмеримости с телесными свойствами, как в вопросе перевоплощений и т. д. Но со стороны посредника, через которого силы души приходят, чтобы светить в сосудах тела, она связывается с телом и подвержена воздействию того, что случается с телом и т. д., как сказано выше). Если так, отсюда понятно, что раскрытые в теле силы совершенно несоизмеримы с силами, включёнными в душу. И по этой самой причине понятно, почему в десяти силах, которые выходят, чтобы светить в теле, приходит сущностное разделение: потому что они становятся ощутимым существованием через скачок соизмеримости, как от духовного к материальному, как сказано выше (совершенно противоположно взаимовключению сил в сущности души, где они вовсе не различимы в существовании и поэтому в предельном взаимовключении). Поэтому Некудим называются сущностной разделённостью с начала бытия и т. д., и пойми.
(36) И вот, согласно этому, главная сила взаимовключения в Тикуне Брудим (то есть в силах, которые в самих органах, что называется внешним человеком, как сказано выше) приходит от Акудим, то есть начало бытия было в единстве и взаимовключении. Тогда как в десяти силах, которые выходят из души, начало бытия — в разделённости, по вышеуказанной причине. Но это ещё не согласуется. Ведь если так, почему мы видим, что эти десять сил выходят затем из своей простоты, когда приходят в органы тела, — Хесед и Гвура вместе, как воля к милости, которая включается с волей к суду согласно одному разуму и одной причине, как сказано выше? Необходимо сказать, что изначально они были включены друг в друга, как есть вода в огне и огонь в воде, как сказано выше; и по этой причине происходит взаимовключение Тикуна, когда сияние десяти сил приходит в сосуды. А если они не включены друг в друга по сути, откуда придёт взаимовключение в Тикуне светов в сосудах? И как можно различать между силами, которые выходят, чтобы светить в сосудах, и самими этими силами, которые в сосудах, — чтобы сказать, что света в сосудах коренятся именно во взаимовключении Акудим? Напротив, мы видим, что силы, приходящие в органы, — в гораздо более заметном разделении и в отделении одной от другой, так что ни одна не изменит своей функции и т. д. Как зрение в глазу, слух в ухе и разум в мозге: они совершенно не переходят одно в другое и совершенно не включаются вместе — больше, чем разделение этих десяти сил, которые выходят из сущности души, чтобы светить в материальном зрении, слухе и тому подобном. И также Хесед и Гвура в свете и силе разума, исходящей из души, могут включиться больше, чем сам этот свет разума, когда он приходит в сосуд мозга, где он не склонится к своей противоположности. И так же в воле и мидот, которые в сердце: человек не может склонить своё сердце от милости к суду и т. д. Это из-за разделения сосудов. Тогда как в самих этих светах и силах, как они ещё выходят из души, Хесед может включиться в суд — в воле, разуме и мидот и т. д. Если так, разбиению скорее следовало бы произойти в светах и сосудах Тикуна, чем на уровне Некудим. А на самом деле всё наоборот: главное взаимовключение — в светах и сосудах внешнего человека и т. д., и именно благодаря множественности разделения, которое производит бо́льшую множественность взаимовключения. И вопрос возвращается на своё место: какова разница между двумя упомянутыми видами разделения — что первое разделение, Некудим, производит разделённость, а второе разделение производит именно взаимовключение? И пойми.
(37) Однако корень дела в том, что сила взаимовключения в светах и сосудах, в образе внешнего человека, что называется Брудим, выше взаимовключения Акудим, которые подобны силам, включённым в сущность души, — хотя они и приходят в более заметном разделении, чем вышеупомянутое разделение Некудим. И следует прежде предварить объяснением причины взаимовключения десяти сфирот Акудим, которое подобно взаимовключению десяти сил в самой сущности души. Это не столь истинное взаимовключение, ибо каждая из этих сил существует в своём существовании, совершенно как она есть, и отделена от другой. Как сила разума в душе, которая есть суть, отдельная сама по себе от сути силы воли или силы милости; и так же сила милости отделена по сути и существованию, противоположно силе суда. Только из-за битуля их существования, во включении их в сокрытие сущности души, они там включаются вместе, поскольку они вовсе не в своём существовании. И это благодаря сиянию сущности души, которая включает их вместе от начала до конца, и две противоположности — совершенно как одно. Для примера: человек, который решил построить здание и ещё совсем не раскрыл своей воли к этому, а только предусмотрел в себе, в простой силе своей души, каким будет устройство здания во всех его частных частях, согласно воле, разуму и мидот, скрытым в его душе. Хотя есть воля, разум и мидот в разделении, каждая сама по себе, в частном устройстве здания, — как это раскрывается и видно потом в построении здания, где он раскрыл свою волю, свой разум и свои мидот в каждой частности, — но когда он ещё предусматривал в себе, все частные силы воли, разума и т. д. были в сокрытии в сущности души, включены как одно, одним взором, от начала воли до конца — действия, совершенно как одно. Но не так, чтобы вовсе не было начала и конца: ведь сила воли называется началом, даже когда она включена в сущность души, а то, чего он хочет в построении здания, в потенции и сокрытии, называется концом. Только начало и конец включены как одно, и тем не менее у каждого есть существование само по себе, от начала до конца, и две противоположности — Хесед и Гвура (как человек ощущает себя от головы до ноги, как сказано выше). Так же и в десяти сфирот Акудим, то есть десяти сфирот, сокрытых в Сущности Источника эманации, которые включены совершенно как одно от начала до конца. Об этом и сказано: «Начертал начертание в высшей чистоте» — это то, что Он предусмотрел в Себе в потенции и сокрытии всё, что приходит в раскрытие в Его воле и Его Хохме в цепи нисхождения линии и нити и т. д.; там всё включено совершенно как одно. Но это ещё не истинное взаимовключение, поскольку существует начало и конец, отделённые по своей сути; только из-за их битуля и включения в Сущность обладателя воли они предельно объединяются (как говорится: «Благословен Тот, Кто сказал — одним речением — и возник мир», АБЕА, одним взором; это единая общая мысль, которая обозревает одним взором все поколения, то есть все десять сфирот в сокрытии Сущности, которые пришли к раскрытию в линии и нити до конца Асии, и пойми). (38) И это называется взаимовключением числа десяти сфирот, во всяком случае со стороны света Сущности Эйн соф, который до решимо, — десять сфирот включены там в сокрытии. Но имя МА Адама Кадмона, корень вышеупомянутого Тикуна Брудим, от которого взаимовключение в линии и нити, называемой «мерной линией», — его корень в самой Сущности света Эйн соф, которая выше даже вышеупомянутой общей мысли. Об этом и сказано: «Ты — Един, но не в счёте десяти сфирот вообще», и как сказано: «И не из всех этих качеств вообще», — ибо там невозможно говорить о начале и конце вообще, так что к этому неприменимо понятие взаимовключения в числе десять; но Он — абсолютно прост в предельной простоте, как сказано выше (и как сказано: «Перед одним что ты считаешь?», как сказано выше; и это то, что сказано: «Мысль совершенно не постигает Тебя» — даже общая мысль, окружающая одинаково, как сказано выше). И вот, сила взаимовключения внешнего человека в 248 органах, света в сосудах, — то есть Брудим, как сказано выше, — её корень приходит от самой Сущности Эйн соф, о которой сказано: «И не из всех этих качеств вообще». То есть начало бытия — в единстве Сущности, абсолютной простоте, а вовсе не в единстве в счёте десяти сфирот, даже в сокрытии, что называется десятью сокрытыми сфирот. И в этом также превосходство внешнего человека над внутренним человеком (ведь Адам Ришон назывался человеком (адам) только тогда, когда его душа была именно в теле). И причина — только со стороны самих органов и сосудов. Как мы видим воочию, что это взаимовключение в органах — более истинное взаимовключение, чем десять сил, как они в сокрытии в сущности души. Ведь хотя со стороны сил в органах они именно в разделении, каждая сама по себе, и также органы — каждый отделён по своему смешению [составу], чтобы совершать именно своё действие, — но есть соединение и связь в органах от головы до ноги, так что каждый получает совершенство от другого. Доказательство — из медицины: при болезни мозга пускают кровь из ноги, и он исцеляется. И как только человек пожелает в мозге, он двигает ногой: этот получает от того, а тот даёт этому, так что именно посредством всех их вместе он называется человеком. Ведь даже в одном действии, как ходьба ногой, соединяются все силы во всех органах, внутренних и внешних, а также воля и разум и т. д. И это — без того, чтобы вовсе было начало и конец. Необходимо сказать, что у сосудов есть корень выше светов. Поэтому в их силах произвести соединение и взаимовключение даже в светах Некудим, которые сущностно разделяются, чтобы они пришли к разделению и взаимовключению двух противоположностей, Хесед и Гвуры. Как видно глазу, что именно благодаря расширению сосудов они терпят вещь и её противоположность: как сосуды мозга и сердца, чем они больше, тем больше они вмещают две противоположности, Хесед и Гвуру и т. д. А при малости (катнут) сосудов света не включаются так. Вот причина, по которой у Тикуна Адама именно во множестве сосудов есть сила произвести взаимовключение даже в светах Некудим Тоху, начало бытия которых в разделённости, — то есть самих сил Хесед и Гвуры, — чтобы они вышли из своей простоты, разделились именно во множестве сосудов и включились во взаимовключении более истинном, чем их взаимовключение в сущности души и т. д. (потому что корень возникновения сосудов выше светов, и это сама точка решимо, которая вмещает все вышеупомянутые десять сфирот как одно). И этим разрешается всё. И поэтому он называется «адам» — «уподоблюсь (адамэ) Высшему» — в полном смысле, ибо он есть совершенство всего, потому что «не из всех этих качеств вообще», как сказано выше. И тем не менее и это лишь подобие Высшему — в том, что в нём вовсе нет начала и конца. Это «мерная линия» линии и нити, называемая именем МА внутри, которое есть орошение и т. д. Но сама Сущность Эйн соф выше даже этого имени МА Адама, как сказано: «Ибо Он не человек» и т. д. (I Самуил 15:29), и пойми. И это раскрытие света самой Сущности Эйн соф в грядущем мире, которое приходит только через заповеди, исполняемые на деле, которые называются внешним человеком в 248 органах и т. д. В этом главное в Тикуне Хохмы Торы, которая называется именно «Торой человека», как сказано выше, по вышеуказанной причине, и пойми.
(39) И вот, после всего сказанного будет понятна в целом история поколения разделения, которые построили город и башню, «и верх её — в небесах» и т. д., говоря: «Сделаем себе имя, чтобы не рассеяться» и т. д. (Бытие 11:4). Выше объяснено, что имя, которое они хотели сделать себе через эту постройку, — это именно имя МА, то есть имя Авайе Тикуна, во взаимовключении мидот Хесед и Гвуры (согласно речению «мерной линии», называемой «весами» и т. д.; это имя МА внутри пути Ацилута, которое есть орошение древа и т. д., как сказано выше, — источник Тикуна Брудим и т. д.). Также выше объяснено, что у этого имени Авайе есть большое превосходство над всеми именами — Эль, Элоким, то есть семью именами, которые нельзя стирать и т. д., — в том, что сосуд равен свету: сосуд совершенно не скрывает свет, как в остальных именах и т. д. Это «Кто подобен Тебе среди сильных (элим), Авайе» и т. д. (Исход 15:11), как сказано выше пространно. Если так, на самом деле этому следует очень удивляться: как может быть, чтобы семьдесят народов, служащих звёздам и созвездиям, могли сделать себе это имя МА, Авайе Тикуна, когда их корень — от семи царей Тоху, которые именно «разделяющиеся ветви», один против другого, противоположно Тикуну имени МА Авайе, которое на уровне Адама и т. д.? Поэтому мудрецы постановили: «Вы называетесь "человеком" (адам)» — именно вы, «а народы мира не [называются]» и т. д. И как сказано: «Израиль, которым Я прославлюсь (этпаар)» (Исайя 49:3) — на уровне Тиферет; и так же: «Б-г, Элоким его, с ним» (Числа 23:21) — именно, как сказано выше.
(40) Однако следует прежде предварить объяснением корня семидесяти народов, служащих звёздам и созвездиям, то есть семидесяти правителей (сарим) Нога, — как они на уровне семи царей Тоху, где произошло разбиение в именах САГ и БАН Тоху, и 288 искр опустились и упали при разбиении сосудов до самого низа, вплоть до возникновения семидесяти правителей Нога мира Асия и т. д. Как вообще возможно такое великое нисхождение и падение — как «с высокой крыши» и т. д.? Ведь света Тоху предшествовали светам Тикуна и были включены в Сущность Источника эманации, в силе света высших Гвурот Б-жественной святости и т. д. Однако известно о корне семидесяти правителей Нога, что они получают от «обратной стороны» (ахораим) имени БАН святости, от сорока восьми последних сочетаний (церуфим) имени Элоким. Поэтому они называются «иными богами» (элоким ахерим) — это сторона клипы, противостоящая стороне святости, как сказано: «Одно против другого создал Б-г (Элоким)» и т. д. (Экклезиаст 7:14). Разъяснение этого: известно, что клипа — это «нечто» (еш) и грубость отделённого, как кожура (клипа) плода, которая грубо отделяется сама по себе. Это распространение и ощущение себя как «нечто» и великой вещи, что совершенно противоположно битулю существования и высшему единству в стороне святости, которое именно в битуле сущности и совершенном отсутствии ощущения [себя], на уровне «МА» (что) и Б-жественного «ничто» (эйн), как «а мы — что (ма)» и т. д. (Исход 16:7). Это потому, что корень семидесяти правителей — в семи царях Тоху, которые упали ниже всего, поскольку были мощными и сильными светами, на уровне «нечто» и распространения, как сказано: «И царствовал» и т. д., как сказано выше. Хотя это было в Б-жественной святости, в предельной силе света, как сказано выше, но когда сосуды не могли вынести свет из-за его мощи, и они упали и разбились и т. д., от этого ответвился корень за корнем грубости и отделённого «нечто» клипат Нога — семи мидот Нога мира Асия, корня семидесяти правителей Асии. О них сказано: «Когда Всевышний давал уделы народам, когда разделял» и т. д., «установил пределы народов по числу сынов Израиля» (Второзаконие 32:8) — именно, то есть семидесяти душ Яакова, которые на уровне битуля имени МА, в высшем единстве семи мидот святости и т. д. (Это будет понятно из естественных мидот любви и трепета в сердце: например, из волнения великой любви в молитве, на уровне сущности воли, которая выше разума и причины, — что подобно мидот животного, которые ниже Даат; и так же волнение стремления в огненных искрах в сердце, называемое великим воспламенением, совершенно без причины и Даат. Они подобны мидот Тоху, то есть мощным и сильным светам, которые выше мидот Хохмы и Даат и т. д. Но когда человек падает в своём сердце после молитвы, погрузившись в глубину привлечения мидот сердца в суету этого мира, — несомненно, падающий упадёт в эти самые мидот, в семь дурных мидот, в вожделение и телесную грубость, на уровне совершенно отделённого «нечто», — как в воспламенении «чужим огнём» и слиянии любви и трепета с чужими вещами и т. д. И подобно исполинам (нефилим), которые были на земле и т. д. (Бытие 6:4), — их корень от семи царей Тоху, и они называются «людьми имени» и т. д., как известно. Это потому, что света не удержались в сосудах из-за множества света и малости сосуда и т. д. Но во множестве сосудов — главное в Тикуне мидот Тоху; это Тора и заповеди, в которых сокрыт свет любви и трепета во многих сосудах, как сказано о свете: «что он хорош» (Бытие 1:4) — хорошо сокрыть его, именно в сосуде.) И вот, по этой причине, несомненно, невозможно, чтобы семьдесят правителей Нога, корень которых — от разделённости и разделения Тоху, упавшего вниз, как сказано выше, и поэтому и внизу они — на уровне отделённого «нечто», — получали от света имени Авайе Тикуна, которое есть единство и взаимовключение десяти сфирот святости, как сказано выше. В корне имени МА Тикуна оно выше даже единства и взаимовключения десяти сфирот Акудим, и оно — от сущностного единства абсолютной простоты самой Сущности света Эйн соф, как сказано выше, поскольку оно называется «адам» — «уподоблюсь Высшему» в полном смысле, как сказано выше (и это именно благодаря взаимовключению сосудов, как сказано выше. Поэтому о нём сказано: «Б-г, Элоким его, с ним» — ибо в сосуде имени Авайе, то есть Элоким в нём и т. д., светит свет Эйн соф в его внутренней стороне, как во внутренней стороне света Авайе. В этом главное превосходство Тиферет и т. д., как сказано выше). А это только у Израиля, о котором сказано: «которым Я прославлюсь» — на уровне Тиферет Зеир Анпина, которая включает вещь и её противоположность, Хесед и Гвуру, корень которой — в сущностном имени МА, которое до первого цимцума и т. д. Но корень семидесяти правителей клипат Нога — в разделённости десяти Некудим, которые внизу называются «горами разделения» (турей де-фируда), «общественным владением» и т. д., ибо Он отделил их от Своего сущностного единства, как «И оттуда разделялась» и т. д. (Бытие 2:10). Если так, как возможно, чтобы они получали от имени МА Авайе, даже от внешней стороны внешней стороны сосуда этого имени Авайе, — ведь в нём совершенно нет разницы между светом и сосудом, как сказано выше? И хотя выше объяснено, что семьдесят правителей клипат Нога могут получать от внешней стороны внешней стороны сосудов Хесед и Гвуры Ацилута, которые ограничены в именах Эль и Элоким, — как в сорока восьми последних сочетаниях Элоким, о чём написано: «Царствует Элоким над народами» (Псалмы 47:9) (и как от Авраама произошли Ишмаэль и Ицхак и т. д.), — это от излишков и отходов, которые падают им от обратной стороны имени БАН, как сказано выше. Но от имени Авайе они не могут получать даже от его внешней стороны внешней стороны, как сказано: «И славы Моей другому не отдам» и т. д. (Исайя 42:8), и как объяснено выше. Это по той причине, что сосуд совершенно подобен свету, по вышеуказанной причине. Поэтому, несомненно, невозможно, чтобы пришло и достигло [их] какое-либо изобилие света и привлечение, даже от внешней стороны внешней стороны имени Авайе, которое в высшем единстве святости. Ибо они вовсе и совершенно не могут быть в битуле до «ничто» в Б-жественном единстве имени МА, а получают только от обратной стороны обратной стороны имени БАН святости, которая падает им как излишки и отходы, как сказано выше. Исходя из этого, ещё удивительнее: откуда у людей поколения разделения была сила построить город и башню, чтобы сделать себе имя, то есть именно имя МА, как сказано выше? А смысл слова «сделаем» (наасе) — на уровне действия (асия), то есть сосуда, — ведь они вовсе не могут получать даже от внешней стороны сосуда в нём, как сказано выше, и пойми.
(41) Однако на самом деле нет сосуда-вместилища, чтобы вместить и получить от внутренней стороны света Эйн соф, которая в имени Авайе, в вышеупомянутом [имени] МА Тикуна, — как в свете, так и в его сосуде, — кроме одного только Израиля. Ведь Израиль возник в мысли в Сущности истинного единства самого Эйн соф, как сказано: «Ибо удел Авайе — народ Его» (Второзаконие 32:9), и как сказано: «Авайе, Элоким его, с ним» — именно (как будет объяснено далее). Это по той причине, что мы видим в них истинное взаимовключение и единство — как в их душе, то есть свете, так и в их теле, то есть сосуде, — что они включаются и упраздняются в своём существовании перед Б-гом живым, в истинном взаимовключении, совершенно как один человек. Доказательство — Дарование Торы: было шестьсот тысяч мнений, на различных ступенях, в двух противоположностях, как Хесед и Гвура и т. д., и они включились вместе совершенно как один человек, с одной волей и одним сердцем к их Отцу Небесному, как сказано: «И расположился (ваихан, в единственном числе) там Израиль против горы» (Исход 19:2). И так мы говорим: «Благослови нас, Отец наш, всех нас как одного, светом Твоего лица» и т. д. Это потому, что их корень — от сущностного единства Сущности света Эйн соф; поэтому он называется «адам» — «уподоблюсь Высшему» в полном смысле. И из-за этого в них был битуль уровня МА — в упразднении всей сущности воли также в их теле, совершенно как в их душе. Это когда они сказали: «Всё, что сказал Б-г, сделаем (наасе)» (Исход 24:7) — в практических заповедях, то есть в сосудах Асии, чтобы сделать сосуд и имя для света Авайе, которые называются «заповедями Авайе» и т. д. И как при каждом речении их душа отлетала, так был битуль существования в самом их теле. Это потому, что их корень — от имени МА Авайе, которое в качестве Тиферет, где сосуд совершенно не скрывает свет, и внутренний свет светит в сосуде совершенно как в свете, одинаково (поэтому они выдерживают испытания уже три тысячи лет совершенно без изменения). Поэтому Тору и заповеди принял только Израиль, ибо Он обошёл со [Торой] все народы, служащие звёздам и созвездиям, и т. д. — потому что они вовсе не сосуд для этого, поскольку их корень — от разделённости с начала бытия, на уровне семи царей Тоху, Некудим, как сказано выше, что внизу есть обратная сторона имени БАН, то есть «нечто» и грубость отделённого, противоположность битуля. Поэтому они вовсе не имеют сути битуля и взаимовключения, чтобы быть сосудом-вместилищем для Торы и заповедей и т. д. По этой причине взаимовключение в образе полного роста человека (адам) есть только у Израиля, как сказано: «Вы называетесь "человеком" (адам)» и т. д. Ведь Тора и заповеди тоже в образе человека, и это три связи: «Израиль связывается с Торой, а Тора — со Святым, благословен Он», ибо всё едино, чтобы быть совершенно «одним в одном». И как мы видим, что нет совершенства ни у одного из Израиля без другого, хотя тот ему противоположен и противостоит, — и так же от головы до ноги, как «главы тысяч Израиля» получают от уровня «ноги», как сказано: «Шестьсот тысяч пеших (рагли, букв. «ног») — народ, среди которого я» и т. д. (Числа 11:21). Как у человека, где нет совершенства у одного органа без другого, ибо все получают друг от друга и дают друг другу, так что посредством всех их он называется человеком в совершенстве. Поэтому и после того, как Израиль рассеялся по краю земли, каждый включается и соединяется с другим, получая от него своё совершенство. Как люди Хеседа и любви, которые справа, с людьми трепета и страха, которые слева: один восполняет другого и т. д. И как четыре знамени, которые были в пустыне, были во взаимовключении как одно. Поэтому все молитвы Израиля поднимаются совершенно как одна, чтобы стать одной короной (кетер), как сказано: «Сандальфон связывает короны для своего Владыки из молитв Израиля», — хотя эти на краю земли очень отделены и удалены от своего товарища. И как в изгнании Израиля среди народов, служащих звёздам и созвездиям, о котором сказано: «По четырём ветрам небес Я рассеял вас» и т. д. (Захария 2:10), и написано: «Израиль — рассеянная овца» и т. д. (Иеремия 50:17), — тем не менее они вместе прилепятся при подъёме молитв к вратам небес, то есть к тринадцатым вратам, которые включают все двенадцать врат двенадцати колен и т. д. И также в отношении совершенства: каждый найдёт своё совершенство в другом, хотя тот очень далёк от него. А в целом — как сказано в Зоаре, что сыны Авраама в изгнании Ишмаэля и т. д.: тем не менее нет совершенства у изгнания Сфарада и т. д., которое в изгнании Ишмаэля, без сынов Ицхака, которые в изгнании Эдома и т. д., и так же наоборот. Как нет совершенства у правой руки без левой руки, или у ноги без руки, и у руки без ноги, поскольку именно все вместе они называются образом полного роста одного человека. И поскольку их первый корень — от истинного единства в Сущности Источника эманации, поэтому, хотя внизу они рассеялись и разделились на дальние расстояния, они могут включиться вместе, чтобы подняться наверх как один человек, совершенно как при Даровании Торы. Доказательство — собирание изгнанников, о котором написано: «Даже если будет твой изгнанный на краю небес, оттуда соберёт тебя» (Второзаконие 30:4). И известно об этом собирании изгнанников, что оно будет именно через приход Машиаха: тогда само собой соберутся все искры святости вместе, даже из очень далёких мест, чтобы быть в образе полного роста одного человека. Как сказано: «И соберутся сыны Иуды и сыны Израиля вместе, и поставят себе одного главу» и т. д. (Осия 2:2). И так же сказано: «И был Он в Йешуруне царём, когда собирались главы народа вместе» и т. д. (Второзаконие 33:5). (Это причина того, что «Люби ближнего своего, как самого себя» — это вся Тора, как сказано выше. Поэтому сказали: «Пусть человек всегда присоединяет себя к общине» и т. д. И это также причина того, что молятся только в десятке (миньян), которая включает десять сфирот Адама, ибо «на всякой десятке» именно «пребывает Шхина», а не на одном и т. д. Об этом и сказано: «Б-г силу» — Торы — «даст Своему народу» (Псалмы 29:11), то есть на уровне Тикуна имени МА Адама, как сказано выше; поэтому само собой «благословит Свой народ миром» — то есть взаимовключением и единством совершенно как один человек. И по этой причине был разрушен Второй Храм, хотя у них были Тора и заповеди, — только из-за беспричинной ненависти, которая произвела разделённость и т. д., как сказано выше.)
(42) И вот, люди поколения разделения хотели уподобить себя стороне святости — сделать себе вышеупомянутое имя МА, как оно у Израиля, о котором сказано: «Б-г, Элоким его, с ним», — и в сосуде, как в свете, как сказано выше. И они тоже хотели, чтобы им светил свет и Б-жественное изобилие от внутренней стороны имени Авайе, высшего единства в десяти сфирот святости, Тикуна имени МА Адама Кадмона и т. д. Но если так, они должны были бы быть в битуле существования — в воле, разуме и мидот, в свете и сосуде, то есть и в своём теле, — упразднить всякое чужое желание, кроме Б-га одного, как было при Даровании Торы, как сказано выше. А поскольку корень их души наверху — от отделённости от Б-жественности, на уровне «нечто» и грубости клипат Нога, они не хотели этого — быть в битуле, подчинении и полном взаимовключении в Б-га живого. Поэтому они решили про себя изыскать для этого уловки, чтобы к ним пришли свет и изобилие от вышеупомянутого имени МА хотя бы во внешней стороне, то есть всё благо этого мира, — даже такими, какими они есть, в отделённости, совершенным «нечто», — и чтобы им не нужно было быть в битуле до «ничто» ни в их сосуде, ни в их душе, как это в стороне святости и т. д. Это то, что они сказали: «Давайте построим себе город и башню» и т. д. Ведь, несомненно, невозможно, чтобы светил и привлекался внутренний свет изобилия имени Авайе святости в отделённость, «нечто» и грубость клипат Нога, как сказано: «И славы Моей другому не отдам», как сказано выше, — даже не в облачении во внешнюю сторону изобилия (по вышеуказанной причине, что они не могут получать даже от внешней стороны сосудов МА Тиферет), а только в единстве и битуле, как сказано выше. Поэтому они решили про себя построить город и башню, «и верх её — в небесах». Их намерение в этом, по простому смыслу, как пишет рабби Авраам ибн Эзра, было в том, чтобы огромная высота башни, верх которой в небесах, была для них знаком и приметой, чтобы они не рассеялись друг от друга по краю земли слишком далеко, так что никогда не смогли бы соединиться. Ведь они будут видеть башню издалека и не удалятся так друг от друга; а если и удалятся, будут знать особое место, чтобы собираться там в особые времена, — именно к этому городу и этой башне. А главное намерение, которое было у них в этом, по глубокому замыслу, — только чтобы у них была возможность получать свет внутреннего изобилия имени МА благодаря тому, что все они будут в одном собрании, в единстве и взаимовключении всех как один человек, товарищами во всём, совершенно без разделения. Хотя это лишь во внешней стороне, то есть только взаимная любовь товарищей, и в этом вовсе нет битуля перед Б-жественностью — упразднения воли и т. д., — тем не менее то, что объединяются и включаются даже две противоположности, и «великие и вельможи вместе будут цельными», — это приходит благодаря битулю и подчинению каждого, который оставляет и упраздняет себя перед другим, хотя тот ему противоположен; и так же другой упраздняет и подчиняет себя перед ним. Хотя, несомненно, во внутренней глубине их сердца и разума их мнения и сердца не равны, чтобы согласиться на одном, тем не менее они включаются вместе, чтобы согласиться на одном, как один человек, с одной волей и т. д. Как в этом замысле построить город и башню и т. д. все согласились как один, с одним мнением и одним сердцем, благодаря битулю и подчинению друг другу, чтобы в них совершенно не было разделённости и разделения. Как сказано: «И была вся земля — один язык и одни слова» (Бытие 11:1) (как будет объяснено далее). Ведь всякое единство и взаимовключение возможно только через битуль и подчинение каждого, чтобы он сдвинулся со своего места и своего мнения ради другого. Ведь если каждый будет именно «нечто» и вещью самой по себе, будет стоять на своём мнении и желании и совершенно не упразднит себя перед другим, несомненно, будут ссора, спор и великая разделённость, противоположная единству, как известно. Ведь невозможно, чтобы все мнения многих были равны и согласны на одном и т. д. Таков был их замысел в постройке этого города и башни — чтобы собраться там, быть одним союзом. В этом есть, во всяком случае, подобие истинному единству и взаимовключению наверху, в вышеупомянутом имени МА Тикуна, которое приходит благодаря истинному и полному битулю перед одним Б-гом в стороне святости, как сказано выше, что производит высшее единство десяти сфирот святости, как сказано выше. А они хотели — своим внешним единством, в котором есть битуль одного перед другим, — стать благодаря этому сосудом для пребывания света Б-жественного изобилия высшего единства имени Авайе святости, чтобы оно привлекалось к ним хотя бы во внешней стороне, от внешней стороны сосудов имени Авайе, — как оно светит наверху во внутренней стороне имени Авайе, — даже такими, какими они есть, в отделённости от Б-жественности, как сказано выше. Получается, что простое толкование рабби Авраама ибн Эзры согласуется и с тайным смыслом. Это смысл сказанного: «И сделаем себе имя» — то есть высшее имя МА — «себе», даже такими, какими мы есть внизу, в мире разделения, как оно наверху в стороне святости, благодаря единству, которое будет у них всегда через эту башню, как сказано выше, и пойми. Однако всё ещё следует удивляться этому самому: откуда у них будет сила этого единства, даже во внешней стороне, — то есть упразднять себя друг перед другом, как сказано выше, — когда их корень наверху приходит от разделённости Некудим Тоху, так что внизу они в совершенной разделённости? Как могли они уподобить себя святости, чтобы произвести в себе даже подобие сияния высшего имени МА Тикуна, хотя бы во внешней стороне (ведь выше объяснено, что в имени Авайе МА даже во внешних сосудах больше светит, как во внутренней стороне света, так что они вовсе не могут оттуда получать)? Ведь высший свет святости пребывает только в единстве и битуле существования — от «нечто» к «ничто», как сказано выше, — и вовсе не пребывает в месте отделённости и грубости клипат Нога и т. д., и пойми.
(43) Однако по простому смыслу дело в том, что хотя корень семидесяти народов, служащих звёздам и созвездиям, наверху — в разделённости семи мидот Нога, которые получают от внешней и обратной стороны [имени] БАН святости, привлекающейся к ним как излишки из-за разбиения сосудов Тоху и т. д., — тем не менее наверху есть единство и взаимовключение в семи мидот святости, то есть в семи именах, которые нельзя стирать, как сказано выше. Они включены в среднюю линию, Тиферет, то есть имя Авайе МА Тикуна. Благодаря этому имени МА включаются даже две противоположности, Хесед и Гвура, даже во внешней стороне внешней стороны их сосудов, которая спускается вниз, как в ангелах БЕА, которые во взаимовключении правого и левого вместе, как в Меркаве: «лик льва — справа» и т. д. (Иезекииль 1:10). Об этом сказано в Зоаре: «Включены друг в друга и сплетены друг с другом» и т. д. Поэтому и при нисхождении ступеней даже до самого низа, в мире разделения, называемом «общественным владением», — то есть в семидесяти правителях клипат Нога, которые получают от «осадков» офаним и т. д., — и в них может быть взаимовключение и единство, хотя бы во внешней стороне, то есть в битуле и подчинении друг другу, даже двух противоположностей, как сказано выше. Хотя они в разделённости и совершенном «нечто», и в них нет битуля перед Б-жественностью, кроме как временами. Как мы видим, что есть единство и дружба и у служащих звёздам и созвездиям, чтобы включиться вместе как один человек, даже у царей и правителей земли, каждый из которых — великое «нечто» сам по себе и т. д., и пойми.
(44) Но всё ещё следует понять: как могут они получать от имени МА, даже во внешней стороне изобилия, через своё единство внизу, — ведь у клипат Нога нет никакой зацепки в имени МА Авайе, даже во внешней стороне внешней стороны его сосудов, поскольку там вовсе нет излишков и опадающих плодов? Ведь [свет] светит в сосуде, как в свете, одинаково, потому что сосуд совершенно не скрывает свет, как сказано выше, — и это был уровень Яакова, который называется «человеком цельным» (иш там), в совершенстве двенадцати колен и т. д. Однако дело в том, что хотя именно в этом отличается превосходство имени Авайе Тиферет, как сказано: «Кто подобен Тебе среди сильных, Авайе», и это только у Израиля, о котором сказано: «Б-г, Элоким его, с ним», как сказано выше, — что не так в остальных именах, Эль и Элоким и т. д., от которых и семьдесят правителей могут получать от внешней стороны внешней стороны, как сказано выше, — тем не менее, напротив, именно это и заставляет сказать и наоборот. Поскольку свет Тиферет в имени МА, в имени Авайе, светит в сосуде совершенно как в свете, потому что сосуд вовсе не скрывает и не утаивает свет, как сказано выше, — если так, то может быть привлечение света имени МА Авайе даже до самого низа, во внешнюю сторону внешней стороны сосудов, вплоть до мира разделения клипат Нога, в семьдесят правителей Нога, — когда у них будет единство, братство и дружба хотя бы во внешней стороне, хотя они совершенно отделены от Б-жественности. Ведь в сосудах и облачениях совершенно ничего не скрывает при привлечении имени МА и т. д., и пойми. Доказательство этому — то, что мы видим: всякое благословение и высшее изобилие имени МА, то есть единства и взаимовключения, которые наверху, в высшем единстве святости, привлекается именно во всякое место, где есть единство и соединение, а не в место разделённости и спора. И хотя единство и соединение — в месте клипы, тем не менее, поскольку они в единстве и взаимовключении вместе как один человек, к ним привлекается от источника высших благословений света имени Авайе, как оно привлекается наверху во внутренней стороне, в высшем единстве Б-жественной святости, через имя МА Тикуна. Ибо природа высшего единства — пребывать в месте единства, даже в самом низу, даже в месте разделённости клипат Нога (и это по той причине, что [свет] светит во внешней стороне внешней стороны сосуда, как в свете, ибо сосуд совершенно не скрывает свет и т. д.). Доказательство этому — то, что мы находим о поколении Ахава: хотя большинство из них были идолопоклонниками и очень гневили Б-га, тем не менее они очень преуспевали в своих войнах и властвовали над всеми народами, потому что у них было единство, соединение и мир в одном взаимовключении, а там именно пребывает свет благословения и изобилия высшего единства. (А в месте спора и разделённости свет благословения и изобилия удаляется, хотя они и занимаются Торой и заповедями, как во время Второго Храма, когда была беспричинная ненависть между главами поколения, как сказано в Гмаре и как сказано выше.) А главная причина — потому что сказано: «Ибо по образу (целем) Элоким создал Он человека» (Бытие 9:6) и т. д. То есть когда в нём есть взаимовключение всех высших мидот и мохин, в самом образе и облике высшего Адама Б-жественной святости, тогда в нём может пребывать имя МА высшего Адама, так что он будет властвовать над всем миром, потому что всё упраздняется и включается в него. Как сказано: «И властвуйте» и т. д. (Бытие 1:28), «И страх перед вами и трепет перед вами» и т. д. (Бытие 9:2). Как видно в природе человека, что в нём есть сущностное возвышение над всеми животными и зверями, и он желает властвовать над всем. Это именно благодаря уровню «адам», ведь он сотворён по образу высшего Адама, то есть имени МА, которое включает всё, и всё включено в него и т. д. Поэтому человек дал имена всем зверям и животным, и «как назовёт человек» именно — «так и имя ему» и т. д. (Бытие 2:19), как наверху лик льва, быка и орла — все включены и упразднены в облике человека, который на престоле и т. д. Поэтому человек обладает свободой выбора именно силой собственного Даат — избрать доброе и т. д. согласно своей воле и разуму, что подобно самому «нечто». Тогда как у животных и зверей вовсе нет выбора. Это указывает на корень души человека, который по образу Элоким и называется «адам» — «уподоблюсь Высшему» в полном смысле, на уровне истинного «нечто» и истинного возвышения Б-жественной святости, как у высшего Адама. Доказательство этому — великие праведники на земле: поскольку в них был образ Элоким высшего Адама в совершенстве имени МА и т. д., весь мир упразднялся перед ними, как в самом страхе и трепете перед Б-гом. Как сыны Хета сказали Аврааму: «Князь Б-жий ты среди нас» (Бытие 23:6) — совершенно князь Б-жий. Доказательство этому — то, что Авраам преследовал четырёх царей с тремястами восемнадцатью воспитанниками своего дома и победил их. Это вовсе не по силам человеческой природы; но на них пал страх перед ним, как страх перед человеком падает на животных и зверей, — а сам он был «прах и пепел», на уровне МА. Поэтому сказано: «Как может один преследовать тысячу, если бы не их Скала» и т. д. (Второзаконие 32:30) — ибо с них ушла тень (образ) человека. И как сказано: «Ибо они — хлеб наш, отошла от них тень их» (Числа 14:9) — как от животных и зверей, которые включены в человека и т. д., и пойми. Таким был и Адам Ришон до греха. Но после греха, и через грех поколения потопа, Б-жественный образ в человеке совершенно повредился — до сынов Ноаха, когда он снова немного исправился. Поэтому Он предостерёг их о кровопролитии: «Но и кровь вашу» и т. д., «от руки всякого зверя» и т. д., «проливающий кровь человека» и т. д., «ибо по образу Элоким» и т. д. (Бытие 9:5–6), и пойми.
(46) Однако поколение разделения умудрилось сделать себе имя — то есть имя МА Адама, как оно в образе высшего Адама, — чтобы быть на уровне «нечто» и истинного возвышения над всеми творениями, и чтобы у них было привлечение изобилия всего блага мира силой собственного совершенства, без того чтобы им нужно было быть в битуле перед Б-жественностью и получать только от обратной и внешней стороны и т. д. И это — через единство, которое будет у них; ведь это образ взаимовключения Адама в «большом состоянии» (гадлут) мидот и мохин, и в совершенстве, которое есть в человеке благодаря тому, что он сотворён по самому образу Элоким, как сказано выше. Чтобы этим они были подобны высшему Адаму святости, привлекая к себе все благословения и изобилие от высшего имени МА, даже такими, какими они есть, в отделённости от Б-жественности, как человек — отделённое «нечто» само по себе. Ибо они не хотели получать от имени МА высшего Адама в сокращении внешней стороны, которое должно быть именно через битуль и т. д., а они не хотели быть в битуле перед Б-жественностью, но именно на уровне «нечто» Адама, именно в отделённости (это «человек нечестивый» (адам блияаль), Зеир Анпин клипы, который хочет уподобиться высшему Адаму, как обезьяна перед человеком). Это то, что сказано: «Давайте построим себе город и башню» и т. д., «и сделаем себе имя». По простому смыслу — чтобы сделать себе имя в великом возвышении, на уровне «нечто», отделённого от Б-жественности, как «И сказали Б-гу: отойди от нас» и т. д. (Иов 21:14). И это значит — сделать себе имя МА уровня Адама внизу, в отделённости, как оно наверху, в имени МА святости, чтобы быть подобными высшему Адаму через взаимовключение и единство образа полного роста человека, чтобы благодаря этому к ним привлекалось высшее имя МА, даже когда они в отделённости. Об этом и сказано: «И сделаем себе имя» — «себе», такими, какие мы есть внизу, в отделённости от Б-жественности, сделаем и привлечём себе имя МА Тикуна Адама, как оно наверху, в высшем мире Ацилут, и нам не нужно будет получать от внешней стороны, которая падает оттуда от обратной стороны имени МА святости и т. д., и пойми.
(47) Однако поколение разделения ошиблось в видении и заблуждалось в этом. Ибо хотя у них будет единство и взаимовключение в образе человека, в органах, которые включены как одно, где один получает от другого и т. д., — если в них нет битуля перед Б-жественностью в душе и теле, они вовсе не называются «человеком» (адам). Ведь главное в человеке — его душа, которая по образу Элоким, — то есть форма человека, а не его материя. Хотя материя и получила облик человека, если в ней нет души человека, она вовсе не входит в понятие человека. Как глина (голем) Адама Ришон прежде, чем Он вдохнул в его ноздри дыхание жизни: хотя эта материя имела облик человека, это была лишь материя праха. И хотя он назывался «адам» только тогда, когда его душа была в его теле, тем не менее главное — со стороны его души, которая по образу Элоким. И хотя есть взаимовключение в органах материи тела, это ничто, а только благодаря форме, которая в нём, — как у плода во чреве, где главное — душевная форма, которая в него привлекается и т. д. Так следует понимать и единство и взаимовключение, которые были в поколении разделения: поскольку в их душе вовсе не было битуля перед Б-жественным «ничто», это вовсе не форма человека по образу Элоким. Хотя у них было материальное единство, в битуле друг перед другом, это лишь как материя человека, которая считается совершенно подобной животному. Ибо без Б-жественной формы души человека он вовсе не подобен Высшему. Доказательство этому — то, что мы находим об Аврааме, который преследовал четырёх царей и победил их: хотя у них было единство и взаимовключение как один человек для войны, это ничуть не помогло, и на них пал страх перед ним, как страх человека на животное и т. д. И так же «когда один будет преследовать тысячу», как сказано выше, и тому подобное. А то, что в поколении Ахава очень преуспевали, хотя они были в отделённости от Б-жественности, — главное было в том, что во время войны, во всяком случае, они возлагали своё упование только на одного Б-га и упраздняли в своём сердце всех идолов. Поэтому помогло и их единство, чтобы в них пребывал Б-жественный успех высшего Адама. (Это по вышеуказанной причине: в имени Авайе Тикуна именно в душах Израиля [свет] светит и во внешней стороне сосудов, как во внутренней стороне света, то есть даже в месте отделённости будет также битуль перед Б-жественностью; как у Ахава и его поколения: хотя они были нечестивцами, они возлагали своё упование, в битуле, только на Б-га, как сказано выше.) Доказательство этому — от противоположного, из того, что мы находим у правителей народов, служащих звёздам и созвездиям: когда они слишком возвышают себя (чтобы уподобиться высшему Адаму, на уровне совершенно отделённого «нечто» человека), Б-г предельно унижает их. Как Санхерив, который возвысился и сказал: «Кто из всех» и т. д. (Исайя 36:20), — и пал от мора он и весь его народ. И так же Навуходоносор, который сделал идола в облике человека, чтобы уподобиться Высшему, — и стал в облике зверя, а потом признал истину и т. д. И как сказано: «Если вознесёшься, как орёл» и т. д., «оттуда низрину тебя» (Авдий 1:4), и тому подобное. И здесь тоже поколение разделения заблуждалось в этом — в том, что хотели сделать себе имя МА Адама в отделённости от Б-жественности, а это лишь как материя человека без формы, и их единство совершенно не поможет и т. д. (А то, что Б-гу нужно было смешать их язык и рассеять их и т. д. по той причине, что сказано: «И вот что начали они делать, и теперь не будет им недоступно» и т. д. (Бытие 11:6), — это потому, что все они говорили именно на святом языке, как сказано: «один язык», а этим они в образе формы человека, чтобы уподобиться Высшему, как будет объяснено далее.)
(48) Однако всё ещё следует понять суть и корень единства и дружбы, которые были в поколении разделения. Ведь это самое очень удивительно: откуда у них была эта сила — быть в единстве и взаимовключении, то есть в имени МА Тикуна, — когда корень их души был от разделённости и разделения Некудим, семи царей Тоху, как сказано выше? (И вышеприведённый ответ совершенно недостаточен. Хотя две линии, Хесед и Гвура, получают и включаются в среднюю линию, Тиферет, благодаря которой включаются даже две противоположности, Хесед и Гвура, даже во внешней стороне их сосудов, которая спускается вниз и т. д., — это помогает только для получения ими изобилия от их корня, во внешней и обратной стороне одного лишь [имени] БАН святости, как сказано выше. Но поколение разделения хотело получать именно от самого имени МА, как сказано: «И сделаем себе имя».) А невозможно, чтобы в них вовсе и совершенно светило от имени МА Тикуна высшего Адама, потому что Он отделил их от Своего единства. Как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Вы называетесь "человеком"» и т. д., потому что ваш корень — от [имени] МА высшего Адама и т. д., «а народы мира не [называются]» и т. д. (А то, что сыновьям Ноаха сказано: «И страх перед вами» и т. д., — что они на уровне «адам», — это было прежде, чем они испортились. Но потом с них ушёл образ Элоким высшего Адама, поскольку они стали в отделённости и т. д. Поэтому сказано, что Он отделил их от Своего единства. И так же сказано: «Которых уделил (халак) Б-г, Элоким твой, всем народам» (Второзаконие 4:19) — что Он «сделал их скользкими» (хеликан) словами и т. д., — до Авраама, который снова привлёк в мир образ Элоким имени МА высшего Адама, как сказано: «И призвал там Аврам имя Авайе, Б-га вечного (Эль олам)» (Бытие 21:33). Поэтому сказано: «Один был Авраам» (Иезекииль 33:24) — совершенно один, подобно Единому наверху. И как сказал Б-г Яакову и Израилю: «Я — единственный в высших, а ты — единственный в нижних». Об этом и сказано: «И назвал его Эль» и т. д. (Бытие 33:20), как известно из слов наших мудрецов, благословенна их память. Но ещё не было истинного совершенства имени МА высшего Адама до самого Дарования Торы, когда [оно пришло] через Тору и заповеди, которые есть главное в Тикуне имени МА высшей Хохмы и т. д. Об этом и сказано: «И являлся Я Аврааму» и т. д. «как Эль Шадай, а именем Моим Авайе Я не открылся им» и т. д. (Исход 6:3), как объяснено в другом месте. Поэтому именно о душах Израиля, именно посредством исполнения Торы и заповедей на деле, сказано: «Вы называетесь "человеком"» и т. д.; и так же: «Израиль, которым Я прославлюсь», как будет объяснено далее и т. д., и пойми.) Если так, то и в их материальном единстве к ним не привлекалось от имени МА Адама. И главное удивление: как они могли быть в единстве даже в материальном, когда их корень наверху — от разделённости Тоху, и тем более после того, как Он отделил их от Своего единства, как сказано выше?
(49) Однако ответ на это будет понятен на основании вышеупомянутого предварения о двух видах разделения — Тоху и Тикуна. Разделение Тикуна вышло изначально из единства и взаимовключения с начала бытия — во взаимовключении десяти сфирот Акудим, а выше того — в единстве абсолютной простоты и т. д. Ведь и пока они были связаны со своим источником в Сущности, они были предельно включены друг в друга и т. д. Поэтому и после того, как они разделились на десять, и десять на десять и т. д., они могут произвести именно взаимовключение во множестве сосудов Тикуна и т. д. Это разделение, которое производит именно взаимовключение. А второе разделение — это то, которое производит именно разделённость, то есть Тоху, поскольку это разделение приходит от разделённости в начале бытия, — это Некудим, которые не могут прийти к взаимовключению после того, как разделились и т. д. Согласно этому, нет больше исправления для разделённости и разделения семи царей Тоху, чтобы они были в единстве и взаимовключении, поскольку в начале своего бытия они вышли в сущностной разделённости, как сказано выше. Но мы видим, что и семь царей Тоху приходят к единству и взаимовключению через бирур имени МА Тикуна, которое очищает 288 искр, упавших от семи царей и т. д., через Тору и заповеди и разумные любовь и трепет и т. д., которые в материальных вещах клипат Нога, как известно. Если так, — невозможно, чтобы было вообще взаимовключение в вещи, которая приходит в разделённости с начала своего бытия, — как поможет имя МА Торы и заповедей произвести в них взаимовключение и высшее единство и т. д.? Но необходимо сказать, что хотя семь царей Тоху вышли вниз в сущностной разделённости, тем не менее у них есть корень наверху, на самом верху, где и в них было единство и взаимовключение, хотя бы во внешней стороне, ибо в них светило от силы сущностного единства света Эйн соф. Иначе у Тикуна имени МА вовсе не было бы силы привести их к единству и взаимовключению, и пойми. (Это то, что Аврааму в Завете между рассечёнными частями были даны семь народов Земли Израиля, а Израилю — в наследие, чтобы исправить их через имя МА Торы и заповедей.) И этим предварением в общем разрешается вопрос о причине, по которой поколение разделения могли быть в материальном единстве, чтобы к ним привлекалось от имени МА Тикуна, хотя бы во внешней стороне изобилия, как сказано выше. Хотя корень их души — от разделённости Тоху, и также Он отделил их от Своего единства, а всякая сущностная разделённость не может прийти к взаимовключению, — но поскольку у них есть корень на самом верху, где и в них было взаимовключение во внешней стороне сияния (как будет объяснено далее), поэтому и внизу у них была сила быть в материальном единстве и взаимовключении друг с другом и т. д. А корень Израиля — во внутренней стороне и Сущности сущностного единства Эйн соф, имени Авайе, как сказано: «Ибо удел Б-га — народ Его» — в полном смысле. Это единство и взаимовключение, которое приходит с самого начала бытия, по сути, как сказано выше о первом разделении — Тикуна. Поэтому и после того, как они разделились и очень рассеялись на многие части — как шестьсот тысяч душ Израиля в телах при Даровании Торы, — они включились вместе и стали совершенно едины, совершенно как один человек, как сказано выше. И даже в великом рассеянии изгнания Израиля по четырём сторонам света они включаются вместе; доказательство — из подъёма молитв и из собирания изгнанников, как сказано выше, и пойми.
(50) Чтобы понять корень этого: известно о том, что «Израиль возник в мысли» и т. д., — это на уровне Малхут самого Эйн соф, прежде чем был первый цимцум, называемый «точкой средоточия» и т. д. (Это то, что сказано: «Были только Он и Его имя» — Его великое имя, называемое «Шмей раба» и т. д.; и так же: «Ты свят» — святостью самой Сущности, — «и имя Твоё свято»; «Ты Един» — в абсолютной простоте, — «и имя Твоё едино» — в абсолютной простоте, как Он, — потому что это раскрытие самого внутреннего света и Сущности, как она есть, и т. д. А в грядущем будущем это раскроется и внизу совершенно как наверху, как сказано: «И откроется слава Б-га» и т. д. (Исайя 40:5), и как говорится: «Раскрой славу Твоего царства» — в полном смысле. И это «Б-г будет царствовать во веки веков» (Исход 15:18), то есть на уровне Малхут Эйн соф. Поэтому страх перед Б-гом будет на всех творениях и т. д., как говорится: «И так дай Твой страх» и т. д., «и устрашатся Тебя все создания» и т. д., «и составят все один союз» и т. д., «ибо имя Твоё грозно» и т. д., как объяснено в другом месте.) А затем был первый цимцум, который совершенно скрыл свет Сущности, и образовалась как бы точка средоточия и пустое пространство (халаль) и т. д., и остался только след (решимо) от первого света Сущности (как сказано в Эц хаим: не то что он совершенно удалился, а только он не как первый свет и т. д.). А от решимо привлекается линия и нить, чтобы светить во всей цепи нисхождения десяти сфирот Ацилута, а из Ацилута — в БЕА и т. д. И вот, известно, что корень света этой линии и нити — именно от света Сущности, который до цимцума точки средоточия и т. д. Поэтому она называется «мерной линией», которая может переставлять света в сосудах; и от неё источник Тикуна имени МА, как сказано: «Которая есть орошение древа» и т. д. (и это буква вав в «и грозный» (ве-а-нора), как объяснено в другом месте). Это корень Израиля — высшего и нижнего, — которые возникли в вышеупомянутой сущностной мысли. Однако и народы, служащие звёздам и созвездиям, возникли в мысли, только именно во внешней стороне. Это на уровне первого цимцума, называемого точкой средоточия и т. д., который утаивает и скрывает свет Сущности, как сказано: «Сделал тьму Своим укрытием» (Псалмы 18:12). Об этом и сказано: «И отделил Элоким свет от тьмы» и т. д. (Бытие 1:4) (то есть отделение Израиля от народов мира и святого от будничного и т. д.). «И назвал Элоким свет днём, а тьму назвал ночью» (Бытие 1:5) — это при нисхождении цепи до самого низа, то есть цимцум и совершенное сокрытие клипат Нога, которые есть тьма и совершенное сокрытие, называемое ночью. Об этом и сказали наши мудрецы, благословенна их память, что Он отделил их от Своего единства и «сделал их скользкими» словами и т. д. — что они вышли, чтобы быть в отделённости и совершенным «нечто» вне высшего единства и т. д. И это также суть Тоху, которое в целом предшествовало Тикуну, — на уровне высшей тьмы, называемой высшим хашмалем; и это то, что называется точкой средоточия и т. д. И поскольку на самом верху это — цимцум и сокрытие света Сущности, поэтому внизу это то, что называется совершенным цимцумом Нога. По этой причине понятна разница между Израилем и народами мира, даже в самом низу: в Израиле может быть взаимовключение и битуль существования — в их душе и теле, во внутренней и внешней стороне одинаково, — благодаря их первому корню в Сущности и внутренней стороне света Эйн соф, как он до вышеупомянутого первого цимцума, где все света десяти сфирот Тикуна Ацилута были включены в этот предельно простой свет, только вышли потом, после сокрытия и первого цимцума, в линии и нити и т. д. Поэтому сказано: «Вы называетесь "человеком"» — на уровне МА, в истинном взаимовключении высшего МА (даже после того, как они разделились, как сказано выше). А этот уровень «адам» — двумя противоположными образами. Во внутреннем свете он на уровне «МА» — истинного битуля, истинного «ничто», — как Авраам, «эвер МА» («орган МА»), который был «прах и пепел» в собственных глазах и был лишним в мире; и как Моше: «что (ма) его имя», ибо он был смиренным и скромным и т. д. А в сосуде, внешней стороне, он по своей природе именно в возвышении и «нечто» и обладает свободой выбора и т. д., как сказано выше.
(51) Однако и сосуд подобен свету в Адаме Тикуна, как сказано выше. Это битуль «нечто» перед «ничто» в Торе и заповедях, от которого будет грядущий мир, где будет раскрытие истинного «нечто», то есть истинного возвышения, которое со стороны Сущности, — источника всего и совершенства всего. Как сказано: «Чтобы дать любящим Меня в наследие "еш" (сущее)» (Притчи 8:21). И о Машиахе тоже сказано: «И будет весьма высок» (Исайя 52:13) — в чрезвычайном возвышении. Это от возвышения истинного «нечто»; и немного этого было также у Давида, царя Израиля. Об этом и сказано: «Всякого, кто унижает себя, Авайе возвышает». Это намекает на Моше, который есть Машиах — первый избавитель и последний избавитель, как известно. Он был смиренным и скромнее всех и т. д. — на уровне битуля МА Хохмы в Торе и заповедях. И «всякого, кто унижает себя, Авайе возвышает»: он сам придёт в Машиахе в возвышении и великом подъёме, как сказано: «И будет весьма (меод) высок» — [слово «меод»] из тех же букв, что «адам». Это от истинного «нечто», что есть главное в «адам» — «уподоблюсь Высшему» в полном смысле, в истинном возвышении, — и он вовсе не отделён. (Не как Давид, царь Израиля, который был низок и ничтожен в своих глазах и называл себя «бедным и нищим», с поистине сокрушённым сердцем; но, напротив, в истинном возвышении, со стороны возвышения Б-жественной Сущности, которая светит внизу совершенно как наверху, как сказано выше. Поэтому Машиах происходит от Давида — это возвышение именно из низости, как известно о слове «адам»: Адам, Давид, Машиах и т. д.) Это потому, что их корень — в истинном взаимовключении, которое со стороны самой Сущности Эйн соф, о которой сказано: «И не из всех этих качеств вообще» и т. д. Но корень народов, служащих звёздам и созвездиям, — от первого цимцума, который после удаления света, включившегося в Светило, что называется точкой средоточия и т. д. От этого есть источник, чтобы быть корнем разделённости и разделения. Это первый корень Некудим Тоху, которые вышли в разделённости в самой сути бытия, как сказано выше. Поэтому само собой при нисхождении и падении ступеней до самого низа, до семидесяти правителей клипат Нога мира Асия, — это то, что Он отделил их от Своего единства, и они называются «горами разделения», «общественным владением», в совершенной тьме клипат Нога, как сказано выше. Поэтому в них вовсе не находится битуля существования — в свете и сосуде, в их душе и теле; но, напротив, они на уровне «нечто» и грубости, в суетном и ложном возвышении. Ибо на самом деле они считаются совершенно как ничто и как небытие, как сказано: «Все народы — как ничто пред Ним» и т. д. (Исайя 40:17), и написано: «Вот, народы — как капля из ведра, и как пыль на весах» и т. д. (Исайя 40:15), — поскольку их корень от цимцума точки средоточия, который есть совершенное небытие по отношению к свету Сущности. (И тем не менее в них есть сущностное возвышение, хотя они знают и признают своего Творца и называют Его «Б-гом богов», — потому что вышеупомянутый цимцум точки средоточия приходит от удаления света в Светило и т. д., и пойми.)
(52) Однако тем не менее и в семидесяти правителях клипат Нога может быть битуль и взаимовключение, хотя бы во внешней стороне. Ведь временами они поют песнь, в битуле, хотя бы внешнем, как сказано: «Воздайте Авайе, семьи народов» (Псалмы 96:7), и так же: «Хвалите Б-га, все народы» и т. д. (Псалмы 117:1) (как и нечестивый человек, даже самый легкомысленный, временами сокрушается сердцем и совершает полную тшуву и т. д.). И также мы видим, что они могут быть в материальном единстве, как было в поколении разделения. (И также из того, что мы видим, что они могут очиститься и прийти к Тикуну, как сказано: «Тогда Я дам народам ясный (брура) язык... чтобы служить Ему единодушно (шхем эхад)» (Софония 3:9); и как имя МА Торы очищает и сейчас остатки семи царей, упавших в клипат Нога, в материальных вещах, как сказано выше.) И необходимо сказать: хотя их корень — от цимцума точки средоточия, как сказано выше, тем не менее благодаря решимо, оставшемуся после первого цимцума, в котором включены, хотя бы в сокрытии, все десять сфирот, скрывшиеся в Сущности света Эйн соф, в Малхут, которая до цимцума, — поскольку есть взаимовключение в десяти сфирот в сокрытии, в решимо, благодаря сиянию света Сущности (это простое сияние, которое окружает десять сфирот, и общая мысль и т. д., как человек, ощущающий себя от головы до конца; и это то, что Он предусмотрел в Себе и т. д., что называется «начертанием в высшей чистоте» и т. д., как сказано выше; и это подобно Акудим, которые связаны в одном сосуде, как объяснено выше), — есть и в вышеупомянутом цимцуме взаимовключение десяти сфирот Адама, хотя бы в сокрытии, силой решимо, оставшегося от сокрытия, в котором включено то, что в нём скрылось, и то, что в будущем придёт из сокрытия к раскрытию в линии и нити и т. д. И от внешней силы, которая в этом решимо, есть и у народов мира корень внизу, так что в них может быть взаимовключение Адама, хотя бы во внешней стороне. Хотя в них не может быть взаимовключения во внутренней стороне, потому что Он отделил их от Своего сущностного единства, по той причине, что их корень — в вышеупомянутом цимцуме (то есть в них может быть битуль «нечто» и раскрытие Б-жественности издалека, через завесу, на удалении, а не вблизи; по этой причине Тора не была дана им вблизи и т. д.). И также по другой причине: главная причина взаимовключения в человеке приходит от имени МА, то есть битуля перед Б-жественным «ничто». У Израиля это со стороны истины имени МА Авайе Тикуна, поскольку они ближе во внутренней стороне, как сказано выше. А у народов мира это не может быть во внутренней стороне из-за самого их корня в вышеупомянутом цимцуме. Но со стороны самого этого их корня, то есть первого цимцума, — он называется «ничто» (эйн) на самом деле, поскольку считается совершенным небытием и как ничто, что называется сущностным битулем существования, ибо он вовсе не занимает места. Как сказано: «И все обитатели земли считаются как ничто» и т. д. (Даниил 4:32). Об этом и сказано: «Все народы — как ничто пред Ним, как небытие и пустота (тоху) считаются у Него» — как небытие и первичное Тоху и т. д., то есть точка средоточия, которая есть само небытие и пустота, и ничто реальное, — то есть как будто её совершенно нет в существовании, потому что она поистине считается небытием. И это противоположно истинному Б-жественному «ничто», которое есть источник всего и называется истинным «нечто» и т. д., как известно. И если бы корень народов мира был в «нечто», в котором есть реальность, в них не могло бы быть единства и взаимовключения даже во внешней стороне. Но поскольку их корень в «ничто» и небытии, которое считается совершенным небытием, — хотя они и возвышают себя (как семь царей Тоху), это суетное и ложное возвышение, которое не истинно по сути, — поэтому они могут быть в материальном единстве и т. д., и пойми. Согласно этому, будет понятна причина того, что сказали наши мудрецы, благословенна их память: народы мира не называются «человеком» (адам), — то есть во внутренней стороне имени МА, по вышеуказанной причине. Но во внешней стороне его, то есть в Элоким в нём, который есть БАН МА, и в них может быть взаимовключение и единство. И хотя со стороны их корня в Элоким первого цимцума они из-за этого вышли вниз в совершенной разделённости, как сказано выше, но благодаря свету решимо, оставшемуся после сокрытия и первого цимцума, в них может светить, в сокрытии и во внешней стороне хотя бы, также от первого света, который до цимцума, — только он светит им на удалении, как сказано выше, и пойми.
(53) Согласно этому будет понятно то, что они тщательно сказали: «И сделаем себе имя» — то есть имя МА. Их намерение было не только во внешней стороне изобилия, как сказано выше, но и в свете внутреннего имени МА: то есть чтобы к ним привлекалось от света Эйн соф, который до первого цимцума, — совершенства всего и источника всего, — в общем имени МА, чтобы оттуда светило во внешней стороне их сосуда, как во внутренней. И не чтобы их питание было только от внешней стороны Элоким, который сокращает и скрывает свет Сущности, как вышеупомянутый первый цимцум, — что внизу есть сказанное: «Царствует Элоким над народами», именно на удалении (как сказано выше, что Он отделил их от Своего сущностного единства и т. д.). Но они хотели получать от внутренней стороны высшего имени МА, которое до цимцума точки средоточия и т. д., чтобы оно светило им во внешней стороне сосуда совершенно как во внутренней, одинаково, — как оно светит в Израиле по той причине, что их корень — от внутренней стороны и Сущности света Эйн соф, как сказано выше. Поэтому в них светит имя Авайе, то есть имя МА, в сосуде совершенно как в свете, одинаково, как сказано выше, — это Тиферет. (Не так в остальных именах — имени Элоким и имени Эль, — где [свет] не светит в сосуде, как в свете, потому что сосуд скрывает свет, как сказано выше. Поэтому семьдесят правителей Нога вовсе не получают от имени Авайе, Тиферет, а только от внешней стороны сосудов Эль и Элоким и т. д. Это то, что сказано: «Кто подобен Тебе среди сильных, Авайе», как сказано выше.) И при этом они [хотели] оставаться в отделённости от Б-жественности, как они внизу, в мире разделения, из-за своего корня в вышеупомянутом первом цимцуме. Но они ошибались и заблуждались в этом: невозможно, чтобы было раскрытие внутреннего света имени Авайе, как он до цимцума, также во внешней стороне сосуда совершенно одинаково, как в свете, — кроме как у одного Израиля, благодаря тому, что их корень в Тиферет. Как сказано: «Израиль, которым (бэха) Я прославлюсь» — именно «тобою» Я прославлюсь, Тиферет (великолепием), которое на уровне истинного «нечто» и возвышения; а великолепие — именно перед далёкими, как объяснено в другом месте. Ибо они называются «человеком» во внешней стороне совершенно как во внутренней, так что он совершенно подобен высшему Адаму. Это то, что сказано: «Б-г, Элоким его, с ним, и ликование (труа) Царя в нём» (Числа 23:21) — Малхут самого Эйн соф, как она до вышеупомянутого первого цимцума. (А смысл «Авайе, Элоким его» — это МА и БАН в нём, свет и сосуд, — всё «с ним», в абсолютной простоте, «Он и Его имя только», потому что Элоким, который в его сосуде, совершенно не скрывает имя Авайе, и в нём внешняя сторона равна внутренней. Поэтому «не усмотрел беззакония в Яакове» (Числа 23:21) вовсе, ибо там совершенно нет для клипат Нога зацепки от них, как сказано: «Ибо прям Б-г, моя Скала, и нет неправды в Нём» и т. д. (Псалмы 92:16).) Тогда как в семидесяти правителях клипат Нога, корень которых в Элоким, то есть первом цимцуме, — хотя силой оставшегося после цимцума следа в них может быть сосуд для высшего имени МА, хотя бы во внешнем единстве, как сказано выше, — тем не менее [свет] не может светить в них во внешней стороне так, как во внутренней, из-за сокрытия и первого цимцума, который внизу есть совершенный цимцум и т. д., вплоть до того, что Он отделил их от Своего единства и т. д., как сказано выше. (Доказательство этому — то, что у них нет битуля перед Б-жественным «ничто», кроме как во внешней стороне, что они называют Его «Б-гом» и т. д., как «Кто не убоится Тебя, Царь народов» (Иеремия 10:7), «Царствует Элоким над народами» — во внешней власти. Поэтому их возвышение временами в грубости и совершенной отделённости, ибо в них вовсе не светит от внутренней стороны высшего имени МА, а только через завесу и совершенный цимцум, именно на удалении, как сказано выше. Но у Израиля находится битуль во внутренней стороне имени МА Адама благодаря их корню в Сущности и внутренней стороне, как было при Даровании Торы, как сказано выше. Поэтому [свет] светит также во внешней стороне их «адам», то есть в возвышении и «нечто», — тоже от битуля высшего МА, вблизи, а вовсе не на удалении, как царство Давида и Машиаха, как сказано выше. И так же в каждом из Израиля в частности: даже в его самости и возвышении в нём найдётся именно битуль высшего МА. Это главный признак и знак их корня в Малхут святости, то есть в Малхут самого Эйн соф, как сказано выше. Поэтому и в сосуде [свет] светит совершенно как в свете, одинаково, как сказано выше. Это то, что сказано о Машиахе: «И будет весьма высок» — и он на уровне МА и смирения самого Моше, как сказано: «Что (ма) его имя, и что имя его сына» и т. д. (Притчи 30:4). На это и намекнули наши мудрецы, благословенна их память, что человек должен бежать навстречу царям народов мира, ибо если удостоится, различит между царями Израиля и т. д. Ведь цари Израиля — сосуд для света Царства Небес, о чём сказано: «И ликование Царя в нём», как сказано выше, — «Б-г, Элоким его, с ним», ибо сосуд совершенно не скрывает свет. И во внешнем сосуде, то есть в распространении и возвышении царства, есть именно от битуля МА. Как Давид, царь Израиля, плясал и т. д. и сказал: «И унижусь ещё больше этого» и т. д. (II Самуил 6:22). Доказательство этому — то, что даже цари Израиля, которые много грешили идолопоклонством, как Ахав и тому подобные, и также цари Иудеи, как Ахаз и Менаше, временами смирялись в предельном битуле перед Б-жественностью. Как сказано: «За то, что смирился Ахав» и т. д. (I Цари 21:29); и Ахаз сказал: «Не стану просить и не стану испытывать» и т. д. (Исайя 7:12); и Менаше возвратился к Б-гу всем сердцем и т. д. (А царь Ниневии и его народ, которые смирили себя постом и вретищем, — от этого был гнев на Израиль, из-за чего Йона бежал от Б-га, как известно из слов наших мудрецов, благословенна их память. И это намёк клещевины (кикайон) Йоны, которую Б-г сделал ему, чтобы намекнуть на это: солнце било ему в голову, а тень клещевины оживляла его душу. И Он сказал ему: «Ты пожалел» и т. д., «а Мне ли не пожалеть» и т. д. (Иона 4:10–11), и пойми.) Ведь на самом деле непонятно, почему Йона разгневался на тшуву, которую совершили люди Ниневии, и [на то, что Б-г] раскаялся о зле и т. д. И сказанное: «О Б-г! Не это ли я говорил» и т. д., «потому я и поспешил бежать, ибо знал я, что Ты — Б-г милостивый и милосердный» и т. д. (Иона 4:2) — почему ему было плохо от того, что Он милосерден, милостив и многомилостив также к народам мира, когда они совершают полную тшуву, так что он сказал: «Лучше мне умереть, чем жить» и т. д.? Но дело понятно на основании сказанного выше: корень народов мира — в первом цимцуме точки средоточия, «тьме Его укрытия» и т. д., который внизу есть совершенный цимцум, вплоть до того, что Он отделил их от Своего единства и т. д. Поэтому, когда они совершили тшуву, им светит от Его великой милости и т. д., и раскрывается внутренний свет вышеупомянутого высшего имени МА без всякого сокрытия, даже во внешней стороне клипат Нога, как у Израиля, как сказано выше. А Израиль, которые на уровне внутренней стороны имени МА, не совершили тшуву и оказались в сокрытии лика. Поэтому он очень разгневался. И поэтому Б-г сделал ему этот намёк клещевины, как сказано: «И назначил Б-г Элоким» — два имени как одно и т. д. — «клещевину, и она поднялась над Йоной, чтобы быть тенью над его головой» и т. д. (Иона 4:6). Это высший хашмаль, который окружает и облекает душу над её головой, чтобы она могла вместить мощь высшего света Сущности, как мощь жара солнца, и не обессилела, упраздняясь в существовании (как объяснено в другом месте о [словах] «И Ты хранишь её во мне» — через облачение Нога, которое скрывает и т. д., чтобы она не исчезла в истощении души и т. д.). «И назначил червя» (Иона 4:7) — это Израиль, по причине многих грехов, — «на следующий день» — в седьмом тысячелетии и т. д., — «и он подточил» и т. д., как сказали, что Он извлечёт солнце и т. д. (И «когда взошло солнце, назначил Элоким восточный (кадим) ветер» (Иона 4:8) — от Изначального (кадмон) мира и т. д., — «и ударило солнце в голову его» и т. д. И он сказал: «Лучше мне умереть» — чтобы включиться в самопожертвовании. И Он сказал ему: «Сильно ли огорчился ты за клещевину», которая была тенью над твоей головой и т. д.; и сказал: «Ты пожалел» и т. д., «над которой ты не трудился» и т. д., «которая в одну ночь выросла» — в вечер, который предшествовал утру, как сказано: «Вначале — тьма» и т. д.; «а Мне ли не пожалеть» и т. д., «в которой более двенадцати десятков тысяч (рибо) человек (адам), которые не умеют» и т. д. (Иона 4:11) — это «адам» малого состояния (катнут), в которых есть взаимовключение во внешней стороне, без разделённости правого и левого в самости и грубости и т. д.; «и множество скота» (бэема раба) — это имя БАН МА, которое до корня Тикуна Ацилута. Именно от этого будет превосходство света Тикуна в грядущем будущем, когда Он извлечёт солнце из его футляра, то есть из Элоким вышеупомянутого цимцума.) И во всём этом смотрящий может увидеть причину и корень привлечения обильного изобилия блага этого мира народам мира, хотя большинство из них нарушают семь заповедей сынов Ноаха и т. д. Это потому, что они на уровне имени МА Адама, хотя бы во внешней стороне, — то есть в единстве и любви товарищей, даже у царей земли, — и они очень следят, чтобы не было грабежа и кровопролития, как «царь правосудием утверждает землю» (Притчи 29:4), и за благоустройством населённой земли — чтобы были пропитание и пища на земле и заработок, чтобы один кормился от другого, и благотворительность, чтобы поднять упавшего, и тому подобное. Это от Тикуна, то есть взаимовключения, так что нет совершенства у одного без другого. Как известно о сказанном: «Б-г Хохмой основал землю» (Притчи 3:19) — это Тикун: в этом месте растут пряности, а в том — злаки, и они кормятся друг от друга торговлей на земле, где один получает от другого и т. д. Поэтому были перевёрнуты Сдом и Амора — потому что говорили: «Моё — моё, а твоё — твоё» и т. д., в разделённости и разделении Тоху, противоположно Тикуну, как известно, и пойми.
(54) И так же объяснено выше, что в месте единства пребывает благословение, поскольку оно подобно Тикуну МА высшего Адама, хотя оно в клипат Нога, в месте разделённости. То, что Он отделил их от Своего единства, — это именно в Торе и заповедях, как сказано: «Нееврей, который занимается Торой» и т. д., но не во внешней стороне «адам» и т. д., и пойми. А корень дела — по вышеуказанной причине: хотя их корень в цимцуме точки средоточия и т. д., в них есть взаимовключение Тикуна силой решимо и т. д. Поэтому в грядущем будущем они очистятся, чтобы прийти к Тикуну, как сказано: «Тогда Я дам народам» и т. д. Об этом и разошлись рабби Йеуда и рабби Шимон. Рабби Йеуда сказал о них [о римлянах]: «Как хороши их дела: они устроили мосты, устроили бани» и т. д. — то есть ради добра и милости, для благоустройства земли, в Тикуне Адама, и они достойны великой милости и власти и т. д. по вышеуказанной причине. А рабби Шимон сказал: «Они устроили мосты для себя» и т. д. — потому что всякую милость, которую они делают, они делают для себя, как сказано: «А милость народов — грех» (Притчи 14:34) и т. д.; а «для себя» — это разделённость и «нечто», противоположность Тикуна. И на самом деле в этом есть разница между внутренней стороной и внешней. В Торе и заповедях «цдака и милость народов — грех», потому что они делают это для себя. Как сказано: «Тот, кто говорит: "Этот сэла — на цдаку, чтобы жил мой сын"» — именно у Израиля — «он совершенный праведник» и т. д. [а у народов — нет], потому что Он отделил их от Своего внутреннего единства. Доказательство — сказанное о заповеди сукки, что Он испытает их и накалит над ними солнце и т. д., и они пренебрегут и т. д., как объяснено в другом месте. Но во внешней стороне, в благоустройстве мира, их милость и добро — в Тикуне Адама: «Не для пустоты (тоху) сотворил её, для заселения создал её» и т. д. (Исайя 45:18). Поэтому им привлекается обильное изобилие и благословение, даже не по их делам, вплоть до и т. д., и пойми.
(55) Теперь, после предварения всего вышесказанного, следует понять подробности всех слов этого отрывка и разрешить все вышеупомянутые тонкости в этом отрывке, как сказано выше. Из всего вышесказанного объяснено главное намерение людей поколения разделения в том, что они хотели построить город и башню, «и верх её — в небесах», как они сказали причину: «И сделаем себе имя». Это высшее общее имя МА, которое светит от Сущности света Эйн соф, которая до первого цимцума точки средоточия и линии и нити и т. д. И они сказали: «И сделаем (наасе) себе» — именно в действии, то есть в сосуде, именно во внешней стороне, — потому что их главное намерение было, чтобы высшее имя МА светило им во внешней стороне, как во внутренней, как сказано выше, и чтобы им не нужно было получать сверху только от внешней и обратной стороны имени МА, которое скрыто в цимцуме Элоким и т. д., как сказано выше. Но откуда у них была эта великая сила — что они хотели подняться на столь высокую ступень и уровень, чтобы сделать себе высшее имя МА внизу, как оно наверху, даже внизу, в отделённости, как сказано выше? На это [Писание] предварило причину в начале отрывка, в том, что сказано: «И была вся земля — один язык и одни слова». Простой смысл этого: все они говорили именно на святом языке, который называется «одним языком», и он есть корень семидесяти языков семидесяти народов, как известно и как объяснено в вышеупомянутом Зоаре (и как будет объяснено далее вскоре). А на самом верху это Малхут самого Эйн соф, которая до первого цимцума точки средоточия, как сказано выше (это корень высших букв, которые были высечены в высшей чистоте, о чём сказано: «Начертал начертание» и т. д.). В этом простом свете Сущности всё было включено в предельно простом единстве (как сказано: «Были только Он и Его имя», как сказано выше). Это и называется «одним языком» (сафа ахат, в женском роде), то есть Нуквой, поскольку раскрытие этого простого света есть сосуд для самого света Сущности, который называется совершенно простым Единым, как говорится: «Ты Един, и имя Твоё едино» и т. д., как сказано выше. Это и «одни слова» (дварим ахадим): он получает от «одних слов», которые в самой Сущности Эйн соф, которая называется «Единым, но не в счёте десяти сфирот вообще», как сказано выше (и это «один язык», святой язык, букв изначальной Торы в самой Сущности, которые называются «одними словами» и т. д.). А сказанное «И была вся земля — один язык» — поскольку все они говорили на святом языке, им открывалось от света Малхут Эйн соф, которая до цимцума, и они постигали абсолютную простоту. Это то, что сказано: «и одни слова» — в единстве Изначального мира (как будет объяснено далее). «И было, когда двинулись они с востока (ми-кедем)» (Бытие 11:2) — и сказано в мидраше, что они удалили себя от Изначального (кадмон) мира и т. д. То есть они не хотели быть в сущностном и постоянном битуле перед Сущностью света Эйн соф, который называется Изначальным мира, Изначальным прежде всех изначальных, — это вышеупомянутая Малхут Эйн соф, которая называется изначальной мыслью и которая придёт к раскрытию в грядущем будущем, как было до греха Адама Ришон в Ган Эдене, который Он насадил «на востоке (ми-кедем)» и т. д. (Бытие 2:8). Это то, что сказано: «И нашли долину (бикъа) в земле Шинар» — то есть нашли место, в котором сокращается и скрывается вышеупомянутый свет Б-жественной Сущности; это долина, которая в земле Шинар. А наверху это первый цимцум, называемый точкой средоточия и пустым пространством и т. д., который утаивает и скрывает свет Сущности, как сказано выше, что называется «тьмой Его укрытия». И оттуда может быть корень и источник источника для последнего цимцума, который называется совершенной тьмой, чтобы совершенно скрыть Б-жественный свет, так чтобы быть в совершенной отделённости. Это то, что они двинулись «с востока» — от высшего единства абсолютной простоты, которое называется Изначальным мира, — «и нашли долину» и т. д. (как будет объяснено далее в речении Зоара, который сказал: «Эта долина — место укрепления сердца» и т. д.). Об этом и сказано: «И нашли долину» и т. д., «и поселились там» — в отделённости и удалении от Б-га живого и Царя мира. Однако тем не менее они не хотели совершенно отделить себя, так чтобы у них не осталось остатка на земле, как у поколения потопа. Поэтому они хотели, чтобы к ним привлекалось от сияния света Эйн соф, которое до вышеупомянутого цимцума, то есть от имени МА абсолютной простоты, вниз — какими они есть, в отделённости, — чтобы оно светило им во внешней стороне так, как оно наверху во внутренней, как сказано выше. Поэтому все сказали единым советом: «Давайте построим себе город и башню, и верх её — в небесах, и сделаем себе имя». Простой смысл — как пишет рабби Авраам ибн Эзра, как сказано выше: через город и башню, верх которой в небесах, они будут всегда собираться туда и будут одним союзом, в единстве, соединении и взаимовключении, в образе цельного человека. Благодаря этому в них будет сосуд, чтобы в нём пребывало и привлекалось к ним от имени МА высшего Адама, из его источника и корня в Сущности света Эйн соф, которая до первого цимцума, как сказано выше. Это именно «и верх её — в небесах»: наверху это общие небеса, то есть общий окружающий свет, который до линии и нити (и называется высшей чистотой; и так же сказано: «Небеса и небеса небес» и т. д., и как «И это врата небес» и т. д. (Бытие 28:17)), — откуда будет привлекаться вниз, как наверху, одинаково, даже когда они в отделённости внизу, потому что «перед Ним как тьма» и т. д. Об этом и сказано: «И сделаем себе имя» (шем) — чтобы к ним привлекалось именно «оттуда» (шам) имя МА высшего Адама, на уровне действия, в сосуде, во внешней стороне, как оно во внутренней. (А простой смысл «и сделаем себе имя» — в возвышении и «нечто», чтобы быть подобными высшему Адаму, как сказано выше.) «Чтобы не рассеяться по лицу всей земли» — то есть чтобы они не рассеялись и не разделились по лицу всей земли и не были бы в соединении, единстве и взаимовключении, а были бы предельно отделены друг от друга и никогда не соединились бы. Этого они очень опасались, ибо тогда они вовсе не смогут получать от внутренней стороны высшего имени МА, которое пребывает только в месте единства и взаимовключения, а не в месте разделённости и разделения, как сказано выше. И вот, они сказали здесь две причины: первая — «и сделаем себе имя», а вторая — «чтобы не рассеяться» и т. д. И на первый взгляд, зачем нужны две причины? Однако эти две причины — одно дело и одно намерение. Ведь помимо того, что они опасались, что не смогут получать изобилие внутреннего света имени МА, если разделятся друг от друга, — но и изобилие, отмеренное им от внешней стороны цимцума имени Элоким, у них убудет. Ведь их корень по сути — от разделённости и разделения точек Тоху, а всякое разделение производит совершенную разделённость, так что они вовсе не смогут получать даже в большем последнем цимцуме. А они хотели получать своё изобилие именно от высшего единства имени МА. Об этом и сказано: «И сделаем себе» высшее имя МА — через единство, через город и башню, в которой и только через которую они объединятся; а иначе — «чтобы не рассеяться» в совершенной разделённости, и тогда от них совершенно и полностью исчезнет Б-жественный свет и изобилие, и пойми.
(56) А что касается этого города и башни, следует понять, почему им понадобилась постройка и высокая башня, чтобы верх её был в небесах. Хорошо — постройка города была им нужна для собрания и сбора, чтобы все собирались там. Но столь высокая башня на первый взгляд была не нужна: ведь башню делают только для войны, а кто будет воевать с ними, если все народы собрались там в одном единстве и т. д.? А сказанное в мидраше, что они сказали: «Поднимемся на небосвод и будем воевать с Ним» и т. д., — это выходит из простого смысла их намерения, ведь они хотели получать именно от высшего единства имени МА, только хотели оставаться в отделённости и т. д., как сказано выше. Однако дело в том, что постройка города была ради их собрания и соединения вместе в этом городе. Но после этого соединения им нужно было второе единство и соединение — чтобы всё соединилось и поднялось в эту высокую башню, верх которой в небесах (хотя башня и не вместит всех, они поднимутся в неё по ярусам, один над другим, до высоты небес и т. д.). Дело в том, как известно о корне букв, которые называются камнями, как сказано в Сефер Ецира: «Пять камней строят сто двадцать домов» — ибо из пяти букв образуются сто двадцать сочетаний и т. д. Таково было намерение в постройке этого города: чтобы образовать многие сочетания во взаимовключении всех противоположностей, которые в них, — чтобы они соединились там, и это было бы сосудом для света сущностного имени МА, то есть сочетаний высших букв, которые в Сущности, о которых сказано: «Начертал начертание в высшей чистоте» и т. д. (а в общем это Малхут Эйн соф, которая до цимцума, как сказано выше). А внутри города будет высокая башня, верх которой в небесах, чтобы подниматься по ней на самый верх и получать высшее изобилие от общего окружающего света высших небес. Ведь башня — это то, что выходит из ограничения — от глубины к высоте, — поднимаясь от «глубины низа» к «глубине верха», поскольку это свет, по сути неограниченный. Поэтому она может соединять высшее с нижним и нижнее с высшим, поскольку «верх её в небесах, а конец её на земле» (как объяснено в другом месте на [стих] «Я — стена, и груди мои как башни» и т. д. (Песнь песней 8:10)). Как через башню можно охранять город от нападающих, чтобы они не пускали стрелы в город издалека. И главное намерение в высоте этой башни было в том, чтобы её видели очень издалека и знали, как приблизиться и прийти в город, и также чтобы с ними не воевали сверху, чтобы низвергнуть их и т. д. Это будет понятно на примере лестницы, которую видел Яаков, — «поставлена на землю, а верх её достигает неба» (Бытие 28:12). Это молитвы, которые поднимаются по этой лестнице через «ангелов Элоким, поднимающихся и спускающихся по ней». Они поднимают сочетания букв каждой молитвы снизу вверх, на самый верх, до высших врат небес; и они же спускаются и привлекают благословение и изобилие сверху вниз. Получается, что лестница, верх которой в небесах и которая поставлена на землю, соединяет высшее с нижним и нижнее с высшим и т. д., и пойми. (Получается, что через башню, высокую до небес, происходит второе собрание и соединение всех сочетаний букв города, который построили сыны человеческие соответственно корню их души, чтобы получать от высшего имени МА, которое в высших небесах и называется Его великим именем и т. д., как сказано выше, и пойми.)
(57) И всем этим разрешается вторая вышеупомянутая тонкость — в том, что они сказали две причины, которые на первый взгляд далеки друг от друга. «И сделаем себе имя» и «чтобы не рассеяться» и т. д. — это совершенно одно. Ведь через постройку города и башни, которой они сделают себе имя МА Тикуна, они благодаря этому никогда не рассеются и не разделятся, как один орган не отделится от другого, поскольку оно производит в них одно взаимовключение, как один человек, чтобы быть подобными Высшему хотя бы во внешней стороне, как сказано выше. Поэтому всякий, кто видел башню издалека, его душа влеклась присоединиться там и т. д. А иначе — «чтобы не рассеяться» без соединения навсегда, как сказано выше, и пойми.
(58) Теперь следует разрешить третью упомянутую тонкость — в сказанном: «И сказал Б-г: вот, народ один и один язык у всех, и вот что начали они делать, и теперь не будет им недоступно» и т. д. (Бытие 11:6). Что это за опасение — что им не будет недоступно всё, что они задумают сделать? И что это они начали делать сейчас? И в чём суть опасения в том, что они сделают себе имя на земле и не рассеются и т. д., — какое Ему до этого дело? Ведь «землю Он отдал сынам человеческим» и т. д. (Псалмы 115:16), как сказано выше. Однако корень дела будет понятен на основании всего сказанного выше о главном их намерении в сказанном «И сделаем себе имя» — это именно высшее имя МА, как сказано выше. И вот, выше объяснено о причине, по которой народы мира не называются «человеком»: то есть во внутренней стороне высшего единства, ибо Он отделил их от Своего единства, которое в Торе и заповедях и т. д., потому что их корень — от первого цимцума, который внизу есть совершенная разделённость, как сказано выше. Поэтому Б-г не желал, чтобы в них светило от истинного единства вышеупомянутого высшего общего имени МА, поскольку Он уже отделил их и «сделал скользкими» словами и т. д. (как сказано: «И было, когда двинулись они с востока» — что они удалили себя от Изначального мира, — «и нашли долину» и т. д.). Однако через постройку города и башни они сделали сосуд для пребывания внутреннего света высшего имени МА, по вышеуказанной причине. Об этом и сказано: «И вот что начали они делать» — они начали делать сосуд и имя для внутреннего света высшего имени МА. «И теперь не будет им недоступно всё, что они задумают сделать» — то есть они смогут достичь всего своего желания, которое задумают и т. д., то есть быть совершенно подобными высшему Адаму, на уровне Адама Ацилута, чтобы оно светило им во внешней стороне, в отделённости, как наверху, в высшем единстве Б-жественной святости. А написано: «И славы Моей другому не отдам» — ибо Он дал славу Авайе, которая в высшем имени МА, только одному Израилю, по вышеуказанной причине, ведь о них написано: «Б-г, Элоким его, с ним, и ликование Царя в нём» — в полном смысле и т. д., как сказано выше. Об этом и сказано: «И вот что начали они делать» и т. д. — ибо конец и главное их помысла распознаётся по этому началу дела, которое они начали сейчас, — постройке этого города и башни, то есть сосуда единства и взаимовключения, как сказано выше. «И теперь не будет им недоступно всё, что они задумают сделать» — привлечь от внутренней стороны высшего имени МА, чтобы оно светило и во внешней стороне совершенно как во внутренней, то есть совершенно как оно наверху, где в имени Авайе совершенно нет разницы между светом и сосудом, внутренней и внешней стороной, по вышеуказанной причине. А Б-г вовсе не желал этого, по вышеуказанной причине, что Он отделил их от Своего единства и т. д., ибо оно вовсе и совершенно не может пребывать в месте разделённости ситра ахра, и пойми. Поэтому Б-г сошёл посмотреть на город и башню, которые построили сыны человеческие, как сказано: «И сошёл Б-г посмотреть» и т. д. (Бытие 11:5). И хотя Б-г уже знал все замыслы, помыслы и дела людей и т. д., Его нисхождение было для того, чтобы посмотреть и присмотреться к источнику причины единства и взаимовключения, которое могло бы произойти от этого собрания и соединения, когда они соединятся в этом городе и башне и т. д. И Б-г увидел, что главный источник причины — не город и башня сами по себе, а то, что они — один народ и один язык у всех; поэтому они могут построить этот город и башню, чтобы это было сосудом для света имени МА, чтобы это было совершенно по высшему образцу и т. д. Поэтому, как только Б-г сошёл посмотреть на город и башню, которые сыны человеческие построили по высшему образцу, написано: «И сказал Б-г: вот, народ один» и т. д. Смысл: это первая причина и главный источник того, что у них есть единство и взаимовключение через этот город и башню, — потому что они один народ и один язык у всех. То есть хотя они уже двинулись от Изначального мира, чтобы быть в отделённости, как они в своём корне — в первом цимцуме, откуда корень их разделённости внизу, как сказано выше, — тем не менее в них ещё есть, и внизу, от силы и света решимо, оставшегося от сокрытия и первого цимцума, в котором осталось немного подобия первого света, который до цимцума, как сказано выше. Поэтому они — «один народ и один язык у всех». То есть хотя по своему корню в разделённости семи царей Тоху они — семьдесят народов, а не один народ, и семьдесят языков, а не один язык — святой язык, — но силой решимо, которое в них светит, в них есть единство, совершенно как у одного народа, и один язык у всех, то есть святой язык, который есть корень, включающий семьдесят языков семидесяти народов мира, как известно о большой букве аин в [слове] «Шма» и т. д. А сказанное «народ один (эхад) и один (ахат) язык» — «эхад» и «ахат» [в мужском и женском роде] — это мужское и женское, МА и БАН, свет и сосуд, когда в сосуде светит как в свете; всё — в единстве и взаимовключении, как оно наверху в имени МА Тикуна, как у Израиля, о котором сказано: «Б-г, Элоким его, с ним», как сказано выше, — что светит в сосуде, как в свете, одинаково, во внешней стороне совершенно как во внутренней. И поскольку все говорили на святом языке, который называется «одним языком», они названы «одним народом», будучи подобными высшему единству, — как об Израиле сказано: «Кто как народ Твой Израиль, один народ на земле» и т. д. (II Самуил 7:23), и пойми. Об этом и сказано: «И теперь не будет им недоступно всё, что они задумают сделать». Поэтому сказано: «Давайте сойдём и смешаем там их язык» и т. д. (Бытие 11:7) — чтобы они были в разделённости и разделении именно на семьдесят языков. Ведь корень разделения на семьдесят языков приходит от разделённости и разделения семи царей Тоху, где каждый делится на десять и т. д. Об этом и сказано: «Когда Всевышний давал уделы народам, когда разделял сынов человеческих» и т. д. (Второзаконие 32:8) — именно «когда разделял», ибо Он отделил их от Своего высшего единства, которое в святом языке, и они разделились на семьдесят языков. Ведь корень святого языка — от высшего единства имени МА сущностной высшей Хохмы, которая называется совершенно «высшим святым», и это корень Хохмы на уровне изначальной Хохмы, которая называется «Изначальным Адамом» (Адам кадмаа) и т. д., о чём сказано: «Что (ма) его имя, и что имя его сына» и т. д. И поскольку у всех был один язык — именно святой язык, — благодаря этому они были одним народом, в единстве и взаимовключении, чтобы быть совершенно подобными Высшему, так чтобы светило в сосуде во внешней стороне, как во внутренней. Ведь в сосуде имени МА высшей Хохмы, то есть в буквах, сосуд совершенно не скрывает внутренний свет, по вышеуказанной причине. (Доказательство этому — из букв Торы: всякое толкование, которое выводится из букв Торы, — это совершенно сосуд для света и тайны внутренней стороны высшей Хохмы, которая сокрыта в них, совершенно и вовсе без сокрытия и скрывающего облачения. Ведь корень Торы — в имени МА Тикуна, которая называется «Торой Авайе» и «Торой человека», где свет светит в сосуде во внешней стороне, как во внутренней, как сказано выше.) Однако когда Б-г смешал их язык, так что каждый из народов говорил только по своему корню, на семидесяти языках, а не на святом языке, который есть корень единства и взаимовключения наверху, — и когда от них прервался свет высшего единства святого языка, само собой они разделились через семьдесят языков, корень которых — от сущностной разделённости в семи царях Тоху, как сказано выше. Об этом и сказано: «И рассеял их Б-г оттуда по лицу всей земли» (Бытие 11:8) — они рассеялись и разбрелись в разделённости и разделении друг от друга, так что никогда не соединятся, и пойми. И этим разрешается также четвёртая упомянутая тонкость: почему [Писание] связало причину главного опасения — что им не будет недоступно всё, что они задумают сделать, — именно с тем, что они «один народ и один язык». Согласно сказанному выше, это и было главным источником причины, по которой они могли достичь всего, что задумают сделать, — привлечь от внутренней стороны имени МА. Поэтому Он смешал их язык, и само собой они рассеялись по лицу всей земли, и пойми.
(59) И из всего сказанного будет понятен также смысл вышеупомянутого мидраша, который сказал о [стихе] «И была вся земля — один язык», что они говорили на святом языке, а «одни слова» — о Единственном в мире, ибо сказали: «Давайте поднимемся на небосвод» и т. д. Ведь хотя они хотели получать от высшего единства имени МА, как сказано выше, но хотели быть в этом совершенно подобными Высшему в единстве, чтобы быть «адам» по образцу высшего Адама, так чтобы они были именно «нечто» и вещью самой по себе, а вовсе не в битуле, — а это совершенное сбрасывание ига Небес и т. д. (Как подобие и образец этого находится в материальном и в последних поколениях, и даже теперь, и среди нашего народа, дома Израиля, — у некоторых из вероотступников (апикорсим), которые строят город и башню в своей мысли и лживом воображении, естественным человеческим разумом, говоря: «Оставил Б-г землю» и т. д. (Иезекииль 8:12), и закладывают корень своей основы именно по человеческой природе, чтобы быть мудрыми в своих глазах, — «какая у них мудрость» (Иеремия 8:9) — в суетных и пустых словах, вплоть до того, что считают себя «человеком» в совершенстве Даат и мидот, в естественном и рассудочном, и любят друг друга товарищеской любовью, равно малого и великого и т. д., как известно. А конец их помысла распознаётся по началу их дел — только в прелюбодеянии и распутстве, как скоты на рынке, противоположно уровню «адам» и т. д., как известно. О них сказал рабби Тарфон: «Да лишусь я [сыновей]» и т. д., «ибо они знают своего Господина» и т. д. А худшие из них — вероотступники и еретики, которые вовсе не верят в единство Б-га, как Аристотель и его сторонники; это тяжелее, чем клипот народов мира, ведь народы мира называют Его «Б-гом богов» и верят в единство и т. д.) Это то, что сказано: «И было, когда двинулись они с востока» — что они двинулись от Изначального мира, чтобы быть в отделённости и «нечто» само по себе, как сказано выше. И вот, мерой за меру они были приговорены рассеяться по лицу всей земли, чтобы в них вовсе не было взаимовключения в форме человека, как сказано: «И рассеял их Б-г оттуда» и т. д., и пойми.
(60) Это то, что сказано в Мишне, в главе «Хелек», о [стихе] «И рассеял их Б-г»: у поколения разделения нет удела в грядущем мире, потому что они простёрли руку на Основу (икар). То есть они простёрли руку, чтобы поднять бунт и сбросить иго Небес в отношении Основы — имени Авайе МА высшего Адама, которое есть основа всех высших имён и источник и корень их всех, как сказано в речении Элияу: «Ты — Тот, Кто...» и т. д., как сказано выше пространно. А они простёрли руку на Основу — имя Авайе, то есть Тикун, — чтобы привлечь его в мир разделения. Поэтому у них нет удела в грядущем мире, ибо грядущий мир — в Тикуне, после бирура семи царей и т. д. (Это раскрытие света Сущности Эйн соф, истинного «нечто», со стороны самого возвышения, которое в самой Сущности; это главное в высшем Адаме, поскольку он есть истинное совершенство, называемое «совершенством всего», которое пребывает только в битуле истинного «ничто» и т. д.) И у поколения потопа тоже нет удела в грядущем мире. Хотя они вовсе не простёрли руку на Основу — имя МА, — чтобы уподобиться Высшему, тем не менее они последовали за телесными вожделениями, насилием и грабежом и т. д., так что земля растлилась и осквернилась от их скверны. Поэтому они погибли в водах потопа, который был лишь для того, чтобы очистить землю. И тем не менее поколение разделения не погибло, а только рассеялось по лицу всей земли, потому что у них были любовь, братство и дружба, а в поколении потопа между ними были грабёж и ссора и т. д., — чтобы научить тебя, что велик мир и ненавистен спор. Это по вышеуказанной причине: именно в месте единства, мира и дружбы привлекается свет простого единства, называемого «совершенством всего», как сказано выше, и он не привлекается и не пребывает в месте разделённости, как сказано выше. Но в отношении грядущего мира оба равны, как объяснено в вышеупомянутой Мишне: у поколения потопа и поколения разделения нет и т. д. (не как выше). У поколения разделения нет удела и т. д., потому что они простёрли руку на Основу — имя МА, — в том, что сказали: «И сделаем себе имя» — именно «себе», в отделённости; поэтому сказано: «И рассеял Б-г» и т. д. А у поколения потопа тоже нет удела в грядущем мире, хотя они не простёрли руку на Основу, как поколение разделения, — но потому, что поколение потопа «извратило всякая плоть свой путь» и т. д. (Бытие 6:12): они растлили образ человека изливанием семени впустую, как известно из истории Эра и Онана, о котором сказано «дурен» и т. д., ибо «чисты очи» и т. д., и пойми. (Только в Зоаре, глава Ноах, лист 69а, есть мнение, что у поколения потопа есть удел в грядущем мире, а сказанное «И стёр Он всё сущее» — это в этом мире, как сказано: «И стёрты были с земли». Но из сказанного рабби Эльазаром — как сказано: «Да будут стёрты из книги жизни» (Псалмы 69:29) — это грядущий мир, и так — по мнению рабби Шимона там, как сказано в Мишне, в главе «Хелек».)
(61) Теперь следует понять разъяснение вышеупомянутого речения Зоара на этот отрывок: «И было, когда двинулись они с востока (ми-кедем)» — от Изначального (кадмаа) мира и т. д., как сказано: «И река выходит из Эдена... и оттуда разделяется» и т. д. (Бытие 2:10); «как только они двинулись оттуда, возникла разделённость» и т. д. Смысл: «Изначальный мира» — это раскрытие света Малхут Эйн соф, которая до вышеупомянутого первого цимцума и называется изначальной мыслью, — она в абсолютной простоте, в самой Сущности света Эйн соф, как сказано: «Были только Он и Его имя» и т. д. Она называется «предшествующей всему» и т. д., «Изначальным мира». Оттуда корень привлечения света наслаждения, которое в Сущности Эйн соф, называемого «забавами Царя в Самом Себе», в Ган Эден, о котором сказано: «И насадил Б-г Элоким сад в Эдене на востоке (ми-кедем)» — от вышеупомянутого Изначального мира. А «Б-г Элоким» — эти два имени — это МА и БАН, которые в вышеупомянутой Сущности света Эйн соф, где они совершенно без разделённости, как сказано выше; и оттуда привлекается источник Б-жественного наслаждения, которое в Ган Эдене. Как известно, Ган (сад) и Эден — это Хохма и Бина Ацилута. Эден — во внутренней стороне Хохмы Ацилута, то есть внутренней стороне Атик Йомин, которая называется «сокрытым Эденом» и раскроется в грядущем мире. А Ган — во внутренней стороне Бины, как сказано: «И река выходит из Эдена» — это внутренняя сторона Хохмы Торы, — «чтобы орошать сад (ган)», то есть пятьдесят три (ган) книги Торы, которые называются «запертым садом» и т. д. (Песнь песней 4:12), которые привлекаются в Малхут. «И оттуда разделяется и становится четырьмя главами» — когда привлекается ещё дальше от сада, который получил от этой реки, выходящей из Эдена, там становится заметной разделённость и разделение четырёх глав. Это четыре мохин — Хохма и Бина, Хесед и Гвура, — которые разделяются в раскрытии от Бины к Малхут именно (или это двенадцать пределов диагоналей (гвулей алахсон), которые есть четыре главы, как четыре стана Шхины и четыре знамени в двенадцати коленах). Только там они именно в единстве и взаимовключении, в Тикуне имени МА Адама, а здесь сказано: «И оттуда разделяется и становится четырьмя главами» — они выходят именно в разделённости и разделении, поскольку они от Тоху, до Тикуна. Но в высшей Хохме самого Эдена, которая на уровне вышеупомянутого внутреннего имени МА, ещё вовсе нет разделения и разделённости, ибо там светит от «востока» (кедем) вышеупомянутого Изначального мира, то есть Малхут Эйн соф, как сказано выше. Но в Бине, то есть в Некудим, — разделении семи мидот в имени САГ, — «оттуда разделяется» и т. д., одно против другого, как сказано выше. Поэтому сказано: «И было, когда двинулись они с востока» — «как только они двинулись оттуда», из вышеупомянутого Эдена, — написано: «И оттуда разделяется» — в разделённости и разделении Тоху, где было разбиение. Но всё время, пока они были собраны в Эдене высшей Хохмы, в них вовсе не было разделённости, ибо они были едины в сущностном единстве Сущности света Эйн соф, которое на «востоке», откуда насадил их Элоким — два имени в единстве — «сад в Эдене» и т. д., во взаимовключении имени МА (больше, чем взаимовключение Акудим, как сказано выше).
(62) Это «и нашли долину» и т. д.: «там они двинулись, чтобы вывести из высшего владения» — то есть мира единства и взаимовключения — «в чужое владение», то есть мир разделения, называемый «общественным владением» и т. д. Ведь эта долина — от первого цимцума, противоположного «востоку», источнику вышеупомянутого Эдена. И оттуда приходит причина цимцума и совершенной разделённости внизу, в клипат Нога семидесяти правителей, которые называются «общественным владением», самими «горами разделения», ибо Он отделил их от Своего единства, как сказано выше, что называется «чужим владением» и т. д. «Сказал рабби Аба: мудростью нечестия пришли они, чтобы вывести из высшего владения в иное владение и заменить его славу чужой славой» и т. д. Смысл — как сказано выше о главном намерении постройки города и башни: сделать и привлечь себе высшее имя МА вниз, даже такими, какими они есть, в отделённости и т. д. Это «заменить славу» высшего имени МА, которое светит именно в Тиферет, внутри и снаружи, в свете и сосуде одинаково, как сказано выше, — «чужой славой», чтобы оно светило в мире разделения клипат Нога, в «общественном владении». А сказано: «И славы Моей другому не отдам» (а только Израилю, «которым» именно «Я прославлюсь», как сказано выше). А сказанное «мудростью нечестия пришли они» и т. д. — то есть мудростью клипы, которая называется хитростью (орма), как «Арамеец (арами) [хотел] погубить моего отца» (Второзаконие 26:5), — которая противостоит самой мудрости святости. Это то, что они умудрились делать зло, а не добро, как «Мудры они на зло» и т. д. (Иеремия 4:22). Ведь они хотели своим единством, чтобы в них был высший свет, МА святости, какими они есть, в совершенном зле клипы, и чтобы у них было всё изобилие и благо, а сами они вовсе не были бы в битуле перед Б-жественной святостью. А это противоположно мудрости Б-жественной святости, главное в которой — только битуль МА, как у Моше, который сказал: «А мы — что (ма)», как известно. Поэтому это называется «мудростью нечестия»: даже в их битуле и взаимовключении в материальном единстве эта мудрость называется хитростью, то есть ложью, противоположной истине мудрости святости (как объяснено в другом месте о [стихе] «Я — мудрость, обитаю с хитростью» (Притчи 8:12), — её противоположностью, — чтобы очистить мудрость клипы; как Яаков, «человек цельный», который есть истина, очистил Лавана и т. д.). (Ещё там:) «Сказали: эта долина — место, чтобы дать и укрепить сердце, чтобы нижние наслаждались ею; устроим в этом месте город и башню» и т. д., вплоть до «зачем нам подниматься наверх» и т. д. Смысл «эта долина» и т. д.: этим он ещё больше разъясняет «мудрость нечестия», которая была в них, — что они пришли вывести из высшего владения и т. д. Потому что они постигли, что в этой долине есть корень от первого цимцума, когда они двинулись с востока, как сказано выше. Поэтому сказали: «Это место, чтобы укрепить сердце» внизу, «чтобы нижние наслаждались ею», — быть в разделённости и совершенном «нечто», потому что корень корня самого последнего цимцума клипат Нога мира Асия приходит из-за вышеупомянутого первого цимцума, как сказано выше, и пойми. Поэтому сказали: «Устроим именно в этом месте город и башню» и т. д. Смысл: чтобы привлечь в это место, которое есть корень разделённости клипат Нога, как сказано выше, от имени МА — через город и башню, как сказано выше, — чтобы оно светило во внешней стороне, как во внутренней, как сказано выше. (Это то, что сказано: «Построим в этом месте» — ведь эта долина есть получающее от имени МА города и башни, как известно о горе и долине, которые есть мужское и женское. А город и башню они построили на горе, чтобы можно было видеть дальше, а не в долине; или, возможно, они построили её именно в долине, чтобы изобилие достигло «глубины низа» от «глубины верха» посредством башни, верх которой в небесах и т. д.) Поэтому сказали: «Устроим в этом месте» и т. д. — чтобы сделать сосуд для высшего имени МА через единство и соединение, которое будет у них в этой долине через город и башню. А эта долина — от первого цимцума, первого Элоким, чтобы в ней светило от МА, который до цимцума, и т. д. Это то, что сказано: «Это место будет нам для трепета (дехила)» — в поднятии майн нуквин через битуль, который в их единстве и т. д. И это то, что сказано: «Зачем нам» и т. д. — в этом главное их «мудрости нечестия»: они хотели привлечь от высшего МА святости именно в мир разделения, противоположно битулю МА святости. Поэтому сказали: «Зачем нам подниматься наверх» — в битуле МА святости, где мы не сможем им наслаждаться в наслаждении и ощущении себя, на уровне «нечто» и вещи и т. д. И как сказано выше: «Эта долина — место, чтобы укрепить сердце» в ощущении себя, «чтобы нижние наслаждались ею», — быть в ощущении себя во всём, чего пожелает вожделение и т. д., противоположно битулю и взаимовключению в Б-жественном слиянии, в котором совершенно и вовсе нет ощущения себя и т. д., и пойми. «Чтобы не рассеяться» и т. д. — «по другим ступеням, и не разбрестись по сторонам мира». Смысл: «другие (последние) ступени» — это конец всех ступеней, то есть обратная и внешняя сторона внешней стороны в имени БАН, то есть Элоким святости, которое спускается до самого низа, чтобы давать семидесяти правителям Нога мира Асия, которые очень-очень далеки от внутреннего света и изобилия Ацилута, в котором сияние линии и нити от корня имени МА Авайе и т. д. Это потому, что от них прервался свет высшего единства святости, поскольку они в разделённости и разделении друг от друга на дальних расстояниях. Тогда они будут получать изобилие так, как они в своём корне, — в разделённости и разделении Некудим Тоху, откуда было падение и разбиение сосудов вниз в великом рассеянии, как сказано выше в толковании «И оттуда разделяется» и т. д. Это то, что сказано: «Чтобы не рассеяться по другим ступеням и не разбрестись» и т. д., и пойми.
(63) «И сошёл Б-г посмотреть на город и на башню» и т. д. «Надзор свыше был вначале» и т. д. Смысл: «вначале» — как народы мира были в изначальной мысли, то есть в цимцуме Элоким, — это «надзор свыше», чтобы отделить их от Своего единства и внизу и т. д. А затем сошёл Авайе имени МА посмотреть на город и т. д., «которые построили сыны человеческие (бней а-адам)», которые произошли от Изначального Адама, то есть имени МА, — чтобы через это уподобиться Высшему. Это то, что сказано: «Которые построили» — «несомненно, они говорили и хотели построить наверху» сосуд для имени МА и т. д. Это то, что сказано: «И теперь не будет им недоступно всё, что они задумают сделать», как сказано выше, — чтобы им светило также от внутренней стороны имени МА через этот город и башню и т. д., и пойми. И было у них в этой постройке ещё и другое намерение: чтобы в этом мире вовсе не могли властвовать никакие суды и обвинения от Гвурот имени Элоким, как было в поколении потопа и тому подобное. Это то, что сказано: «Ибо когда суд приходит в мир» — то есть через множество цимцумов и Гвурот имени Элоким, БАН и т. д., — «тогда это место, чтобы принять его», чтобы противостоять этим жёстким Гвурот, подсластить их Хасадим высшего имени МА, которое будет светить им в этом городе и башне и т. д., и пойми.
(64) Это то, что сказано: «И отсюда будет наслаждаться мир и питаться». Через эту башню придёт высшее изобилие совершенно без цимцумов и судов, так что оно придёт из духовного в самое материальное без помехи. Это то, что мир будет наслаждаться и питаться материальным изобилием без перерыва света от духовного вниз, как наверху, хотя они будут в отделённости от Б-жественности. И это благодаря единству и т. д., в котором будет пребывать свет Б-жественного благословения и будет привлекаться именно отсюда ко всему этому миру, как наверху источник высшего благословения выходит именно от имени Авайе Тикуна и т. д., и пойми. «Ибо наверху — тесно» и т. д. Смысл: наверху, в самом высшем единстве Ацилута, невозможно получать там изобилие во внешней стороне, как во внутренней, иначе как через предельный битуль и взаимовключение и предельное очищение материи. Как праотцы, которые получали оттуда изобилие в материальном совершенно как наверху, как сказано: «И Б-г благословил Авраама во всём» (Бытие 24:1), — как сказали, что Он дал им вкусить подобие грядущего мира, где материальное совершенно подобно духовному, без изменения и т. д. Но это именно благодаря предельному битулю «нечто» перед «ничто», как у праотцев, которые есть высшая Меркава и т. д. А они хотели получать таким образом, оставаясь именно в отделённости. Поэтому сказали: «Ибо наверху» и т. д. И по этой причине у них нет удела в грядущем мире, ибо грядущий мир — совершенная противоположность этому. Хотя сказано: «Чтобы дать любящим Меня в наследие "еш"» — в полном смысле, — но это от истинного «нечто», которое пребывает в предельном «ничто» и МА и т. д., как сказано выше, и пойми. «И сказал Б-г: вот, народ один» и т. д. — «в едином единстве, все как один», во взаимовключении МА Адама, — «несомненно, они преуспеют в своих делах», и не будет им недоступно и т. д. «Но пусть разбредутся» высшие ступени, как они в своём корне — в точках Тоху, «и само собой разбредутся эти, которые внизу» и т. д. Это через разделение на семьдесят языков, и тотчас: «И рассеял их Б-г» и т. д. И он объясняет причину и корень дела — почему при разделении на семьдесят языков они разбредутся и т. д. Ведь на первый взгляд от этого не упразднится сама суть единства и взаимовключения, которое было в них, даже если один не будет понимать языка другого. Поэтому сказано: «Потому что этот язык, на котором они говорили», — святой язык, — «оказывал им помощь, ибо от действия и речи уст зависят эти дела — чтобы прилепить намерение сердца» и т. д. Смысл — как известно о [стихе] «И стал человек душою живою» (Бытие 2:7), а в арамейском переводе [Онкелоса]: «духом говорящим». Речь — главное, включающее уровень «адам»; благодаря ей он называется «говорящим», «говорящей душой», что есть главное в разумной душе, Хохме Адама, на уровне имени МА. И хотя буквы речи — лишь внешняя сторона души, их корень — именно от Хохмы Адама, ибо «Аба основал дочь»: главное возникновение сочетаний букв речи приходит от внутренней стороны силы МА Хохмы. Это то, что сказано: «Что (ма) его имя» и т. д. Это корень святого языка, который привлекается от «высшего святого», света самого Аба, который выше Бины. Поэтому он включает семьдесят языков, которые есть разделение семи мидот Бины, вышедших в разделённости в семи мидот Тоху, в имени САГ, как сказано выше, и пойми.
(65) Это то, что сказано: «Потому что этот язык» — святой язык, который во внутренней стороне Хохмы, где главное единство и взаимовключение МА Адама, — «оказывал им» великую «помощь» для привлечения имени МА и т. д. Ибо «действием и речью уст», в речи, они могли направлять намерение на единство имени МА, в единстве и взаимовключении МА света Аба. Это то, что сказано: «Чтобы прилепить намерение сердца» — то есть единство мидот, которые в сердце, чтобы включить вместе их намерение во внутреннюю сторону света Аба и т. д. «Но как только смешался их язык, они не могли укрепить своё желание» в намерении и единстве имени МА, потому что они в разделённости и разделении, а это не сосуд для укрепления и силы намерения и желания взаимовключения, хотя по сути они были в единстве и т. д. И ещё сказано: «Потому что высшая сила познаётся только» в единстве МА, которое в святом языке. Поэтому главный совет был — смешать именно святой язык. И хотя они один народ, в единстве и совершенной дружбе, если у них не будет одного языка, они разделятся, и сила мощи их единства в их корне сломается, и они разбредутся и перестанут строить город и т. д. Ибо речь — главное в человеке: все реки мидот текут в море, то есть в раскрытие в речи. И если есть разделение в речи, разделятся и сердца в сущностной разделённости, как они в своём корне — от разделённости, как сказано выше, и пойми.
(66) Это то, что сказано: «И теперь не будет недоступно» — «потому что они в одном сердце и говорят на святом языке», который есть сосуд для единства мидот, которые в сердце, на уровне «адам». Ведь наверху ни с какой стороны не будет преграды и сокрытия для света имени МА, изнутри и снаружи, ибо это совершенно подобно единству МА и БАН наверху, которое называется общим Адамом — мужским и женским вместе и т. д. «Но Я смешаю» вышеупомянутые ступени — то есть пробужу разделённость в их корне наверху, в семидесяти языках, — и тогда они не будут одним народом и т. д., «и тогда их дела будут остановлены» и т. д., и пойми. «Отсюда — что у людей спора нет существования» и т. д. Смысл: как спор Кораха и его общины, который не во имя Небес, — у них нет существования от высшего имени МА, и само собой они погибли и т. д. (Не так спор школы Шамая и школы Гилеля, который во имя Небес, ибо «и те и другие — слова Б-га живого» — от имени МА Хохмы Торы, то есть Тикуна и т. д.) И как разделение Сдома и Аморы, которые были перевёрнуты и т. д., ибо это было противоположностью Тикуна, как известно и т. д. «Ибо когда эти с этими» и т. д., вплоть до «Тогда Я дам народам ясный язык» и т. д. И на первый взгляд конец этого речения противоречит его началу. Ведь сказано, что у людей спора, как они в своём корне — в разделённости семи царей Тоху, — нет существования и т. д.; как же они превратятся, чтобы стать «ясным языком» и т. д.? Но имеется в виду грядущее будущее, которое будет после завершения бирурим 288 [искр] и т. д., то есть БАН Тоху семи царей, — именно через имя МА Тикуна, ибо «Хохмой они очищаются». Тогда и семьдесят народов будут названы «ясным языком», то есть семьдесят языков включатся в святой язык, который называется «ясным (очищенным) языком» (как вначале он назывался «одним языком», то есть Малхут Эйн соф, которая получает от абсолютной простоты, как сказано выше). А с очищением семидесяти языков, которые включились в него, он называется «ясным языком». Это то, что сказано: «Чтобы все призывали имя Авайе» — именно, то есть имя МА, Тиферет Торы, — «и служили Ему единодушно (шхем эхад)». Смысл: также на уровне нижнего единства, которое называется «шхем эхад» (одно плечо), то есть имени БАН, которое называется «плечом» (катеф) и «шхем», на уровне обратной стороны имени МА и т. д. (как объяснено в другом месте на [стих] «А я дал тебе один удел (шхем эхад)» и т. д. (Бытие 48:22)). Ибо будет «Б-г един и имя Его едино» (Захария 14:9) — высшее единство и нижнее единство будут равны ростом, чтобы быть совершенно «одним в одном» (как сказано: «И будет свет луны, как свет солнца» и т. д. (Исайя 30:26), — ибо они будут пользоваться одной короной от Тиферет Имы и т. д.). Это «и служили Ему единодушно» и т. д., и пойми. И это по вышеуказанной причине: и семь царей Тоху могут прийти к взаимовключению Тикуна силой решимо, оставшегося от первого цимцума и т. д. И тем не менее у поколения разделения нет удела в грядущем мире, ибо они не будут «ясным языком», как сказано: «И рассеял Б-г» и т. д., «и оттуда рассеял их» — и для грядущего мира, по той причине, что они хотели привлечь имя МА в отделённость и т. д. Только они восстанут на суд, чтобы быть «на поругание и вечный позор» (Даниил 12:2); и так же поколение потопа, как сказано в Зоаре, и пойми.
Глава Лех леха · «И сказал…» — «Иди себе»
(1) «И сказал Б-г Авраму: иди себе (лех леха) из земли твоей» и т. д., вплоть до «в землю, которую Я покажу тебе» (Бытие 12:1). Разъяснение этого отрывка имеет несколько различных образов согласно путям тайного учения. В Зоаре объяснён один образ толкования этого отрывка, а также в книге Ликутей Тора, и они различаются. Однако главное общее намерение этого стиха и того, чем он завершается, — «в землю» и т. д., — которое включает все эти образы, таково. Смысл имени «Аврам» — «ав рам» («возвышенный отец»). «Отец» (ав) — это свет Хохмы, который называется светом Аба Ацилута, как известно. А «ав рам» — это высшая Хохма, на уровне возвышенности Хохмы, то есть Хохма стимаа (сокрытая Хохма) Арих Анпина и т. д. На языке гаонов она называется «разумом, сокрытым от всякой мысли», а также «чудесным разумом» (сехель муфла), то есть «чудесами (плаот) Хохмы» и т. д., как приводится в книге Пардес во многих местах. Это и слово «рам», указывающее на возвышенность Хохмы, как она ещё в сокрытии и утаённости, которая никогда не приходит к раскрытию («пеле» — от слова «афлаа», то есть сокрытие и покров, как «Если будет сокрыто (ипале) от тебя дело» и т. д. (Второзаконие 17:8), как известно). Поэтому она называется «разумом, сокрытым от всякой мысли» (раайон), то есть она сокрыта и не схватывается никаким постижением в мысли и размышлении, поскольку она на уровне «ничто» (эйн) и сокрытия, как сказано: «А Хохма — из ничто (ме-айн) обретается» (Иов 28:12). Об этом сказано: «Что ты исследуешь? Что ты знаешь?» и т. д. Тогда как когда Хохма приходит из «ничто» в «нечто» — это то, что сказано: «из ничто обретается» в существовании Хохмы, — тогда она приходит также в мысль и постижение в Бине, и они называются «двумя товарищами (рейин), которые не расстаются», как известно. Это Хохма Сотворения мира, ибо «Аба сказал Име»; и это шип (коц) [буквы йуд]. (Это «алеф» — от слова «ульпана» (учение), противоположность «пеле»; и это два значения Хохмы: первое — «коах МА», [сила] «что» без сущностного определения, как «Что (ма) ты исследуешь» и т. д., и как «А мы — что (ма)» (Исход 16:7–8), на уровне «ничто»; а второе — «ма» от слова «маут» (суть), когда она приходит как «нечто», как сказано выше.) (И это два шипа буквы йуд: верхний шип — на уровне Кетера Хохмы, нижний шип — в распространении Хохмы к Бине, а сама точка йуд — посредник от сокрытия к раскрытию, как будет объяснено далее.)
(2) И это общий смысл этого отрывка в сказанном: «И сказал Б-г Авраму» — то есть на уровне Хохма стимаа Арих Анпина, — «иди себе из земли твоей» (высшая земля — Бина Арих Анпина) «в землю» и т. д., то есть чтобы его сокрытый свет вышел в раскрытие. Это «земля, которую Я покажу тебе», то есть Малхут, которая есть «мир раскрытый» (алма де-иткасья), то есть Земля Израиля, как известно. Таково общее намерение. А чтобы понять подробности, следует прежде предварить объяснением сказанного: «И не будет более называться имя твоё Аврам, но будет имя твоё Авраам» (Бытие 17:5) — с добавленной буквой хей. И именно когда он обрезал себя, Он сказал ему: «И будет имя твоё Авраам», по причине, которую [Писание] объясняет: «Ибо отцом множества народов (ав амон гоим) Я делаю тебя» и т. д. А здесь, прежде чем он обрезал себя, он называется Аврам, и Он только повелел ему идти из своей земли в землю и т. д. Дело в том, что корень Хохма стимаа, называемой вышеупомянутым «разумом, сокрытым от всякой мысли», — это Хохма, которая в сокрытии, как сказано выше, то есть в сокрытии Сущности Источника эманации, который называется «мудрым, но не Хохмой познаваемой» и т. д. Известно, что нет никакой соизмеримости между Ацилутом и Сущностью Источника эманации, как нет соизмеримости между творением и Творцом и т. д., поскольку Ацилут — лишь сияние света и блеска, как «И уделил (ваяцель) от духа» и т. д. (Числа 11:25). Поэтому, чтобы был источник и корень для эманаций в светах и сосудах, это возможно только через посредника, то есть Арих Анпина, который называется головой и источником для эманаций, и это последний уровень в Сущности, как известно. Это Хохма стимаа Арих Анпина, которая называется вышеупомянутым «разумом, сокрытым от всякой мысли», которая ещё выше того, чтобы быть даже источником для цепи нисхождения светов и сосудов Ацилута. И само собой нет места для распространения изобилия из Ацилута в БЕА, чтобы было возникновение творения из «ничто» в «нечто» и т. д. (3) И вот, хотя ещё до того, как Авраам пришёл в мир, порядок цепи нисхождения АБЕА уже привлёкся от Источника всего, который до Ацилута и т. д., вплоть до десяти речений, которыми были сотворены все творения из «ничто» в «нечто», как известно, — однако известно, что конечной целью Источника эманации, благословен Он, было, чтобы было соединение и связь внутреннего света Сущности Эйн соф, благословен Он, с цепью нисхождения миров, вплоть до БЕА, в конце всех ступеней, — чтобы могло быть раскрытие самой Сущности света Эйн соф, благословен Он, в раскрытии сияния Шхины в высшем и нижнем Ган Эдене, и в раскрытии Шхины в Святая святых в Храме, и в пророках и т. д. Это называется «обителью в нижних» — в пребывании раскрытия Б-жественности внизу совершенно как наверху, во внутренней стороне раскрытия света, как будет в грядущем будущем, а также и сейчас через высшие соединения (йихудим) Торы и заповедей и т. д. И хотя уже был образ цепи нисхождения АБЕА путём причины и следствия, от высшего к нижнему, когда каждое следствие упраздняется, как «нечто» перед «ничто», перед своей причиной, и так до высоты ступеней, как известно, — так что даже на нижних ступенях мира Асия есть битуль «нечто» перед «ничто», как небесное воинство и тому подобное, — однако всё это было в цимцуме речения «мерной линии», в качестве образа нисхождения от причины к причине и т. д. Соответственно этому находится битуль «нечто» перед «ничто» в каждом* мире, то есть образ возникновения его существования как «нечто» и качество битуля «нечто» и т. д. Получается, согласно этому, что не могло быть раскрытия света из сокрытия причины к следствию больше меры и первого цимцума. Ведь если бы было немного больше меры, оно совершенно упразднилось бы в своём существовании, как в истории, когда Он протянул Свой палец и т. д. (Санедрин 38б). Поэтому и то, что в нём есть битуль «нечто» перед «ничто», чтобы включиться в свою причину, — и это приходит именно в мере, как и то, что он на уровне «нечто», — через цимцум и сокрытие в мере и т. д. И так до высоты ступеней, даже от Сущности Источника эманации к Ацилуту и т. д. Ибо наверху ещё не было пути и прохода для связи и соединения от Источника эманации с эманациями, и от Ацилута с Брия, и от Брия с Йецира и т. д., кроме как в цимцуме и мере «мерной линии», где каждый на своём месте и своей ступени, в сокрытии своей сущности. И ещё не происходило и не привлекалось из сокрытия к раскрытию от причины к следствию больше меры и первого цимцума «мерной линии» и т. д. Пока не пришёл в мир Авраам, который привлёк своим высшим единением и слиянием своего служения в великой и чудесной любви к самой Сущности света Эйн соф, чтобы через соединение и связь могло быть привлечение внутренней стороны света, сокрытого в Сущности Источника эманации, чтобы он пришёл из сокрытия к раскрытию в АБЕА больше меры и первого цимцума «мерной линии», которые были в начале цепи нисхождения, — так чтобы был битуль «нечто» перед «ничто» внизу, как наверху, чтобы у Него была обитель совершенно в нижних (как было до греха Адама Ришон с Древом познания, только в Ган Эдене и т. д.). А через Авраама это привлеклось и во весь мир, и больше первой меры в первом цимцуме линии и нити и т. д.
(4) Это то, что сказал Б-г Авраму: «Иди себе из земли твоей» и т. д. Это на уровне посредника — Хохма стимаа Арих Анпина, — которая в сокрытии Сущности Источника эманации, чтобы она пришла к раскрытию из сокрытия больше первой меры, в первом цимцуме, от Сущности Источника эманации к светам Ацилута и т. д. И само собой будет связь и соединение от Ацилута с Брия, и от Брия с Йецира и т. д., до конца Асии, — также с превосходством света из сокрытия высшего к нижнему больше первого цимцума и т. д. И хотя это должно быть в цимцуме и сокрытии, чтобы не упразднилось его существование, как сказано выше, — но это то, что Он сказал ему: «Иди себе» и т. д., то есть «в землю, которую Я покажу тебе», то есть в Землю Израиля, «мир раскрытый», где может быть раскрытие самого света Сущности. И это тоже должно быть через посредника, в цимцуме и распространении, чтобы скрыть свет, так чтобы он мог быть как «нечто» и чтобы был битуль «нечто», — но благодаря этому в нём может быть раскрытие света Сущности. Это было при Даровании Торы, когда приняли Тору и заповеди, благодаря чему возникла для Него обитель совершенно в нижних. Как известно, все заповеди — чтобы добавлять света в Ацилуте именно от внутренней стороны и Сущности Источника эманации. А через Авраама было начало пробуждения этого дела, — это то, что сказано: «Иди себе» и т. д. А главное раскрытие сокрытого Сущности было именно тогда, когда он обрезал себя, когда Он сказал ему: «И будет имя твоё Авраам» с хей и т. д. Дело в общих чертах таково. Эта [буква] хей в [имени] Авраам — это первые пять Хасадим (хей хасадим), которые в Сущности Источника эманации, которые привлекаются и раскрываются именно в Есоде через обрезание и подворачивание (прия) (как будет объяснено далее), чтобы благодаря этому было раскрытие света Сущности и внутренней стороны из сокрытия к раскрытию во всей цепи нисхождения, как сказано выше. (И как сказано выше, в Хохме есть две ступени: сокрытие — «что ты исследуешь» и т. д., и раскрытие из сокрытия, то есть Есод Аба в целом и т. д.) И вот, когда Аврааму было девяносто девять лет, прежде чем он породил Ицхака, Б-г повелел ему обрезать себя. Суть заповеди обрезания известна в книгах Каббалы в общем: это раскрытие света внутренних Хасадим, которые раскрываются в устье органа именно через подворачивание, что есть главное раскрытие и т. д. И поэтому тогда он называется Авраам с хей — это пять Хасадим, раскрытых в устье Есода и т. д. Разъяснение этого будет понятно на основании сказанного выше: Сущность и внутренняя сторона света Источника эманации сокрыта и утаена в Его Сущности, как вышеупомянутый «разум, сокрытый от всякой мысли», и не было соединения и связи, чтобы светить эманациям от внутренней стороны света Сущности, кроме как через цимцум «мерной линии». Это Есод Хохма стимаа Арих Анпина, то есть связь дающего, чтобы давать эманациям из сокрытия в раскрытие в сокращённой мере и размере. Однако чтобы привлеклось из сокрытия Сущности Источника эманации больше меры, в Есоде Арих Анпина, к эманациям и т. д., нужно, чтобы пробуждающее этого дающего было выше него, чтобы он пришёл к связи этого влияния, которое в Есоде, из сокрытия к раскрытию света и т. д. Это именно сущностные пять Хасадим, которые в Сущности Источника эманации, которые пробуждают дающего, то есть Арих Анпина, выйти из сокрытия Сущности и внутренней стороны больше меры и т. д. Это хей [имени] Авраам: вначале он назывался Аврам — в сокрытии и утаённости, а эта хей — пять Хасадим, раскрытых в устье Есода после того, как он обрезал себя; по этой причине он называется Авраам, как сказано выше. И благодаря этому была связь и соединение от внутренней стороны высшего с нижним, также от Ацилута к БЕА, через Есод Зеир Анпина в Малхут. Об этом и сказано об Аврааме: «А он сидит у входа в шатёр» и т. д. (Бытие 18:1) — то есть чтобы давать в Малхут, которая называется «входом в шатёр»; а оттуда придёт к раскрытию внутренний свет и в БЕА, как в высшем и нижнем Ган Эдене, как сказано выше. И всё это — от вышеупомянутой хей [имени] Авраам. Но без этой хей, когда он назывался Аврам, смысл — «рам», в возвышенности и отделённости по соизмеримости от того, чтобы давать в Ацилуте, кроме как через великий цимцум, как сказано выше, и пойми.
(5) А причина, почему именно после обрезания, известна: крайняя плоть (орла), покрывающая знак завета, — это клипат Нога, которая скрывает свет и т. д. И поскольку крайняя плоть прилеплена к знаку завета, то и клипат Нога получала внутреннее изобилие вышеупомянутых пяти Хасадим, раскрытых от Сущности и т. д. Поэтому понадобился вышеупомянутый цимцум «мерной линии» — очень сократить внутренний свет и давать только в цимцуме и мере, лишь как подобает, чтобы изобилие не достигло клипат Нога. Но когда крайняя плоть совершенно удалена и клипат Нога отделена от святости, тогда раскрываются внутренние пять Хасадим — в раскрытии великого света, сокрытого и утаённого в Сущности. (Это после греха с Древом познания, когда очень усилилось питание внешних [сил]. Но до греха с Древом познания вовсе не было места для клипат Нога; поэтому Адаму Ришон не было заповедано обрезание, [и оно не было заповедано] до Авраама, как объяснено в другом месте.) А при раскрытии внутреннего света в Есоде, от великого высшего добра, очистились и поднялись все искры святости, упавшие в клипат Нога. Это высокие души, которые были погружены в семьдесят правителей; они собрались и пришли к своему корню — как привлекается свеча перед большим факелом и т. д. Об этом и сказано: «И будет имя твоё Авраам, ибо отцом множества народов Я делаю тебя». Именно когда он обрезал себя, он называется «отцом множества народов», потому что внутренняя сторона света Сущности раскрылась в АБЕА больше первого цимцума, как сказано выше, — в обрезании и подворачивании Авраама с хей, как сказано выше. Поэтому искры, которые в семидесяти правителях Нога, включились в святость, и он называется «отцом множества народов». И как пример, который сказан (Псахим 8а): праведники перед Шхиной — как свеча перед факелом. Это раскрытие Малхут Ацилута в Ган Эдене, когда души включаются в сияние Шхины, которая становится Атиком для Брия и т. д. Так включаются все искры, рассеянные в семидесяти правителях, и привлекаются в Малхут, называемую «входом в шатёр», когда Авраам обрезал себя, и раскрылись вышеупомянутые пять Хасадим, то есть именно добавление раскрытия внутреннего света, как сказано выше. А не прежде, чем он обрезал себя, когда внутренняя сторона света Источника эманации была ещё в сокрытии Хохмы, что называется Аврам, как сказано выше, и пойми.
(6) И вот, всё это — хей [имени] Авраам, которая была именно в час, когда он обрезал себя, по вышеуказанной причине. Но если так, следует понять: что это значит, что Б-г сказал ему «Иди себе из земли твоей» и т. д. задолго до обрезания — за двадцать четыре года? Ведь Аврааму было только семьдесят пять лет, когда он вышел из Харана, а от семидесяти пяти до девяноста девяти — двадцать четыре года и т. д. Дело в том, что это повеление было для того, чтобы в нём было пробуждение к началу этого дела ещё до времени обрезания, — чтобы он сам пробудился выйти из сокрытия Хохмы, которая называется Хохма стимаа, как сказано выше, чтобы прийти к раскрытию в Малхут Ацилута, то есть в Земле Израиля внизу. Ведь нужно, чтобы он сначала вышел из своей земли и своей родины и т. д. и пришёл в Землю Израиля, ибо там место, в котором придёт раскрытие внутреннего света и Сущности (потому что «их начало вонзено в их конец» и т. д., как известно, что Малхут — на средней линии, Тиферет и Есод, которая поднимается именно до внутренней стороны Кетера. И всё вышеупомянутое дело — лишь чтобы раскрылась внутренняя сторона света Эйн соф, которая во внутренней стороне Кетера в целом. Как сказано в книге Пардес, во «Вратах каналов», что разделение трёх линий Ацилута — Хохма, Хесед, Нецах; Бина, Гвура, Ход; Тиферет и Есод — лишь от внешней стороны Хохмы, которая в Кетере. А главное раскрытие внутренней стороны Кетера, чтобы она пришла в совершенное раскрытие и в трёх линиях Ацилута, — от внутренней стороны Хохма стимаа, через праотцев, первым из которых был Авраам, через которого раскрылись внутренние пять Хасадим через обрезание, чтобы он породил Ицхака обрезанным, как будет объяснено далее, — чтобы это было подготовкой к Торе и заповедям и т. д.). Только когда он обрезал себя, это пришло к раскрытию на деле через подворачивание. А теперь ему было заповедано только пробуждение этого раскрытия. Это то, что сказано ему: «Иди себе (лех леха)» («леха» — именно «ради тебя», ибо именно там он будет назван Авраамом через обрезание, а не здесь, даже если бы он обрезал себя и т. д.). А смысл «из земли твоей и из родины твоей» и т. д. — чтобы он вышел из своего сокрытого корня и источника (это Малхут Адама Кадмона, которая становится корнем и источником для Кетера, Арих Анпина и Атик Йомин, как известно). Там он называется Аврам — ещё в сокрытии Хохмы, чтобы вовсе не раскрыться, ибо Хохма — лишь одна точка «ничто», которое в Кетере, как сказано выше. И ему было заповедано пробудиться выйти из своей земли и т. д., чтобы прийти к раскрытию в распространении в длину и ширину во всём Ацилуте, вплоть до Малхут Ацилута, конца всех ступеней. Это то, что сказано: «В землю, которую Я покажу тебе». Ибо со стороны возвышенности вышеупомянутого сокрытия Хохмы Арих Анпина там вовсе не известна Малхут как существование некой вещи (подобно битулю букв речи в источнике скрытой силы разума и т. д.). Это то, что сказано: «Которую Я покажу тебе» — что Он раскроет ему землю, то есть Землю Израиля, «мир раскрытый», мир речи, как известно, и пойми. А второе толкование [слова] «покажу тебе» (арэка) — не по простому смыслу, что оно относится к земле, а оно относится к Аврааму. То есть сказанное «в землю, которую (ашер) арэка» значит: [в землю,] где Я покажу и раскрою тебя там — в твоей сути и сущности, совершенно как ты наверху, в сокрытии высшей Хохмы, — чтобы ты пришёл вниз, в самом раскрытии света, и не был там в сокрытии, как сейчас. Причина в том, что место это вызывает: эта земля — «мир раскрытый», как сказано выше. Это «в землю», то есть в Малхут Ацилута, называемую «входом в шатёр», как сказано выше, где Б-жественный свет раскрывается из Ацилута в Брия и т. д., чтобы было возникновение совершенно «нечто из ничего», как известно. И есть ещё толкование этой «земли» — что это Бина Ацилута (которая есть первая хей имени Авайе и т. д.), которая тоже называется «миром раскрытым» по отношению к сокрытию Хохмы, внутренней стороны Аба. Как известно, Хохма в целом называется «ничто», а Бина называется «нечто», ибо она в постижении и понимании; а сокрытая точка Хохмы раскрывается в Бине, как «И река выходит из Эдена» и т. д. (Бытие 2:10) — это Бина, которая называется рекой, как река, которая раскрывается из сокрытия источника и т. д., — которая выходит из сокрытия Эдена Хохмы и т. д. Это «в землю», то есть высшую Бину, где «арэка» — Я раскрою тебя, чтобы ты был в раскрытии, в самом постижении, как грядущий мир, который раскрывается от внутренней стороны и сокрытия Хохмы в ощутимом постижении, как сказано: «Чтобы дать любящим Меня в наследие "еш"» (Притчи 8:21) — совершенно «нечто». И оба эти толкования — одно, и оба истинны и сводятся к одному: сокрытое приходит к раскрытию из «ничто» в «нечто» в «мире раскрытом» — в Бине или в Малхут; там «арэка» — в раскрытии. И это во время обрезания, когда его имя было названо Авраам с добавленной хей, по вышеуказанной причине. Поэтому Он сказал ему «которую Я покажу тебе» — в будущем (то есть когда сыны Израиля будут в Земле Израиля, исполняя Тору и заповеди, что есть совершенство этого раскрытия и т. д.). А по простому смыслу это относится к земле: «которую Я покажу тебе» — эту землю. А теперь Он не открыл ему, ибо не мог открыть ему, пока он не придёт именно в Землю Израиля и не совершит там высшие единения своим служением, по причине, которая будет объяснена, — ибо теперь ему было заповедано только о будущем, как сказано выше, и пойми.
(7) Однако согласно всему сказанному поистине следует понять: что это значит, что Б-г повелел ему выйти из сокрытия Хохмы и т. д., и поэтому он назван Авраам с хей? Ведь, согласно сказанному выше, это очень большое нисхождение для Аврама, который в возвышенности, в сокрытии самой Сущности, — прийти в раскрытие внизу, также в БЕА. Ведь, несомненно, нет никакой соизмеримости между порядком всей цепи нисхождения АБЕА и внутренней стороной и Сущностью Источника эманации, как известно. Если так, имя Авраам — это низость ступени по сравнению с именем Аврам. А смысл стиха, который сказал: «И не будет более называться» и т. д., «но будет имя твоё Авраам» с хей, — что это для него возвышение и ступень более высокая и превознесённая, чем его прежнее имя Аврам. А согласно сказанному выше — наоборот: стать из Аврама Авраамом — это великое нисхождение и т. д. Однако ответ на этот вопрос, кратко, таков: хотя сокрытый свет и нисходит в раскрытие в хей [имени] Авраам, в этом есть намного большее превосходство, чем в имени Аврам, когда он в сокрытии Хохмы в самой Сущности. Потому что сила этого раскрытия в хей [имени] Авраам приходит и привлекается от места и ступени более высокой и превознесённой, чем само тело сокрытого света вышеупомянутой Хохма стимаа, и пойми.
(8) Чтобы понять это, следует предварить одно вступление — разъяснение речения в Зоаре на [стих] «И будет служить левит, он (у)» (Числа 18:23): «Это — Атик». Этому речению следует удивляться: ведь слово «у» («он») — это Бина, как известно. Как же он перескакивает через ступень, говоря, что этот «он» — Атик Йомин, а не Хохма, которая выше Бины? А если потому, что корень левитов — в Бине, на левой линии, как известно, и поэтому сказано: «И будет служить левит, он» — в песни левитов, которая на уровне Гвурот Бины, как сказано: «Я — Бина, у меня — Гвура» (Притчи 8:14), как известно, — но при чём здесь Атик, то есть внутренняя сторона Кетера, чтобы сказать о нём, что он в Бине, а не в Хохме? Ведь Хохма называется источником, а Бина — рекой, как известно; и поэтому Хохма называется «ничто», а Бина — «нечто». Как возможно, что в Хохме, которая от самого «ничто», нет уровня Кетера, а именно о Бине сказано: «Это — Атик» и т. д.? Однако дело в том, что сказанное «Это — Атик Йомин» означает: главное раскрытие Атик Йомин — именно в Бине, которая называется «он», а не в Хохме, которая лишь одна точка в сокрытии. (И как известно о грядущем мире, что он именно в Бине, как сказано: «Чтобы дать любящим Меня в наследие "еш"» (там же, 8:21); и как души наслаждаются и ощущают наслаждение в постижении в Ган Эдене. Хотя грядущий мир сотворён буквой йуд, то есть Хохмой, но в точке йуд Хохмы он ещё в сокрытии, а в Бине он приходит к раскрытию в распространении в длину и ширину. Это то, что сказано: «Эйе ашер Эйе» (Исход 3:14) — «Я готов раскрыться» и т. д., то есть внутренняя сторона Кетера, которая светит и раскрывается именно в Бине, то есть в грядущем мире.)
(9) Разъяснение этого: известно о сказанном «И река выходит из Эдена» и т. д. (Бытие 2:10), что это наслаждение, которое в Хохме, называемое Эденом (это ощутимое наслаждение в Хохме, которое называется Атика кадиша (святой Атик), — в Хохме, которая называется «святым» и т. д. А сокрытое наслаждение, которое вовсе не составлено с Хохмой, называется Атика стимаа (сокрытый Атик); это «сокрытый Эден», который раскрывается в грядущем мире, как сказано: «Я готов раскрыться», — это второе имя Эйе, как будет объяснено далее). И вот, известно, что само высшее наслаждение по своей сущностной сути совершенно выше Хохмы. (Только оно объединяется с волей, которая тоже выше Хохмы. Причина в том, что у воли вовсе нет причины (таам); а то, что у воли есть «вкус» (таам), — это наслаждение, которое называется вкусом, как вкус плода, — то есть ощутимое наслаждение в воле, которое намного выше ощутимого наслаждения в разуме.) Однако малая доля сияния от сущностного наслаждения облачается и светит в разуме и Хохме и называется составным наслаждением и т. д. Как видно воочию, что человек наслаждается в своей душе неким разумением и мудростью, которые он открывает, потому что это новое разумение приходит из «ничто», и когда разумение раскрывается из «ничто» в «нечто», в него облачается и в нём светит сияние наслаждения. (Это «Мудрость человека просветляет его лицо» (Экклезиаст 8:1) — в сиянии «двух яблок» [щёк] и т. д., как у рабби Элиэзера, лицо которого засияло, когда он нашёл новую Тосефту и т. д.) Но сияние света и раскрытие этого наслаждения в Хохме — в великом цимцуме и в изменении сути, и оно вовсе несоизмеримо с сущностью простого наслаждения, как оно есть по сути, не составленное ни с чем (даже с волей и т. д.), которое называется источником всех наслаждений, распространяющихся в раскрытии в чём-либо и т. д. Только малая его доля раскрывается, составлена и ощущается в Хохме и т. д. (И это разница между Дарованием Торы — «ибо светом Твоего лица», то есть Хохмы, «Ты дал нам» и т. д., в ощутимом наслаждении в высшей Хохме и т. д., — и грядущим миром, который есть раскрытие самого простого наслаждения, называемого «сокрытым Эденом», который тоже приходит именно в ощущении, как будет объяснено далее.) И вот, известно, что Хохма сама по себе, как она приходит из своего источника, — лишь одна точка, как точка йуд. А затем свет Хохмы распространяется в Бине, то есть в постижении в длину и ширину. И это совершенно как вещь и её противоположность: как из точки йуд будет распространение в длину и ширину в форме хей Бины? Это поймём из того, что мы видим в вспышке света разума, который светит лишь как одна точка, и это лишь экстракт (тамцит) постижения, который вспыхивает, как простая молния (на идише: «эс блицт дэр сехель» — «вспыхивает разум»). Это называется «обладатель понимания и мудрствования», и это привлекается от мозга Хохмы, который холоден и влажен, во влажности духовности, от которой источаются все постижения (на идише: «эс квелт» — «бьёт ключом» и т. д.). И в нём ещё нет образа постижения и схватывания, чтобы объяснить вещи; так что он ещё не может изложить дело в объяснении слов, чтобы понять и постичь его даже для себя самого, и тем более для другого — в речи. Однако затем он приходит к раскрытию света в полном постижении и понимании, в объяснении и хорошем обосновании, чтобы растолковать дело и в речи другому. Это называется Бина, как известно. И тогда свет экстракта и точки Хохмы скрывается внутри длины и ширины распространения постижения и объяснения Бины и называется «точкой в чертоге» — в чертоге Бины, как известно. А суть этого чертога в том, что распространение постижения и объяснения Бины окружает и обступает точку Хохмы со всех сторон, как чертог, и точка Хохмы очень скрыта в нём (ведь при обширном объяснении разумения вовсе не распознаётся экстракт точки разумения, которая есть истина точки разумения, как она есть по сути, как она пришла из «ничто» и т. д.). Получается, что хотя Бина получает от Хохмы, для примера, раскрытие из «ничто» в «нечто», как источник, бьющий в реку и т. д., — ибо в постижении нет ничего нового, а только привлекается из сокрытия точки разумения к раскрытию, как сказано выше, — но после того, как точка разумения Хохмы раскрылась в постижении в длину и ширину Бины, чертог Бины окружает и обступает эту точку со всех сторон. Это как сказано: «Женщина окружит мужчину» (Иеремия 31:21). Это совершенная противоположность точке Хохмы, в которой вовсе и совершенно нет распространения, как в самой точке, в которой вовсе нет длины и ширины и т. д. (Если так, это распространение приходит не от силы точки Хохмы, а от силы самой Бины. В этом превосходство Бины над Хохмой, как будет объяснено далее.)
(10) И вот, так же следует понимать облачение и ощущение наслаждения в Хохме. В точке Хохмы, которая в сокрытии, без распространения постижения, как сказано выше, и наслаждение в ней — в сокрытии и экстракте, лишь как точка. (Это подобно наслаждению в песни и мелодии, которая в Бине, — экстракту разумения прежде, чем он приходит к постижению; это составление простой песни самого наслаждения, которое в душе, в точке Хохмы и т. д.) А когда сияние Хохмы приходит в распространение постижения Бины, тогда само собой в этом постижении расширяется и распространяется и высшее наслаждение, называемое Атик, — соответственно ширине распространения постижения Бины. Как в Ган Эдене души постигают, наслаждаются и ощущают наслаждение больше, чем было наслаждение в сокрытии точки разумения и постижения и т. д. И как человек ощутимо и много наслаждается, постигая новое разумение с хорошим обоснованием, объяснением и распространением; а когда разумение было лишь простой вспышкой, как одна точка, в нём не было столь ощутимого наслаждения, пока он не постигнет его хорошо. И так же во взволнованности души Б-жественным наслаждением, которое в ней, в молитве, которая называется «песнью Б-гу», — это приходит именно в ощутимом Б-жественном постижении и т. д. И в этом главное в вышеупомянутом толковании «И будет служить левит, он»: это раскрытие наслаждения Атик Йомин именно в Бине, а не в Хохме. Хотя Хохма предшествует Бине и есть её источник из «ничто» в «нечто», однако главное раскрытие и распространение высшего наслаждения в длину и ширину — только именно в ширине распространения постижения Бины, которая называется «он», а не в Хохме, по вышеуказанной причине, и пойми.
(11) Однако всё ещё следует понять, что всё это не согласуется с языком вышеприведённого речения. Ведь сказано: «И будет служить левит, он — это сам Атик». Из этого выражения следует, что Бина, которая называется «он», — это и есть Кетер, называемый Атик Йомин, — а не только со стороны его раскрытия, что его свет больше раскрывается в Бине, чем в Хохме. Ведь из-за этого ещё нет доказательства, чтобы сказать, что Бина — это сам Атик: ведь это раскрытие наслаждения в Бине приходит лишь от силы наслаждения, сокрытого сначала в Хохме, как сама точка разумения в сокрытии, а потом приходит к раскрытию, как сказано выше. Но дело в том, что на самом деле в этом речении — «Это — Атик Йомин» и т. д. — Бина именно есть сам Атик Йомин. А то, что его свет раскрывается в Бине намного больше, чем в Хохме, — лишь указание и доказательство этому, а не только со стороны раскрытия. (Это истина дела «Эйе ашер Эйе» — «Я готов раскрыться» в грядущем мире: потому что Эйе Бины — это имя Эйе самой внутренней стороны Кетера, то есть раскрытие простого наслаждения именно в постижении Бины, на уровне «нечто», как будет объяснено далее.) А чтобы понять это разъяснение, следует предварить одно известное общее правило: всё, что выше и выше, тем более может прийти ниже, и чем ниже его нисхождение, тем в этом распознаётся мера мощи возвышенности его ступени на высоте ступеней. Ведь соответственно мере возвышенности ступени — совершенно такова и мера силы его нисхождения, чтобы облачиться во многие облачения и сокрытия, в самый низ. Причина в том, что всё, что выше и выше, не может прийти в раскрытие света своей сущности, как оно есть, иначе как именно в самых низких облачениях, которые облекают и скрывают свет в большей материальности. Ибо его свет не постигается в духовности и тонкости, поскольку он отделён и возвышен над всем. И чем более он возвышен и отделён по соизмеримости, тем ниже ему нужно прийти, чтобы облачиться в самые низкие облачения. А то, что не столь высоко, не нуждается в нисхождении ступени в столь низкие облачения и т. д., и пойми.
(12) И это будет понятно из того, что мы находим у великих мудрецов. Мудрость Шломо была чрезвычайно глубокой, и ему пришлось облечь глубокую мудрость в притчи и очень простые загадки, потому что из-за огромной глубины этой мудрости её невозможно было постичь разумом и рассуждением, а только именно через притчи — низкие и грубые облачения, которые сильнее всего скрывают и утаивают свет разума. Но разум и мудрость не столь глубокие не нужно облекать в притчи, ведь их можно передать речью. Если так, это указывает на огромную возвышенность мудрости — то, что её необходимо облекать в притчи. И чем глубже мудрость, тем больше ступеней нисхождения нужно, чтобы её низвести, — от притчи к притче, вплоть до трёх тысяч притч, как сказано (I Цари 5:12): «И изрёк он три тысячи притч». И так же рабби Меир, глубину разума которого не могли постичь его товарищи (Эрувин 13б), облекал глубину своей мудрости в притчи, и их было триста притч, как известно (Санедрин 38б). Если так, выходит, что в нисхождении света мудрости в облачения и в большие сокрытия как раз и видно, что в ней больше глубины: ведь чем выше разум, тем ниже облачение, в которое он может низвести мудрость, — одно зависит от другого, как сказано выше; и пойми.
(13) Отсюда будет понятен и смысл и причина того, что высшее наслаждение облекается в Бину больше, чем в Хохму, как сказано выше. Хотя Хохма — на уровне «ничто», как точка буквы «йуд», а Бина — на уровне «нечто», в постижении и охвате, и получает от Хохмы, как сказано выше, — напротив, именно это и есть причина того, что свет высшего наслаждения, который выше Хохмы, облекается именно в Бину. Ведь на самом деле то, что от точки Хохмы приходит к раскрытию в постижении в длину и ширину, происходит не от силы этой точки, которая вовсе не может распространиться в постижение; а то, что распространяется в Бине в длину и ширину, — это от силы самой Бины. И эта сила, которая есть в Бине, — приводить постигаемое к распространению постижения в длину и ширину на уровне «нечто», хотя она и скрывает точку Хохмы, как сказано выше, — сама по себе есть великое указание и сильное доказательство того, что сущностный корень силы Бины наверху, в Кетере, выше и возвышеннее, чем корень и источник точки Хохмы, которая приходит из самого «ничто» Кетера. Ведь поскольку сосуд Бины способен понимать и постигать полным постижением (а это постижение подобно тому, как постигают и схватывают рукой, — это поистине овеществление) в скрывающем облачении, что вовсе не в силах Хохмы — точки буквы «йуд», — то из этого нисхождения и облачения понятно, что у неё есть корень и высшая сила во внутренней стороне Кетера, превосходящие корень Хохмы в Кетере, то есть исходящие из большей глубины Кетера. Поэтому она может нисходить так низко, чтобы привести всякое постижение в облачение постижения и материального охвата. Поэтому после раскрытия точки Хохмы (которая сверкает, как молния, как сказано выше) свет Бины распространяется в длину и ширину и окружает и обступает эту точку со всех сторон, как сказано (Иеремия 31:21): «Женщина обступит мужчину». Это благодаря её корню, её собственной силе, которая выше корня точки Хохмы. Ведь хотя «Хохма из "ничто" обретается», не в её силах привести в облачение постижения: она лишь в точке буквы «йуд»; а в Бине эта сила есть. (Хотя Бина получает от Хохмы, — это значит, что она приводит к постижению ту самую точку разума; но сама эта сила, способность привести её к постижению, коренится в глубине внутренней стороны Кетера больше, чем корень точки Хохмы, исходящей из «ничто» Кетера. (Об этом и сказано в Сефер Ецира: «Понимай Хохмой и будь мудр Биной». «Понимай» — это сила Бины привести точку Хохмы к распространению в полном постижении, что выше самой Хохмы. И это «понимающих (невоним) я не нашёл» (Эрувин 100б) — то есть того, кто понимает одно из другого. Это тоже приходит именно от силы Бины, ведь это не в силах точки Хохмы, которая есть лишь вспышка точки, как она приходит из «ничто», а не способность понять из неё нечто другое. Это приходит только от силы объяснения, которая в Бине и называется «объясняющим ликом» (паним масбирот); он выше «светящегося лика» (паним меирот) точки Хохмы, которая светит из сокрытия и называется силой, порождающей разум: в ней нет добавления, она лишь такова, как есть. Иначе сила объяснения, благодаря которой понимают одно из другого: она коренится в сокрытии Кетера, на большей глубине; и пойми.))
(14) Отныне будет понятно, что это раскрытие в постижении Бины — не что иное, как указание и доказательство сущностной возвышенности её достоинства на уровне Кетера, который называется Атика. Об этом и сказано в приведённом выше изречении: «Это — поистине Атика», потому что эта сила Бины есть поистине сам Кетер, который выше силы влияния Хохмы, приходящей из «ничто» Кетера. (И это будет понятно на примере души человека — в радости песни и напева, которая называется «простой песней», исходящей поистине из сущности души: она приходит именно в радости песни, которая в Бине, в постижении, как сказано (Псалмы 84:3): «Сердце моё и плоть моя воспоют...», и (там же 132:9): «И благочестивые Твои воспоют»; и сказано в Зоаре: «Левиты Твои — следовало бы сказать...» и т. д. И в этом смысл стиха: «И будет служить левит, он (у)» — с песней, — это поистине уровень Атика, раскрытие простого наслаждения, которое придёт ощутимо в постижении Бины по сказанной выше причине. И это Грядущий мир, «Я буду, который Я буду» — «Я готов раскрыться» поистине, как Он есть, в постижении, именно на уровне ощутимого «нечто», как сказано выше; и пойми.) С разъяснением этого будет понятно и ещё одно, приведённое в Пардесе, — о трёх остриях буквы «йуд»: верхнее остриё — это Кетер, тело буквы «йуд» — точка Хохмы, а нижнее остриё в ней — то, что продолжается и распространяется, образуя форму буквы «хей» в длину и ширину. Ведь именно из нижнего острия, которое отклоняется прочь от точки, продолжается постижение Бины в длину и ширину, как сказано выше. Это сила Бины понимать и постигать в облачении, которое скрывает и овеществляет (и это сказанное «Понимай Хохмой», как сказано выше). А сама точка Хохмы — лишь такова, как она есть, в одной точке, и в ней нет этой силы привести к настоящему постижению, потому что у неё нет столь высокого корня в Кетере, в глубине и возвышенности Сущности, чтобы прийти к такому нисхождению и облачению, — по общему правилу, сказанному выше: всё, что не столь высоко, не может прийти столь низко. Нижнее же остриё буквы «йуд» способно распространиться в постижение и сделать из «йуд» «хей», потому что его корень — поистине верхнее остриё, обращённое вверх над «йуд», то есть сам Кетер, как известно (который называется «Кетер Кетера», выше Хохмы Кетера). Поскольку он выше, он может прийти ниже — именно в постижение, которое облекает и скрывает точку Хохмы, как сказано выше: всё, что выше, может облечься только в самое нижнее облачение, как притчи Шломо и тому подобное. Выходит, что верхнее остриё буквы «йуд», то есть Кетер, — это сказанное «И будет служить левит, он»: левит — это Бина, то есть нижнее остриё буквы «йуд», которое делает из «йуд» «хей». Об этом и сказано в Зоаре: «Это — поистине Атика»: ведь это приходит только от силы самого Атика, то есть верхнего острия буквы «йуд», которое выше Хохмы и облечено именно в нижнее остриё, как сказано выше; и пойми.
(15) И вот, из всего сказанного выше хорошо разрешается упомянутый выше вопрос о букве «хей» в имени Авраам. Из смысла стиха следует, что это имя с добавленной «хей» — высшее достоинство и великая хвала по сравнению с первым именем Аврам; поэтому сказано: «И не будешь больше называться Аврам...» (а всякий, кто называет Авраама Аврамом, нарушает запрет) (Брахот 13а). И это хотя эта «хей» — пять хасадим, раскрытых в Есоде, как сказано выше, то есть великое нисхождение: выйти из сокрытия сверху вниз, в самый низ, в полное раскрытие. Но на самом деле, согласно сказанному выше о стихе «И будет служить левит, он» — «это Атик Йомин», — отсюда понятно, что это имя Авраам намного выше по достоинству, чем имя Аврам. Ведь в букве «хей» имени Авраам — поистине раскрытие из сокрытия точки Хохмы, что не в силах самой точки Хохмы, а только именно Бины. Это высшая «хей», то есть «хей» имени Авраам, коренящаяся в Сущности света Кетера, который намного выше Хохмы Кетера, называемой Аврам, — упомянутой выше точки Хохмы. Поэтому сказано: «И будет имя твоё Авраам» — с «хей», то есть пятью хасадим, которые раскрываются из внутренней стороны Кетера и т. д., как сказано выше. И это именно во время обрезания и подворачивания: только тогда Аврам смог выйти из внутреннего сокрытия к раскрытию в упомянутых внутренних пяти хасадим. И это не от силы самого Аврама — напротив, он называется «разумом, скрытым от всякой мысли», — а от внутренней стороны света Кетера, то есть именно через силу Бины, потому что корень Бины в Кетере выше Хохмы, как сказано выше. Поэтому именно эта «хей» Бины выходит из сокрытия к раскрытию через обрезание и подворачивание, ведь эта «хей» коренится в самом Кетере. И поэтому ему было сказано: «И будет имя твоё Авраам» — с «хей», когда он обрезался: тогда раскрылись внутренние пять хасадим — к высшему достоинству и большей хвале, чем его прежнее имя Аврам. И это именно благодаря силе нисхождения «хей» — собрать все искры семидесяти правителей народов, как сказано: «Ибо отцом множества народов...» и т. д., — что было именно во время обрезания. И всё это по общему правилу, сказанному выше: чем выше нечто, тем больше в его силах нисходить в самый низ, — как верхнее остриё буквы «йуд», которое облечено в нижнее остриё, чтобы сделать из «йуд» «хей» и т. д., что указывает на превосходство Бины над Хохмой, как сказано выше; и пойми.
(16) Однако согласно всему сказанному выше о стихе «Иди себе из земли твоей» — что это повеление выйти из сокрытия к раскрытию и т. д. — всё ещё непонятно, почему Б-г повелел это Авраму прежде, чем он был назван Авраамом с «хей», что было именно тогда, когда он обрезал себя, по сказанной выше причине. Ведь пока он звался Аврам, было наоборот: он называется «разумом, скрытым от всякой мысли», то есть точкой Хохмы, у которой вовсе нет сил распространиться вниз, как подробно сказано выше. А если сказать, что для этого нужна подготовка задолго до того, и это повеление — лишь о пробуждении, чтобы он сам пробудился выйти, как сказано выше, — то это непонятно: откуда у него будет эта сила без «хей» имени Авраам, как сказано выше? И вот, сначала нужно предварить ещё одно, что, как мы находим, подобно упомянутой выше «хей» имени Авраам, — это касается Торы и заповедей. Наши мудрецы, благословенна их память, сказали: есть три «опадающих плода» (новлот): опадающие плоды высшей Хохмы — Тора (а опадающие плоды высшей Бины — Шхина). И об этом сказано (Нида 45б): «Больше Бины дано женщине» — то есть в Устной Торе больше, чем в мужчине, то есть в Письменной Торе, которая называется опадающими плодами высшей Хохмы, — даже в отношении опадающих плодов, как подробно разъясняется в другом месте. (А опадающие плоды высшего света — солнечный диск.) И вот, на самом деле это изречение вызывает удивление: почему Тора называется лишь опадающими плодами высшей Хохмы? Ведь сказали: «Тора исходит из высшей Хохмы», — а это сказанное «Мудр, но не известной мудростью» и т. д. И известно, что высшая Хохма — это Хохма в Сущности Эманирующего, то есть упомянутая выше сокрытая Хохма (Хохма стимаа) Арих Анпина, которая называется «разумом, скрытым от всякой мысли» и называется «чудесами Хохмы», как сказано выше; и как сказано: «но вовсе не известной мудростью». Если так, на первый взгляд нужно понять, как сказано: «Тора исходит из высшей Хохмы»? Ведь «исходит» означает, что она вышла вовне, в раскрытие, из сокрытия сокрытой Хохмы, которая называется «тайнами Хохмы». Как может выйти свет в раскрытие из сокрытия упомянутой точки сокрытой Хохмы, раз она называется «разумом, скрытым от всякой мысли», который вовсе не может прийти к раскрытию в постижении? А если Тора исходит из высшей Хохмы, как она пришла к нам в раскрытии — в буквах Письменной Торы, в заповедях, ясно изложенных в Письменной Торе, а также в законах и галахот Устной Торы, как сказано (Второзаконие 29:28): «А открытое — ... чтобы исполнять», — раз высшая Хохма называется поистине «разумом, скрытым от всякой мысли», как сказано выше? И пойми.
(17) Однако ответ на это — само упомянутое выше изречение: «Опадающие плоды высшей Хохмы — Тора». То есть Тора — лишь опадающие плоды высшей Хохмы, а не сама высшая Хохма. Если так, хотя сам свет упомянутой высшей Хохмы вовсе не приходит к раскрытию из своего сокрытия, но опадающие плоды, которые опадают с неё на уровне её внешней стороны, — они-то и могут прийти к раскрытию в таамим, некудот, тагин и отиет Письменной Торы и в заповедях, открытых нам. И об этом сказано: «Тора исходит из высшей Хохмы» — она вышла из опадающих плодов высшей Хохмы; это Тора, открытая нам, которая пришла в облачение в Древо познания добра и зла, чтобы очищать и т. д., как известно, что «Хохмой очищаются 288» искр и т. д. (А внутренняя сторона высшей Хохмы — это то, что называется «скрытое — Б-гу, Всесильному нашему», что вовсе не может прийти вниз, даже чтобы очищать Древо познания; и она называется Древом жизни, как известно. И это «чудеса Хохмы», которые называются «разумом, скрытым от всякой мысли», как сказано выше.) Однако ещё нужно понять: хотя и в высшей Хохме есть внешняя и обратная сторона (подобно свитку, «исписанному спереди и сзади» (Иезекииль 2:10)), — это когда она приходит к распространению и привлечению вниз. Но пока она вовсе не распространяется вниз, подобно точке буквы «йуд», и совершенно не относится к категории раскрытия, — как может от неё вообще найтись что-то вроде опадающих плодов? Ведь опадающие плоды бывают только из-за обилия распространения, когда выходят и излишки, и опадающие плоды; но при полном скрытии и сокрытии опадающие плоды вовсе неприменимы. Однако корень этого в том, что эти опадающие плоды вовсе не исходят из самой сущности высшей Хохмы. Ведь она — совершенно скрытый разум и называется сокрытой Хохмой (Хохма стимаа) сама по себе, и к ней вовсе неприменимо распространение, чтобы в нём нашлись опадающие плоды, как сказано выше. Но опадающие плоды исходят от силы более высокой, чем сама высшая Хохма, то есть от Сущности света Кетера, который выше высшей Хохмы, — ведь она лишь Хохма Кетера, как сказано выше. И это по упомянутому общему правилу: чем выше нечто, тем ниже оно нисходит и приходит. Если так, эти опадающие плоды, поскольку они на уровне самой внешней стороны, несомненно, исходят от самой высшей силы — от самого света Кетера, который выше высшей Хохмы: именно он создаёт существование опадающих плодов из этой высшей Хохмы. Ведь невозможно, чтобы Сущность света Кетера облеклась в саму Хохму, — только в самую её внешнюю сторону, то есть в опадающие плоды, как сказано выше о притчах Шломо и тому подобном. Ведь и эти опадающие плоды — лишь крайнее нисхождение света разума, вплоть до облачения в очень внешние и простые предметы, как сказано (Сукка 21б): «Даже обыденная беседа мудрецов Торы требует изучения, как сказано (Псалмы 1:3): "И лист его не увянет"». Из-за огромной мощи его мудрости и в его простых словах, которые называются всего лишь беседой, находится великая мудрость, требующая изучения. Иначе у того, кто не столь мудр: в его простых словах не найдётся никакого разума и мудрости, это лишь пустые слова. И хотя на самом деле опадающие плоды мудрости в беседе мудреца Торы вовсе несравнимы с сущностью его мудрости в глубоких постижениях, когда он говорит слова мудрости, — тем не менее именно в его будничной беседе можно распознать глубину мудрости в нём, превосходящую даже его слова мудрости. Ведь хотя мудрость в его беседе совсем незначительна (как шутливое словцо, которое называется «гляйх вертл» — меткое словечко), очень малая, но именно в этом видна глубина мощи его мудрости в самой сущности силы постигающего, которая не может раскрыться в сосуде его разума в словах мудрости. Ведь чем выше человек в самой сущности силы мудрости, тем больше мудрости найдётся в опадающих плодах его беседы; а у того, кто не столь высок, в беседе нет столько мудрости и разума. Если так, именно в опадающих плодах видна возвышенность достоинства сущности — больше, чем в самой его мудрости. И это по сказанной выше причине — об облачении глубины разума, которая не может прийти в речь иначе как именно в притчах и загадках и т. д. И в опадающих плодах пустой беседы причина этого огромного нисхождения — только сила самой сущностной возвышенности достоинства, то есть самого Кетера, который выше того, что привлекается от силы его разума для постижения постигаемого и т. д. То есть когда от Сущности света Кетера светит в Хохму, появляются именно опадающие плоды, а не от силы самой Хохмы, как понятно из упомянутого общего правила; и пойми. (Как лист, который вырастает снаружи и охраняет плод, потому что его корень предшествовал росту плода и т. д.; поэтому он вышел на уровне внешней стороны и излишков и т. д. И ещё большее доказательство — из того, что мы видим в излишках мозга, которые тоже называются опадающими плодами. Пока в мозге нет излишков, как у пятилетнего ребёнка, он не способен породить из своего семени разумную душу, подобную себе. Но когда ему девять лет и в нём есть излишки мозга, он способен породить и т. д. Это полное указание на то, что в излишках мозга есть от сущности души — чтобы породить подобного себе, чего нет в самом мозге и т. д. Ведь причина выхода излишков — именно в преизбытке силы сущности, которую мозг не может вместить и т. д. Как в примере с переполненной бочкой: именно из-за того, что она наполнена сверх своей меры, выходят излишки, которые падают на землю. Или как в примере с большим факелом, который светит очень далеко: малый свет там приходит именно от большой силы факела; и пойми.)
(18) А если так, понятно упомянутое изречение «Опадающие плоды высшей Хохмы — Тора»: это именно достоинство и хвала, потому что опадающие плоды исходят от силы более высокой, чем сама высшая Хохма, которая называется «высшей Хохмой» и не в силах облечься столь низко. То есть они от внутренней стороны и Сущности света Кетера, который называется «620 столпами света» — это 613 заповедей и 7 заповедей мудрецов и т. д. Ведь заповеди пришли вниз именно во внешней стороне — в материальном неживом, растительном, животном и говорящем, — потому что они коренятся в самом Кетере. И также открытая часть Торы, данная нам, чтобы соблюдать и исполнять, выше в своём корне, чем внутренняя сторона высшей Хохмы в ней, которая называется «скрытым» и вовсе не приходит в раскрытие, — по сказанному выше общему правилу; по этой причине опадающие плоды коренятся выше, чем сам свет высшей Хохмы. (И как при даровании Торы: хотя в десяти речениях светил свет внутренней стороны высшей Хохмы, которая называется «высшей Хохмой», тем не менее главным была открытая часть в каждом речении, которая приходит в материальных предметах, чтобы очищать Древо познания — в «уклонись от зла и делай добро» в практическом действии. Это общность 248 повелевающих заповедей и 365 запретов, которые в общем виде заключены в «Я» и «Да не будет у тебя», как известно.) И как разъясняется в другом месте на стих «Ибо ласки твои лучше вина» (Авода зара 35а): «Слова книжников приятнее мне, чем вино Торы» и т. д. (И как сказано выше (в главе Ноах), что сами заповеди выше смысла заповедей, который раскроется в грядущем будущем. И это Грядущий мир — «плата за заповедь — в практическом действии»; об этом сказано: «Я буду, который Я буду» — «Я готов раскрыться», то есть высший Эден, внутренняя сторона Кетера в целом.) (И это тринадцать белизн черепа (гульгальта) и т. д., которые выше Хохмы и т. д.) И вот, по этой причине будет понятно, почему Тора дана нам в постижении разума и в материальном смысле, и в материальных предметах. Например, заповедь талита — в овечьей шерсти, тфилин — на пергаменте из кожи материального животного; и так же заповедь сукки — в материальном покрытии; и так же трумот и маасрот, цдака и жертвоприношения — всё именно в материальных предметах. И это хотя сказали, что «Тора исходит из высшей сокрытой Хохмы», а эта высшая Хохма совершенно сокрыта, и свет вовсе не может прийти вниз. Но то, что Тора пришла к нам в материальных предметах неживого, растительного, животного и говорящего, — это указание на то, что её корень в огромной возвышенности — именно в самом высшем Кетере, который выше упомянутой сокрытой Хохмы: именно в его силах нисходить и облекаться внизу в материальные предметы неживого, растительного и животного. В этом смысл сказанного: «Опадающие плоды высшей Хохмы — Тора»: опадающие плоды исходят именно от силы Сущности Кетера, как сказано выше; и пойми.
(19) Из всего этого будет понятно, по крайней мере в общем, что в Торе и заповедях в материальном пребывает, сокрыто и облечено поистине от Сущности света Эйн соф, который светит во внутренней стороне Кетера в общем виде, — это Малхут Эйн соф, которая в Кетере, в Атик Йомин и Арих Анпине. И согласно этому будет понятно и в частности — в каждой заповеди. Например, заповедь тфилин с четырьмя отрывками, которые соответствуют четырём мохин — Хохме и Бине, Хеседу и Гвуре, как известно. В отрывке «Освяти» — раскрытие света высшей Хохмы; и поскольку отрывок «Освяти» написан на материальном пергаменте, в нём светит от Сущности изначальной Хохмы, которая в Сущности Эйн соф, — намного выше самого света высшей Хохмы Ацилута, и выше даже упомянутой сокрытой Хохмы Арих Анпина. Ведь в этой заповеди тфилин светит от света внутренней стороны Кетера, где пребывает поистине Сущность света Эйн соф (как сказано в Раая меэмна: «Свет Эйн соф — внутри, а высший Кетер — снаружи»), а он-то и нисходит и облекается именно в самый низ, как сказано выше (подобно столпу, который соединяет верх и низ вместе, как известно). (И подобным образом в высших заповедях Зеир Анпина Ацилута, как сказали, что Святой, благословен Он, возлагает тфилин (Брахот 6а): в четырёх отрывках светит от Хохмы и мохин, которые в Сущности, намного выше света высшей Хохмы — света Аба, который в мохин Зеир Анпина и т. д. И так же заповедь талита наверху — об этом сказано, что Святой, благословен Он, облёкся, как ведущий молитву (Рош а-шана 17б), как сказано (Псалмы 104:2): «Облекается светом, как одеянием», или (Даниил 7:9): «Одеяние Его бело, как снег» и т. д. — это макиф цицит, то есть 32 пути мудрости и т. д. И так же высшая заповедь цдаки, которая в Хеседе — «правой руке» и т. д. (как будет разъяснено далее). Поэтому и Тора в своём первом корне, который называется высшей Торой, называется (I Самуил 24:13) «притчей Изначального», или «облекается светом, как одеянием» — на уровне облачения, которое внешнее и выше, чем сам свет высшей Хохмы, называемой «изначальным морем» или «светом Хохмы», — по сказанной выше причине.)
(20) Со всем этим будет понятна и причина того, почему все высшие единения в светах и сосудах Ацилута совершаются через практические заповеди, исполняемые именно в материальных предметах Нога в этом мире. Как сказано в Эц хаим, вся суть заповеди в практическом действии — только чтобы добавлять света в Ацилуте. И для примера — в заповеди цдаки внизу, корень которой известен из книг Каббалы. Через то, что человек даёт бедному (даль), у которого нет ничего своего, материальные деньги, чтобы оживить дух униженных, наверху совершается высшее единение Зеир Анпина и Нуквы Ацилута. То есть благодаря этому наверху, в Ацилуте, привлекается милость и влияние к Малхут, которая называется «бедной» (даль), у которой нет ничего своего, как сказано в Зоаре на стих «Счастлив тот, кто разумно относится к бедному» (Псалмы 41:2). И это Шхина, которая называется «бедной», как сказано (там же 113:7): «Поднимает из праха бедного» — из праха мира Брия. И в этом смысл того, что «гимел» означает «оказывающий милость» (гомель), — «гимел» и «далет»: «оказывающий милость бедным» (гомель далим) и т. д. И когда Малхут получает влияние милости от Зеир Анпина, тогда из «далет» получается «хей»: буква «вав», добавленная к «далет», образует форму буквы «хей». И эта «вав» привлекается от Зеир Анпина, как известно о «вав» и «хей» имени Авайе. Об этом сказано в Зоаре, что, пока Малхут не получила влияния мужского начала, она называется «юноша» (наар) — без «хей», а когда получила влияние от Зеир Анпина, называется «девушка» (наара) — с «хей». И так же в отношении цдаки: через цдаку внизу Малхут называется «цдака» — с «хей», как сказано (там же 11:7): «Ибо праведен Б-г, справедливость (цдакот) любит». То есть высший праведник (цадик элион), то есть Есод Зеир Анпина, влияет на Малхут, которая называется «справедливость» (цедек), и она получает добавку «хей» и называется «цдака» — с «хей». Ведь сначала Малхут называется «цедек», что означает суд и т. д., а когда в неё привлекаются пять хасадим, что происходит через «вав», «далет» становится «хей», как сказано выше о «наар» и «наара» и т. д.; и пойми.
(21) И на самом деле это великое удивление: как возможно, чтобы через заповедь цдаки в материальном — то есть дачу материальных денег бедному — пробуждалось наверху высшее единение Зеир Анпина с Малхут, чтобы влить в саму Малхут Ацилута пять хасадим? Ведь это намного выше даже высшего наслаждения, которое Малхут изливает душам в Ган Эдене, когда она становится Атиком для мира Брия. Ведь несомненно, то, что Малхут получает сама, сначала, пока она поистине в Ацилуте, намного выше того, чем она становится — «головой лисиц» — при своём нисхождении в БЕА, как известно. Как же это высшее единение совершается через материальное действие — дачу денег бедному, как заповедь цдаки, именно по открытой нам Торе? Но дело в сказанной выше причине: поскольку заповеди облеклись внизу именно в материальные предметы, это указывает на свет внутренней стороны Кетера, который светит в них, как сказано выше. Так в отрывке «Освяти» сокрыто от Сущности Хохмы Эманирующего, намного выше света Хохмы Ацилута, — благодаря посредничеству Кетера в заповеди тфилин, который называется «620 столпами света» и т. д. И отсюда будет понятно и обо всех практических заповедях, которые исполняются в материальных предметах, как материальная цдака: через них совершается очень высокое единение, чтобы добавить света в Ацилуте. Это именно благодаря нисхождению света Кетера в облачения заповедей — во внешнюю сторону — по упомянутому общему правилу. Если так, и в заповеди цдаки — именно потому, что она в материальном действии, — через это пробуждается свет милости Зеир Анпина в Малхут Ацилута, что называется единением Зеир Анпина и Нуквы, как сказано выше; и пойми.
(22) (И в общем через всякое исполнение заповедей совершается высшее единение, которое называется единением Святого, благословен Он, и Его Шхины, то есть единением Зеир Анпина и Нуквы Ацилута; и всё по сказанной выше причине: в заповедях пребывает от Сущности света Эйн соф, именно того, что во внутренней стороне Кетера, как сказано выше.) И так же в заповеди этрога с лулавом и его видами. Известно, что этрог — это уровень Малхут; внизу это материальный этрог, а наверху через эту заповедь — взятие этрога и лулава — вызывается то, что в Малхут изливается Даат от Зеир Анпина, как известно. И это, несомненно, исходит из места и ступени самой высокой в Малхут Ацилута: такого света ещё не было от Зеир Анпина к Малхут во всех их единениях, в которых они получают мохин от Аба и Има и т. д. Ведь взятие лулава и этрога — заповедь, которая коренится во внутренней стороне высшего Кетера, как сказано выше, и она снизошла и облеклась внизу в материальные лулав и этрог. Тогда нисходит и свет высшего Кетера, который наверху есть корень всех заповедей, — это 613 путей черепа (гульгальта) и т. д., — и облекается в исполнение этой заповеди лулава и этрога. Он и вызывает добавку высших светов в Малхут, которая получает от Зеир Анпина через лулав и т. д. И так будет понятно обо всех заповедях, которые исполняются в материальном: через это совершается высшее единение в Ацилуте по сказанной выше причине. (И даже в заповеди изучения Торы привлекается в Хохму от Его Сущности, благословен Он, — и это «ради неё», ради изначальной Торы, — через материальное занятие Торой внизу. И так же в заповеди Шма, в единении десяти сфирот, привлекается единение более высокое, чем высшее единение, которое уже есть в десяти сфирот Ацилута и т. д.; и пойми.)
(23) И вот, хотя выше разъяснено, что именно через Тору и заповеди, исполняемые в реальном действии, совершается высшее единение (ихуд эльон) в Ацилут, вплоть до высочайших ступеней, по указанной выше причине, тем не менее главная причина раскрытия высших светов и высшего единения через заповеди в том, что праотцы — Авраам, Ицхак и Яаков — совершили для этого великую подготовку своими деяниями и своими странствиями по Земле Израиля. В этом и состоит вся суть рассказов о событиях в книге Бытие, от главы Лех леха до конца главы Ваехи: все эти рассказы — о праотцах, коленах и Йосефе, через которых была подготовлена возможность высшего единения посредством заповедей, которые Израиль принял на себя исполнять в материальном. Поэтому книга Бытие называется «Книгой праведного (Сефер а-яшар)» (как будет объяснено далее). И если бы не предшествовали дарованию Торы деяния праотцев, совершивших своими поступками высшие единения, то вообще не было бы высшего единения через исполнение материальных заповедей. Ведь высшее единение вовсе не зависело бы от деяний нижних: сотворённое не имеет никакого сравнения с Творцом, создающим «нечто из ничего», и тем более — с самим уровнем Ацилут. Чтобы понять корень и причину этого, следует предварить одним вопросом. На первый взгляд, требует понимания то, что мы находим в рассказах о деяниях праотцев. Известно, что корень Авраама был в высшем Хеседе и он был «колесницей» (меркава) для Хеседа Ацилут. Поэтому все его дела были лишь в том, чтобы оказывать милость творениям, кем бы они ни были: он кормил, питал и содержал всех, даже кочевников-арабов и т. д., как сказано в Зоаре, что он делал творениям великое добро. А если так, следует понять: почему Тора не рассказала о деяниях и делах милосердия, которые Авраам совершал, находясь в Ур-Касдиме, пока ему не исполнилось семьдесят пять лет, и начала упоминать о милосердии и благотворительности Авраама, о его усердии в том, чтобы кормить гостей, лишь когда он пришёл в Землю Израиля (и именно после того, как сделал себе обрезание) и сидел в дубраве Мамре? Как написано: «А он сидел у входа в шатёр… И увидел: вот три человека… И побежал…», и просил и уговаривал их поесть в его доме; и Тора рассказывает о его усердии, как сказано: «И к стаду побежал Авраам». Неужели у него не было этого качества прежде, до того как он пришёл в Землю Израиля? Ведь ещё в Ур-Касдиме он кормил и питал всех с приветливостью и великой милостью и с особым усердием. Но суть в том, что в этом и состоит разница между благотворительностью и милостью, которые Авраам совершал, ещё находясь за пределами Земли Израиля (и прежде, чем сделал себе обрезание). Хотя он совершал кавванот и высшие единения с самопожертвованием, с великой любовью (аава раба) и чудесным слиянием, отдавая всю свою сущность и со всеми высшими намерениями, относящимися к заповеди благотворительности и милости, — этим он производил лишь прибавление высших светов в одном только высшем Хеседе Ацилут. Но он не производил того, чтобы из Ацилут в Брия, из Брия в Йецира и т. д., вплоть до этого мира, привлекалось прибавление Б-жественного света, чтобы внизу было так же, как наверху. Всё было только согласно порядку цепи нисхождения миров АБЕА, по одному лишь речению о «линии меры» (кав а-мида). Поэтому высшее единение оставалось только в Ацилут, ибо наверху ещё не было связи и соединения, пути и перехода, чтобы свечение света Излучающего (Маациль) к излучённому (неецалим) и из Ацилут в Брия и т. д. было сверх меры и первого цимцума (как сказано выше). Напротив, каждое оставалось на своём месте и на своей ступени, и то, что привлекалось от причины к следствию, — всё было в мере и сокращении. Ничто не совершалось и не привлекалось из высшего сокрытия к раскрытию в нижнем сверх первоначальной меры, установленной в начале цепи нисхождения от Сущности Излучающего, даже на толщину волоса, как сказано выше. Поэтому, хотя Авраам совершил великие деяния в благотворительности и добрых делах (гмилут хасадим) и раскрытии Б-жественности, открыв единство Б-га всему миру, и многие из народов земли обратились в иудейство, как сказано: «И души, которые они обрели (досл.: сделали) в Харане», — в Торе вообще не упоминается о его делах и его пути, пока ему не исполнилось семьдесят пять лет, а только когда он пришёл в Землю Израиля. И хотя своими ежедневными деяниями он вызывал высшее единение наверху, в Ацилут, ибо «дух привлекает дух» и т. д., и он был слит только с высшим в великой любви, как сказано: «Ходи предо Мной» — в буквальном смысле, — однако на самом деле все эти единения совершались на каждой ступени десяти сфирот Ацилут, в каждой согласно тому, как было в начале цепи нисхождения по речению о «линии меры», без прибавления и без убавления по отношению к первоначальной мере. И так же раскрытие сокрытого от высшего к нижнему было лишь согласно мере и первому цимцуму. И хотя он прибавлял свет в Хеседе Ацилут, этот свет оставался в Ацилут, и дополнительное привлечение сверх меры не достигало Брия, а было лишь согласно цимцуму между Ацилут и Брия, и так же от Брия к Йецира и т. д. И так же раскрытие Б-жественности в высшем единении и нижнем единении (ихуд тахтон) Малхут, через его служение с самопожертвованием, когда он открывал её всему миру, — было подобным образом: только согласно мере в порядке цепи нисхождения АБЕА, от причины к причине и т. д. Но когда Б-г сказал ему: «Иди себе (лех леха) из земли твоей» (то есть «иди ради себя»), смысл в том, чтобы вышел из сокрытия Кетера в Авраме — уровень скрытой Хохмы (Хохма стимаа), о котором говорилось выше, — к раскрытию сверх меры и первого цимцума: «в землю, которую Я укажу тебе», — в Землю Израиля, которая называется «миром раскрытым» (алма де-иткалья). Там то место, где раскроется всякое высшее единение из сокрытия в раскрытие. Это то, что из йуд Хохмы образуется хэй, как подробно сказано выше в объяснении буквы хэй, прибавленной к имени Авраам. И тогда образуется путь и переход, чтобы была связь и соединение от Сущности Излучающего к излучённым, а также от Ацилут к Брия и т. д., чтобы светить прибавлением обильного света сверх меры через поднятие майн нуквин деяниями нижних. Об этом и сказано: «И сказал Б-г Авраму: иди себе из земли твоей…» — чтобы пробудилось выйти из своего сокрытия к раскрытию, как сказано выше. Это было началом от первоисточника — скрытой Хохмы, которая затем вышла из сокрытия к раскрытию через деяния нижних, в высшем единении во всех десяти сфирот Ацилут, с прибавлением обильного света, чтобы светить именно внизу, ибо «дух привлекает дух» и т. д. Ведь после того как уже образовались связь и соединение, путь и переход сверху вниз — от дающего к получающему, от Сущности Излучающего к излучённым и от Ацилут к Брия и т. д., — точно так же образуется связь и соединение снизу вверх, от получающего к дающему. То есть в силах деяний нижних, в их поступках с самопожертвованием, вызвать раскрытие света высшего единения с обильным прибавлением сверх первоначальной меры, чтобы светить и привлекать в самый низ, как сказано выше, и пойми.
(24) И из всего этого будет понятен порядок слов этой главы в сказанном: «И сказал Б-г Авраму: иди себе из земли твоей…». Это пробуждение Сущности Излучающего, чтобы образовался путь и переход, связь и соединение из внутренней стороны сокрытия Сущности, чтобы прийти к раскрытию с прибавлением света сверх первого цимцума, сверху вниз, от Излучающего к излучённым, как сказано выше. Об этом и сказано Авраму — уровню скрытой Хохмы: «Иди себе» — чтобы пробудился к этому, выйти из сокрытия своей сущности к раскрытию в излучённых, а из Ацилут — в БЕА и т. д. И это «в землю, которую Я укажу тебе», то есть Малхут, ибо «конец вонзён в начало», именно так. А затем сказано: «И Я сделаю тебя великим народом» — это относится именно к Земле Израиля, где он станет великим народом благодаря тому, что Израиль будет исполнять Тору и заповеди в Земле Израиля, в полноте бирурим 288 искр, упавших в семь народов, которые тогда были в Земле Израиля, — вплоть до дней Давида и Шломо, когда «луна стояла в своей полноте», как сказано в Зоаре. Тогда во всех десяти сфирот Малхут светило из внутренней стороны Кетера, в раскрытии Шхины в Святая святых и в жертвоприношениях и т. д. И об этом сказано: «И благословлю тебя, и возвеличу имя твоё, и будешь ты благословением» — чтобы благословлялись от тебя все семьдесят высших правителей (сарим), как сказано: «И благословятся в тебе все семейства земли», и пойми. И всё это — то, что пробуждение сверху вниз произошло в этом речении, сказанном ему, от слов «Иди себе из земли твоей» до слов «И благословятся в тебе…». А затем само собой образуется путь и переход, связь и соединение снизу вверх, чтобы нижний мог подняться наверх сверх своей первоначальной силы. Это то, что сказано сразу: «И пошёл Аврам, как говорил ему Б-г», — он мог уйти из своей земли и т. д., чтобы прийти из сокрытия к раскрытию, как говорил ему Б-г, в пробуждении сверху вниз и т. д., — «и пришли они в землю Кнаан», то есть в Землю Израиля, о которой Он сказал ему: «в землю…» (вместе с Сарай, женой его, и Лотом, который есть «обратная сторона» (ахораим) имени МА Аврама, как будет объяснено далее). «И прошёл Аврам по земле до места Шхем» — это прохождение было в виде поднятия снизу вверх, потому что уже образовались путь и переход сверху вниз, в сказанном ему: «Иди себе из земли твоей». И вот, благодаря его прохождению по земле до места Шхем, сразу «явился Б-г Авраму и сказал: потомству твоему отдам…» — чтобы через них привлеклась полнота этого раскрытия из сокрытия, через исполнение Торы и заповедей именно в этой земле. И это: «И построил он там жертвенник Б-гу, явившемуся ему». «Явившемуся ему» означает: из сокрытия Сущности Эйн соф, благословен Он, в Зеир Анпине Ацилут, который есть просто имя Авайе, с прибавлением обильного света сверх первоначальной меры. И это «явившемуся ему» — теперь, в Земле Израиля, чего не было, когда он был в Ур-Касдиме, хотя Он и сказал ему: «Иди себе…». Поэтому он сделал жертвенник именно в Земле Израиля — Б-гу, явившемуся ему именно там, по указанной выше причине: главное раскрытие сокрытого в самой Сущности — именно в Земле Израиля. А «деяния отцов — знак для сыновей» и т. д. Ведь Земля Израиля — это Малхут, которая получает от внутренней стороны Кетера. Поэтому Земля Израиля называется «землёй желанной» (эрец хефец) и т. д., и пойми.
(25) А затем сказано: «И передвинулся он оттуда к горе», — то есть он снова поднимался по ступеням Земли Израиля, которая есть Малхут наверху, включающая десять сфирот. Шхем — это «обратная сторона» и внешняя сторона Малхут, и он передвинулся оттуда, чтобы подняться «к горе» — к уровню Кетера Малхут, «к востоку от Бейт-Эля». «Эль» — это свет Хохмы, а Хохма светит в Бине, ибо «мудростью строится дом (баит)», и это бет Бины и т. д. «И раскинул шатёр свой (оало, с буквой хэй)» — это «шатёр хэй» Малхут, чтобы в ней светило от Источника всего и т. д. И это: «И построил там жертвенник Б-гу и призвал имя Авайе» — чтобы привлекать сверху вниз и поднимать всё снизу вверх. И об этом сказано: «И двинулся Аврам, всё дальше продвигаясь к югу (негба)» — к Хеседу, что на юге, в первоисточнике; это пять первых хасадим, которые называются «желающим милости» (Михей 7:18), из-за чего Он желает прийти из сокрытия к раскрытию путём великого нисхождения, не согласно порядку цепи нисхождения, как сказано выше. И это «всё дальше продвигаясь» (алох ве-насоа), и сказано в Зоаре: «со ступени на ступень». В этом есть два способа: один — снизу вверх, путём восхождения, и второй — путём нисхождения, сверху вниз, и оба истинны. Это «стремление и возвращение» (рацо ва-шов), как известно: в каждом странствии есть восхождение и нисхождение — это переход и стоянка, и так он продвигается и поселяется с места на место и т. д. А в общем это значит, что этим своим продвижением и странствием по Земле Израиля, во всех её местах, он создавал связь и соединение, чтобы постоянно было восхождение из БЕА в Ацилут снизу вверх и нисхождение и привлечение из Ацилут в БЕА. И это было подготовкой к приходу его сыновей в Землю Израиля, чтобы через заповеди, которые они будут исполнять в Земле Израиля, было поднятие и привлечение из Ацилут в БЕА и т. д. (как будет объяснено далее). И всё это совершилось благодаря тому, что Б-г сказал ему: «Иди себе из земли твоей…», — так образовались путь и переход сверху вниз, через которые Авраам мог создавать связь и соединение от Источника всего сверху вниз, а также поднимать все искры снизу вверх. Не так было прежде, когда не было связи и соединения высших с нижними и т. д., как сказано выше, и пойми.
(26) И это то, что после того, как Аврам был с женой своей в Египте и вышел оттуда с миром, как сказано: «И поднялся Аврам из Египта, он и жена его, и всё, что у него…», — «и пошёл он своими переходами с юга до Бейт-Эля». Смысл в том, что, поскольку он поднялся из Египта, превратив тьму пятидесяти врат нечистоты Египта в свет, через это пришло преимущество света, исходящего из тьмы, как известно. А «деяния отцов — знак для сыновей»: и Израиль через Исход из Египта удостоился дарования Торы «лицом к лицу» и т. д. И тогда «пошёл он своими переходами» — прежними, на которых он создавал связь и соединение сверху вниз через высшую силу, когда Б-г сказал ему: «Иди себе из земли твоей…». Поэтому после того как он поднялся из Египта, он поднимался по ступеням Земли Израиля своими прежними переходами, «с юга до Бейт-Эля», «до места, где был шатёр его (оало, с буквой хэй) вначале», — это пять первых хасадим. Для примера: по той же дороге и тропе, по которой проходят из города в город, можно вернуться по той же самой тропе при возвращении. Так и по тому самому пути и переходу, который уже образовался сверху вниз, как сказано выше, он мог пройти эти свои переходы снизу вверх, в виде возвращающегося света (ор хозер), с поднятием всех бирурим 288 искр и т. д., которые он поднял и очистил из Египта и т. д. И это «с юга» — Хесед Малхут, корень Авраама, — «до Бейт-Эля» — Малхут Бины, в которой свет Абы, называемый «Эль», как сказано выше. Это хэй, которая образовалась из нижнего острия йуд, как сказано выше, — потому что он шёл своими прежними переходами, которыми шёл сверху вниз, «до места… к жертвеннику, и призвал там Аврам имя Б-га» — с прибавлением обильного света по сравнению с именем Б-га, которое он призвал в первый раз, благодаря преимуществу света, исходящего из тьмы, когда он поднялся из Египта, и пойми.
(27) И теперь разрешится упомянутый выше вопрос: почему Тора не рассказала о достоинстве благотворительности и милости, которые Авраам совершал, пока не пришёл в землю Кнаан, с кавванот и высшими единениями, во все свои дни, пока ему не исполнилось семьдесят пять лет? Причина в том, что там Он ещё не сказал ему: «Иди себе из земли твоей…», чтобы выйти из сокрытия к раскрытию, соединить и связать Сущность Излучающего с АБЕА, как сказано выше. Из-за этого эти единения не привлекались вниз, как сказано выше. Но после того как Б-г сказал ему: «Иди себе из земли твоей…», и образовались путь и переход от Сущности Излучающего в АБЕА, как сказано выше, и он пришёл в Землю Израиля — место обитания для раскрытия света Малхут Ацилут наверху и внизу и т. д., — и в избранное место в ней, «к востоку от Бейт-Эля» и т. д., — поэтому там он построил жертвенник «Б-гу, явившемуся ему», как сказано выше. (А после того как ему было заповедано обрезание, когда ему было девяносто девять лет, и были обрезаны он и весь его дом), тогда Тора рассказала о подробностях добрых дел Авраама. Это то, что сказано: «И явился ему Б-г… а он сидел у входа в шатёр…». Тора рассказывает об усердии его благотворительности и милости в гостеприимстве: как только он увидел этих людей, он побежал им навстречу и сказал: «Если я нашёл милость…», «и я возьму кусок хлеба…», «и поспешил Авраам в шатёр…», «поспеши, три меры муки…», «и к стаду побежал…». Из всего этого видна доброта его милости к творениям внизу, через которую он произвёл наверху раскрытие света Эйн соф с прибавлением обильного света в высшем единении в десяти сфирот Ацилут — от Сущности Излучающего, — чтобы это привлеклось и в самый низ. Этого не было, пока он был в Ур-Касдиме, по указанной выше причине, и пойми.
(28) И после всего этого будет понятно и сказанное выше. Хотя именно благодаря облачению Торы и заповедей в материальные предметы совершаются наверху все высшие единения через внутреннюю сторону и сущность света Кетера, где пребывает сама суть и Сущность Эйн соф, благословен Он, по указанной выше причине, — тем не менее главная причина того, что вообще может быть высшее единение через материальные заповеди, — именно деяния праотцев, предшествовавшие дарованию Торы. Как сказано об Аврааме: «За то, что слушал Авраам голоса Моего и соблюдал Мои предписания, Мои заповеди, Мои установления и Мои учения» (Бытие 26:5). И хотя он не исполнил всех 248 повелевающих заповедей, он включил все 248 повелевающих заповедей в эту повелевающую заповедь благотворительности и милости, ибо был человеком милости внизу. Через это он связывал и соединял посредством пяти хасадим, которые в Сущности Излучающего, чтобы прийти из сокрытия к раскрытию в Ацилут, а из Ацилут — в БЕА, благодаря тому, что Он сказал ему: «Иди себе из земли твоей», как сказано выше. И вот, эта связь и соединение, которые он создавал во все свои дни сверху вниз и снизу вверх, — корень всех высших единений, совершаемых через все 248 повелевающих заповедей каждым из Израиля, кто исполняет заповеди, когда совершается высшее единение, как сказано выше, — со времени дарования Торы до дней Машиаха и Грядущего мира. (И так же Ицхак своими деяниями в качестве трепета и «страха Ицхака» (пахад Элоким) — через рытьё колодцев, как известно и разъяснено в другом месте; и так же Яаков своими деяниями в качестве Тиферет. Это в общем три линии Ацилут, как будет объяснено далее.) И если бы не праотцы, не совершалось бы высшего единения наверху через материальные заповеди, исполняемые внизу, ибо духовные высшие единения вообще не зависели бы от деяний нижних. Ведь нет такой связи и соединения высших с нижними, иначе как через множество завес, сокрытий и очень грубых цимцумов, начиная с первого цимцума речения о «линии меры», как сказано выше, — так что каждая ступень, даже в десяти сфирот Ацилут, каждая на своём месте и на своей ступени, приходила и привлекалась от причины к следствию только в мере и размере, без прибавления и без убавления вообще, как сказано выше, и пойми.
(29) И со всем этим будет понятен корень всей книги Бытие, которая предшествует книге Исход и остальным книгам: эта книга — первый корень всех заповедей, записанных в других книгах. Поэтому книга Бытие называется «Книгой праведного», как сказано: «Ведь это записано в Книге праведного» (Иисус Навин 10:13), — то есть в книге Бытие. Причина в том, что главное в книге Бытие — рассказ о жизни праотцев и колен. Поэтому она рассказывает и подробно останавливается на деталях их деяний и всего, что с ними случилось, — ибо они корень и источник заповедей, которые будут записаны в книге Исход и остальных книгах и т. д. Ведь выше разъяснено, что если бы не праотцы своими деяниями создали связь и соединение от Сущности Излучающего с излучёнными в трёх линиях Ацилут — правой, левой и средней (Авраам — в правой линии: Хохма, Хесед, Нецах; Ицхак — в левой линии: Бина, Гвура, Ход; Яаков — в средней линии: Даат, Тиферет, Есод), — то через заповеди вообще не совершались бы высшие единения.
(30) И об этом сказано: «И поставил свидетельство в Яакове» (Псалмы 78:5). Ведь Тора, данная Израилю, пришла к ним через праотцев, предшествовавших дарованию Торы, ибо праотцы были «колесницей» для Хеседа, Гвуры и Тиферет Ацилут, как сказано выше, а «деяния отцов — знак для сыновей». (И также теперь три праздника паломничества — Песах, Шавуот и Суккот — соответствуют трём праотцам: Песах — Хеседу Авраама, Шавуот — Гвуре Ицхака, Суккот — Тиферет Яакова. И также каждый день три молитвы установили праотцы: Авраам установил утреннюю молитву и т. д., как известно. И в каждой молитве три первых благословения соответствуют праотцам, как известно, и в начале каждой молитвы говорят: «Б-г Авраама» и т. д.)
(31) И это будет понятно на примере отца, который оставляет сыну в наследство всё, что у него есть. Отец приготовил всё своим трудом и усилием во все свои дни, во всём, что он делал со всем своим имуществом, во всех вещах — в пище, одежде, жилище, серебре и золоте и во всём, что нужно его сыну; всё приготовил отец. Так Давид приготовил для Шломо для построения Храма всё необходимое — дерево, камни, серебро, золото и медь для всех работ в Доме, как сказано: «И всеми силами моими приготовил я» (I Хроники 29:2). И Шломо не нужно было добывать вещи, необходимые для построения Дома, а только делать и строить. Так же и с наследством, которое переходит к сыну от отца: отец, умирая, оставил всё готовым, и приходит сын и наследует все вещи, приготовленные и находящиеся во владении отца, который готовил их ему во все дни своей жизни. И если бы не отец, приготовивший всё, у сына не было бы ничего от самого себя. И сыну нужно лишь хранить и использовать все унаследованные вещи так, как подобает и нужно ими заниматься, без прибавления и без убавления, поскольку всё уже давно готово и т. д., и пойми.
(32) И так же будет понятен смысл этого в отношении отцов мира. «Отцами называют только троих» (Мишна Сфарим 1:14; Брахот 16б) — Авраама, Ицхака и Яакова, как известно. Это потому, что праотцы — это и есть «колесница» для трёх линий Ацилут, как сказано выше. Поэтому они называются отцами мира (ибо на них стоит мир Ацилут в трёх линиях: Хохма, Хесед, Нецах и т. д. — это Тора, служение (авода) и добрые дела (гмилут хасадим). Тора — в средней линии, линии Яакова, «человека цельного, сидящего в шатрах», — Письменная и Устная Тора, как сказано: «И поставил свидетельство» именно «в Яакове»; служение — в левой линии трепета и «страха Ицхака»; добрые дела — в правой линии, линии Хеседа Авраама). Они — Хохма, Хесед, Нецах; Бина, Гвура, Ход; Даат, Тиферет, Есод и т. д., чтобы в них привлекалось от Сущности Излучающего выше цимцума «линии меры», как сказано выше. Поэтому эти праотцы были «знаком для сыновей». То есть они готовили своим служением, слиянием и истинной связью с самой Сущностью света Эйн соф, благословен Он, во все дни своей жизни, прибавление высших светов в Ацилут. И благодаря им в мире Ацилут всё было готово для сынов Израиля, для исполнения Торы и заповедей внизу, в этом мире, — всё, что им нужно во всех подробностях исполнения заповедей. Это подобно упомянутому выше примеру: отец приготовил для сына всё необходимое для постройки дома и т. д., или уже приготовил в своём доме всякое благо, богатство и достаток во всех вещах, нужных для пищи, одежды и постройки дома. И ещё приготовил он другие драгоценные вещи, именно сообразно тому, что нужно для этих трёх — пищи, одежды и жилища и тому подобного, — и всё готово, стоит и лежит в его сокровищницах. И когда придёт сын, он возьмёт всё готовое, и сыну нужно лишь сшить одежду, построить дом и приготовить кушанья и т. д. Ему не нужно трудиться и добывать зерно, пищу, шерсть для одежды, дерево и камни для постройки, ибо всё у него есть готовое и т. д. И так же будет понятен смысл этого наверху в отношении отцов мира. Они уже приготовили своими деяниями с самопожертвованием, совершая высшие единения наверху, в Ацилут, в трёх линиях — Хохма, Хесед, Нецах и т. д.: Авраам — в правой линии, в своём корне, в Хеседе, который в Сущности, а Ицхак — в левой линии, в Гвуре, которая в Сущности, и т. д. (как известно в объяснении слов «великий» (а-гадоль) с определённым артиклем хэй — это через Хесед Авраама, и так же «могучий» (а-гибор) и т. д.). Всё это было великой подготовкой: уже приготовлены высшие привлечения от Сущности Излучающего в Ацилут для тех единений, которые будут совершаться через исполнение заповедей, которые Израиль будет исполнять внизу в реальном действии. Так что они подобны лишь сыну, который распоряжается своим наследством, уже готовым у него в руках, как сказано выше. И как разъяснено выше в отношении милости, которую Авраам совершал внизу, придя в Землю Израиля, — через это он совершил высшее единение от Сущности Излучающего в Ацилут, сверху вниз и снизу вверх, в единой связи и соединении. Так что через это наверху была совершена подготовка: во всякое время, когда Израиль внизу исполняет заповеди благотворительности и материальной милости, через это совершается высшее единение в Ацилут — в Зеир Анпине и Нукве и в Аба и Има (как сказано выше в объяснении слова «цдака» с буквой хэй: это привлечение прибавления света Хеседа от Зеир Анпина к Малхут из источника всех высших хасадим, которые в самой Сущности). Ибо Авраам был «колесницей», чтобы прибавлять свет Хеседа, который в самой Сущности Эйн соф, в правой линии — Хохма, Хесед, Нецах Ацилут и т. д. И подобным образом во всех заповедях, относящихся к Хеседу, Израиль, исполняя их внизу, совершает высшее единение в Ацилут — всё благодаря подготовке, которая была для этого совершена деянием Авраама, человека милости. И если бы не подготовка Авраама во всём, что он делал во все свои дни, высшее единение Ацилут вообще не зависело бы от заповеди благотворительности и тому подобных других заповедей правой линии, исполняемых внизу материально. А если так, это в точности подобно упомянутому выше примеру отца, который приготовил сыну дерево и камни для постройки, а также одежду и пищу, а сын лишь строит, одевается и ест из того, что уже приготовил отец и т. д. Так и Израилю нужно лишь исполнять заповедь благотворительности в реальном действии (и именно Израилю — благодаря принятию Торы и заповедей, и у них есть наследство от праотцев; не так — милость народов и т. д.). И уже приготовлено наверху, чтобы через это было высшее единение в высшем Хеседе, который в самой Сущности, во всех десяти сфирот АБЕА и т. д. И подобным образом в остальных частных заповедях, относящихся к Хеседу, — в привлечении раскрытия Б-жественности сверху вниз (и так же в воодушевлении любовью и слиянием у каждого, как будет объяснено далее). И подобным образом в левой линии, в Гвуре и «страхе Ицхака»: все деяния Ицхака были великой подготовкой в Ацилут, чтобы было высшее единение в левой линии — Бина, Гвура, Ход — через заповеди, которые Израиль будет исполнять внизу, относящиеся к поднятию снизу вверх, такие как заповеди жертвоприношений, возношений (трумот) и десятин (маасрот) (и заповедь трепета и устранения зла — это гвурот). А через деяния Яакова, который называется «средним засовом» и т. д., — средняя линия, которая включает оба вида ступеней Авраама и Ицхака, как сказано: «Б-г Авраама и Страх Ицхака был со мной» (Бытие 31:42), ибо оба включены в него. Поэтому сказано: «И поставил свидетельство» именно «в Яакове». Ведь через Яакова-Израиля, избранного из праотцев, было воздвигнуто и построено всё совершенство здания Торы и заповедей, которые Израиль исполняет, во всём необходимом в частностях, потому что он включает обе линии Ацилут. Это Тора, включающая пять хасадим и пять гвурот 248 повелевающих заповедей и 365 запретов, как сказано: «От десницы Его — огонь закона им» (Второзаконие 33:2). Поэтому сказано: «И поставил свидетельство», — то есть среднюю линию Торы, — именно «в Яакове», и пойми.
(33) (И это то, что и теперь сказано: «Явишь истину Яакову, милость Аврааму» (Михей 7:20). «Истина» — это Тора, которая в средней линии — Даат, Тиферет, Есод, — включающей обе линии, как сказано выше; а «милость Аврааму» — в правой линии: Хохма, Хесед, Нецах и т. д. «Как Ты клялся нашим отцам с древних дней (ми-йемей кедем)» — то есть уже заключены союз и клятва с нашими отцами, которые суть высшая «колесница» для Хеседа, Гвуры и Тиферет Арих Анпина, и через «древние дни», чтобы через них постоянно привлекалось от «дней древности» Его — самой Сущности, как сказано выше.) Поэтому все три праздника паломничества соответствуют именно праотцам, и также каждый день — три молитвы. И как известно, также любовь и трепет, которые суть корень 248 повелевающих заповедей и 365 запретов, привлекаются в каждого от Авраама и Ицхака каждый день. Как разъяснено в другом месте на стих: «Зачем, Б-же, Ты даёшь нам блуждать вдали от путей Твоих, ожесточаешь сердце наше, чтобы не страшиться Тебя» (Исайя 63:17). Любовь Авраама — «любящего Меня», «возлюбленного Царя» — во все его дни была подготовкой к тому, чтобы эта любовь стала наследием Израиля, каждого из них: как только пробудится его сердце, он придёт к воодушевлению любовью, как сын, наследующий готовое, как сказано выше. И это корень исполнения 248 повелевающих заповедей. И так же трепет и «страх Ицхака», который был в его служении во все его дни, привлекается как наследие Израилю, каждому из них, чтобы в его сердце был страх Б-жий, — чтобы уклоняться от зла в реальном действии; это корень 365 запретов. И так же качество милосердия Яакова, включающее любовь и трепет, — наследие каждому, чтобы пробуждать великое милосердие к своей душе и т. д.; это то, что включает и возносит все заповеди, исполняемые с любовью и трепетом и т. д. И это: «Зачем, Б-же, Ты даёшь нам блуждать» — от любви Авраама, которая называется «путями Твоими», — «и ожесточаешь сердце наше, чтобы не страшиться Тебя» — от «страха Ицхака», — «вернись ради рабов Твоих, колен…». И это через книгу Бытие, которая называется «Книгой праведного», чтобы пробуждать и напоминать о милостях отцов ради сыновей, чтобы светило из сокрытия Сущности к раскрытию в каждом, чтобы он мог исполнять Тору и заповеди с любовью и трепетом в каждом поколении. Поэтому Моше прежде всего записал книгу Бытие, раньше остальных книг (как будет объяснено далее).
(34) И это корень того, что Моше прежде всего записал книгу Бытие, раньше остальных книг. На первый взгляд, почему Моше прежде записал книгу Бытие, в которой рассказы о событиях, порядок родословий поколений и того, что с ними случилось, — в чём, казалось бы, нет пользы? И почему он поставил её прежде главного в Торе — книги Исход и остальных книг, где написано и ясно рассказано об исполнении заповедей, что и есть главное в книге? Как же второстепенное предшествовало главному? Но суть в том, что книга Бытие, несомненно, — главная книга, и поэтому она предшествовала остальным книгам. Ведь главное содержание книги Бытие — лишь то, что она последовательно рассказывает о жизни праотцев и их деяниях в подробностях и обо всём, что с ними случилось, пространно. А попутно она начала с Сотворения мира и с родословия Адама Ришона и всех поколений после него до Авраама. Начало же рассказа — об Аврааме: о его жизни и по порядку обо всех подробностях его деяний, событий, странствий и всего, что Б-г говорил с ним, пока ему не была заповедана милá. Это все рассказы о событиях в главе Лех леха до главы Ваера и вся глава Ваера, после того как он сделал себе обрезание, а также весь порядок главы Хаей Сара до слов «И умер Авраам…». А в главе Толдот начинается рассказ о жизни Ицхака, сына Авраама. И до главы Толдот завершаются рассказы о событиях жизни Авраама от начала до конца, то есть завершается вся высшая подготовка, совершённая Авраамом наверху, в правой линии — Хохма, Хесед, Нецах Ацилут, как сказано выше. А затем в главе Толдот начинается рассказ обо всех подробностях деяний Ицхака: о рытье колодцев, о том, что с ним случилось, о его благословениях и т. д. То есть это высшая подготовка, которую Ицхак совершил в мире Ацилут, относящаяся к его доле и ступени, — в левой линии: Бина, Гвура, Ход и т. д.; и это через его деяния — рытьё колодцев и тому подобное. А затем в главе Ваеце рассказывается о жизни Яакова, его странствиях, всех подробностях его дел, всех его деяниях и его поведении с Лаваном и Эсавом, до конца главы Ваишлах. А поскольку Яаков — средняя линия, и всеми своими деяниями и делами он совершал подготовку наверху в средней линии — Даат, Тиферет, Есод, — которая включает обе линии, правую и левую (это главное в Торе, как сказано выше по поводу слов «И поставил свидетельство в Яакове»), поэтому рассказ о нём более пространен: ведь он главное, включающее их вместе, и пойми. А затем в главе Ваешев начинается рассказ о жизни Йосефа, сына Яакова, обо всём, что с ним случилось, о его делах с коленами и обо всех подробностях их жизни. Ведь и они, хотя и не называются праотцами, называются общими корнями по отношению к ветвям, которые от них разветвились, и лишь по отношению к праотцам они называются коленами (шватим), как известно. И рассказы о Йосефе более пространны, чем о Яакове, потому что он — Есод Зеир Анпина и т. д. (а Яаков — Тиферет, а «тело и союз считаются одним» и т. д.), как сказано: «Вот порождения Яакова: Йосеф…». И колена получали от него и через него, как известно из его сна, где он сказал: «И вот, мы вяжем снопы, и вот, поднялся мой сноп…», и как сказано: «Вот, я дал тебе Шхем…». Поэтому рассказ о нём более пространен, ибо он — главный дающий, конец и завершение всего высшего изобилия в трёх линиях праотцев, чтобы давать Малхут. И всё это, что рассказано о совершившемся с Йосефом и коленами, было подготовкой наверху, в Ацилут, для того, чтобы Израилю были даны Тора и заповеди в материальном, — до завершения главы Ваехи, где рассказывается о смерти Йосефа и о том, что он сказал: «Вспомнит, вспомнит вас Б-г…», до слов «И умер Йосеф…». Это завершение всей подготовки праотцев, Йосефа и колен, которую они совершили наверху, в мире Ацилут, и пойми. Выходит, что вся книга Бытие — источник и корень исполнения Торы и заповедей, и чтобы через это разветвилось дарование Торы Израилю на горе Синай, и чтобы через их деяния совершалось всякое высшее единение. Об этом и рассказывается после этой книги, в книге Исход: что пришли в Египет семьдесят душ и вышли оттуда через Моше и Аарона и встали у горы Синай, чтобы принять Тору и заповеди в материальном действии. А в остальных книгах последовательно разъясняются подробности исполнения всех заповедей и т. д. И всё это, что рассказывается в книге Исход и в остальных книгах, зависит от главного и корня Торы и заповедей, о котором она рассказывает, — это книга Бытие, которая рассказывает о жизни праотцев и их деяниях, по указанной выше причине. По этой причине Моше прежде записал книгу Бытие, раньше остальных книг, следующих за ней, ибо она главное и корень для них, как понятно из упомянутого выше примера с наследством, и пойми.
(35) Однако ещё следует понять, почему книга Бытие называется именно «Книгой праведного» (Сефер а-яшар), как сказано выше. И также следует понять: на первый взгляд, есть полное противоречие всему сказанному выше о праотцах — что они источник и корень Торы и заповедей, принятых Израилем. Ведь стих ясно говорит: «И Я являлся Аврааму… как Эль Шадай, а именем Моим Авайе не был Я познан ими». И известен вопрос: как сказано «а именем Моим Авайе не был Я познан…», ведь много раз упоминается имя Авайе, когда Он являлся Аврааму, как в главе Ваера: «И явился ему Авайе», и также прежде, чем он сделал себе обрезание, когда ему было девяносто девять лет, сказано: «И явился Авайе Аврааму», и так же Ицхаку и Яакову много раз? И нужно сказать, что, поскольку праотцы не получили Тору и заповеди в реальном действии, в которые облечено само имя Авайе, — ведь они называются «Тора Авайе», «заповедь Авайе», — поэтому сказано: «а именем Моим Авайе» в собственном смысле «не был Я познан ими». А если так, как возможно, чтобы через них был корень и источник Торы и заповедей? А если потому, что по необходимости нужно сказать, что праотцы исполняли Тору и заповеди по крайней мере в духовном, — ведь сказано: «За то, что слушал Авраам… и соблюдал Мои предписания, Мои заповеди, Мои установления и Мои учения», и сказали наши мудрецы, благословенна их память (Йома 28б): «Авраам, наш праотец, мир ему, исполнил даже эрув тавшилин» и т. д., — но разве возможно, чтобы он исполнял заповеди, зависящие от Земли Израиля и от Исхода из Египта, — Песах, Суккот и тому подобное? Поэтому нужно сказать, что он исполнял всю Тору и заповеди в духовном, то есть так, как заповеди существуют наверху, в духовном, в высших светах Ацилут. Как деяние с прутьями, которое совершил Яаков, было в точности как наша заповедь тфилин, как разъяснено в Зоаре; и таковы были все деяния Авраама, Ицхака и т. д. Однако это ещё не разрешает вопроса. Ведь выше разъяснено, что корень заповедей, облечённых в материальное, выше, потому что всё, что выше, облекается ниже. А если так, материальные заповеди выше духовных заповедей. И поэтому сказано о праотцах: «а именем Моим Авайе не был Я познан ими», — потому что они исполняли Тору и заповеди не в материальном, а только в духовном. А если так, вопрос возвращается на своё место: как возможно, чтобы деяния праотцев были источником и корнем Торы и заповедей, которые Израиль будет исполнять внизу, как сказано выше, если корень материальных заповедей выше их деяний, и из-за этого сказано: «а именем Моим Авайе не был Я познан ими», как сказано выше, и пойми.
(36) Однако сначала следует понять причину того, что книга Бытие называется «Книгой праведного», и этим разрешится и этот вопрос. И сначала следует понять причину рассказов о событиях в книге Бытие, которые записаны очень пространно, и многие события в Писании повторены. Например, в событии с Элиэзером, рабом Авраама, его слова в Торе повторены дважды. Поэтому сказали наши мудрецы, благословенна их память (Берешит раба 60:8): «Беседа рабов праотцев прекраснее пред Вездесущим, чем Тора сыновей». Ведь многие основные законы Торы и заповеди записаны намёком и кратко, как в стихе: «В шалашах живите» (Левит 23:42), и так же «И повяжите их» и «И напишите их», которые требуют объяснения, как делать сукку, и т. д., а слова Элиэзера повторены. И это великое чудо: почему беседа рабов праотцев будет больше, чем Тора сыновей? И ещё: ведь есть многие рассказы о событиях, которые не относятся к праотцам, — как пространный рассказ о войне с Амрафелем, царём Шинара, и т. д., вплоть до слов «А Малки-Цедек…», и тому подобные рассказы о событиях поколения разделения, и порядок родословий поколений от Адама Ришона до Ноаха и от Ноаха до Авраама. И также рассказы о делах праотцев записаны очень пространно и т. д. И также рассказывается о родословиях народов, как о родословии Хама и Яфета и о родословии Эсава и Ишмаэля, вплоть до слов «И вот цари, которые…». Однако следует предварить одним общим правилом: все рассказы о событиях в книге Бытие говорят о чрезвычайно высоком уровне и ступени, настолько, что он намного выше всех остальных книг, которые говорят об исполнении заповедей. Как рассказ об Исходе из Египта и дарование Торы, и все чудеса, и рассечение Красного моря, и первая заповедь — «Этот месяц для вас…», — и все заповеди, записанные в книге Исход, книге Левит и Числа, вплоть до книги Второзаконие, в которой Моше разъяснил Тору и т. д., — всё это привлекается и ответвляется только от книги Бытие, от всего, что написано в этой книге, с её начала — Сотворения мира, родословия Адама Ришона и поколений после него и всех рассказов о делах праотцев и праматерей — до конца главы Ваехи, которая завершается словами: «И умер Йосеф в возрасте ста…». Поэтому сказано об этой книге, то есть о книге Бытие: «Это книга порождений человека (адам)». То есть эта книга Бытие называется «книгой порождений человека», и она называется также «Книгой праведного», как сказано: «Ведь это записано в Книге праведного». И она источник и корень для других книг, которые называются «учением человека», как сказано: «И это учение человека» (II Самуил 7:19). Поэтому и сказали, что «беседа рабов праотцев прекраснее…», ибо и в книге Бытие главный и наиболее пространный рассказ — о деяниях праотцев и их жизни, а попутно рассказывается и о жизни других. И всё это — на уровне и ступени намного более высокой, чем основные законы Торы и заповеди в последующих книгах. А корень этого известен и разъяснён в другом месте на стих: «Тогда увидел Он её и исчислил её (ваисапра), утвердил её и исследовал её. И сказал человеку: вот, трепет пред Б-гом — это мудрость, а удаляться от зла — понимание» (Иов 28:27–28). «Тогда (аз)» означает «издревле», как в стихе: «Утверждён престол Твой издревле (меаз)» (Псалмы 93:2). То есть это уровень самой сути и Сущности Излучающего, о котором сказано: «Начертал начертание в высшей чистоте (бе-тегиру илаа)». Это то, что Он соразмерил в Себе в потенции то, что будет в действительности в линии и нити (кав ве-хут) и в АБЕА. И это соразмерение в Нём Самом было согласно «линии меры» — как и сколько. То есть как будут воля, Хохма и мидот в сокрытии и в раскрытии, без отклонения вправо и влево: чтобы не было слишком большого отклонения вправо и не было слишком большого отклонения влево, а согласно прямоте. И это называется «прямой линией» (кав а-яшар), как отвес, который уравновешивает поровну вправо и влево, ибо он главное, что решает между ними и т. д. И это: «Тогда увидел Он её и исчислил её» — через Тору, предшествовавшую миру, в которой Он взвесил весь способ соразмерения и в Себе Самом, в потенции и в сокрытии, в десяти сфирот, скрытых в Сущности, — то, что будет в раскрытии и в действительности в десяти сфирот линии и нити и т. д. И это: «увидел» — в Хохме изначальной Торы, — «и исчислил её (ваисапра)» — в книге (сефер), которая называется «книгой порождений человека». И поэтому она называется «Книгой праведного (яшар)», и это книга Бытие. А затем: «утвердил её и исследовал её», — чтобы привести её из сокрытия, которое в Сущности, к раскрытию в мысли и речи: в мысли и «воле сердца» (реута де-либа) — то есть как в духовных заповедях наверху; это и были деяния праотцев внизу. «И исследовал её» — в речи; это дарование Торы в десяти речениях (диброт), которое пришло вниз в облачении в материальные предметы, — вплоть до слов «И сказал человеку: вот, трепет пред Б-гом — это мудрость, а удаляться от зла — понимание». Это уровень действия в реальности, которое называется «концом дела» (соф давар), в котором вонзено начало всего. Об этом и сказано: «И сказал» именно «человеку», и как сказано: «Что Б-г сотворил человека прямым (яшар)» (Экклезиаст 7:29), — чтобы он был в прямоте изначальной Торы, о которой сказано: «Тогда увидел Он её и исчислил её», — то есть ясная Хохма без отклонения вправо и влево, как сказано: «Чтобы возвестить, что прям Б-г» (Псалмы 92:16), и так же: «Ибо прямы пути Б-га» (Осия 14:10). И это именно тогда, когда это приходит в реальное действие, ибо об этом сказано: «Ибо в этом весь человек». И в этом есть преимущество Израиля перед праотцами, которые исполняли Тору и заповеди в духовном. И при всём том, если бы не праотцы, которые исполняли их в духовном, — так, как заповеди существуют в высшем Адаме, привлекающемся от сути и Сущности, от уровня «книги порождений человека», то есть «Книги праведного» — Бытия, как сказано: «Тогда увидел Он её и исчислил её», — Тора и заповеди не нисходили бы и не привлекались бы из Ацилут в БЕА, в речь и действие. Об этом сказано: «утвердил её и исследовал её. И сказал человеку» — соблюдать и исполнять и т. д. И этим разрешится упомянутый выше вопрос. Хотя и сказано: «а именем Моим Авайе не был Я познан ими», потому что Тора и заповеди не пришли к ним в материальном, корень которого выше, как сказано выше, — тем не менее деяния праотцев были корнем и источником для того, чтобы привести Тору и заповеди из сокрытия самой Сущности к раскрытию в мысли, а из мысли — в речь и действие, как сказано: «утвердил её и исследовал её», как сказано выше. И в этом весь смысл книги Бытие, которая называется «Книгой праведного», — то, что Моше поставил её прежде книг «учения человека» о материальных заповедях, и пойми.
(37) Однако ещё следует понять, почему и все рассказы о событиях в этой книге Бытие, и записанное о родословиях народов, таких как Ишмаэль и Эсав, — всё называется именно «Книгой праведного» и т. д. И почему это выше по ступени, чем заповеди, записанные в книге Исход и книге Левит, как «И говорил Б-г Моше», что в каждой заповеди, — а это внутренняя сторона самой Высшей воли? И почему беседа рабов праотцев, или рассказ о простом событии, или порядок родословий записаны намного пространнее, и они выше по достоинству и ступени, так что называются корнем и источником для других книг, как сказано выше? Но вот, простой смысл слова «прямой» (яшар) — это когда что-то идёт прямо, вовсе без отклонения туда и сюда. Ведь всякая вещь, которая привлекается от него в виде линий с отклонениями вправо и влево, не называется прямой. Прямое — это то, что идёт ровно и гладко от начала до конца, не отклоняясь ни в какую сторону. Так разум и воля идут прямо, не отклоняясь в линии вправо или влево больше, чем истина вещи, как она есть на самом деле. И это: «Что Б-г сотворил человека прямым» — свет души, которая называется «человеком», привлекается от Сущности прямо, вовсе без отклонения вправо и влево и т. д. Но ведь на самом деле мы видим, что в человеке есть две линии, правая и левая, — в воле, разуме и мидот, а также в его теле — правая рука и левая рука и т. д. Но нужно сказать, что сами эти отклонения происходят именно силой прямой линии, как отвес, который устанавливает чаши весов вправо и влево поровну, как сказано выше. А корень этого — то, что человек называется прямым настолько, что линии в нём не отклоняются больше, чем есть в истине его сущности и т. д. Это происходит оттого, что он привлекается от Сущности вовсе без посредников: каков он в самой Сущности, таким он привлекается и приходит в тело. Тогда, несомненно, его путь прямой, сам собой, без отклонения в какую-либо сторону. Как сказано: «И вдохнул в его ноздри душу жизни» (Бытие 2:7): душа пришла не через посредников, и тогда она идёт прямо, как была прежде включена в Его Сущность. Поэтому и в её облачении в тело, в линиях правой и левой, она называется прямой, без отклонения в сторону больше, чем она есть в самой Сущности. Выходит, что значение «прямой» — без отклонения и без посредника — одно и то же, ибо одно зависит от другого: если бы она шла через посредника, она сама собой привлекалась бы с отклонениями в сторону, в изменении по сравнению с тем, какова она в Сущности и т. д.
(38) И точно так же будет понятно и здесь, в отношении книги Бытие, которая называется «Книгой праведного (яшар)», поскольку она на очень высоком и возвышенном уровне и ступени. То есть так, как всё было включено прежде в суть и Сущность Излучающего: каким будет источник воли, Хохмы и мидот, которые в Торе и заповедях, — от уровня прямоты, как в истине Его Сущности, которая ещё выше разделения и привлечения линий правой и левой, — как вещь, которая привлекается прямо без посредника и идёт сама собой без отклонения, как сказано выше. Однако именно это и вызывает то, что отклонения в правую и левую сторону приходят силой прямоты средней линии, чтобы не отклонялись в сторону иначе как по истине, без излишка. Это подобно образу человека, который есть в буквальном смысле «образ Б-жий», без отклонения вправо и влево, а только «по подобию Его, по образу Его» во всех подробностях линий в нём и т. д. И об этом сказано: «Это книга порождений человека: в день, когда сотворил… по образу Б-жьему сотворил его», и как сказано: «Б-г сотворил человека прямым». Таков смысл всех рассказов о событиях в книге Бытие: в порядке родословий Адама Ришона и всех отклонений в нём в правую и левую сторону — это Хесед, Гвура, Тиферет, их ветви и подробности, во внешней стороне и во внутренней стороне. Это то, что рассказывается обо всех родословиях поколений до Авраама и обо всём, что с ними случилось, — всё это внешняя сторона, вплоть до отцов мира. И также о праотцах рассказывается об их внешних порождениях — как Ишмаэль, вышедший от Авраама, и Эсав — от Ицхака, — об их событиях и о всех подробностях рассказов о них, но всё это именно в мере и размере, как «И вот цари, которые царствовали в земле Эдом» и тому подобное. Пока не доходит до рассказа о внутренней стороне человека — это праотцы и колена и всё, что с ними случилось, — что и есть главное в человеке, который называется прямым, без отклонения. То есть все отклонения линий в них — силой прямой линии, в точности подобно высшему. Так изначальная Тора — в самой сути и Сущности Его, благословен Он, о которой сказано: «Тогда увидел Он её и исчислил её», как сказано выше, — от уровня внутренней стороны и самой Сущности Эйн соф, благословен Он. А затем «утвердил её» — через праотцев, — «и исследовал её» — при даровании Торы, как сказано: «А слава царей — исследовать дело» (Притчи 25:2), — то, что приходит из сокрытия к раскрытию в речи. Это раскрытие разделения трёх линий Ацилут и их привлечение вниз из Ацилут в БЕА, чтобы прийти в материальные предметы. И, как известно, 248 повелевающих заповедей — это пять хасадим, а 365 запретов — пять гвурот, а посредник — это Тора. И это: «А открытое — нам и сыновьям нашим… чтобы исполнять». И это: «и исследовал её. И сказал человеку: вот, трепет пред Б-гом» — в 248 повелевающих заповедях в реальном действии — «это мудрость» — изначальная Хохма, о которой сказано «тогда увидел»; а Тора в реальном действии — «понимание» (бина) — изначальная Бина, о которой сказано «и исчислил её» и т. д. Ибо именно в конце действия распознаётся начало всего и т. д. И это книги Исход, Левит, Числа, которые относятся к раскрытию Торы и заповедей в трёх линиях из Ацилут в БЕА, как «И говорил Б-г Моше так: скажи сынам Израиля», — а это души БЕА в телах. Но то, что они разделились именно в таком образе трёх линий и всех их подробностей, вовсе без отклонения вправо и влево даже на толщину волоса, как сказано: «Всякое слово Б-га очищено» (Притчи 30:5), и предостерёг: «Не прибавляй к словам Его» (там же, 6), — это потому, что этот образ уже привлёкся в прямоте от самой Сущности и внутренней стороны Эйн соф, благословен Он. И в этом смысл книги Бытие, которая им предшествовала и называется «Книгой праведного»: она совершает разделение трёх линий в Ацилут от Сущности Излучающего в этом образе — прежде, чем Тора была дана Израилю в виде нисхождения и привлечения этих трёх линий в Асию, в реальном действии, где это три поистине разделённые линии (в образе внешнего человека и т. д.). Но в Ацилут эти три линии, которые идут прямо от самой Сущности, как сказано: «сотворил человека прямым» и «Это книга порождений человека», — едины в Сущности Излучающего, ибо Он поистине Один. И известно, что праотцы были «колесницей» для Хеседа, Гвуры и Тиферет Ацилут, в точности как они на внутреннем уровне в Сущности. Поэтому и то, что вышло от них в сторону, как излишки, — всё приходит там в мере, и необходимо было рассказать о них, и также о родословиях народов, во всех подробностях рассказов о них. И всё это — источник и корень всех повелевающих заповедей и запретов, которые в остальных книгах. Поэтому рассказы о них пространнее, чем о заповедях, как сказано выше, и пойми. (39) И теперь не будет удивительным изречение наших мудрецов, благословенна их память: «Беседа рабов праотцев прекраснее…». Ведь, несомненно, этот рассказ об Элиэзере был о том, чтобы привести Ривку и соединить её с Ицхаком, — а это имена МА и БАН Зеир Анпина и Нуквы. И это, как оно есть в самой Сущности, намного выше многих практических заповедей в остальной книге, всё содержание которых — лишь одно единение из высших единений Зеир Анпина и Нуквы. А этот рассказ говорит о самой сути единения МА и БАН — Ицхака и Ривки, — как они в своём источнике. И подобным образом в рассказах о дочерях Лавана, Рахели и Леи, вплоть до того, как они соединились с Яаковом и родили двенадцать колен, — всё это говорит о самой сути источника высшего единения Яакова, Леи и Рахели, которые в Ацилут; а это уровень БАН, который в каждом парцуфе. И также Авраам и Сара и все рассказы о них — это уровень Аба и Има Ацилут. Ради этого и были даны все Тора и заповеди — чтобы было высшее единение в Аба и Има и в Зеир Анпине и Нукве в Ацилут через заповеди. Поэтому он поставил прежде книгу Бытие, в которой упоминается сама суть бытия высших единений, приходящих в прямоте в трёх линиях Ацилут, на уровне МА и БАН, мужского и женского начала, — как Авраам и Сара, Ицхак и Ривка, Яаков, Рахель и Лея. А заповеди, записанные в остальных книгах, лишь пробуждают высшее единение снизу вверх, именно через действие, как сказано выше, и пойми. (И при всём том сказано о праотцах: «а именем Моим Авайе не был Я познан ими», по той причине, что они не исполняли заповеди в реальном действии, ибо «конец действия — первое в замысле», как сказано выше на стих «И сказал человеку: вот, трепет пред Б-гом» и т. д., и как сказано: «Да не хвалится мудрый…» (Иеремия 9:22) (как будет объяснено далее).)
(40) И вот, следует ещё понять, с дополнительным разъяснением, всё сказанное выше, а также понять с дополнительным разъяснением порядок слов этой главы — от слов «А Аврааму было семьдесят пять лет, когда он вышел из Харана» до конца главы. Ведь на первый взгляд, после разъяснения всего сказанного выше, следует понять ещё две вещи. Первое: почему сыны Израиля не удостоились принятия Торы и заповедей у горы Синай, пока сначала не вошли под ярмо египетского изгнания, в тяжкую работу, именно с глиной и кирпичами, как известно, — если, согласно всему сказанному выше, Израиль удостоился материальных заповедей благодаря наследству от праотцев, которые приготовили им всё своими деяниями, как сказано выше; и из-за этого Моше прежде записал книгу Бытие, которая называется «Книгой праведного», как сказано выше? И второе: почему Авраам не был обрезан, пока ему не исполнилось девяносто девять лет, чтобы его имя стало «Авраам» именно с буквой хэй, как сказано выше? Ведь после того как Б-г уже повелел ему: «Иди себе из земли твоей…» — а это раскрытие из сокрытия, которое в Сущности, как сказано выше, — когда ему было семьдесят пять лет, Ему следовало сразу повелеть ему обрезание, чтобы его имя называлось «Авраам» с буквой хэй. Почему же время затянулось на двадцать четыре года, от семидесяти пяти до девяноста девяти и т. д.? И согласно понятому из всего сказанного выше, несомненно, все высшие единения Авраама, когда он ещё звался именем Аврам, вовсе не приходили к раскрытию наверху без пяти хасадим буквы хэй имени Авраам. А если так, ещё более удивительно, что в Торе упоминаются его странствия по Земле Израиля, как сказано здесь: «И прошёл Аврам по земле…», «И явился Б-г Авраму…», «И двинулся Аврам…», и также когда он поднялся из Египта: «И пошёл он своими переходами…», вплоть до слов «И призвал там Аврам имя Б-га», — ведь через его призывание не происходило раскрытия из сокрытия, пока его имя было Аврам, вплоть до того, как он стал называться именно Авраам. (Только о гостеприимстве не рассказано о нём, пока он не сделал себе обрезание.) Однако всё это будет понятно согласно одному упомянутому выше предварению — о заповедях, которые Авраам исполнял, даже эрув тавшилин и т. д., хотя он не был в Земле Израиля и не во время Храма, от которых зависят многие заповеди и т. д. Но суть в том, что все заповеди он исполнял в духовном, а не в материальном, как сказано выше. И это требует разъяснения: как можно говорить о заповедях в духовном, а не в материальном? Однако известно, что есть духовные заповеди наверху, которые называются в собственном смысле «заповедями Авайе», на уровне Ацилут (как говорится «Мои заповеди», и мы говорим: «Который освятил нас Своими заповедями» и т. д.). Но то, что сказано об Аврааме: «Ибо Я знаю его, что он заповедает сыновьям своим… и будут они соблюдать путь Авайе», в собственном смысле, «творя справедливость (цдака) и правосудие», — подразумевает заповеди в материальном. И возможно, что, поскольку он был корнем и источником справедливости и правосудия, которые его сыновья будут творить в материальном, как сказано выше, — это и есть «что он заповедает сыновьям своим». А суть в том, как известно из Эц хаим: главное и корень всех заповедей наверху — лишь привлекать прибавление светов в сосуды Ацилут. Как заповедью изучения Торы — привлекать прибавление света Эйн соф в Хохму, которая есть «Хохма — мозг», а заповедью благотворительности — привлекать прибавление света Эйн соф в Хесед, «правую руку», и т. д., и подобным образом во всех заповедях, которые называются «248 органами Царя», как известно. Однако на первый взгляд это вовсе непонятно. Ведь уже излучены все света Ацилут в сосуды из различных сосудов, и привлекается также прибавление света в сосуд от Сущности Излучающего, как в примере с пламенем, связанным с углём, и с каналами, которые получают от реки и т. д. А если так, в чём смысл заповедей наверху, в духовном, через которые именно привлекается прибавление светов в сосуды и т. д.? И также почему они называются «заповедями Авайе» в духовном Ацилут — прибавлять света в сосуды именно через деяния нижних, если и без того привлекается прибавление светов в сосуды и т. д.? И также, если так, в чём разница между исполнением заповедей праотцами в духовном, в их деяниях, и нашим исполнением заповедей в материальном и т. д., и пойми.
(41) Однако ответ на это известен. Света Ацилут излучены от Сущности Излучающего в цимцуме и мере, согласно известному речению о «линии меры». Это то, что Он соразмерил в Себе в потенции, каким это будет в действительности. Для примера: тот, кто строит здание, — в нём будут измерены воля, разум и мидот в отношении способа этого здания, с точностью и мерой в нём самом; он не прибавит и не убавит в образе здания. И тогда сама собой так же совершается раскрытие воли, разума и мидот, чтобы привести к действию построения здания в реальности. И так же при Сотворении мира в десяти речениях раскрылось сокрытие воли, Хохмы и мидот, которые в Сущности, с той точностью и мерой, с которой Он соразмерил в Себе качество способа построения материального мира. И так же — до высших высот, о чём сказано: «Ибо сказал я: мир милостью построен будет» (Псалмы 89:3), — также в мире Ацилут, в качестве способа раскрытия десяти сфирот так, как они в сокрытии Сущности, всё было согласно мере и размеру, которые Он прежде соразмерил в Себе. И согласно этому, когда должно быть прибавление нового света в АБЕА, какого не было в начале соразмерения и меры, называемой «линией меры» (как мерная мера строителя, который измеряет, как и сколько, и как сказано: «Кто измерил горстью своей воды» (Исайя 40:12), и как сказано в другом месте), — в этом есть два способа. Первый: чтобы пробуждение этого нового света было от самой Сущности Излучающего, сначала в десяти сфирот, скрытых в сокрытии Сущности, и само собой это привлечётся так же в раскрытии десяти сфирот Ацилут, а оттуда — в БЕА, как к душам в Ган Эдене, вплоть до этого низменного мира, чтобы изменить природу творения Сотворения мира, — это чудеса и знамения, как известно. Или чтобы было раскрытие света Ацилут в Брия сверх меры, как раскрытие Шхины пророкам и в Святая святых. Или чтобы поднялось из БЕА в Ацилут сверх меры и цимцума, в битуле «нечто» в «ничто», как Элияу и Ханох, которые поднялись наверх в буквальном смысле, и тому подобное. И второй: чтобы это пришло именно через деяния нижних, которые пробудят суть и Сущность Излучающего, чтобы светило с прибавлением обильного света сверх основного в Ацилут — свыше, даже от воли и наслаждения, которые были прежде в сокрытии Сущности, — чтобы прибавить новый свет в изначальной воле и наслаждении, а также в изначальной Хохме. И сам собой этот новый свет привлечётся в Кетер, Хохму, Бину и мидот АБЕА и т. д., и пойми.
(42) И вот, этот способ — когда от самой Сущности, через деяния нижних, обновляется прибавление нового света в первом «желающем милости», которое Он соразмерил в Себе в потенции и т. д., — это через практические заповеди внизу после дарования Торы Израилю. Например, через заповедь изучения Торы ради неё самой (лишма) внизу, то есть ради самой Торы, — прибавляется новый свет от Сущности Излучающего в свете Хохмы, который в сокрытии Его Сущности, чтобы пришёл к раскрытию свет в сосуде Хохмы Ацилут, которая есть «Хохма — мозг», — чтобы светить именно в Хохме, которая в Торе, в частных мидот. Например, в разделе Зраим (Посевы): через изучение в речи этого раздела привлекается прибавление нового света в свете Хеседа, который в Хохме, что в Торе, и он светит в сосуде, то есть в разделе Зраим, с большим прибавлением света. (И сам собой привлекается прибавление света в Хесед Ацилут для построения миров или для изливания на души и ангелов, вплоть до материальной милости внизу, как сказано: «Если бы не Мой союз…» (Иеремия 33:25).) А через второй раздел привлекается новый свет во второе качество Хохмы, и так во всех шести разделах Мишны; а наверху — это шесть окончаний (вав кцавот) высшей Хохмы Письменной Торы. И так же через заповедь благотворительности внизу привлекается прибавление нового света от самой Сущности, то есть от Хеседа самого Эйн соф, в свет Хеседа Зеир Анпина, чтобы изливать на Малхут и т. д., с большим прибавлением света. И подобным образом — всё исполнение заповедей: оно лишь для того, чтобы прибавлять света в Ацилут от самой Сущности Эйн соф, которая выше упомянутой «линии меры», и пойми.
(43) И вот, когда Авраам исполнял всю Тору и заповеди в духовном, как сказано выше, это было на уровне посредника между двумя упомянутыми способами. То есть через деяния, которые Авраам, наш праотец, совершал внизу с самопожертвованием и истинным слиянием с самой Сущностью Эйн соф, благословен Он, он производил новое пробуждение в Сущности Излучающего, чтобы Она пробудилась Своей собственной силой привлечь прибавление нового света во всю цепь нисхождения десяти сфирот — в сокрытии и в раскрытии, в линии и нити, в АБЕА, как сказано выше. Так, благодаря Хеседу и великой любви Авраама внизу пробудился новый свет в первом «желающем милости», чтобы светить прибавлением света в Кетере, Хохме, Бине и мидот, которые в сокрытии Сущности, чтобы было прибавление света в АБЕА и т. д. И так же через деяния Ицхака в трепете и страхе и т. д. Всё это и есть исполнение Торы и заповедей в духовном, то есть на уровне светов и сосудов Ацилут. И этим лучше понятна причина того, что Б-г повелел ему: «Иди себе из земли твоей…». Ведь для исполнения Торы и заповедей в духовном Ацилут нужно прибавить новый свет от Сущности Излучающего, как сказано выше, и чтобы раскрытие света пришло именно в сосуды — как «Хохма — мозг», «Хесед — рука» и т. д., как в заповеди внизу. Поэтому это невозможно иначе, как если Он Сам выйдет из сокрытия и первого цимцума — меры упомянутой «линии меры» — к раскрытию сверх меры и первого цимцума, как сказано выше. Поэтому Он повелел ему об этом пробуждении, по крайней мере в общем, сказав: «Иди себе…», и пойми.
(44) Однако на самом деле это повеление было только об исполнении Торы и заповедей в духовном Ацилут — чтобы светить прибавлением светов в сосудах в трёх линиях Ацилут (это то, что называется «заповедью Авайе» наверху, или в собственном смысле «Моими заповедями», как сказано выше), чтобы они светили сверх первого цимцума. Ведь хотя временами и светит прибавление светов в сосудах, всё это по «линии меры», от пробуждения первого «желающего милости»; не так через деяния праотцев — тогда привлекается больше, как сказано выше. И это исполнение Торы и заповедей в духовном, чтобы прибавлять света в сосуды наверху, подобно исполнению Торы и заповедей во внутренней стороне, как она в самом уровне Ацилут, где «Он и жизненность Его — одно» и т. д. (это уровень тайны и смысла, который в них, называемый «смыслами Торы и заповедей», которые раскроются в Грядущем будущем через Машиаха, и как в Ган Эдене теперь и т. д.). Но для того, чтобы было исполнение Торы и заповедей в материальном — то есть чтобы свет привлёкся и облёкся в сосуд внизу, в материальной Асие, подобно облачению высшего света Ацилут в его сосуд Ацилут с прибавлением света, как сказано выше (согласно Торе Ацилут), — пример этого: облачение внутренней высшей Хохмы в раздел «Кадеш» тфилин, и 32 пути Хохмы высшего «окружающего» (макиф) — в 32 нити цицит, и подобным образом во всех заповедях, в заповедях благотворительности и изучения Торы, которые облекаются внизу в поистине материальное, — для этого не было повеления Авраму: «Иди себе из земли твоей…». Ведь ему не была дана эта способность — привести и привлечь высшее единение Ацилут, которое в духовных заповедях, также вниз, в материальное. А было только по мере его поднятия майн нуквин снизу, через его постоянное слияние и самопожертвование ради Сущности Эйн соф, благословен Он, а это вызывает лишь прибавление светов в сосудах Ацилут, только в духовном. Но именно Израиль получил это во время дарования Торы, как известно, и как сказано: «а именем Моим Авайе не был Я познан ими», — это «заповеди Авайе», которые пришли вниз в материальное, корень которых выше, как будет объяснено далее. А то, что Израиль смог получить Тору и заповеди в материальном, было только благодаря тяжкому ярму изгнания, которое было у них в Египте, в тяжкой работе с глиной и кирпичами, которыми им поистине отравляли жизнь (из-за чрезвычайной униженности, которая называется «глубиной низа» (омек тахат), они удостоились того, чтобы к ним привлеклись Тора и заповеди из их высочайшего корня — уровня «глубины высоты» (омек рум)). Но не потому, что они унаследовали эту силу от праотцев. Ведь «деяния отцов — знак для сыновей» в том, чтобы оставить им наследство, как сказано выше, только в том, что было в их силах в их деяниях, — а это исполнение Торы и заповедей во внутренней стороне, только в духовном Ацилут. Но то, чего праотцы не удостоились своими деяниями, — исполнение Торы и заповедей в материальном, — как они оставят это в наследство своим сыновьям? Поэтому Израилю было необходимо находиться в египетском изгнании, чтобы удостоиться принятия Торы и заповедей именно во внешней стороне, и пойми.
(45) И этим разрешается первый вопрос: почему Израиль не удостоился принятия Торы и заповедей, пока не вошёл в египетское изгнание. (И это то, что сказано: «И Я являлся Аврааму… а именем Моим Авайе… И также Я услышал стенание… И также Я установил…». Ибо поэтому то, чего Израиль удостоился благодаря изгнанию, — праотцы уже приготовили им, чтобы дать сыновьям наследие Земли Израиля, потому что они по крайней мере исполняли Тору и заповеди в духовном Ацилут. И как сказано выше о стихе «Это книга порождений человека», то есть «Книга праведного» — Бытие: то, что корень Торы и заповедей — в самой Сущности Эйн соф, в мере и размере для отклонения вправо и влево и т. д., — это привлеклось из сокрытия Сущности к раскрытию через праотцев, как сказано выше о словах «увидел Он её и исчислил её, утвердил её и исследовал её».) Однако эта вещь ещё требует причины и объяснения: почему праотцы не удостоились исполнения Торы и заповедей также во внешней стороне, как удостоились исполнения Торы и заповедей в духовном и внутренней стороне? Ведь «в двухстах заключена сотня», и внешнее включено во внутреннее и т. д. Но общий корень этого понятен из упомянутого выше правила: у внешнего есть корень выше, чем корень внутреннего, как сказано выше о словах «опадающие плоды высшей мудрости — Тора», что сказано в похвалу. И из острия нижней части йуд, которое образует форму хэй в распространении, — это высшее острие, которое выше тела точки йуд самой Хохмы, в которой нет этой силы распространяться в Бину и т. д. Это согласно упомянутому выше правилу: всё, что выше, тем ниже его нисхождение, чтобы прийти именно в наиболее внешнее облачение, — как притчи Шломо и притчи рабби Меира и т. д. И подобным образом будет понятно и в отношении заповедей: по необходимости нужно сказать, что чем ниже свет и изобилие Высшей воли нисходит в одеянии внешнего из внешнего, тем больше это указывает на чрезвычайную возвышенность этого света, на то, что он приходит из очень высокого и возвышенного места, то есть с уровня самого внутреннего из внутреннего и т. д. Ведь по мере силы возвышенности света в его высшем корне — в точности такова мера силы его нисхождения в самый низ. А если он не так высок, нет у него силы нисходить так низко и т. д. И согласно этому само собой понятно в отношении исполнения Торы и заповедей во внешнем и материальном — в неживом, растительном и живом: в шерсти талита, пергаменте тфилин, покрытии сукки и тому подобном, что относятся к Нога Асии. Отсюда великое указание на высший свет, скрытый в них, — Высшую волю, которая приходит из высочайшего места, с уровня внутреннего из внутреннего, то есть с уровня внутреннего из внутреннего высшего Кетера, в котором пребывает внутреннее из внутреннего от Сущности Эйн соф, благословен Он. А это намного выше даже света высшего Кетера Ацилут, который светил в высшем единении Ацилут, в десяти сфирот, светах и сосудах, через деяния праотцев, называемые исполнением Торы и заповедей в духовном и внутреннем, как сказано выше. Ибо поскольку их высшее единение не могло нисходить и приходить вниз, во внешнее облачение, в поистине материальную Асию, а только в духовном, в Ацилут, — отсюда полное указание на то, что высший свет, светивший в их единении, не приходит из столь высокого места, согласно упомянутому выше правилу, и пойми.
(46) И по этой причине будет понятно, почему праотцы не удостоились заповедей во внешнем. Ибо хотя и ради исполнения Торы и заповедей в духовном Б-г повелел ему: «Иди себе…», — чтобы привлёкся высший свет от Сущности Излучающего из сокрытия к раскрытию сверх меры и первого цимцума изначальной цепи нисхождения, — однако для исполнения Торы в материальном было необходимо, чтобы свет пришёл из места и ступени намного более высокой в Сущности Излучающего, по причине упомянутого выше правила. Так, чтобы пришло облачение света высшей Хохмы в раздел «Кадеш» на материальном пергаменте, было необходимо, чтобы свет пришёл свыше, выше уровня света высшей Хохмы Ацилут. Ведь поскольку это раскрытие привлеклось и облеклось в столь внешнее — в материальный пергамент, — отсюда полное указание, что корень этого раскрытия — выше источника цепи нисхождения (куда поднятие майн нуквин с самопожертвованием в деяниях вовсе не достигает, как деяние с прутьями Яакова, которое есть в точности тфилин, как сказано в Зоаре, однако в прутья высший свет не пришёл из столь высокого места, как в наши тфилин и т. д.). Там и Хохма Ацилут считается уровнем Асии, ибо Ацилут и Асия там поистине равны. Поэтому оно может облечься и в материальный пергамент, ибо и духовность высшей Хохмы — одного уровня с буквами раздела «Кадеш» на материальном пергаменте по сравнению со ступенью общего высшего «окружающего», которое намного выше всей цепи нисхождения линии и нити. Это «круги» (игулим) Арих Анпина, которые окружают и охватывают до «ног» Асии в поистине одинаковом равенстве. И различия ступеней в цепи нисхождения АБЕА есть только на уровне внутреннего света (ор пними) «прямоты» (йошер), но на уровне окружающих «кругов» вовсе нет различия ступеней между высшим и нижним — Ацилут и Асия равны и т. д. Это общее «окружающее», которое поистине одинаково окружает четыре мира АБЕА, как известно, и пойми.
(47) И это также причина того, что Авраам был обрезан только тогда, когда ему исполнилось девяносто девять лет, хотя уже, когда ему было семьдесят пять лет, ему было повелено: «Иди себе из земли твоей…» — ради исполнения Торы и заповедей по крайней мере в духовном, как сказано выше, — что есть по крайней мере раскрытие сокрытого в Сущности сверх меры и первого цимцума линии и нити и т. д. Однако это повеление было только ради высшего единения в Ацилут, которое называется исполнением Торы и заповедей только наверху, в духовном, — а этот свет приходит не из столь внутреннего из внутреннего, как тот, что привлекается ради исполнения Торы и заповедей во внешнем и материальном, по причине упомянутого выше правила. Поэтому всё время этих двадцати четырёх лет, от семидесяти пяти до девяноста девяти, все деяния Авраама были в том, чтобы совершать высшее единение в Ацилут (как Адам Ришон в Ган Эдене до греха, о котором написано: «И поместил его в саду Эдена, чтобы возделывать его» — прибавлять света в Ацилут, и тому подобное). Но для того, чтобы от этого была подготовка для сыновей — чтобы была связь и соединение из Ацилут в БЕА, — для этого ему было повелено обрезание, когда ему было девяносто девять лет. Тогда Авраам удостоился исполнения заповеди обрезания в материальном — в плоти своей крайней плоти, — а не прежде. Ведь до того как ему исполнилось девяносто девять, он мог исполнять Тору и заповеди только в духовном, на внутреннем уровне, только так, как они наверху, в Ацилут. И лишь когда ему было девяносто девять лет, ему была дана только заповедь обрезания, чтобы исполнить её в материальном, а не другие заповеди, кроме неё, — как заповеди тфилин, цицит, Шабат и тому подобное. (Хотя, несомненно, он соблюдал Шабат по закону, как сказано: «За то, что слушал Авраам голоса Моего…», и творил справедливость и правосудие, и заповедал своим сыновьям творить справедливость и правосудие и т. д., — тем не менее ему не было это заповедано (а только семь заповедей потомков Ноаха: об идолопоклонстве, запретных связях, кровопролитии и т. д., и как сказали (Авода зара 14б): «Трактат об идолопоклонстве у Авраама, нашего праотца, был в четыреста глав» и т. д.).) А причина того, что ему была дана только заповедь обрезания, как «знак вечного союза» и т. д., в том, чтобы была связь и соединение исполнения Торы и заповедей в духовном Ацилут с Торой и заповедями в материальном. Ведь хотя Израиль уже удостоился исполнения Торы и заповедей в материальном благодаря египетскому изгнанию, как сказано выше, — через заповеди в материальном не совершалось бы высшего единения в духовном Ацилут. Ведь вовсе нет соединения и связи нижних с высшими, иначе как согласно мере и первому цимцуму, как сказано выше. Но через праотцев было исполнение Торы и заповедей в духовном и внутреннем в Ацилут. И поэтому, поскольку «деяния отцов — знак для сыновей», они могли оставить это в наследство своим сыновьям. То есть когда Израиль удостоится принятия Торы и заповедей в материальном, через это будет совершаться высшее единение в Ацилут во внутренней стороне. И эту заслугу праотцев сыновья, несомненно, наследуют готовой, ибо праотцы уже приготовили им, как сказано выше (в примере о наследовании сыном того, что приготовил ему отец, и т. д.). И по этой причине Аврааму была дана именно заповедь обрезания — в материальном, в его теле. Ведь если бы Авраам не был обрезан в материальном, не было бы соединения и связи исполнения Торы в духовном с исполнением Торы в материальном у Израиля. И не помогло бы наследование сыновьями того, что праотцы приготовили им своими деяниями наверху, поскольку нет соединения нижних с высшими, как сказано выше. Однако после того как Авраам был обрезан в материальном, через это и на него снизошло от света и корня Торы и заповедей в материальном — по крайней мере в общем, в этой заповеди обрезания, которая есть «знак союза» в общем. И тогда, когда Авраам родил Ицхака, будучи уже обрезанным, в нём было это свечение. И Ицхак родился поистине от света этого изобилия, ибо родился из первой капли, вышедшей из союза Авраама, который был обрезан святым знаком союза. Ведь Авраам был обрезан в девяносто девять лет и родил Ицхака, когда ему было сто. И в душе Ицхака, родившегося в этом высшем свете заповеди обрезания, это было запечатлено. А Ицхак родил Яакова, когда тот был обрезан в восемь дней, — его обрезал отец Ицхак по закону Торы. И этим душа Яакова была более совершенной, и он назывался «человеком цельным (там), сидящим в шатрах» (Бытие 25:27) — Письменной и Устной Торы и т. д. Ибо он был совершенен в совершенстве Авраама и Ицхака, на уровне средней линии Торы и т. д., на уровне соединения духовной Торы с материальной Торой, как сказано: «И поставил свидетельство» именно «в Яакове». И это то, что Яаков оставил в наследство двенадцати коленам, своим сыновьям, и привлёк и в них это совершенное свечение обрезания, чтобы эта связь и соединение разветвлялись от духовного к материальному в Торе и заповедях, которые они получат при даровании Торы. Ведь по причине этого наследия в обрезании сыны Израиля смогли получить Тору и заповеди в материальном, и чтобы это исполнение имело великую связь и соединение с духовным исполнением, — потому что они унаследовали от своих отцов это соединение, по крайней мере в общем, через заповедь обрезания Авраама, который родил Ицхака от обрезанного союза, исполнив её в материальном, как сказано выше. И если бы Авраам не исполнил заповедь обрезания в материальном, в своём теле, Ицхак не родился бы от обрезанного союза, и вовсе не было бы этой связи и соединения. Ведь хотя, несомненно, Авраам обрезал бы Ицхака, если бы сам был обрезан, когда ему было сто лет, — всё же связь и соединение духовного исполнения с материальным прервались бы тем, что Ицхак родился бы от союза, не обрезанного в материальном, поскольку у Авраама ещё не было бы ни одной заповеди в материальном. Поэтому Аврааму было повелено обрезаться за один год до того, как он родил Ицхака. Это обрезание было нужно для рождения Ицхака, чтобы через это была связь и соединение — чтобы оставить в наследство сыновьям после них связь и соединение высшего единения в духовном с заповедями в материальном. И поэтому Аврааму была повелена только заповедь обрезания, а не другие заповеди, кроме неё, — ибо она именно в плоти его тела и в союзе, от которого родится Ицхак, как сказано выше, и пойми.
(48) И со всем сказанным выше разрешается упомянутый вопрос: почему Авраам не был обрезан, пока ему не исполнилось девяносто девять лет. Ведь до того времени всё его служение было только в духовном высшем единении, которое называется исполнением Торы только в духовном; и об этом было повелено: «Иди себе…», — и это двадцать четыре года до того, как ему исполнилось девяносто девять. Но ради порождения Ицхака и Яакова, чтобы оставить в наследство сыновьям связь и соединение духовного исполнения с материальным исполнением, ему было повелено, когда ему было девяносто девять, о заповеди обрезания — чтобы он исполнил лишь одну заповедь в материальном, в своём теле и именно в союзе, по той причине, что через это будет соединение духовности высших заповедей с материальными заповедями, которые будут исполнять его сыновья во все времена, как сказано выше, и пойми.
(49) И со всем этим будет понятно то, что мы находим в словах наших мудрецов, благословенна их память, о причине того, что Авраам не удостоился заповедей в материальном: потому что от него вышел Ишмаэль. И Ицхак не удостоился, потому что от него вышел Эсав. И только Яаков, поскольку он был человеком цельным и совершенным в своём потомстве — двенадцати коленах, «коленах Б-жьих» и т. д., — поэтому его сыновья удостоились принятия Торы в реальном действии и т. д. (благодаря тому, что они приняли ярмо египетского изгнания с глиной и кирпичами, в чём участвовал и Яаков, их отец, сказав: «Я сойду с тобой в Египет» (там же, 46:4)). И суть понятна согласно сказанному выше. Ведь у Авраама до обрезания всё его служение было только наверху, в духовном. Поэтому от него мог выйти Ишмаэль — уровень излишков святых хасадим. И как свет внутреннего из внутреннего, что в материальных заповедях, мог бы облечься внизу, если было питание и для внешних, которые от отходов Хеседа и т. д., — это Ишмаэль, Хесед клипат Нога? И доказательство — то, что Он предлагал Тору всем народам, и они не приняли её, потому что Б-г вовсе не желал их принятия, как сказано: «И воссиял им от Сеира, явился с горы Паран» (Второзаконие 33:2). Ибо Тора и заповеди в реальном действии даны только Израилю, Его избранному народу. И это потому, что они вышли от Яакова, в котором и внизу вовсе не было никакого отклонения вовне в виде излишков. Не как у Ицхака: хотя он родился после того, как Авраам сделал себе обрезание, тем не менее от него вышел Эсав — уровень отходов суровых гвурот, как сказано: «И вышел первый — красный…» (Бытие 25:25), и сказано о нём: «Мечом твоим будешь жить» (там же, 27:40). Но Яаков был совершенен в совершенстве высшего Адама, на поистине внутреннем уровне; поэтому он называется «человеком цельным» — ведь от него ничего не вышло к внешним. Это уровень средней линии, которая называется «средним засовом» и т. д., который поднимается до внутренней стороны Кетера и т. д. Поэтому он родил двенадцать колен, и его сыновья удостоились принятия Торы и заповедей в реальном действии, корень которых намного выше, чем исполнение Торы и заповедей в духовном, как сказано выше, и пойми. А если так, из этого изречения — что по причине того, что от него вышел Ишмаэль, он не удостоился исполнения Торы и заповедей в материальном, хотя уже удостоился духовного исполнения, — есть полное доказательство, что корень заповедей в материальном действии выше, чем исполнение Торы и заповедей в духовном. Поэтому он не удостоился материального исполнения, потому что от него вышел Ишмаэль; и так же Ицхак — потому что от него вышел Эсав и т. д. Однако при всём том, ради того, чтобы от него вышел Яаков, уровень «цельного», как сказано выше, который оставит в наследство своим сыновьям исполнение Торы и заповедей в единой связи и соединении с духовным, как сказано выше, — Аврааму было необходимо обрезаться именно до того, как он родит Ицхака, по указанной выше причине: чтобы сыны Израиля могли получить Тору и заповеди во внешнем, и чтобы у этого исполнения была связь и соединение с духовным исполнением — прибавлять света в Ацилут каждой из заповедей, которые будет исполнять каждый из Израиля в каждом поколении, по указанной выше причине, и пойми.
(50) И со всем этим будет понятен стих: «Он создал нас, и мы — Его (ве-ло)» (Псалмы 100:3). Здесь есть чтение и написание: читается «ве-ло» с буквой вав («и Его»), а пишется «ве-ло» с буквой алеф («и не»). Ведь сказанное «Он создал нас» — выражение в третьем лице, то есть уровень Сущности света Эйн соф, который во внутренней стороне Кетера, — это буква алеф, которая называется «Владыкой (алуф) мира» и т. д. И, как известно, в порядке алфавита алеф соответствует Кетеру, а бет — Хохме: ибо как алеф — глава всех букв, так Кетер — глава и источник для излучённых, как известно. А разъяснение этого таково. Известно, что Израиль «возник в мысли» — это внутренняя сторона воли и сущностного наслаждения и т. д. Однако души сошли вниз, в тела в этом мире, как сказано: «Ты вдохнул её в меня» и т. д. И это «Он создал (аса) нас», как сказано: «Я сотворил его, образовал его и создал его» (Исайя 43:7): «сотворил его» — в мысли и т. д. И поскольку «конец вонзён в начало», именно так, поэтому именно об уровне Асии (создания) сказано: «Он создал нас, и мы — Его» и т. д. И это будет понятно согласно упомянутому выше правилу: всё, что выше, тем больше нисходит и унижает себя вниз. Так и «окружающее» общего Кетера, которое окружает четыре мира АБЕА, — поскольку оно выше всей цепи нисхождения АБЕА, оно может унизить себя ниже всей цепи нисхождения АБЕА. Как в точности круг, который окружает вверху и внизу в одинаковом равенстве: вверху он на пределе высоты, а внизу — на пределе глубины. Как сказано: «А внизу — руки вечные» (Второзаконие 33:7), и написано: «Возвышающийся, чтобы восседать, нисходящий, чтобы видеть…» (Псалмы 113:5–6), и так же сказано: «На небесах… [и на земле внизу]» (Второзаконие 5:39), как известно. И также здесь, поскольку этот стих завершается словами «народ Его и паства Его», — ведь со стороны души они называются сыновьями, как сказано: «Он создал нас», как сказано выше, и говорят: «Отец наш». А со стороны облачения души в тело, которое есть уровень отдельного «нечто», говорят: «Царь наш», ибо Он называется Царём над поистине отдельным народом и т. д. И на первый взгляд нет нисхождения большего, чем это, для уровня Сущности Излучающего — упомянутого «окружающего», — чтобы быть Царём над народом и т. д., чтобы мы были Его народом и паствой Его — над отдельным «нечто», как души в столь материальных телах. Однако на это даётся ответ в начале стиха: «Он создал нас». То есть уровень Асии (создания) душ Израиля — даже когда они в телах, их корень создан и привлечён от уровня «Он», то есть буквы алеф внутренней стороны Кетера, которая окружает всю цепь нисхождения АБЕА и закругляется до самого низа, как и вверху, от начала до конца — всё в поистине одинаковом равенстве. Ведь всё, что выше в «глубине высоты», тем ниже унижает себя в «глубине низа». Поэтому может быть так, что мы — как души в телах — поистине Его народ и паства Его, поистине Царь над отдельным народом. Ибо поскольку Он совершенно несопоставим со всем порядком цепи нисхождения АБЕА, верх и низ поистине равны перед Ним. И доказательство — Грядущий мир, который придёт в раскрытии поистине внизу, как и наверху, как известно. И это: «Он создал нас» — на уровне Асии внизу, — в точности так, как души возникли в мысли наверху, вовсе без всякого изменения, и пойми.
(51) И в этом смысл чтения и написания в слове «ве-ло» — «Его» и «не», как сказано выше. Ведь смысл «ло» с буквой вав («Его») — это вав Зеир Анпина Ацилут, то есть мидот. Оттуда корень и источник душ Израиля, которые родились от единения Зеир Анпина и Нуквы, как сказано: «Свет посеян для праведника» и т. д. (и как сказано о квасном: «Да истребится душа та… от первого дня до седьмого дня» (Исход 12:15), — это семь мидот Зеир Анпина и Нуквы Ацилут и т. д.). И это «и мы — Его» (это сама суть мидот — шесть раз вав, то есть тридцать шесть, как известно). Но на самом деле главный и первый источник возникновения душ — не мидот Ацилут, которые приходят путём единения, чтобы породить души, а первоисточник — на уровне алеф Кетера, то есть Арих Анпина Ацилут, как сказано в начале: «Он создал нас» и т. д. (а это «Большой лик» (анпин раврбин), откуда первоисточник для порождения мидот Зеир Анпина, который называется «Малым ликом» (анпин зутрин), что ниже разума, как сказано: «Каково имя Его и каково имя сына Его» (Притчи 30:4)). И это «ло» с буквой алеф («не»). А смысл в том, что оба истинны — «Его» и «не Его»: в Зеир Анпине и не в Арих Анпине; и из обоих вместе — источник и корень душ Израиля, то есть от свечения света Арих Анпина в Зеир Анпине, от алеф Кетера в вав Зеир Анпина, — а это от «ничто» и сокрытия Кетера к раскрытию «нечто» мидот и т. д. И хотя это две противоположности — ведь «ничто» вовсе не приходит в раскрытие «нечто» и бытие; и это «не» (ло с алеф), которое предшествует им, а «Его» (ло с вав) — то, что приходит в раскрытие «нечто из ничего» в Ацилут, как мидот Зеир Анпина, и из Ацилут в БЕА и т. д. (вплоть до нефеш Асии, которая от внешних сосудов Зеир Анпина и т. д.), — но для этого он предварил в начале словами «Он создал нас», то есть в Сущности Излучающего, которая во внутренней стороне Кетера в общем. Там равны сокрытие «ничто» и «нечто» мидот, — то есть «Его» и «не», — и цимцум и распространение пребывают там вместе, и они вовсе не две противоположности. А причина известна из того, что сказано об уровне света Эйн соф, который во внутренней стороне Кетера в общем: «Он постигает все миры, и нет никого, кто постиг бы Его вовсе». Вот здесь две противоположности в одном предмете: Он постигает все миры, и Он вовсе непостижим, ведь сказано: «нет никого, кто постиг бы Его» и т. д. И оба истинны: хотя Он постигает все миры, у миров нет постижения Его, как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Мидраш Теилим 90:10): «Он — место мира, а мир — не Его место». (И это: «И не (ло) соразмерены деяния» (I Самуил 2:3) — тоже чтение и написание: «и Им (ло) соразмерены». Ибо со стороны того, что Он постигает все миры, — «Им» (ло с вав), а со стороны того, что нет никого, кто постиг бы Его, — «не» (ло с алеф). Однако «Его» и «не» — оба вместе, потому что в то же самое время, когда Он постигает, нет никого, кто постиг бы Его вовсе.) И так же здесь, в словах «и мы — Его / не мы»: со стороны того, что Он постигает все миры, сказано «Его» с буквой вав, то есть в мидот Зеир Анпина, которые привлекаются от мидот Арих Анпина в раскрытии сокрытого от «ничто» к «нечто» в БЕА, как сказано выше. А со стороны внутренней стороны света Кетера, который выше всей цепи нисхождения АБЕА, — «не» с буквой алеф, потому что нет никого, кто постиг бы Его. И оба — как одно, и они вовсе не две противоположности, потому что в Сущности Излучающего оба равны — сокрытие и раскрытие и т. д. Поэтому и когда Он постигает, нет никого, кто постиг бы Его, как сказано в другом месте. И это «Его» и «не» — оба пребывают вместе как одно. И это потому, что «Он создал нас» — от уровня внутренней стороны и Сущности Эйн соф, которая во внутренней стороне Кетера, как сказано выше, и пойми. И всё это потому, что свет приходит от Сущности Эйн соф, которая совершенно несопоставима со всей цепью нисхождения сокрытия и раскрытия, которая становится источником цепи нисхождения, как сказано выше. Поэтому он может быть в облачении в Асие в точности как в Ацилут. И это души в телах, о которых сказано: «Он создал нас» — на уровне Асии, — чтобы быть Его народом и паствой Его в точности так, как они в своём корне наверху, в самой Сущности Излучающего, в одинаковом равенстве, по причине упомянутого выше правила: всё, что выше, тем больше может унизить себя вниз, в самые внешние одеяния. И этим будет понятен смысл буквы алеф в слове «Анохи» («Я»): первая заповедь десяти речений сказана именно с алеф. Ведь известно, что «Анохи» — это внутренняя сторона Кетера, ибо «Анохи» указывает на истину самого света Сущности. И это каф слова «Анохи», то есть внутренняя сторона «ничто» (эйн) Кетера, как сказано в другом месте, что «эйн» (אין) — это буквы слова «ани» (אני, «я»), как сказано: «Я — первый» (Исайя 44:6), — это Кетер и т. д. А поскольку при даровании Торы в десяти речениях привлёкся свет самой Сущности Эйн соф, чтобы прийти в облачение поистине вниз, в материальные вещи, в материальные заповеди в материальной Асие, — а это невозможно иначе, как силой высшей, чем вся цепь нисхождения сокрытия и раскрытия, как сказано выше, — поэтому начало первого речения было именно с алеф слова «Анохи», которая есть внутренняя сторона Кетера, как сказано выше, и пойми.
(52) И вот, со всем сказанным выше разрешается и третий вопрос: почему достоинство Авраама в милости и благотворительности, которые он совершал в гостеприимстве, упоминается только после того, как он сделал себе обрезание, как сказано в главе Ваера, а не прежде? До обрезания о нём упоминаются только пути его странствий по Земле Израиля, как сказано: «И прошёл Аврам по земле…». А прежде, чем он пришёл в Землю Израиля, пока ему не исполнилось семьдесят пять лет, не упоминается о нём никакая благотворительность и милость, которые он совершал, и никакие его деяния и его путь и т. д. Итак, здесь три ступени: первая — до того, как ему исполнилось семьдесят пять лет; вторая — от семидесяти пяти до девяноста девяти, то есть двадцать четыре года; и третья — после того, как ему исполнилось девяносто девять, после обрезания и т. д. А суть в том, что на первой ступени, когда он был в Ур-Касдиме, прежде чем Он сказал ему: «Иди себе…», — хотя он уже там исполнял всю Тору и заповеди в духовном, наверху, в великой любви и истинном слиянии, и обратил в иудейство многих из народов земли и т. д., — всё высшее единение, которое он совершал, было только в сокрытии, на уровне скрытой Хохмы, которая называется «Аврам», как сказано выше. Поэтому ничего не упоминается ни о его делах, ни о его деяниях, пока ему не исполнилось семьдесят пять лет, когда он вышел из Ур-Касдима. И это вторая ступень, когда Он сказал ему: «Иди себе из земли твоей…», — то есть пробудиться прийти из сокрытия к раскрытию, по крайней мере в Ацилут. И когда он пришёл в Землю Израиля — «мир раскрытый», — тогда упоминаются о нём все его странствия и то, что он призвал там имя Авайе и т. д., как сказано выше, хотя он ещё назывался именем Аврам и т. д. Это те двадцать четыре года, пока ему не исполнилось девяносто девять лет, когда всё высшее единение привлекалось из сокрытия к раскрытию от Сущности Излучающего, по крайней мере в десяти сфирот Ацилут, что называется духовным исполнением, как сказано выше. А третья ступень — когда ему было повелено обрезание, когда ему было девяносто девять лет. Это ради связи и соединения духовного исполнения Ацилут, чтобы оно пришло в раскрытие в БЕА, в материальных заповедях, чтобы оставить это в наследство своим сыновьям, как сказано выше. Поэтому только заповедь обрезания он удостоился исполнить в материальном, по указанной выше причине. И тогда он стал называться «Авраам» — с буквой хэй, то есть пятью первыми хасадим, которые в самой Сущности и которые могут прийти поистине вниз. Поэтому тогда о нём упоминается вся милость его гостеприимства: высшее единение, которое он совершал наверху, пришло и поистине вниз. Это то, что сказано в главе Ваера, и так же сказано: «Утаю ли Я от Авраама… Ибо Я знаю его, что он заповедает сыновьям своим… и будут они соблюдать путь Авайе, творя справедливость и правосудие». То есть через него образовалась связь и соединение, чтобы привлечь духовное высшее единение в материальные заповеди. И это то, что он заповедает сыновьям своим исполнять и соблюдать путь Авайе, который наверху, чтобы он пришёл вниз, в материальное. И это: «чтобы Б-г навёл на Авраама…» — то есть раскрытие Б-жественности в Земле Израиля через исполнение Торы и заповедей сынами Израиля и т. д. Выходит, что эти три ступени — в нисхождении света всё ниже, а это указывает на всё большую чрезвычайную высоту света в его корне, согласно упомянутому выше правилу. То есть он исполнял высшее единение, которое было в сокрытии скрытой Хохмы, пока ему не исполнилось семьдесят пять лет; затем оно вышло к раскрытию в Ацилут в упомянутые двадцать четыре года; а с девяноста девяти лет, через обрезание, свет сошёл ещё ниже, чтобы связать и соединить Ацилут с БЕА, как сказано выше, и пойми.
(53) И теперь будет понятен с дополнительным разъяснением порядок слов этой главы в сказанном: «И сказал Б-г Авраму: иди себе из земли твоей… в землю, которую Я укажу тебе». Это разъяснено выше, и в этом есть два толкования, как сказано выше. Первое — согласно толкованию Зоара, сверху вниз: «из земли твоей» — это уровень скрытой Бины (Бина стимаа), которая получает от скрытой Хохмы. И об этом сказано: «Иди себе из земли твоей» — чтобы точка скрытой Хохмы, утаённая и скрытая в Бине, пришла из сокрытия к раскрытию внизу, на уровне Малхут Ацилут — конца всех ступеней Ацилут, то есть Земли Израиля и т. д. А второе толкование, в книге Ликутей Тора, — наоборот: чтобы он поднялся снизу вверх, в виде возвращающегося света, — привести и поднять из мира разделения, упавшего вниз, то есть «из земли твоей» — Ур-Касдима, — и чтобы он поднялся оттуда в мир единства, во внутреннюю сторону высшей Бины. Об этом и сказано: «в землю, которую Я укажу тебе», — это высшая Земля Израиля, высшая хэй имени Авайе, как известно. И оба толкования истинны, как сказано выше в объяснении слов «И пошёл он своими переходами»: была связь и соединение сверху вниз и снизу вверх, как сказано: «до места, где был шатёр его…». И так же в толковании слова «укажу тебе (арэка)» — относится ли оно к Земле Израиля или к Аврааму: оба толкования истинны, как сказано выше, и пойми.
(54) И теперь следует понять сказанное: «И Я сделаю тебя великим народом, и благословлю тебя, и возвеличу имя твоё…». Ведь то, что до сих пор Он не сказал ему, что благословит его и возвеличит его имя, хотя он уже был этого достоин благодаря своим добрым делам во всех высших единениях, которые он совершал своим служением и молитвой, — это потому, что всё было ещё в сокрытии упомянутой скрытой Хохмы. Но когда он вышел из сокрытия к раскрытию, — а об этом сказано: «Иди себе из земли твоей…», — тогда раскроются его высшие единения от Сущности Излучающего в Ацилут, с прибавлением света в сосудах, как сказано выше. Поэтому Он сказал ему именно теперь: «и благословлю тебя, и возвеличу имя твоё» — наверху, во всех высших светах. Ибо от уровня Малхут Эйн соф будет привлекаться прибавление благословения через эти высшие единения, что называется «Его великим Именем»; и возвеличится имя твоё, подобно Его поистине великому Имени, как в словах «Да будет Его великое Имя…», как известно. И это потому, что всё привлечётся в Землю Израиля — в «землю, которую Я укажу тебе», — где он станет великим народом через очищение искр Тоху, которые упали туда от семи первых царей и т. д. Об этом и сказано: «И Я сделаю тебя великим народом, и благословлю тебя…» вплоть до слов «и будешь ты благословением» — чтобы благословлялись в тебе все высшие света и ступени в единениях, которые ты будешь совершать наверху, благодаря бирурим искр Тоху, которые через тебя поднимаются наверх и прибавляют великий свет. Таковы прозелиты, которых он «сделал», и всё, что он поднял из Египта, как сказано: «И поднялся Аврам из Египта…». И особенно через заповедь обрезания, когда он назван «отцом множества народов». Об этом и сказано: «и будешь ты благословением» — в будущем, и пойми.
(55) И вся суть этого благословения — именно в правой линии: Хохма, Хесед, Нецах, — которая светит прибавлением высшего благословения от Сущности Излучающего через благотворительность и добрые дела и через очищение искр Тоху и т. д. И подобно этому теперь, в каждой молитве, в трёх первых благословениях: в первом благословении, которое соответствует Аврааму, говорят: «Б-г Авраама… Б-г Всевышний, воздающий добрыми милостями, владеющий всем», — как сказано: «Благословен Аврам Б-гом Всевышним, Владельцем…», и как гласит изречение: «Пять приобретений (киньяним)… Авраам — одно приобретение» и т. д. А суть в том, что, поскольку Он воздаёт добрыми милостями от первого «желающего милости», которые называются «добрыми милостями» и нисходят в букве хэй имени Авраам в самый низ, по причине упомянутого выше правила, — поэтому Он «владеет (коне) всем»: поднимает все искры Тоху из мира разделения в мир единства, что называется «приобретением» — переносом из общественного владения в частное и т. д. А затем — «вспоминает милости отцов» — то есть Хесед Авраама — «и приводит избавителя к сыновьям их сыновей ради Имени Своего, с любовью». То есть ради Своего великого Имени, в великой любви, которая привлеклась через великую любовь Авраама, чтобы этот союз был заключён с его сыновьями навеки, как сказано: «Не отвергну их… чтобы нарушить Мой союз с ними» (Левит 26:44). В этом и суть благословения во внутренней стороне: вспоминать милости отцов ради сыновей, чтобы высшее единение, которое в самой Сущности, было внизу в точности как наверху. Это будет в дни Машиаха и в Грядущем мире, и всё — через любовь и Хесед Авраама. И это: «и приводит первого и последнего избавителя к сыновьям их сыновей» — всё «ради Имени Своего, с любовью». Об этом и сказано здесь: «и благословлю тебя, и возвеличу имя твоё» — в «венце доброго имени» Машиаха, когда будет восхождение Малхут на уровень самой Малхут Эйн соф, как сказано: «пока Давид не превозмог (игдиль)» (I Самуил 20:41), и как сказано в другом месте. И это благословение завершается словами «Щит Авраама» — это привлекается от уровня «окружающего» упомянутого общего Кетера, как сказано: «Я — щит тебе, награда твоя весьма велика»: алеф слова «Анохи» («Я») — это щит и «окружающее» для Хеседа Авраама и т. д.; «награда твоя» — через очищение искр Тоху — «весьма велика», без предела, благодаря преимуществу света и т. д., и пойми.
(56) «И пошёл Аврам, как говорил ему Б-г». Смысл: как только Б-г дал ему силу выйти из сокрытия упомянутой скрытой Хохмы, которая называется «разумом, сокрытым от всякой мысли», как сказано выше, тотчас Аврам пошёл именно этой силой — из сокрытия, которое в Сущности, — и его свет раскрылся внизу, в мире Ацилут, чтобы прибавлять света и высшие единения в раскрытии из сокрытия. И это: «И пошёл Аврам» и т. д. (А сказанное «как говорил ему Б-г» означает, что он шёл только так, как говорил ему Б-г, не отклоняясь вправо и влево, а только согласно тому, как это в свете истины Сущности Излучающего, как сказано выше в толковании слов «Тогда увидел Он её…».) «И пошёл с ним Лот». Смысл: Лот (לוט) в гематрии — сорок пять, как МА (מ"ה), и это «обратная сторона» имени МА Аврама, как известно: «Аврам» — это «эвер ма» (член МА), после того как Лот отделился от него, как сказано: «И Б-г сказал Авраму после того, как отделился от него Лот…». А сначала, прежде чем Лот отделился, он был включён в святого Аврама — подобно тому как «обратная сторона» и внешняя сторона второстепенны и включены во внутреннюю и выходят вместе с ней и т. д. И это: «И пошёл с ним Лот» — на уровне «обратной стороны» имени МА, само собой и т. д. А разъяснение того, что такое Лот: это шлаки и отходы святой Хохмы, которая в общем называется «светом Абы». А «Ав рам» («высокий отец») называется скрытой Хохмой, ибо Хохма — это уровень «ничто» и поистине МА («что»). А Лот — это внешняя сторона и шлаки, которые в Хохме; это суровые гвурот, которые ответвляются от силы суда, которая в Хохме, и т. д. Поэтому он называется Лот — от слова «проклятия» (лавотин) и проклятия. Для примера: мы видим, что тот, кто вникает в глубину мудрости с мерой суда больше, найдёт вину даже у праведника, чтобы обвинить его, и т. д. Это ответвление суровых гвурот у мудрецов Торы, как «змей мудрецов» (Шабат 110а), который гневается чрезвычайно, как змей, от укуса которого нет исцеления и т. д., как сказано в другом месте по поводу медного змея Моше. И также здесь: как только вышел Хесед Аврама — уровня скрытой Хохмы, как сказано выше, — вышел и примкнул к нему Лот, «обратная сторона» Абы (это Гвура внешней Хохмы). Об этом и сказано: «И у Лота, ходившего с Аврамом, тоже был мелкий и крупный скот…». И также в повелении Авраму выйти из сокрытия к раскрытию — «И пошёл Аврам, как…», — что есть уровень внутреннего света Абы, — сразу «пошёл с ним Лот», который примкнул, чтобы вместе с внутренней стороной вышла и «обратная сторона» Абы. И это потому, что ещё не было очищено и отделено внутреннее от внешнего, ибо всё было смешано вместе, вовсе без разделения. Поэтому сказано: «И пошёл с ним Лот» и т. д.
(57) И это будет понятно подобно тому, что сказано в Зоаре об Ицхаке и Эсаве: «Голова Эсава — в покрывалах Ицхака» и т. д. Смысл: Эсав — «человек косматый», и он «красный» — от уровня суровых гвурот, которые выпадают из излишков и отходов святой Гвуры Ицхака, называемой «страхом Ицхака», как известно. И прежде чем было отделено внутреннее Гвуры Ицхака от внешнего, корень Эсава был включён во внутреннее Гвуры Ицхака вовсе без разделения. Ведь шлаки и отходы в святой Гвуре вовсе не были различимы сами по себе, из-за их включённости во внутреннее Гвуры, и они были поистине едины. Как в примере с плавильщиком серебра: до переплавки шлаки смешаны и включены в хорошее и отборное и вовсе не распознаются как отходы, а после завершения переплавки в горниле шлаки выходят отдельно и более различимы, а хорошее становится полностью очищенным от всякого шлака и намного превосходит то, каким было вначале, когда было смешано со шлаками. И так же в примере с тем, кто процеживает вино от осадка. И подобным образом будет понятно, что после очищения святой Гвуры вышли суровые гвурот Эсава, которые называются шлаками, отделёнными сами по себе; но до очищения он был включён в святую Гвуру. Об этом и сказано: «Голова Эсава — поистине в покрывалах Ицхака» и т. д. И также здесь это будет понятно подобным образом в отношении Хохмы Аврама. До очищения «обратная сторона» и внешняя сторона Лота — гематрия МА Хохмы — были включены во внутренний свет Абы и поистине объединены с ним. И это: «И пошёл с ним Лот» — «с ним» (ито) — поистине вместе с ним (это уровень «нечто» Хохмы, как сказано: «Видел ли ты человека, мудрого в своих глазах…» (Притчи 26:12), от чего ответвляются суровые гвурот — «проклятия» и проклятия, как сказано выше) — в едином объединении и включённости, как шлаки в серебре, прежде чем они раскрылись отделёнными сами по себе и т. д. А после того как внутреннее Хохмы высшего МА было отделено от внешнего и шлаков, Аврам сказал Лоту: «Отделись же от меня: если ты налево…», — чтобы внешнее не шло вместе с внутренним в смешении, а «если направо» — чтобы удалить внешнее святой Хохмы МА и т. д. (поскольку была ссора между пастухами Лота и пастухами Аврама из-за смешения добра и зла в высших хасадим и т. д.), которое больше тянется к внешнему и «обратной стороне» и т. д. Об этом и сказано: «А кнаанеи и призеи тогда были в стране» — внешние получают в земле Кнаан до очищения имени БАН и т. д. И в этом было очищение между внутренним и внешним, чтобы шлаки Лота отделились сами по себе — как в Эсаве, вышедшем от Ицхака. (Но Ишмаэля, рождённого от самого Аврама, он не отделил от себя; напротив, он просил о нём: «О, если бы Ишмаэль жил пред Тобою!», хотя и он был от излишков святых хасадим и т. д.) А то, что он отделил Лота, было для того, чтобы тот не проходил с ним по земле Кнаан, которая есть доля Авраама, ибо туда должно привлекаться только от внутреннего святости. И это: «И двинулся Лот к востоку… Аврам жил в земле Кнаан…». И после того как Лот отделился от него, Он сказал ему: «Подними же глаза твои… ибо всю землю, которую… Встань, пройди по земле…» — чтобы чужой не смешался с ней, после того как Лот отделился и поселился в городах округи. И об этом сказано: «И раскинул шатры Аврам…», и пойми.
(58) И вот, после того как отделился Лот — «обратная сторона» имени МА святой Хохмы, — и они стали очень грубыми шлаками, отделёнными подобно упомянутому выше Эсаву, вышедшему от Ицхака, и т. д., тогда он стал источником, чтобы породить Хохму и Бину клипы — Амон и Моав, которых он родил от двух своих дочерей. К этому он не приходил, пока был в единстве и включённости с внутренней стороной МА Аврама и т. д. А суть в том, как известно, что Амон (עמון) — это буквы слова «ноам» (נועם, приятность), и это Бина клипы. Причина в том, что наслаждение, которое называется «ноам», главным образом раскрывается в расширении Бины, которая называется «Реховот а-нахар» (просторы реки) (Бытие 36:37). И это соответствует святой Бине, в которой раскрытие наслаждения, называемого «высшей приятностью (ноам)». Поэтому оно приходит в слове «Амон» с переставленными буквами. А клипа Моава (מואב) — от уровня «ав» (אב, отец), то есть Хохма клипы, как сказано в другом месте об «Пожрал Ар-Моав…» (Числа 21:28). Это от внешней стороны и «обратной стороны» святых ХаБаД, которые называются «отцом», как известно. А две дочери Лота, которые родили эти два народа, корень которых в Хохме и Бине клипы, — были очищены: от Амона вышла Наама-амонитянка, мать Рехавама, сына Шломо, и Рут-моавитянка, как известно, и пойми. А главное их очищение было в дни Шломо, когда он сидел на престоле Б-га, в совершенстве нижней Хохмы в высшей Хохме, как написано: «Тогда пришли две женщины-блудницы…» (I Цари 3:16) (это Хохма и Бина клипы — Амон и Моав, — которые были очищены именно тогда, как известно).
(59) «А Аврам был пяти лет и семидесяти лет, когда вышел из Харана». И сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Когда вышел из пламени гнева (харон аф) Вездесущего» и т. д. И чтобы понять это, следует сначала предварить, что такое Харан и т. д. Ведь в писаниях Ари, благословенна его память, разъясняется о Харане, что это уровень «теснины горла» (мейцар а-гарон), где суды мохин малого состояния (катнут) в наибольшей степени; поэтому это называется «пламенем гнева» и т. д. А разъяснение этого таково. Известно о «теснине горла», что это место-посредник между мохин, которые в голове, и мидот, которые рождаются от разума. Поэтому оно называется «тесниной» (мейцар), как разъяснено по поводу Исхода из Египта (мицраим) на стих: «Когда вышел Израиль из Египта…» (Псалмы 114:1). А суть такова, как известно о душе человека: при возникновении порождений — эмоционального возбуждения мидот в сердце — от постижения и разума в мозге, это приходит в виде скачка от одной сути к совершенно другой. Ведь суть возбуждения мидот не того рода и уровня, что суть разума в мозге, и мидот вовсе не подобны сути разума — ни от него, ни подобия его. А всякий порождающий порождает подобное себе, по крайней мере. И если бы было обязательно, что порождение возбуждения мидот — от разума в мозге, то по необходимости мидот были бы подобны сути разума, по крайней мере. А если так, на первый взгляд, как возникает суть мидот в сердце от разума в мозге? А ведь мы видим, что как только человек возбуждается в разуме, он возбуждается в сердце в точности согласно способу возбуждения разума и т. д. Однако суть в том, как известно, что разум и постижение обитают в сосуде мозга. И если бы суть возбуждения разума, как только возбудился в мозге, нисходила в сердце, было бы вовсе невозможно, чтобы она изменилась в суть качества сердца. Однако всякое возбуждение в мозге нисходит и привлекается от мозга к сердцу через посредников — это трахея и пищевод, а главное — трахея, которая есть посредник между мозгом и сердцем, чтобы приводить и привлекать в общем духовность жизненности, которая в мозге, к сердцу (как сказано в другом месте о словах «Было три трубки: одна отходит к сердцу, другая отходит к лёгким…» (Хулин 45б)). Поэтому и свет возбуждения разума в мозге, в смысле любви или трепета, которые называются «разумными», что в мозге, — когда он нисходит в сердце, он приходит и привлекается через трахею в горле, упомянутого посредника (и там выход голоса, который есть посредник от дыхания сердца и мозга вместе; поэтому голос пробуждает намерение в сердце и мозге вместе и т. д.). Однако когда свет изобилия мохин достигает горла, там разум и смысл, которые в мозге, полностью сокращаются и скрываются — то есть укорачиваются и поднимаются наверх, как будто его вовсе нет в бытии разума, так что там он полностью лишён разумного постижения. Ибо он совлекается и скрывается из-за «теснины горла», которая полностью сокращает и скрывает его, поскольку нужно, чтобы привлеклось и возникло начало возбуждения качества в сердце совершенно в иной сути. Однако и уровня качества там ещё нет, поскольку там должно произойти изменение сути — из сути разума в суть качества. Поэтому там нет ни сути разума, ни сути качества, как это свойственно всякому посреднику: в нём скрывается высшее, и тогда он приводит к раскрытию в изменённой иной сути и т. д. Для примера — пшеничное зерно, которое должно сгнить, и его вещество и первоначальная форма должны исчезнуть, и тогда в него облекается растительная сила, чтобы взрастить его заново. Ибо, несомненно, когда оно совершенно сгнило, оно ничто, поскольку утратило свою первоначальную форму, которая включилась в растительную силу, а до новой формы ещё не дошло и т. д. И так всякое новое порождение требует сначала битуля и удаления, а затем оно привлекается в изменённой сути и т. д., как сказано в другом месте. И также здесь это будет понятно в отношении «теснины горла»: поэтому это называется судами малого состояния (катнут) и называется «тесниной вод» (мейцар ми), ибо там предельное сокращение и удаление мохин наверх, а также сокращение мидот, которые ещё не пришли в суть мидот, как сказано выше. И поэтому там предел судов и малого состояния со всех сторон — со стороны мохин и со стороны мидот и т. д., — пока свет не распространится в суть мидот именно в сердце (как будет объяснено далее), и пойми.
(60) И это общий смысл упомянутого Харана: это уровень «теснины горла», которая прерывает и отделяет мохин, которые в голове, от мидот, которые в сердце, ибо она — посредник, как сказано выше. Поэтому там предел судов, малого состояния и цимцумов, что называется «пламенем гнева Вездесущего», и пойми.
(61) И это: «А Аврам был пяти лет и семидесяти лет, когда вышел из Харана». Смысл: сначала «пяти лет», а затем «семидесяти лет». Ведь известно о семидесяти годах, что это когда семь мидот включены каждая из десяти: семь раз по десять — семьдесят, как старец (закен) семидесяти лет, когда в каждое из семи мидот привлекается от трёх первых сфирот — Кетера, Хохмы, Бины. Как сказал рабби Элазар бен Азарья: «Вот я как семидесятилетний» и т. д. (Брахот 12б). Не так — когда мидот включены только из семи: это семь раз по семь, то есть только сорок девять врат Бины, как известно. И также здесь: выше разъяснено в толковании слова Харан, что это «теснина горла», где мохин в удалении и становятся корнем начала бытия мидот; поэтому там суды и малое состояние. Ведь когда мохин распространяются в мидот в расширении, подслащаются все суды и обвинения, ибо в силах Хохмы подсластить все суды в хасадим, поскольку Хохма — источник Хеседа; это правая линия: Хохма, Хесед, Нецах. И, как известно, Аба — источник хасадим, как «Отец наш, милосердный Отец» и т. д. Ведь всякий, у кого есть расширение мохин, может найти довод для оправдания и милости и подсластить суд, превратив его в противоположность. Как сказано: «И сказал: не буду больше проклинать… ибо помысел сердца человека зол…» (Бытие 8:21). Вот, та самая причина, по которой мера суда обвинила, — когда было сказано: «ибо велико зло человека», — сама превратилась в оправдание: «ибо помысел…». И так было в десяти поколениях от Ноаха до Авраама: не было раскрытия света высших мидот в мохин ХаБаД, а только в сокрытии внутри каждого качества. И хотя каждое качество включено из семи — семь раз по семь, — от света Абы не было раскрытия в каждом качестве. Поэтому тогда было много Гвуры и судов. И всё это потому, что мохин были в «теснине горла», которая называется Харан, — это «пламя гнева Вездесущего», как в поколении потопа, поколении разделения и тому подобных. Пока не появился Аврам — уровень скрытой Хохмы, которая вышла в раскрытие Хохмы в каждом качестве, — это семьдесят лет, ибо каждое включено из Хохмы, Бины, Даат, Хеседа, Гвуры, Тиферет, Нецаха, Хода, Есода, Малхут. Тогда подсластились все суды, которые в «теснине горла». И это потому, что свет мохин ХаБаД вышел, чтобы распространиться в мидот и быть в расширении и большом состоянии (гадлут) — в противоположность малому состоянию и сокращению мохин и мидот и «теснине горла» и т. д. А «пять лет», упомянутые прежде семидесяти лет, — это пять хасадим Абы, которые привлекаются от света Кетера, чтобы возвеличить мидот в их внутренней стороне; это три первые сфирот — Кетер, Хохма, Бина — в каждом качестве. Ибо хотя и прежде мидот были включены из десяти, ещё не было в каждом качестве уровня Кетера — внутренней стороны и сущности, которая выше даже Хохмы. (Как в словах: «Да будет воля Твоя, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» — вот, воля милости и милосердия одолела волю суда, которая против разума и смысла, благодаря свечению внутренней стороны Кетера в каждом качестве, так что она может силой и волей милости одолеть волю меры суда и т. д.)
(62) И это: «А Аврам был пяти лет» — пять хасадим, которые возвеличивают мидот, чтобы они были включены из Кетера, Хохмы, Бины, — «и семидесяти лет» — это семьдесят лет старца (закен), «приобретшего мудрость» (зе кана хохма), когда в мидот привлекаются мохин большого состояния и подслащаются все суды малого состояния. И это «когда вышел из Харана» — из «пламени гнева Вездесущего»: тогда он вышел из всех судов малого состояния, от которых ответвляется «пламя гнева» и т. д. Ибо с тех пор и далее светила внутренняя сторона света Кетера и Хохмы в мидот, и подсластились суды, как сказано выше, и пойми.
(63) «И прошёл Аврам по земле до места Шхем, до дубравы Морэ». Смысл: после того как светил свет внутренней стороны Хохмы (которая называется внутренней стороной Абы — это упомянутая скрытая Хохма, и это внутренняя сторона Атик Йомин, как сказано в Эц хаим) во всех десяти сфирот Ацилут, которые в каждом из мидот Ацилут, как сказано выше, и он вышел из «пламени гнева Вездесущего», чтобы подсластить все суды в высших хасадим, — оттуда Аврам прошёл ещё дальше, чтобы прийти ниже, то есть к Малхут Ацилут (это Нуква Зеир Анпина), которая есть имя БАН и до очищения называется землёй Кнаан, как известно, — чтобы светить в ней во всех её десяти сфирот, в светах и сосудах, от внутренней стороны света Абы Ацилут. И это: «И прошёл Аврам по земле» — он провёл своё свечение и в землю Кнаан. И об этом было главное повеление: «Иди себе из земли твоей в землю, которую Я укажу тебе», — в «мир раскрытый», как сказано выше. Ибо «конец вонзён в начало», именно так: от имени АВ (ע"ב) Хохмы — а это в гематрии «хесед» (72), то есть Хесед Авраама, — чтобы светить именно в конце всего, то есть в имени БАН земли Кнаан до очищения, как сказано: «А кнаанеи тогда были в стране», — от неё питаются суровые гвурот Хама, отца Кнаана, и т. д. Это последние сорок восемь сочетаний имени Элоким, которое сошло ниже всего, в семь народов — кнаанеев, хеттеев и т. д., — которые есть остатки семи царей, не очищенные и т. д. И это «до места Шхем». Смысл: «шхем» — это плечо, и это «обратная сторона» Хеседа и Гвуры и «обратная сторона» Даат. Ибо спереди светит от внутренней стороны мохин ХаБаД в мидот сердца и в двух руках, правой и левой; а соответственно этому привлекается в «обратной стороне» мохин — в плечах, во внешней стороне Хеседа и Гвуры, это правое плечо и левое плечо и т. д. — от Даат, который между плечами, как известно. И также здесь сказано, что Аврам прошёл по земле Кнаан — это имя БАН Ацилут, которое сошло очень низко и называется землёй Кнаан, как сказано выше, — до «обратной стороны» Нуквы, то есть плеч, то есть «обратной стороны» Хеседа и Гвуры, которые в ней, от внешней стороны Даат, как сказано выше. А «дубрава Морэ» — это Тиферет Нуквы Зеир Анпина и т. д. А суть в том, что вся главная цель этого прохождения Аврама по земле была только в том, чтобы привлечь в Малхут от всей внутренней стороны высших светов Хохмы и Бины и мидот Зеир Анпина — в Нукву, которая есть имя БАН, — чтобы светить и в её «обратной стороне» и внешней стороне, когда она в облачении в кнаанеях, в очень суровых гвурот, — чтобы подсластить и их светом высшего Хеседа Авраама и т. д. Ибо сила внутреннего света Абы, который в Авраме, больше, так что может низвести свет и изобилие и в самый низ — и в «обратную сторону» десяти сфирот Нуквы Зеир Анпина и т. д., — чтобы подсластить и суровые гвурот Кнаана, который получает от отходов святой Гвуры. И это то, что он прошёл до Шхема и дубравы Морэ — чтобы очистить и поднять и уровень плеч Нуквы. Как в Грядущем будущем, о котором написано: «Тогда Я дам народам ясный язык… чтобы служили Ему единым плечом (шхем)» (Софония 3:9). И всё это по причине упомянутого выше правила: всё, что выше, тем больше может низвести и унизить себя вниз. То есть начало нисхождения Аврама сверху вниз было, когда Он сказал: «Иди себе из земли твоей…», — чтобы светить светом Абы во всех десяти сфирот Ацилут, как сказано выше, — пока он не сошёл ещё ниже, до места Шхем и дубравы Морэ, как сказано выше, и пойми.
(64) «И передвинулся он оттуда к горе, к востоку от Бейт-Эля…». Смысл: после чрезвычайного нисхождения, когда он сошёл в самый низ, до места Шхем и дубравы Морэ, как сказано выше, — а это в виде прямого света (ор яшар) хасадим Абы, который идёт и привлекается в самый низ, чтобы светить и тьме клипат Нога суровых гвурот Кнаана, которые держатся за «обратную сторону» имени БАН, как сказано выше, — тогда затем он снова поднялся снизу вверх, восхождением возвращающегося света (ор хозер), до внутренней стороны Кетера Малхут, где у внешних вовсе нет никакой стороны, как сказано: «И славы Моей другому не отдам» (Исайя 42:8). И это: «И передвинулся он оттуда к горе (а-хара)» — с определённым артиклем хэй, то есть на вершину гор, как сказано: «Кто взойдёт на гору Б-га…» (Псалмы 24:3). «Горы света» — это мидот в Хохме, а хэй слова «а-хара» — выше мидот Хохмы, то есть во внутренней стороне Кетера Малхут (которая называется «горами тьмы», и это «горы древности», как восхождение Малхут в Йом Кипур, о котором написано: «И остановился ковчег…» (Бытие 8:4)). И это «к востоку от Бейт-Эля»: Хохма называется «Эль», и это Хохма, которая в Малхут, как «Берешит»: бет слова «Берешит» — это Хохма, ибо сказано: «Мудростью строится дом (баит)» (Притчи 24:3), — это всё Сотворение мира. И это когда Хохма из «ничто» Кетера «обретается» в раскрытии из сокрытия; это бет слова «Берешит», поэтому сказали (Рош а-Шана 32а): «"Вначале" — тоже речение», как известно. И поэтому она называется «Бейт-Эль» — Хохма. Но «к востоку (ми-кедем) от Бейт-Эля» — это выше Хохмы, на уровне сокрытия самого света Кетера, который в Малхут, и это называется «к горе», и пойми. И это столь великое восхождение снизу вверх было благодаря тому, что сначала он сошёл вниз в нисхождении до места Шхем и т. д., — чтобы очистить и превратить тьму в свет от суровых гвурот клипат Нога. И через это образуется преимущество света, исходящего из тьмы, которое выше света Хохмы и т. д., то есть чтобы было раскрытие света из сокрытия: «сделал тьму укрытием Своим», как известно. И сила его нисхождения была именно от уровня Кетера, как сказано выше, и пойми.
(65) «И раскинул шатёр свой (оало)». Следовало бы написать «оало» с буквой вав, а написано «оало» с буквой хэй, потому что это восхождение Малхут на уровень Кетера Малхут, о чём сказано: «Жена доблестная — венец мужа своего» (Притчи 12:4), после завершения очищения имени БАН, как сказано: «Камень, [отвергнутый строителями, стал главою угла]» (Псалмы 118:22). И это: «И построил там жертвенник Б-гу и призвал имя Авайе» и т. д. И хотя уже при его прохождении по земле сказано: «И построил там жертвенник Б-гу, явившемуся ему», — там не сказано «и призвал имя Б-га», пока он не раскинул свой шатёр «к востоку от Бейт-Эля» и т. д., именно в восхождении. Ибо при нисхождении, когда он сошёл сверху вниз, чтобы светить в Малхут, он построил там жертвенник «Б-гу, явившемуся ему» там — только из сокрытия к раскрытию. Но при возвращении, когда он поднимался «к горе», придя с поднятием бирурим 288 искр и т. д., которые он очистил и поднял из имени БАН, — отчего есть великое преимущество света от уровня высшей «тьмы — укрытия Его», ещё более высокого, — тогда он построил там новый жертвенник Авайе с прибавлением великого света. «И призвал имя Авайе» — то есть он мог призвать и привлечь имя Авайе Аба и Има, которое в Зеир Анпине, к Малхут, чтобы совершить единение Зеир Анпина и Нуквы — двух имён, Авайе и Элоким, то есть МА и БАН. Не так до очищения имени БАН: хотя Б-г явился ему, это было только ему одному, как Он на уровне имени МА. Однако после его восхождения «к востоку от Бейт-Эля», на уровень внутренней стороны Кетера, тогда он призвал имя Авайе в Малхут, чтобы она называлась «именем» Авайе в полном единении, как сказано: «В тот день будет Авайе един и имя Его едино» (Захария 14:9), — чтобы быть поистине «одним в одном», и чтобы имя БАН никогда не было в разделении с именем МА Авайе, и пойми.
(66) И всё это было до обрезания, когда он создал связь и соединение Ацилут с БЕА до самого низа (как завершается: «И двинулся Аврам, всё дальше продвигаясь к югу (а-негба)» — с определённым артиклем хэй, в виде поднятия «стремления и возвращения», чтобы поднять всё в высшем единении до уровня пяти первых хасадим, которые на юге (негев), — источника всех хасадим Абы; и это «с юга до Бейт-Эля» Хохмы и т. д.). Но после обрезания в нём было дополнительное достоинство: он мог собрать и принять все искры Тоху, рассеянные среди семидесяти правителей (сарим) Нога, как сказано: «Ибо отцом множества народов [сделаю тебя]». И также об Ишмаэле, когда тот был обрезан, он сказал: «О, если бы Ишмаэль жил пред Тобою» — в буквальном смысле. Не так прежде: он не мог соединить и поднять то, что поистине отделено, — полное зло Нога. Это теперь тшува, при которой само зло поистине превращается в добро, как известно. Но именно после того, как он призвал имя Б-га и было построено здание Малхут также в «обратной стороне» и внешней стороне — как Шхем и дубрава Морэ, как сказано выше, — тогда сами собой включились в неё все искры, которые были отвергнуты, рассеяны и погружены среди семидесяти правителей на уровне полного зла, чтобы и они включились в святость, как битуль свечи перед факелом, и как сказано: «Ибо отцом множества…». И это именно благодаря букве хэй имени Авраам, как сказано выше. И подобным образом будет понятна причина того, что после обрезания сказано: «Сарай, жену твою, не называй по имени Сарай, ибо Сара — имя её», с буквой хэй. Ибо из йуд образовалась хэй — по причине очищения именем БАН всех искр, которые упали среди семидесяти правителей (сарим); она называется «Сара — госпожа (матронита)» и т. д. А главное — ради рождения Ицхака: чтобы при рождении Ицхака раскрылось от внутренней стороны высшего Кетера, который привлёкся в букву хэй имени Авраам через обрезание, как сказано: «Ибо в Ицхаке наречётся тебе потомство», — по указанной выше причине: в наследии праотцев сыновьям — соединение и связь исполнения Торы и заповедей в духовном с исполнением Торы и заповедей в материальном и т. д. Поэтому, когда она была женой Аврама, она называлась «Сарай» — с йуд, сокрытием Хохмы, а при рождении Ицхака она называется «Сара» — с хэй, то есть Малхут, именно в полном здании, как сказано выше, и пойми.
Глава Лех леха · «И увидели её вельможи фараона»
(1) «И увидели её вельможи фараона, и восхвалили её перед фараоном,
и была взята женщина в дом фараона». Вот, в книге Ликутей Тора сказано, что в конечных буквах этих четырёх слов — «сарей», «паро», «вай-галелу», «ота» — заключено имя Авайе (йуд, хэй, вав, хэй). И это чрезвычайно удивительно: как подходят здесь, в словах «вельможи фараона», буквы йуд-хэй, а в словах «и восхвалили её» — вав-хэй? Ведь написано: «И славы Моей другому не отдам» (Исайя 42:8). Однако известно, что «одно против другого создал [Б-г]» (Экклезиаст 7:14). Против высших святых правителей (сарим), которые называются «вельможами фараона» святой Малхут, — так же в Малхут клипы есть те, что называются «вельможами фараона». И при облачении святой Малхут — в тайне изгнания Шхины среди семидесяти правителей — это нисхождение Сары, святой Малхут, к вельможам фараона, Малхут клипы: они увидели её и восхвалили её перед фараоном, вплоть до слов «и была взята женщина…», и пойми.
(2) И вот, сначала следует понять корень уровня Сары — святой Малхут — и смысл «вельмож фараона» святой Малхут. Известно о корне уровней Авраама и Сары, что это МА и БАН. «Авраам» — «эвер ма» (член МА) — в Хеседе Зеир Анпина; это высший Авраам, который изливает в Малхут через букву хэй имени Авраам — пять хасадим Зеир Анпина. Об этом сказано: «И утвердится милостью престол» (Исайя 16:5) — милостью Авраама, с буквой хэй и т. д. А высшая Сара — это уровень БАН, Нуквы Зеир Анпина, которая получает пять хасадим буквы хэй имени Авраам. И это то, что сказано именно ради рождения Ицхака: чтобы её не называли по имени Сарай — с йуд Хохмы, как она в своём корне, в свете Абы, ибо «Аба основал дочь», и как сказано: «Она сестра моя, дочь отца моего» и т. д. Ведь в йуд Хохмы она на уровне сокрытия «ничто», так что вовсе не может быть раскрытия и распространения. Но «Сара» — с хэй — имя её, на уровне хэй Бины, которая приходит в постижении и распространении из «ничто» в «нечто»; и тогда она родит и будет называться «матерью сыновей» и т. д., и пойми. И так же в отношении возникновения миров поистине из «ничто» в «нечто» от уровня Малхут — она называется «Сара» именно с хэй. Об этом сказано: «бе-ибарам» (בהבראם, «при сотворении их») — «буквой хэй сотворил их» (бе-хэй бераам), а также «бе-Авраам» (באברהם). И это хэй слова «Сара», когда она называется «сар хэй» — от слова «сарара», власть и господство и т. д. Это Кетер Малхут, который в Бине, который приходит к раскрытию, чтобы быть главой и источником, оживляющим миры речью в десяти речениях. И это то, что в Зоаре называется «Матронита» или «нижняя Има» и т. д.: это нижняя хэй Малхут, чтобы быть Кетером для БЕА, как известно, и пойми.
(3) И вот, это уровень святого «фараона» (паро) — от слова «пэрия», обнажение и раскрытие. Ибо Малхут — это лишь раскрытие Кетера Малхут в мидот и речи, как сказано: «Слово царя — власть» (Экклезиаст 8:4). Ведь речь — это выражение руководства, как «Он покорит (ядбер) народы» (Псалмы 47:4), и на языке Таргума «дабара» (руководитель), как «Один руководитель (давар) на поколение» (Санедрин 8а). Это руководство мидот и мохин, которые в них, которое привлекается и осуществляется через речь и т. д. И это «слово царя» и т. д. Однако известно, что голос и речь привлекаются от трахеи, то есть от горла; а это трахея и пищевод, которые называются двумя вельможами (сарим) — главным виночерпием и главным хлебодаром (а вены называются начальником телохранителей (сар а-табахим)), — которые называются «вельможами фараона». Это две «трубки» (каним): «приобретение (кне) мудрости» и «приобретение понимания». Смысл трахеи — главного виночерпия — в том, что она привлекается именно от мозга Хохмы, который холоден и влажен, во влажности стихии воды, которая порождает и взращивает всякий разум и мудрость и т. д. И она привлекает мудрость Торы в сердце каждого из Израиля через трахею, которая тянется к сердцу через лёгкие, которые впитывают всякую влагу и т. д. Это «приобретай мудрость» (Притчи 4:5), ибо корень Хохмы — в хасадим, водах. И по этой причине у голоса Торы после молитвы есть сила охладить жажду стихии огня в сердце, которая была в молитве в виде «стремления» (рацо) и т. д., — как лёгкие, которые дуют на сердце, чтобы охладить его и т. д., и как сказано: «Ибо слово Твоё оживило меня» (Псалмы 119:50), и пойми. (4) И это также битуль перед Б-жественным «ничто» силой МА (коах ма) Хохмы в мозге, которая привлекается именно в сердце в виде «возвращения» (шов) после «стремления»; и это в правой полости сердца, в которой дух жизни. И это также «приобретение мудрости» в сердце, которое называется главным виночерпием — вод Торы. И есть ещё главный виночерпий — главный, — и это в вине, которое веселит: «вино Торы», во внутренней стороне и тайнах Торы, ибо «вошло вино — вышла тайна» из сокрытия Хохмы, которая называется скрытой Хохмой. Как сказано о главном виночерпии в его сне: «И вот, лоза предо мной… и взял я грозди… и подал чашу в руку фараону» (Бытие 40:9). Это «чаша благословения» Малхут, а в Грядущем будущем будет чаша благословения с вином, хранимым в своих гроздьях с шести дней творения (как сказано в другом месте). И вот, главный хлебодар — это пищевод, через который едят; его корень в мозге Бины, который горяч и сух, от Гвуры Имы, как сказано: «Я — понимание (бина), у меня — сила (гвура)» (Притчи 8:14). Ибо Бина — источник Гвуры, как известно: «от Бины пробуждаются суды». И это то, что привлекается от пищевода в левую полость сердца, где стихия огня, — это воспламенение в огненных искрах страстного желания в сердце, в виде «бегущего сердца твоего», которое возбуждается от постижения именно в мозге Бины, а не от Хохмы, которая холодна и влажна, как сказано выше. Ибо через постижение с добрым смыслом в мозге Бины рождается ощутимое воспламенение в стихии огня в сердце. И это «Бина — сердце», и это называется главным хлебодаром — как выпечка и варка, которые через огонь превращают то, что в них кладут, в пригодное к еде. Так через воспламенение искр Б-жественного огня, которые в мозге Бины, в сердце превращаются его природные мидот в сердце, чтобы оно называлось «сердцем плоти», мягким, как сказано: «И дам вам сердце из плоти» (Иезекииль 36:26). И вот, голос, выходящий из горла, составлен из двух упомянутых вельмож. Первое — от трахеи, которая называется «приобретением мудрости» и нисходит к лёгким, называемым главным виночерпием, как сказано выше, — в голосе Торы. А второе — от дыхания сердца, которое в груди, где стихия огня, — от пищевода, корень которого в мозге Бины, который горяч и сух; и оно поднимается снизу вверх и сверху вниз и т. д. И это то, что голос составлен из огня, воды и воздуха (руах): огонь — от пищевода, который в груди, у сердца; вода — от трахеи, которая в мозге Хохмы; а воздух — посредник: это дыхание, дух речи, от духа жизни в сердце, который называется «говорящим духом» и т. д. И это сказанное: «Колодец, который вырыли вельможи (сарим)» (Числа 21:18), — это два упомянутых вельможи, «трубки» Хохмы и Бины, которые привлекаются к сердцу, — а это Малхут, которая называется колодцем, как известно. Это уровень высшей речи, называемой «словом царя», которая получает от Хохмы и Бины, которые в сердце, и они называются «вельможами фараона». (А вены на шее называются начальником телохранителей; он посредник между двумя упомянутыми вельможами. Ведь круговорот хода крови в теле сверху вниз и снизу вверх соединяется через вены, которые против затылка и шейных позвонков, во внешней стороне; они называются «обратной стороной» двух упомянутых «трубок» — Хохмы и Бины.) (И как трахея и пищевод соединяют мохин в голове с сердцем и всеми внутренними органами, так вены на шее соединяют затылок с шейными позвонками во внешней стороне жизненности тела, чтобы была связь и соединение головы с телом и т. д.)
(5) И вот, по примеру всего этого будет понятно наверху, в высшем Адаме Ацилут. От мохин Хохмы и Бины святой Малхут, которая называется «фараон» (паро) — обнажение и раскрытие всех высших светов и т. д., как сказано выше, — привлекается на двух ступенях двух «трубок» Хохмы и Бины, «приобретения мудрости» и «приобретения понимания», в сердце высшего Адама — к уровню высшей речи, которая составлена из обеих через голос горла, приходящий от мозга Хохмы через трахею сверху вниз. А от мозга Бины, который в сердце, — поднимается снизу вверх. А дух высшей речи — посредник и т. д. И так же в привлечении Б-жественной жизненности в миры, в ангелов и души: они тоже включают «стремление и возвращение» двух упомянутых «трубок», как сказано: «И животные (хайот) — стремление и возвращение» (Иезекииль 1:14). И так же в душах есть «стремление и возвращение» и посредник, как известно, и пойми.
(6) И вот, известно, что «одно против другого создал Б-г» (Экклезиаст 7:14). И как есть уровень «вельмож фараона» в святой Малхут, которая называется «Сара» — «сар хэй», — это Кетер Хохмы и Бины, как известно, что мозг Хохмы и мозг Бины получают от самого черепа (гульголет), «покрывающего мозг» и т. д., — так против этого есть во внешней стороне и «обратной стороне», в Малхут клипат Нога, которые получают от «обратной стороны» и внешней стороны Кетера святой Малхут. Это фараон и его вельможи клипат Нога. Как известно, «фараон» (פרעה) с переставленными буквами — «ореф» (עורף, затылок). Это уровень затылка, противоположный лицу, куда привлекаются остаток и внешняя сторона для существования внешней стороны тела — тоже через упомянутых вельмож. Ибо как внутреннее изобилие идёт от мохин Хохмы и Бины через трахею и пищевод изнутри, против лица, к сердцу, как сказано выше, — так через тех же самых вельмож идёт внешняя сторона, остаток и «обратная сторона» к затылку, который стоит позади лица, к шейным позвонкам (это рядом с начальником телохранителей, то есть с венами на шее). А наверху — это то, что внутреннее изобилие идёт от вельмож Хохмы и Бины святой Малхут, через упомянутые «трубки» Хохмы и Бины, и от них привлекается и к Малхут клипы, которая на уровне затылка; там это называется «вельможами фараона» клипат Нога (внешняя сторона и «обратная сторона» высшего Кетера). И как мы видим в природе порядок расположения трахеи и пищевода, называемых главным виночерпием и главным хлебодаром: внутренняя сторона их света и жизненности связана и прилеплена наверху к внутренней стороне самих мохин Хохмы и Бины, которые внутри, прилепленных к самому черепу, покрывающему мохин Хохмы и Бины и т. д., а их внешняя сторона прилеплена к затылку, чтобы давать туда тоже внешнее изобилие (то есть через вены на шее, которые ближе к шейным позвонкам и т. д.). А если так, две упомянутые «трубки» Хохмы и Бины — как бы посредники в общем между внутренним, что внутри и привлекается от мозга к сердцу, и между внешним и «обратной стороной», которые привлекаются в затылок и шейные позвонки к внешней стороне тела, и пойми.
(7) И вот, со всем сказанным выше будет понятно в общем сказанное: «И увидели её вельможи фараона, и восхвалили её…». Ведь всё сказанное выше о святых «вельможах фараона» — двух «трубках» Хохмы и Бины, которые привлекают и внешнее изобилие к затылку, уровню фараона клипат Нога, — вот, при облачении святой Малхут, которая называется Сарой, в Малхут клипат Нога, в тайне изгнания Шхины, как сказано выше, — в этом и был смысл нисхождения Аврама и Сары в Египет: чтобы они получали изобилие от святой Малхут в сокрытии и утаении и т. д. И это: «и была взята женщина в дом фараона» — именно женщина, то есть Сара, а не Аврам и т. д. И сначала следует понять, по какой причине было это нисхождение Аврама и Сарай в Египет. Ведь, несомненно, «деяния отцов — знак для сыновей»: то есть весь их путь, их деяния и всё, что с ними случилось, было знаком для сыновей и поколений после них в каждой подробности. И также здесь: нисхождение Аврама и Сарай в Египет было знаком нисхождения Израиля в Египет, в тяжкое изгнание на двести десять лет и т. д., — чтобы они смогли выйти оттуда из мрака пятидесяти врат нечистоты к Б-жественной святости, в принятии Торы «лицом к лицу» и т. д. Поэтому сначала было нисхождение туда Аврама и Сарай. И силой высшего единения, которое он совершил там, и того, что Сара — святая Малхут — была в изгнании в доме фараона и вышла оттуда в святости и чистоте, как сказано: «И поднялся Аврам из Египта, он и жена его, и всё, что у него…», — привлеклись сила и мощь к Элоким, уровню святой Малхут, когда Израиль был в египетском изгнании, когда Шхина ушла с ними в изгнание, как сказано: «Я сойду с тобой…» (Бытие 46:4), — чтобы они поднялись оттуда в святости и чистоте и т. д., и пойми.
(8) Однако было ещё одно намерение в нисхождении Аврама и Сары к фараону, царю Египта: чтобы этим возвысить его над всеми народами. Ведь этот фараон был дедом того фараона, царя Египта, который поработил Израиль, и было необходимо, чтобы сначала он возвысился именно через Авраама и Сару, потому что Израилю, их сыновьям, предстояло быть в изгнании под властью его правнука и внука. Ибо известно, что всякий народ и царство, в которые Израиль придёт в изгнание, сначала возвышаются до предельной высоты, больше всех народов, и продолжают расти именно тогда, когда Израиль под их властью. Как в царстве Навуходоносора: он сначала возвысился над всеми народами и царствовал над всем миром, — чтобы Израиль был отдан в руки царя над всеми народами, а не в руки низкого народа. И так же царство Рима во времена Второго Храма и т. д., как известно. А причина в том, что во всяком изгнании Израиля Шхина уходит в изгнание с ними, как гласит изречение: «Изгнаны были в Эдом — Шхина с ними». А слава Шхины — уровень Малхут — не может быть в изгнании иначе как у царя над всеми народами, ибо сказано: «И царство Его над всем властвует» (Псалмы 103:19) и т. д., и пойми.
(9) И так во всех изгнаниях, как и в этом последнем изгнании: мы видим в каждом поколении и во всякое время, что народ, под властью которого Израиль в изгнании, возносится над всеми народами и т. д. И так было в начале первого изгнания Израиля — в Египет: поскольку Шхина сошла с ними, как сказано: «Я сойду с тобой…», поэтому сначала было великое возвышение египетского народа в богатстве, почёте и величии над всеми народами. И начало и первое возвышение Египта было в дни первого фараона, через Аврама и Сару, которые сошли в Египет. И это было через голод, который был по всей земле, и все пришли в Египет покупать пищу, и он собрал всё серебро и золото, что было в мире, — как было через Йосефа в Египте для фараона, его правнука и внука. И он возвеличился чрезвычайно, так что фараон, его правнук и внук, царствовал над всем миром и т. д. И всё это чрезмерное величие не могло бы привлечься к этому фараону — уровню Малхут клипат Нога, — если бы прежде у него не были Аврам и Сарай. И это сказанное: «И был голод в стране, и сошёл Аврам в Египет…», — и именно через Сарай, жену Аврама, уровень святой Малхут, которая нисходит, чтобы изливать в Малхут клипат Нога в тайне изгнания, в сокрытии. А причина этого — чтобы очистить его и дать силу сынам Израиля, когда они будут в изгнании у фараона, его внука, чтобы они вышли оттуда с большим достоянием и т. д., как сказано выше. И это то, что Сара была взята в дом фараона, как сказано: «и была взята женщина в дом фараона». Ибо благодаря тому, что Сара, уровень святой Малхут, была в доме фараона, Малхут клипат Нога, привлеклось обильное изобилие и чрезмерное величие к Малхут клипат Нога — вплоть до последнего фараона, который поработил Израиль. Однако всё это было лишь для того, чтобы извлечь всё высшее добро Б-жественной святости, которое было скрыто в них, как сказано: «Время, когда человек властвует над человеком во зло ему» (Экклезиаст 8:9), как известно, и пойми.
(10) И это: «И увидели её вельможи фараона» — сначала и т. д. Ибо нисхождение света святой Малхут в Малхут клипат Нога невозможно иначе как сначала через уровень «вельмож фараона», чтобы они восхвалили её перед фараоном и т. д., — а затем «и была взята женщина в дом фараона», и пойми. А разъяснение этого будет понятно согласно всему сказанному выше о корне двух вельмож — «трубок» Хохмы и Бины, главного виночерпия и главного хлебодара святой Малхут, — то есть трахеи и пищевода, которые суть посредники между внутренним внутренних мохин и внешним изобилием, которое привлекается в затылок, как сказано выше. Поэтому по необходимости, когда раскрывается свет святой Малхут — то есть Сарай, жена Аврама, — в Египте, в Малхут клипы, было необходимо, чтобы раскрытие света и изобилие шло к фараону, Малхут клипы, сначала через «вельмож фараона», которые получают от трахеи и пищевода — вельмож святой Малхут, которые изливают им во внешней стороне, как сказано выше. И это: «И увидели её вельможи фараона» сначала — начало раскрытия, чтобы увидеть святую Малхут, было у вельмож фараона клипы, которые увидели её сначала, — «и восхвалили её перед фараоном». Смысл: «восхвалили» — хвалой и благодарением, а это прибавление света, как «когда светил (бе-илло) светильник Его» (Иов 29:3), и как восхваление в Псукей де-зимра словами «Алелуйя», как известно. Так вельможи фараона, Малхут клипы, восхваляют уровень святой Малхут перед фараоном клипы, как сказано: «Хвалите Б-га, все народы, славьте Его, все племена» (Псалмы 117:1), и так же: «Все народы, рукоплещите… восклицайте Б-гу…» (там же, 47:2). И как известно, все семьдесят правителей клипат Нога говорят песнь каждый день. И через эту хвалу и благодарение вельмож фараона клипат Нога, которые восхваляют и славят Б-га Живого — то есть Сарай, святую Малхут, — они привлекают прибавление света святости и дополнительное питание от уровня святой Малхут к фараону, Малхут клипат Нога. И это: «и восхвалили её перед фараоном» — в виде привлечения и распространения вниз, когда святая Малхут нисходит, чтобы облечься с прибавлением привлечения в Малхут клипат Нога, — и именно через то, что вельможи фараона восхваляют её. И так в каждом поколении: «все мудрецы народов…» (Иеремия 10:7) называют Его «Б-гом богов» и т. д., и написано: «Кто не убоится Тебя, Царь народов» (там же), и тогда «воцарился Б-г над народами» (Псалмы 47:9) — чтобы изливать им во внешней стороне и т. д. Однако хотя все мудрецы народов восхваляют и славят и называют Его Б-гом и т. д., — как Итро, который сказал: «Теперь я знаю, что Б-г велик больше всех богов» (Исход 18:11), и так же Навуходоносор, который благодарил и славил и т. д., и так же все семьдесят правителей в каждом поколении и во всякое время, — тем не менее нет истинного битуля, как в Грядущем будущем, о котором написано: «Ибо тогда Я дам народам ясный язык, чтобы все призывали имя Б-га» (Софония 3:9), — поистине и т. д. А если так, раскрытие Шхины в изгнании у них — то есть в сокрытии и утаении, как «Возвышен над всеми народами Б-г» (Псалмы 113:4), на уровне «окружающего» в сокрытии (как будет объяснено далее). И это также смысл слов «И увидели её вельможи фараона» сначала — именно видением издалека, как видение в пророческом видении нечестивого Билама, который сказал: «Видение Всемогущего видит…» (Числа 24:4), и тому подобное, и пойми. А затем — «и восхвалили её», святую Малхут, хвалой и благодарением «перед фараоном», чтобы прибавить питания Малхут клипат Нога. (И всё это — именно в изгнании Шхины. Но при восхождении святой Малхут, как в царстве Шломо, было наоборот: «вельможи фараона» Малхут клипат Нога были в предельном битуле своего бытия, чтобы получать питание от святой Малхут, как сказано в Зоаре о двух птицах, которые питаются каждую ночь от святой Малхут: это Хохма и Бина клипат Нога, называемые «вельможами фараона», которые питаются каждую ночь от излишков изобилия в пределе и мере от Хохмы, что в святой Малхут. (И как в дни Йосефа старейшины-волхвы Египта получали от мудрости Йосефа, как сказано: «И старейшин его умудрял» (Псалмы 105:22). И так же в дни Моше, при чудесах и знамениях, которые он совершил в десяти казнях, волхвы Египта чрезвычайно покорились и т. д. А больше всего этого было в дни Шломо, как сказано в Зоаре на стих: «Тогда пришли две женщины-блудницы к царю» (I Цари 3:16), — это Амон и Моав, Хохма и Бина клипы, которые включились и предельно растворились в мудрости Шломо, святой Малхут, — как все цари мира посылали ему дары и слушали его мудрость, как известно. И это: «Тогда пришли» — именно «тогда», а не прежде. А больше этого будет при царе Машиахе, о котором написано: «И потекут к нему все народы» (Исайя 2:2), — в предельном истинном битуле, как сказано выше, и пойми.) А наоборот, в изгнании Шхины среди семидесяти правителей клипат Нога, хотя и сказано: «Воцарился Б-г над народами», и «среди всех мудрецов народов», и Он называется «Царём народов», как сказано выше, что называют Его Б-гом и т. д., — тем не менее это называется изгнанием Шхины, ибо уровень святой Малхут облечён в великом сокрытии в Малхут клипат Нога, чтобы прибавлять им Б-жественный свет и жизненность. И это: «И увидели её», как сказано выше, и пойми.)
(11) И со всем сказанным выше будет понятен смысл имени Авайе, которое в конечных буквах слов «сарей паро, вай-галелу ота» — именно в этих четырёх словах, как сказано в Ликутей Тора, как сказано выше. И вот, в двух словах «ва-йиру ота» (ויראו אותה, «и увидели её») в конечных буквах — вав-хэй, а в двух словах «сарей паро» в конечных буквах — йуд-хэй. Вот, вав-хэй предшествует йуд-хэй. Выходит, что есть ещё одно имя Авайе в конечных буквах слов «ва-йиру ота сарей паро» — в обратном порядке, ибо вав-хэй предшествует йуд-хэй. И в общем, буквы вав-хэй в конечных буквах слов «ва-йиру ота» предшествуют имени Авайе, которое в конечных буквах четырёх упомянутых слов «сарей паро вай-галелу ота». А суть известна по общему правилу, известному во всех местах: все начальные буквы слов — это уровень внутренней стороны самого света, а конечные буквы слов указывают на внешнюю сторону изобилия, которое привлекается от внутреннего и т. д. И так здесь, в конечных буквах, имя Авайе в четырёх словах «сарей паро…» — это внешнее привлечение и «обратная сторона» святой Малхут, которая привлекается к фараону Малхут клипат Нога, «как тот, кто бросает через плечо», поскольку она там в изгнании, как сказано выше. Поэтому это имя Авайе в конечных буквах слов «сарей паро вай-галелу ота»: ибо святая Малхут облекается сначала в «вельмож фараона» — Хохму и Бину клипат Нога; это йуд-хэй слов «сарей паро», ведь йуд-хэй — в Хохме и Бине, как известно. А вав-хэй слов «вай-галелу ота» — это привлечение и распространение вниз в их хвале и благодарении, как сказано выше, и пойми. Однако смысл вав-хэй слов «ва-йиру ота», которые прежде йуд-хэй слов «сарей паро» и т. д., — то, что вав-хэй предшествует йуд-хэй, — причина в том, что всё главное начало раскрытия Б-жественного света святой Малхут приходит в виде привлечения и распространения сверху вниз путём скачка уровня и сокращения привлечения, в образе буквы вав, а затем — хэй. И это то, что приходит в раскрытии к «вельможам фараона», которые суть Хохма и Бина клипы, — чтобы они могли видеть видением, как в пророческом видении Билама, как сказано выше. Поэтому Моше просил, чтобы Шхина не пребывала на народах мира и т. д., — потому что «и тьма не затемняет пред Тобою» и т. д. (Псалмы 139:12). И это: «И увидели её» — видением издалека, через сокращение и великое сокрытие, в тайне изгнания Шхины среди народов мира, как сказано выше. И это было именно через вав-хэй в конечных буквах слов «ва-йиру ота» и т. д. А затем — «и восхвалили её»: «вельможи фараона», Хохма и Бина клипат Нога, восхваляют её, чтобы привлечь свет святой Малхут к фараону, Малхут клипат Нога, чтобы и он получил свет и изобилие через своё единение со святой Малхут. И если бы не хвала «сарей паро» после того, как «ва-йиру ота», — когда свет раскрылся им сначала через вав-хэй конечных букв слов «ва-йиру ота», — фараон вовсе не мог бы приблизиться к святой Малхут, и пойми.
(12) И вот, теперь следует понять то, что сказано ещё: «и была взята женщина в дом фараона». Ведь уже сказано, что её увидели вельможи фараона и восхвалили её перед фараоном, — а это было привлечение света святой Малхут через хвалу «вельмож фараона», Хохмы и Бины клипат Нога. А если так, почему было необходимо, чтобы женщина была взята в сам дом фараона и т. д.? Однако суть в том, что на самом деле, хотя и сказано: «и восхвалили её» — святую Малхут, — как «Хвалите Б-га, все народы» и т. д., и «все мудрецы народов признают, что нет подобного Тебе» и т. д., и «да убоится Б-га вся земля» и т. д. (Менахот 110а), и называют Его «Б-гом богов» и т. д., как сказано выше, — тем не менее это вовсе не входит в самую глубину их сердца и души, а только на устах и снаружи, то есть лишь в виде признания истины, что это так и т. д. Но трепет перед Б-гом и Его возвышенность не коснулись внутренней стороны их души, потому что их корень — из мира разделения, который уже отделил их от Его единства и т. д. Поэтому сказано: «Возвышен над всеми народами Авайе» — в виде возвышенности и вознесения: Б-г видится над ними издалека. И это в предельном сокрытии и сокращении имени Элоким, которое царствует над народами через множество сокращений, вплоть до его последних сорока восьми сочетаний, в которых оно светит в раскрытии. Поэтому они всегда в разделении, и лишь временами говорят песнь, хвалу и благодарение, как сказано выше. И по этой причине, даже когда к ним приходит облачение святой Малхут в тайне изгнания Шхины, чтобы изливать им прибавление дополнительного питания, — как богатство, почёт, величие и успех в плодах земли и тому подобное, как сказано выше о правителе Египта, который властвовал над Израилем, и о Навуходоносоре и т. д., — невозможно, чтобы в них привлеклось Б-жественное изобилие поистине из духовного в материальное, если Б-жественный свет Малхут очень далёк, в сокрытии и утаении. Даже через хвалу «вельмож фараона» не может быть привлечения подлинного изобилия в близости, а только через нисхождение самой святой Малхут, её сути, как она наверху, в чертоге высшего Царя, — чтобы она сошла вниз и пришла в чертог царя и правителя того народа. И это: «и была взята женщина в дом фараона» — в буквальном смысле: она была взята туда, чтобы сама быть в его чертоге, а не только через хвалу, которой «вельможи фараона», Хохма и Бина клипат Нога, восхваляли её издалека, — ибо это не помогло бы для самого вещества изобилия. И это смысл изгнания Шхины среди семидесяти правителей во всяком изгнании: сама Шхина приходит и облекается в дом фараона, Малхут клипат Нога. И при всём том это не так, как Эстер была взята в дом Ахашвероша для настоящего супружества, — то есть чтобы соединиться с ней в полном раскрытии, чтобы она называлась его женой во всех отношениях и т. д. Но здесь сказано лишь: «и была взята женщина в дом фараона» — она была там временно. Хотя фараон и сказал: «и я взял её себе в жёны», он ещё не взял её для настоящего единения, а она лишь была в его доме, ибо он вовсе к ней не прикоснулся. А суть в том, что главное изгнание Шхины, как сказано: «И за преступления ваши отослана мать ваша» (Исайя 50:1), — как Сара, которая была взята в дом фараона, и тому подобное (и так во всех изгнаниях, в изгнании Эдома и Греции, сама Шхина в изгнании там, как рабби Элазар и рабби Йеошуа всегда ходили в Рим и т. д.), — состоит в том, что через это привлекается обильное материальное изобилие и благословение к тому правителю и народу во многих видах частных привлечений, на многие поколения. Ибо через это единение — святая Малхут в царском доме клипат Нога, — хотя он и не прикоснулся к ней в настоящем единении и близости, а лишь был с ней в одном чертоге, как Сара, которая была в доме фараона, — во всех его чертогах и дворцах у него было через это обильное изобилие и благословение для всего его народа. И это называется внешним единением: одно «окружающее», ибо один чертог окружает их обоих, и только, — а вовсе не внутреннее единение и т. д., и пойми.
(13) И это: «и была взята женщина» — просто, — то есть тайна изгнания Шхины в доме фараона, во внешнем единении, в одном чертоге с ним. От этого образуется источник, привлекающий всякое материальное изобилие к фараону, Малхут клипат Нога, на многие поколения, — чтобы, когда Израиль будет в изгнании под властью фараона, его правнука и внука, они смогли выйти оттуда с большим достоянием и «опустошили Египет», как сказано выше, — от всех искр святости, упавших туда и т. д., как сказано: «Время, когда человек властвует над человеком во зло ему» (Экклезиаст 8:9), и пойми.
(14) Однако из этого стиха — «и была взята женщина…» — понятно, что внешние вовсе не могут получать от уровня внутреннего света (ор пними) святости. Ведь на уровне внутренней стороны святости изобилие не может достичь их, как сказано: «И славы Моей другому не отдам» (Исайя 42:8) (поэтому имя Авайе в словах «сарей паро» и т. д. — только в конечных буквах, как сказано выше). И этим отделено питание внешних от Б-жественной святости: они не могут получать своё изобилие в раскрытии внутреннего света в сосуде, а только на уровне «окружающего» издалека и т. д. Как и здесь: хотя Сара и была взята в сам дом фараона, он вовсе не получал от неё в раскрытии и близости, а только через внешнее единение — то, что он был с ней лишь в одном чертоге, как сказано выше. Ибо невозможно, чтобы Б-жественный свет и изобилие достигли их в близости и раскрытии внутреннего света, а только на уровне «окружающего» издалека и т. д. И доказательство этого — ладан (левона) среди одиннадцати благовоний воскурения, который светит на уровне «окружающего» клипат Нога и есть посредник и т. д., и пойми. (И так во всяком изгнании: Шхина в изгнании именно с Израилем, как гласит изречение (Мегила, глава 4): «Изгнаны были в Эдом — Шхина» именно «с ними», и как сказано Яакову: «Я сойду с тобой» — именно и т. д.; только она облекается в чертог царства клипат Нога, как «и была взята женщина…».) Однако если бы не хвала «вельмож фараона», она не облеклась бы в Малхут клипат Нога даже в единении в одном чертоге и т. д.) И даже при этом, когда Сара была взята в дом фараона, «поразил Б-г фараона великими язвами, и дом его, из-за Сарай…», — ибо внешние не могут получать даже от уровня «окружающего» святости, который ослепляет им глаза и т. д. И когда временами они получают свет от уровня высшего «окружающего» Малхут, как здесь, когда она была взята в его дом, он был поражён великими язвами (по причине, разъяснённой в Ликутей Тора): «нега» (נגע, язва) — буквы слова «онег» (ענג, наслаждение) Кетера; поэтому они называются именно «язвами» — как когда из «изобилия» (шефа) получается «преступление» (пеша), это называется великим преступлением и т. д. А сказанное: «Человек, если будет на коже его плоти язва проказы…» (Левит 13:2), — это лишь при питании внешних от мидот человека, «на коже его плоти» — внешней, где не светит свет Абы, как сказано в Зоаре. И «великими язвами» называется только порча света Кетера и т. д., которая противоположна высшему наслаждению и т. д. И это: «И поразил Б-г… великими язвами из-за Сарай, жены Аврама…» — прежде чем они становятся источником для БЕА и т. д.) И это подобно тому, что Сарай была взята в чертог фараона, который на уровне «окружающего», как свадебный балдахин (хупа) и т. д., и пойми. (А сказанное «и я взял её» — это только в смысле обручения и хупы и т. д.) И это: «А Авраму было хорошо ради неё» — ибо было очищено и дано Авраму всё добро святости от фараона клипат Нога, и именно ради Сарай. «И были у него мелкий и крупный скот, и ослы» — десять сфирот клипат Нога, — «и рабы и рабыни» клипат Нога, «и ослицы, и верблюды» — все «венцы» клипат Нога, мужские и женские: рабы и рабыни, ослицы и верблюды и т. д. И это подобно словам «И опустошили Египет» (Исход 12:36) — «сделали его подобным пучине без рыбы» и т. д. (Брахот 9б). И это сказанное: «И поднялся Аврам из Египта, он и жена его, и всё, что у него». И особое чудо было с его женой Сарой, которая поднялась из дома фараона, хотя она — уровень БАН святой Малхут, о которой сказано: «И царство Его над всем властвует», и называется «Воцарился Б-г [над народами]» и т. д., ибо все получают от неё, — и тем не менее фараон вовсе не прикоснулся к ней. И напротив, «поднялся Аврам…» — с обильным поднятием искр и т. д., ибо Аврам — уровень МА скрытой Хохмы и т. д., ибо именно «высшей Хохмой они очищаются» и т. д. И при всём том сказано: «А Авраму было хорошо» — именно «ради неё», — то есть когда она была в доме фараона и т. д. (И так во всяком изгнании Шхины в царском доме клипат Нога и т. д.) «И пошёл он своими переходами…» (как сказано в главе Итро). И это то, что сказано в Зоаре, в главе Хаей Сара, что Сара — исправление греха Хавы. Ибо Хава, которая есть «обратная сторона» имени БАН и т. д., сошла и не поднялась, потому что к ней прилепился змей и т. д., ибо «змей пришёл к Хаве» и т. д. (Авода зара 22б). А Сара сошла в дом фараона, как сказано: «и была взята женщина…», и поднялась оттуда в весьма великом возвышении, не говоря уже о том, что он вовсе к ней не прикоснулся, как сказано: «И поднялся Аврам… и жена его…». Хотя она была в самом чертоге Малхут клипат Нога, она поднялась оттуда со всем поднятием многих искр, упавших туда и т. д., потому что Сарай — это уровень имени БАН самого святого Кетера, как сказано выше, и пойми. А Тора вечна — в каждом поколении и во всякое время, ибо «деяния отцов — знак для сыновей». Всё это — то, что Сарай была в доме фараона и поднялась оттуда, — было силой и мощью для выхода Израиля из Египта, и Шхины, которая с ними, «с большим достоянием», в обильном поднятии искр, которые были там, как сказано: «И опустошили Египет…», — потому что праотцы — знак для сыновей, как сказано выше, и пойми.
Глава Лех леха · «В тот самый день»
(1) «В тот самый день был обрезан Авраам и Ишмаэль, сын его…». И сказали в мидраше Берешит раба: «Обрезан сам собою», — ибо Б-г помог ему: Он простёр Свою руку и держал вместе с ним. «И заключил с ним союз» (Неемия 9:8) — сказано не «ему», а «с ним» и т. д. Не так о домочадцах его — о них написано: «И обрезал плоть их крайней плоти» и т. д. И вот, следует понять, почему сказано «в тот самый (бе-эцем) день», а не «в тот день» и т. д. И ещё: почему он повторил это, если уже сказал: «И обрезал плоть их крайней плоти в тот самый день, как говорил ему Б-г. А Аврааму было девяносто девять лет, когда он был обрезан в плоть своей крайней плоти» («когда он был обрезан» — сам собою; и также об Ишмаэле сказано так), а когда повторил, сказал: «В тот самый день был обрезан Авраам и Ишмаэль, сын его, и все люди дома его… были обрезаны с ним». И вот, на самом деле следует понять, почему Аврааму было необходимо принять заповедь обрезания по повелению Б-га, когда ему было девяносто девять лет. Ведь Авраам уже исполнил всю Тору и заповеди, даже эрув тавшилин, как сказано: «За то, что слушал… и соблюдал Мои предписания, Мои заповеди…». Почему же он не исполнял заповедь обрезания, пока Б-г не повелел ему? Ведь заповедь обрезания — первая из всех заповедей, она включает все заповеди Торы и поистине выше всей Торы и заповедей (Брахот 48б). (Ибо о ней было заключено тринадцать союзов, а о Торе было заключено три союза. Поэтому в Биркат а-мазон прежде говорят о союзе, а потом о Торе: «И за союз Твой, который Ты запечатлел в плоти нашей», а затем — «и за Тору Твою, которой Ты научил нас» и т. д., как сказано в словах наших мудрецов, благословенна их память (там же): нужно поставить союз прежде Торы.) И есть намёк на то, что заповедь обрезания выше всей Торы и заповедей: в стихе «Кто поднимется для нас на небо…» (Второзаконие 30:12) начальные буквы слов (ми яале лану а-шамайма) составляют слово «мила» (обрезание), а конечные буквы — имя Авайе и т. д. Этим намекается, что заповедь обрезания намного выше имени Авайе, которое включает всю Тору и заповеди, называемые «заповедью Авайе», «Торой Авайе», в общем и в частности и т. д., и пойми. Поэтому заповедь обрезания — в начальных буквах слов «Кто поднимется…», а имя Авайе — в конечных буквах и т. д., и пойми.
(2) Однако чтобы понять это, а также понять: если так, почему Авраам исполнял всю Тору и заповеди прежде заповеди обрезания, пока ему не исполнилось девяносто девять лет? (А если потому, что всю Тору и заповеди он исполнял только в духовном, а не в материальном, а заповедь обрезания исполнил в материальном, — то именно это и следует понять: ему следовало сначала исполнить заповедь обрезания в материальном, а затем исполнять духовные заповеди (согласно намёку в стихе «Кто поднимется…», где «мила» — в начальных буквах и т. д.).) Однако на самом деле заповедь обрезания выше всей Торы и заповедей, как понятно
из этого намёка в начальных буквах слов «Кто поднимется для нас…». Ведь в сказанном «Не на небе она, чтобы говорить: кто поднимется для нас на небо…», на первый взгляд, есть противоречие со сказанным: «С неба Он дал тебе услышать Свой голос…», и с изречением, что «Тора дана с небес» и т. д. Однако суть в том, что, несомненно, Тора сошла с небес на землю, как сказано: «И сошёл Б-г на гору Синай» (Исход 19:20), и «земля осветилась славой Его», а «нет славы, кроме Торы»; и ангелы просили: «Дай величие Твоё на небесах» (Псалмы 8:2) и т. д., как известно. (И также она предшествовала миру и называется «изначальным морем» (Иоиль 2:20) или «притчей Изначального» (I Самуил 24:13) — это высшие воды, которые над небесами, как сказано: «Да будет свод…».) Однако когда Тора сошла вниз, на землю, тогда сказано: «Не на небе она» (Второзаконие 30:12), а именно на земле. Как сказал рабби Йеошуа мудрецам (Бава Меция 59б): «Не обращают внимания на небесный голос (бат коль)», — потому что теперь «не на небе она», а на земле и т. д. Поэтому и пророк словом Б-га не вправе ввести новое, противоречащее написанному в Торе и принятому в устах мудрецов Израиля от Моше (Шабат 104а) (и его судят как «непокорного старейшину» (закен мамре) и т. д.). А корень этого в том, что у Торы две ступени — внутренняя и внешняя, как сказано: «Сокрытое — Б-гу… а открытое — нам и сыновьям нашим» (Второзаконие 29:28), и как сказано: «Исписан внутри и снаружи» (Иезекииль 2:10). Её внутренняя сторона — это Древо жизни, которое выше Древа познания и т. д., как сказано: «Древо жизни она» (Притчи 3:18). И об этом сказано: «Длиннее земли мера её и шире моря» (Иов 11:9) — так что её не вмещают ни «земля», ни «море», то есть миры раскрытые и миры сокрытые и т. д. И это то, что сказано: «Тора дана с небес» и т. д., — с высших небес, то есть общего «окружающего», «окружающего все миры». А сказанное: «Не на высших небесах она, чтобы говорить: кто поднимется для нас…», — это когда Тора сошла с небес на землю, как сказано выше. Это вторая ступень Торы, которая сошла вниз именно для того, чтобы очищать Древо познания добра и зла; это внешняя сторона — «а открытое — нам…» (и это называется «опадающими плодами высшей мудрости», как известно и разъяснено выше, что в ней есть преимущество перед внутренней стороной; и это буква хэй имени Авраам, через заповедь обрезания в материальном и т. д.). И это то, что сказал рабби Йеошуа: «Не обращают внимания на небесный голос, ибо не на небе она», — то есть именно после того, как она сошла с небес на землю. Ведь это нисхождение — только для того, чтобы очищать Древо познания добра и зла во всех мирах БЕА. И это именно когда раскрытие света Торы приходит в виде высшей речи в десяти речениях (ибо речь — это уровень Малхут Ацилут), в словах «Я…» и «Да не будет у тебя…», — это общее очищение между добром и злом, которое в заповедях. И тогда, когда Тора находится внизу, в высшей речи, она не находится наверху, выше уровня речи, который называется «высшими небесами». И это: «Не на небе она, чтобы говорить: кто поднимется для нас…», и пойми.
(3) И чтобы понять разъяснение этого, следует сначала предварить одним вопросом о сказанном в главе Ницавим. После слов «Сокрытое — Б-гу…» сказано: «И будет, когда придут на тебя все эти слова — благословение и проклятие… и примешь это к сердцу твоему среди всех народов… и вернёшься к Б-гу, Б-гу твоему, и будешь слушать голоса Его во всём, что я заповедую тебе сегодня… всем сердцем твоим… и возвратит Б-г твоих пленников… и соберёт тебя из всех народов… Если будут изгнанники твои на краю небес, оттуда соберёт тебя… и приведёт тебя в землю… и ты унаследуешь её, и Он облагодетельствует тебя и умножит тебя больше отцов твоих… И обрежет Б-г сердце твоё и сердце потомства твоего, чтобы любить Б-га всем сердцем твоим…». И следует понять порядок этого отрывка. Ведь сначала сказано, что после того, как они будут в изгнании и совершат полную тшуву — «и вернёшься к Б-гу…», — они удостоятся собирания изгнанников с края небес и прихода в землю с обильным благом, большим, чем у их отцов. А если так, после всего этого как сказано: «И обрежет Б-г сердце твоё… чтобы любить Б-га всем сердцем твоим»? Зачем им тогда понадобится, чтобы Б-г обрезал их сердце для любви и т. д., если они уже совершили полную тшуву, будучи в изгнании, как сказано: «и вернёшься… всем сердцем твоим», и совершили много добрых дел, так что удостоились собирания изгнанников и дней Машиаха, и в них будет всё высшее благо, какого не бывало, — как возможно, что им ещё понадобится обрезать своё необрезанное сердце, чтобы они могли любить Б-га и т. д.? Однако суть в том, что в обрезании есть две ступени. Первая — обрезание именно снизу вверх, как «И обрежьте крайнюю плоть сердца вашего» — вы сами обрежете и т. д. А вторая — обрезание именно сверху вниз; это то, что сказано: «И обрежет Б-г сердце твоё». Ведь то, что Б-г обрежет сердце твоё, — это именно сверху вниз, и это после того, как оно обрезано со своей стороны, обрезанием снизу вверх и т. д. И это в общем смысл нижней тшувы и высшей тшувы: высшей тшувы нет иначе как именно после нижней тшувы. И это то, что сказано сначала: «И будет, когда придут на тебя… благословение и проклятие», — то есть через добро и зло; и они очистятся страданиями изгнания, ибо «накажет тебя зло твоё» (Иеремия 2:19). Тогда — «и примешь это к сердцу твоему… и вернёшься к Б-гу, Б-гу твоему» — это нижняя тшува, с разбитым и сокрушённым сердцем, чтобы удалить тяжкую тупость в сердце, чтобы его сердце не было как каменное сердце в жёсткости, чтобы не ходить в упрямстве сердца, «только зло весь день». И через огромную покорность в разбитом сердце эта жёсткость удаляется и разбивается, и сердце его становится мягким и добрым — это пробуждение добра в его сердце, чтобы идти за Б-гом, Его Торой и Его заповедями и поистине прилепиться к Нему. И это: «И обрежьте крайнюю плоть сердца вашего», как сказано: «Ибо все народы необрезанны, а весь дом Израиля — с необрезанным сердцем» (там же, 9:25). Ибо как главное различие в материальном между Израилем и другими — в святом знаке союза, когда удалена материальная крайняя плоть и он не называется необрезанным в материальном, — так это самое различие должно быть в духовности души. Это крайняя плоть сердца — ведь они называются «с необрезанным сердцем», — чтобы удалить крайнюю плоть, прилепленную к сердцу, которая покрывает и совершенно скрывает внутреннюю сторону добра, которое в нём. Это тяжкая тупость в сердце, которое поистине жёстко, как камень. А о Грядущем будущем сказано: «И удалю каменное сердце из плоти вашей, и дам вам сердце из плоти» (Иезекииль 36:26). А теперь человек должен сам удалить это каменное сердце, чтобы оно было мягким перед Б-гом — это мягкое «сердце из плоти». И это через тшуву в глубине и средоточии сердца, с очень разбитым сердцем, как сказано выше, — с горечью, смирением и огромной покорностью из-за злобы сердца и его огромной отделённости от Б-га Единого. И этим удаляется упомянутая жёсткая крайняя плоть сердца, и раскрывается в сердце пробуждение добра — идти за Б-гом всем сердцем своим и т. д., в Торе и заповедях, в очищении зла от добра; это 365 запретов и 248 повелевающих заповедей. И это: «и вернёшься… и будешь слушать голоса Его во всём, что я заповедую тебе сегодня, и возвратит Б-г…» — в собирании изгнанников (чтобы община Израиля была полным образом (кома шлема), на уровне «Адам» — «уподоблюсь (эдаме) Всевышнему», — а не в рассеянии по четырём сторонам света и т. д., что подобно разделению органов в рассеянии и разделении и т. д.), — «и облагодетельствует тебя…». Смысл: после того как они обрежут себя полной тшувой, как сказано выше, и добрыми делами Торы и заповедей, чтобы различать между добром и злом в «уклоняйся от зла и делай добро», и удостоятся собирания изгнанников, — тогда это пробуждение снизу пробудит пробуждение свыше, чтобы было второе обрезание, которое именно сверху вниз. И это то, что сказано: «И обрежет Б-г сердце твоё…» — после обрезания во время изгнания, в «И обрежьте…», через тшуву и добрые дела, которыми вы обрежете, — тогда Б-г обрежет сердце твоё и т. д. Это смысл и уровень очищения после очищения: после того как община Израиля очистится обрезанием во время изгнания, через тшуву и добрые дела, они придут ко второму, внутреннему очищению — высшему обрезанию, когда Б-г обрежет сердце твоё и т. д. (И в этом смысл слов «Велико обрезание, ибо о нём было заключено тринадцать союзов», что выше союза Торы и заповедей. Поэтому начальные буквы слов «Кто поднимется для нас…» — «мила», то есть «мал Йа» (обрезал Б-г), — что Б-г обрежет и т. д., сверху вниз, как сказано выше. А конечные буквы — Авайе: это обрезание, которое через Тору и заповеди, снизу вверх, и т. д., как будет объяснено далее, с помощью Б-га, и пойми.)
(4) И чтобы понять это, следует сначала понять корень смысла обрезания в материальном, и по его подобию будет понятно духовное обрезание крайней плоти сердца, о котором говорилось выше. Ведь главный смысл обрезания — отделить и обособить внешнюю крайнюю плоть от внутренней стороны, которая в Есоде; тогда это называется «святым знаком союза». Как говорят: «И за союз Твой, который Ты запечатлел в плоти нашей», и так же говорят: «И потомков его запечатлел святым знаком союза», и как сказано Аврааму: «Вот Мой союз, который вы будете соблюдать между Мной и вами и потомством твоим после тебя: обрезывайте у себя… и обрезывайте… и будет это знаком союза между Мной и вами». И вот, смысл этого знака союза — когда удалена внешняя крайняя плоть и раскрывается внутренняя сторона, и внешняя крайняя плоть не покрывает внутреннюю и т. д. — «это знак союза между Мной и вами» и т. д. Это главное различие между Израилем и народами, как говорят в Авдале: «Отделяющий святое от будничного, свет от тьмы, Израиль от народов» и т. д. А корень этого — не что иное, как различение и отделение между добром и злом: отделить и обособить зло от добра, чтобы оно вовсе не смешивалось с ним и не прилеплялось к нему. Это отделение внешнего от внутреннего, как сказано выше. А причина в том, что Есод — это уровень высшего изливания. И когда крайняя плоть прилеплена к плоти, изобилие привлекается и к доле зла, которая в крайней плоти, и обе получают вместе. И более того, зло покрывает добро, которое во внутренней стороне Есода, и выходит, что получение добра смешивается с получением зла вовсе без разделения между ними (как было до обрезания Авраама: было обильное изобилие святых искр и у семидесяти правителей; но через обрезание все они были собраны именно к внутренней стороне — об этом сказано: «Ибо отцом множества…»). Но когда крайняя плоть полностью удалена и раскрывается только внутренняя сторона — именно через подворачивание (прия) (ибо «обрезал, но не подвернул — словно не обрезал» (Шабат, глава 19)), — тогда получение изобилия приходит только во внутреннюю сторону добра, которая получает от внутренней стороны высшего Есода, «свет посеян для высшего праведника» и т. д., вовсе без всякой примеси получения зла и т. д. (Ведь хотя «зло не нисходит свыше, а только добро», — как вообще может быть получение зла, если его вовсе нет в дающем? Суть, как известно, в том, что во всяком изобилии дающего есть внутреннее и внешнее, по крайней мере в смешении (как мнение, что в нём есть отходы и т. д.). И когда оно доходит до получающего, внешняя доля отделяется от внутренней в прилепленной крайней плоти, которая получает внешнее, и оно становится поистине злом. Ибо всё возникновение доли зла — только со стороны получающего, который получает внешнее и осадок и т. д. (И пример этого — послед, который образуется из отходов крови в зародыше, приходящей от отходов майн дхурин и майн нуквин и т. д.) И подобно тому, что сказали (Авот 1:11): «Мудрецы, будьте осторожны в словах ваших» (чтобы они были чисты от всякой примеси), «чтобы ученики, которые придут после вас, не пили дурной воды» — поистине, чтобы превратить добро во зло и истину во ложь и т. д. И как «четыре качества у учеников»: один «впитывает осадок» и т. д. И подобным образом будет понятно о внешней стороне высшего изобилия, которая привлекается к семидесяти правителям Нога, и пойми.) (5) И это смысл обрезания снизу вверх, как сказано: «И обрежьте крайнюю плоть сердца вашего», — через истинную тшуву и добрые дела Торы и заповедей. Ибо как причина в отделении материальной крайней плоти, как сказано выше, так в точности и в духовном обрезании, в отделении упомянутой крайней плоти сердца. Ведь Израиль называется «с необрезанным сердцем», и нужно удалить крайнюю плоть сердца, чтобы она не получала вместе с добром, не покрывала внутреннее и чтобы оно не превращалось из добра во зло и т. д. Как мы видим воочию: у всякого человека, который возбуждается в Б-жественном воодушевлении в молитве, в своей душе, — из-за пробуждения дающего, привлекающегося свыше, до общего пробуждения в его душе любви и трепета, которые от разума и Б-жественного постижения, с трудом мозга и сердца, как известно, — вот, как только он возбуждается любовью в сердце, в правой полости, где обитает Б-жественная искра, — это, несомненно, истинная любовь, ибо она в Б-жественной искре, от Б-жественного свечения, как известно, — но и его природная душа, которая в сердце из плоти, в левой полости, тоже возбуждается на время и т. д. И к ней прилеплена крайняя плоть сердца, которая получает внешнее и отходы, что вовсе не ради Б-жественности, а только для себя, ради самости и грубости. И это главное смешение добра и зла, истины и лжи вместе, как сказано в другом месте на стих: «Не желает [глупец разумения], а только раскрытия своего сердца» (Притчи 18:2). И тогда сразу после молитвы усиливается дурная любовь, которая в природной душе, тянуться за животной страстью, и превращается даже добро Б-жественной любви и поглощается дурной любовью — как тощие коровы, которые поглотили тучных и т. д. И это из-за целостности крайней плоти в сердце, которая вовсе не удалена, ибо его сердце никогда не было разбито истинной тшувой, и сердце его жёстко, как камень. И пока оно ещё в своей жёсткости и целостности, оно тоже приходит к возбуждению в Б-жественном воодушевлении вместе с добром Б-жественной любви, которая во внутренней стороне сердца. Поэтому смешиваются добро и зло, и зло покрывает добро и т. д. Поэтому нужно удалить крайнюю плоть сердца совершенно разбитым сердцем, как сказано: «И обрежьте…» (Второзаконие 10:16). Тогда зло полностью отделяется от добра — дурная любовь, которая в природной душе, от добра, которое в Б-жественной душе, — так что высшее изобилие в Б-жественной душе получает и поднимает только добро и внутреннее, что в ней, вовсе без чужой примеси. Как сказано: «Кто взойдёт на гору Б-га… чистый руками и непорочный сердцем» (Псалмы 24:3–5) (именно), «который не обращал к суете души своей» — и вовсе не своей воли, — «он получит благословение» — на внутреннем уровне и т. д., и пойми. И тогда и в деле добра — в заповедях — и в «уклонении от зла» весь день будет также предельная правильность сердца, в цельности служения, вовсе без всякой чужой примеси, а только чтобы исполнить волю своего Создателя и т. д. И это смысл обрезания во время изгнания — через тшуву и добрые дела, чтобы искоренить зло, отделить его благодаря совершенному служению на уровне «непорочного сердцем», о котором говорилось выше, в молитве. Это через тшуву «из теснины», которая разбивает крайнюю плоть; это очищение страданиями изгнания и т. д., как сказано: «И будете искать оттуда (именно) Б-га… и найдёшь, если будешь искать Его всем сердцем твоим» (Второзаконие 4:29). И через Тору и заповеди — чтобы искоренить зло в «уклоняйся от зла и делай добро». Это первое очищение, снизу вверх, о котором сказано именно «И обрежьте» — вы сами себя обрежете и т. д., — чтобы отделить дурные отходы от добра и ложь от истины и т. д. И это очищение 288 искр от Древа познания добра и зла, которое зависит именно от деяний нижних, и пойми.
(6) Однако вот, после этого очищения — «И обрежьте крайнюю плоть сердца вашего» — именно снизу вверх, как сказано выше, через предельное отделение зла от добра полной тшувой и добрыми делами Торы и заповедей, чтобы различать между нечистым и чистым и т. д., в совершенном служении в «уклоняйся от зла и делай добро», и через очищение и переплавку страданиями изгнаний, ибо «страдания очищают» и т. д. (Брахот 5а), — и затем будет собирание изгнанников, как сказано: «Если будут изгнанники твои…», «и облагодетельствует тебя, и умножит тебя больше отцов твоих», — тогда «И обрежет Б-г сердце твоё, чтобы любить Б-га…». И это великое чудо: зачем тогда им понадобится это обрезание — чтобы Б-г обрезал их сердце, — если в сердце вовсе нет крайней плоти и т. д.? Однако суть в том, что после пробуждения снизу общины Израиля в нижней тшуве, с разбитым и сокрушённым сердцем, в полной тшуве, так что зло очищено из сердца и оно чисто от всякой примеси и называется «непорочным сердцем», а также через различение Торы и заповедей, как сказано выше, — тогда пробуждается пробуждение свыше, то есть чтобы Б-г вернулся к нам сверху вниз, как «Вернётся, помилует нас» (Михей 7:19). И сказано в Зоаре: «Вернётся — откуда? От того Скрытого Атика» и т. д. То есть будет светить от внутренней стороны мохин десяти сфирот, от тринадцати мер милосердия, во внутренней стороне Есода Атик Йомин, который называется «высшим праведником», на его внутреннем уровне, вовсе без сокрытия и одеяния. И это то, что наверху называется высшей тшувой, — именно после упомянутой нижней тшувы, и пойми. И это смысл обрезания сверху вниз (которое на уровне внутренней стороны Есода Атик Йомин и Арих Анпина, корень которого в Есоде Адама Кадмона и т. д., как сказано в другом месте на стих «Руководителю — на восьмиструнном (шмини)» (Псалмы 12:1)), о котором сказано: «И обрежет Б-г сердце твоё…», — после того как уже обрезано со стороны служения Торы и заповедей и нижней тшувы, о которой говорилось выше. И об этом сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Велико обрезание, ибо о нём было заключено тринадцать союзов», — это тринадцать великих мер милосердия, которые раскрываются на внутреннем уровне Атик Йомин, от уровня «Воли всех воль» (раава де-халь раавин), которая во «лбу» (мицха) и т. д. И это называется «великим обрезанием», как сказано: «Велико обрезание, ибо о нём было заключено…». А причина в том, что главный смысл обрезания в целом — это лишь заключение союза, как сказано Аврааму: «И установлю Мой союз между Мной и тобой и потомством твоим после тебя…», и сказано: «Вот Мой союз, который вы будете соблюдать между Мной и вами… обрезывайте у себя всякого мужчину… и обрезывайте… и будет это знаком союза между Мной и вами» и т. д., как известно. Однако в заключении союза есть две ступени. Первая — как два верных друга, которые заключают между собой союз. Это потому, что хотя они и любящие друзья, они могут отделиться друг от друга за долгое время, так что любовь забудется в сердце, или по какой-либо причине, когда их разлучат слова наушника (Притчи 26:22) и т. д. — ведь по сути они отделены друг от друга, и их любовь приобретается у них путём стремления и привлечения от мозга и сердца, как вода и т. д., как сказано: «Как в воде лицо — к лицу, так сердце человека — к человеку» (там же, 27:19). И из-за их удалённости и отделённости в этом бывает перерыв и прекращение временами, как «когда исчезает причина — исчезает любовь, если любовь зависит от чего-либо» (Авот 5:16). И так же заключение союза высокого с низким, как царя и вельможи с бедным и униженным, между которыми вовсе нет сравнения; но их заключение союза обязывает высокого всегда унижать себя, чтобы прилепиться к низкому и т. д., — а это вовсе не от самой сути любви, ибо у них вовсе нет сравнения друг с другом. А вторая ступень — заключение союза двух друзей, поистине любящих душой, как любовь Давида и Йеонатана, который любил его любовью своей души, так что они никогда не разлучатся; и так же сущностная любовь отца к сыну и тому подобное. Это поистине как любовь человека к самому себе, в которой вовсе не может быть любви в виде стремления и привлечения сердца. А если так, заключение союза у них — на уровне сущностности, то есть истинной связи в самой сущности их души, так что они поистине едины, как одна душа. И заключение союза у них лишь для того, чтобы быть им знаком и напоминанием этого сущностного союза. Поэтому этот знак союза должен указывать именно на сущностную связь, а не на то, чтобы они не разлучились, — ведь им вовсе невозможно разлучиться никогда, и пойми.
(7) И вот, по подобию всего этого будет понятно в общем наверху, в отношении общины Израиля со Святым, благословен Он: есть два вида заключения союза. Первый — внутренний и сущностный союз, который Он заключил с Авраамом, нашим праотцем, мир ему, через обрезание, как сказано выше. А второй — заключение союза, которое Моше заключил с Израилем через Тору и заповеди; это союз Торы, о котором было заключено только три союза, а о союзе обрезания было заключено тринадцать союзов, как сказано выше. Поэтому в Биркат а-мазон нужно упомянуть союз прежде Торы, как сказано: «И за союз Твой, который Ты запечатлел в плоти нашей», а затем — «и за Тору Твою, которой Ты научил нас», как сказано выше, и пойми. И хотя и в союзе Торы тоже есть смысл обрезания, — как сказано: «И обрежьте крайнюю плоть сердца вашего», — это через различение добра и зла посредством заповедей и тшувы. Суть этого — для примера, как два любящих человека, которые заключают союз, чтобы не разлучиться и т. д.: их любовь возникает через сочетание в чём-либо, в разуме и мидот, что может разделиться, — поэтому они заключают союз и т. д. И так в отношении союза Торы и заповедей общины Израиля: он дан им в виде союза, чтобы они никогда не отделялись от Б-га Живого. И это в трёх ступенях — мозга, сердца и действия, на уровне «Адам», то есть в трёх ступенях Торы и заповедей: чтобы они связались с Хохмой, которая в Торе, называемой «учением человека», и с мидот, которые в ней, — это через любовь и трепет, которые касаются действия; а действие — главное, через исполнение заповедей в реальном действии, что главное, чтобы «утвердить слова союза» Торы и т. д. Через это и свет Эйн соф привлекается к ним в связи этих трёх ступеней, которые наверху, в корне Торы и заповедей, — это мохин, мидот и действие, то есть в общем десять сфирот Адама Ацилут. И это: «Как в воде лицо — к лицу» — в поднятии майн нуквин Торы и заповедей Израиля, — «так сердце» высшего «Человека» — к «человеку» общины Израиля, в любви и милости и т. д. Как «И будет, если послушаетесь… и дам дождь…», и так же «Если по установлениям Моим будете ходить…». В этом — союз и связь общины Израиля со Святым, благословен Он, как гласит изречение: «Три связи: Израиль связан с Торой, а Тора — со Святым, благословен Он» и т. д. Поэтому были заключены три союза — соответственно Хохме, Бине, Даат; Хеседу, Гвуре, Тиферет; Нецаху, Ходу, Есоду, в общем и в частности и т. д. И это: «Чтобы ввести тебя в союз Б-га, Б-га твоего», — именно, — это именно через Тору и заповеди (в целом это нефеш, руах, нешама человека, через Тору и заповеди, называемые «учением человека», а 248 повелевающих заповедей — это 248 органов Царя, как известно). Но смысл союза обрезания — это заключение союза сущности, как у двух упомянутых друзей, любящих душой, и как у отца с сыном, которые никогда не могут разлучиться, потому что их душа поистине одна; и этот знак союза — лишь указание на сущностную связь, как сказано выше. И так в общине Израиля и в каждом в частности — на уровне йехида в его душе, где связь — в самой сущности души, которая вовсе ни с чем не сочетается, а только простая сущностная воля, которая выше смысла и знания и даже выше уровня Хохмы, что в Торе и заповедях. (Как у истинного баал тшувы — как тшува рабби Элазара бен Дордая и т. д. (Авода зара, глава 1), — который поднимается и связывается наверху только со стороны сущности. Это уровень и ступень Машиаха: они будут избавлены через тшуву, которая выше союза Торы и заповедей и т. д. И от этого будет Грядущий мир, о котором сказано: «А в седьмой год выйдет на свободу даром» (Исход 21:2) — «даром», без заповедей, как сказано в другом месте.) В этом никогда нет перерыва и прекращения, а заключение союза — о внутренней стороне и сущности этой связи. И это знак союза обрезания, о котором сказано Аврааму: «Вот Мой союз, который вы будете соблюдать между Мной и вами (поистине): обрезывайте у себя всякого мужчину…». Он указывает на внутреннее и сущность, как связь отца с сыном, которая отделена от всего внешнего, кроме неё, — и это намного выше трёх союзов Торы и заповедей, которые лишь на уровне нефеш, руах, нешама человека, как сказано выше. В тех есть перерыв и прекращение, как «Если по установлениям Моим…», а если нет — этот союз нарушается, чтобы превратиться из любви в ненависть и привлечь им проклятие и т. д. И так же по причине удалённости друг от друга долгое время в изгнании, когда союз забывается, ибо об изгнании сказано: «И за преступления ваши отослана мать ваша» (Исайя 50:1), — «жена изгнана от мужа своего, и Святой, благословен Он, в изгнании удалился наверх, наверх» и т. д. Поэтому «и постигнут его многие беды и несчастья… потому что нет Б-га моего среди меня» (Второзаконие 31:17) и тому подобное. Но союз обрезания — на уровне сущности, который выше уровня «Адам» Торы и заповедей; о нём было заключено тринадцать союзов, и он на уровне внутренней стороны Атик Йомин, которая выше даже скрытой Хохмы Арих Анпина и т. д. И об этом сказано: «И даже при этом, когда они будут в земле врагов своих, не отвергну их… чтобы истребить их, нарушив Мой союз с ними» (Левит 26:44). И это то, что сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Велико обрезание, ибо о нём было заключено тринадцать союзов», — это тринадцать мер милосердия, которые привлекаются из того, что выше Хохмы, от уровня «Воли всех воль», которая выше закона Торы, — чтобы простить и помиловать даже нарушающих Его волю, и умышленные грехи становятся для Него как заслуги в Йом Кипур, как известно. Ибо это на уровне упомянутого заключения союза сущности, которая вовсе ни с чем не сочетается — даже с Торой и заповедями, хотя они и внутренняя сторона Высшей воли и т. д., и пойми.
(8) И это смысл сказанного: «И обрежет Б-г, Всесильный твой, сердце твоё и сердце потомства твоего, чтобы любить Б-га, Всесильного твоего, всем сердцем твоим и т. д., ради жизни твоей» (Второзаконие 30:6). Объяснение: «ради жизни твоей» — ради самой настоящей жизни твоей, то есть жизни сущностной, чтобы жить жизнью от Источника жизни — от самой Сущности света Эйн соф. Это внутренняя и сущностная связь уровня йехида, о котором говорилось выше, связанного с внутренней стороной Сущности света Эйн соф, пребывающей во внутренней стороне трёх первых сфирот Атика Йомин. Это сущностные тринадцать атрибутов милосердия, которые выше тех тринадцати атрибутов милосердия, что называются тринадцатью исправлениями бороды (тикуней дикна) и т. д., о которых написано: «Да озарит Б-г лик Свой тебе» (Числа 6:25). Они светят и во время изгнания совершенно так же, как во время существования Храма, поскольку они не приходят через облачение в скрытую Хохму (Хохма стимаа). Ведь Гвурот Атика Йомин облачены в скрытую Хохму, а Хесед Атика Йомин — в Гульгальту, Аба и Има же облачают руки Арих Анпина и т. д. Но эти тринадцать заветов приходят и привлекаются из внутренней стороны трёх первых сфирот Атика Йомин во внутреннюю сторону Есода Атика Йомин. И это происходит через высшее обрезание — сверху вниз, как сказано: «И обрежет Б-г сердце твоё и т. д., ради жизни твоей» — ради твоей сущностной жизни, в самой сущностной любви, к которой вовсе неприменимо понятие привлечения и стремления, подобного воде, но это как бы сама любовь, которая выше завета Торы и заповедей, состоящего из чего-то, что сложено из воли, Хохмы и мидот и т. д., и пойми. Однако это высшее обрезание сверху вниз, которое «ради самой жизни твоей», как сказано выше, невозможно получить иначе, как предварив сначала обрезание снизу вверх — именно через Тору и заповеди и тшуву. Это полное отделение отходов от внутренней сути, и происходит оно именно через Хохму, ведь Хохма — это то, что очищает и отделяет добро от зла, истину от лжи. Для примера: ученики сидят перед своим учителем и изучают некий галахический вопрос, в котором есть смесь добра и зла, истины и лжи, и неизвестно, что истина, а что ложь и ошибка. Но через истинное углубление, присущее Хохме, проясняется истина и отделяются ложь и ошибка — подобно тиглю для серебра, который полностью отделяет отходы и шлак, и остаётся предельно чистое. Так и тигель для Хохмы — чтобы выбелить и очистить, извлечь предельную истину и отделить и выделить всякий шлак и отходы и т. д. Так обстоит дело и с Хохмой в Торе, ведь «Хохмой очищаются» 288 искр, упавших в клипат Нога, как известно. Ведь Хохма Торы — это то, что отделяет добро от зла Древа познания добра и зла с предельной ясностью, как сказано: «чтобы различать и т. д.» (Левит 11:47). Так обстоит дело и с Б-жественной искрой, в которой есть смесь добра и зла, поскольку душа человека облачена в природную душу, исходящую из Древа познания добра и зла клипат Нога. Тогда добро, содержащееся в искре, например Б-жественная любовь, смешивается с природной любовью природной души, с природным жаром, в котором есть чуждая и посторонняя любовь — к дурным вожделениям, как у животного и т. д. И через Хохму, присущую Б-жественной искре, очищается добро, заключённое в Б-жественной искре, и поднимается и прилепляется наверху к Единому Б-гу с самопожертвованием (месирут нефеш), как сказано: «К Тебе, Б-г, душу мою возношу» (Псалмы 25:1), — без всякой посторонней примеси. Это называется «чистый сердцем» (Псалмы 24:4) и т. д., и как сказано: «Испытал Ты нас, переплавил Ты нас, как переплавляют серебро» (Псалмы 66:10), — без всякой примеси шлака; и это называется «чистое сердце», как сказано: «Сердце чистое сотвори мне» (Псалмы 51:12) и т. д. Так что само собой, благодаря этому истинному очищению в сердце, такое очищение обнаружится и в действии — в Торе и заповедях, в цдаке и в «уклонении от зла» весь день — также с предельной добротностью и очищенностью, в полной цельности, без всякой примеси постороннего намерения, но только ради одного Б-га. Иначе это вовсе не будет благоугодно перед Б-гом, ведь написано: «Не пребудет у Тебя зло». И это смысл сказанного: «Обрежьте же крайнюю плоть сердца вашего», как сказано выше. Это и есть очищение примеси зла, находящейся в Нога, куда упали 288 искр и т. д. А когда из Древа познания добра и зла внизу уже будет очищено всё добро, тогда и наверху, в Хохме Малхут мира Ацилут, будут очищены все 288 искр и т. д. за все дни изгнания. Тогда произойдёт собирание изгнанников и т. д., и написано тогда: «И дух нечистоты удалю с земли» (Захария 13:2), а также: «Уничтожит Он смерть навеки» (Исайя 25:8) и т. д. И в общине Израиля зло тоже полностью отделится от добра, так что у общины Израиля будет лишь одно сердце для Отца их Небесного и т. д. Поэтому сказано: «И облагодетельствует тебя, и умножит тебя больше отцов твоих» (Второзаконие 30:5). И точно так же наверху, в Малхут мира Ацилут, будет полное очищение 288 искр и т. д. Тогда сказано: «И обрежет Б-г сердце твоё и т. д.» — это высшее обрезание, о котором говорилось выше, приходящее сверху вниз. Это и называется «очищением после очищения», то есть после того, как уже очищено через очищение Хохмой, Торой и заповедями, с полным отделением добра от зла, как сказано выше. И всё будет чистым без всякого шлака — тогда подобает, чтобы на это было привлечено из внутреннего и сущностного света, который привлекается во внутреннюю сторону Есода Атика Йомин. (Это подобно поднятию майн нуквин Нуквы: когда она хорошо очищена и отделены все отходы, тогда происходит второе очищение — включение в майн дхурин мужского начала. Это второе очищение, подобное тому, как души и ангелы поднимаются каждое новомесячье и субботу, чтобы поклониться перед Б-гом в сущностном самоустранении, отделяясь от всякого «нечто» и приходя к состоянию «ничто» и «что» (ма) в полной мере. Через это поклонение они приходят ко второму очищению, то есть к тому, чтобы «быть поглощённым в самом теле Царя», подобно тому как ангел Михаэль приносит души на жертвеннике и т. д., как известно. И так будет второе очищение, то есть высшее очищение: очищать в имя МА то, что уже очищено в имени БАН Нуквы. Оно исходит из внутренней стороны Есода Атика Йомин, и об этом сказано о Машиахе: «Вот, преуспеет раб Мой, возвысится и вознесётся» (Исайя 52:13) и т. д. Это исходит из внутренней стороны трёх первых сфирот Атика Йомин и приходит не через облачение во внешнюю сторону Атика Йомин и Арих Анпина в Аба и Има и т. д. И это сущностные тринадцать атрибутов милосердия, о которых говорилось выше, приходящие не через Арих Анпин и Аба и Има и т. д.) Они могут светить и в изгнании так же, как в Храме, как сказано выше. И это смысл слов «И обрежет Б-г сердце твоё и т. д.». Об этом сказано: «Велико обрезание, ибо о нём были заключены тринадцать заветов» — именно. Ведь хотя тринадцать атрибутов милосердия уже есть каждый Йом Кипур для душ в телах, — это то, что приходит через облачение во внешнюю сторону мидот Атика Йомин в Арих Анпине и Аба и Има, как сказано выше. Но в высшем обрезании, то есть в заключении сущностного завета, который выше и приходит именно после завета Торы, — через это создаются и привлекаются сущностные тринадцать атрибутов милосердия. Это внутренние и сущностные озарения самого Эйн соф, подобно отцу, заключающему завет со своим сыном, или двум друзьям, связанным душами, как сказано выше. Иначе обстоит дело сейчас: соединение Эманирующего с эманированными через тринадцать исправлений происходит лишь по необходимости, подобно царю, заключающему завет с рабом, то есть высокого с низким, когда он унижает себя, а не по своей сущности, ведь между ними нет никакого соотношения. Так и эманированные не имеют никакого соотношения с Сущностью Эманирующего, но Он сокращает Себя, чтобы светить в них через заключение завета, а это только путём облачения, и это не от самой Сущности Эманирующего и т. д. Но тринадцать заветов высшего обрезания — это сущностные тринадцать атрибутов милосердия (для жизни душ), которые исходят из самой внутренней стороны и Сущности, вовсе не через облачение. И это смысл слов «И обрежет Б-г сердце твоё и т. д., ради жизни твоей» — ради самой жизни твоей, жизни душ в их корне, в самой Сущности, ведь «Израиль возник в мысли», и об этом были заключены тринадцать заветов во внутренней стороне Есода и т. д., как сказано выше, и пойми.
(9) И это смысл слов: «В тот самый день был обрезан Авраам» и т. д. (Бытие 17:26). Объяснение: он был обрезан высшим обрезанием, о котором говорилось выше и которое будет в грядущем будущем, о чём сказано: «И обрежет Б-г и т. д.». Оно происходит во внутренней стороне Есода Атика Йомин, которая выше облачения в Аба и Има и т. д. И это начальные буквы слов «Ми яале лану» («Кто поднимется для нас», дающие слово мила — обрезание) и т. д., то есть второе очищение, которое следует за первым очищением через Тору и заповеди и нижнюю тшуву, — а это конечные буквы слов «Ми яале» и т. д., как сказано выше. Однако сначала следует понять, что такое это обрезание — «И обрежет Б-г и т. д.» — после того, как уже будет собирание изгнанников и «облагодетельствует тебя, и умножит тебя больше отцов твоих», то есть во дни Машиаха и т. д., когда у сынов Израиля будет лишь одно сердце для Отца их Небесного, совершенно чистое от всякого шлака, и как сказано: «И дух нечистоты и т. д.», как сказано выше. Если так, как применимо здесь выражение «обрезание», ведь уже очищено и удалена всякая крайняя плоть и всякий самый тонкий шлак? И почему это называется вторым очищением — что здесь ещё нужно очищать? Ведь понятие обрезания применимо только к отделению и отрезанию, во всяком случае, когда обрезают и отсекают что-либо, чтобы отделить от этого внешнюю сторону и раскрыть внутреннюю, как сказано выше. А ведь после того, как всё очищено полностью, всё — только внутренняя сторона, и нет там вовсе внешней стороны, и тем более нет там никаких отходов и шлака и т. д. Как же сказано после «и облагодетельствует тебя» и т. д.: «И обрежет Б-г сердце твоё» и т. д.? И тем более согласно тому, что объяснено выше об этом высшем обрезании, — что оно «ради жизни твоей» сущностной, то есть в сущностной связи уровня йехида и т. д., — как вообще применимо там понятие обрезания и т. д.? И вот, для этого следует предварить одно положение, а именно о пяти ступенях — нефеш, руах, нешама, хая, йехида, — которые есть в человеке. Нефеш, руах и нешама — это то, что приходит в образе человека: в мозг, сердце и действие, как сказано выше. А хая и йехида — это два окружающих света (макифим) и т. д. Объяснение этих двух окружающих светов известно из сказанного: «Только в образе (бе-целем) ходит человек» (Псалмы 39:7). Это буквы ламед и мем слова целем, то есть окружающий свет хая и окружающий свет йехида. Разница между ними такова: окружающий свет хая — это то, что окружает нефеш, руах и нешама, пребывающие в теле, чтобы произвести в них перемену или пробуждение. Например, скрытая воля, которая выше разумного довода, раскрывается и пробуждает разум и сердце, мысль, речь и действие и т. д.; или внезапное пробуждение к тшуве с сокрушённым сердцем и т. д., как сказано: «Пока не изольётся на нас дух свыше» (Исайя 32:15), — это окружающий дух. Так и в любви: человек пробуждается к любви без всякой подготовки, потому что она приходит из сокрытия окружающего света. Так и в трепете и страхе: человек внезапно пробуждается к трепету и страху перед Б-гом без всякой подготовки. Ведь этот окружающий свет светит в нефеш, руах и нешаме — в мозгу и сердце, а также в действии. Доказательство — Даниэль и его товарищи: хотя его товарищи ничего не видели, «их ангел-покровитель (мазаль) видел» (Мегила 3а), и напал на них великий трепет. Вот, ощутимый в теле трепет был вызван из сокрытия — от того, что «их мазаль видел» и т. д., и пойми. (И подобно сказанному: «Сердце знает горечь души своей» (Притчи 14:10), — она в сокрытии, но человек внезапно ощущает её в сердце и т. д., и тому подобное.) Так же обстоит дело и с наслаждением, скрытым в душе: оно раскрывается ощутимо в нефеш, руах и нешаме и в их сосудах, как при доброй вести, о которой сказано: «Добрая весть утучняет кость» (Притчи 15:30), и как в истории с Веспасианом (Гитин 56б). Вот, духовное наслаждение в душе приходит к овеществлению и ощутимости в мозгу и сердце, так что утучняет материальную кость, производя в ней расширение — прибавление тука и влаги костей, что называется «тук». Как сказано: «Как туком и жиром насыщается душа моя» (Псалмы 63:6): Б-жественное наслаждение в душе было для него как тук и жир, которые утучняют плоть и кости; так насыщается его душа Б-жественным наслаждением ощутимо и овеществлённо, как туком и жиром, — подобно сказанному: «Насытятся и насладятся» и т. д. И подобно всем материальным наслаждениям, как изысканные яства, которые прибавляют расширение плоти и костей, как сказано: «Растучнел ты, отяжелел, ожирел» (Второзаконие 32:15). Это происходит в жире, который утучняет кость, и в крови и плоти, чтобы услаждать плоть и т. д. И тем более так со всеми духовными наслаждениями — смехом и прогулкой, почётом и величием, богатством и всеми усладами этого мира и т. д. Всё это приходит из сокрытого в душе к ощутимости — вплоть до наслаждения в разуме и в воле к чему-либо, где главное — ощутимое наслаждение в этом. И всё это называется ощутимым наслаждением. Но окружающий свет йехида, то есть буква мем слова целем, — это то, что вовсе не светит и не приходит в нефеш, руах и нешаму человека, в мозг и сердце. Он называется «окружающим для окружающего хая», как сказано выше и как известно. Это сама Сущность души, в которой даже наслаждение и воля — лишь наслаждение и воля, скрытые в самой её сущности и естестве. Это называется сущностным и простым наслаждением и волей, пребывающими в самой сущности души, и наслаждение и воля, приходящие в нефеш, руах и нешаму в теле, о которых говорилось выше, не имеют с ним никакого соотношения. Ведь то, что некоторое озарение наслаждения и воли привлекается в нефеш, руах и нешаму, приходит лишь от окружающего света хая, о котором говорилось выше. А это когда душа сама по себе ещё наполнена наслаждением от доброй вести, как сказано: «И ожил дух Яакова» (Бытие 45:27) — в самой сущности — от доброй вести об Йосефе; и так же весть Саре об Ицхаке, и тому подобное. В любви, полной наслаждений, сущность наслаждения души есть в сокрытии, но только оно не может прийти к ощутимости, потому что мозг и сердце вовсе не способны его вместить. Поэтому от этого сущностного наслаждения вовсе не происходит расширения в теле, а только в самой душе. Доказательство этому — из противоположного, то есть из страдания, которое называется ощутимым в теле, в противоположность ощутимому наслаждению, о котором говорилось выше: ведь всякое страдание и мука — лишь противоположность наслаждению и т. д. Есть также страдание в самой душе — от очень дурной вести, которая затрагивает саму сущность души, как сказано о Хане: «И она была огорчена душой» (I Самуил 1:10) — именно душой и т. д. Только оно не приходит ощутимо в мозг и сердце, но лишь в великом сокрытии, время от времени (подобно сказанному: «Сердце знает горечь души своей» — именно души, но это только в сокрытии, а не ощутимо по-настоящему, в отличие от сказанного выше).
(10) И вот, после этого предисловия станет понятно и то, что касается окружающих светов хая и йехида, о которых говорилось выше, в Б-жественной душе. А из этого станет понятно и наверху — в этих окружающих светах нефеш, руах и нешамы высшего Адама мира Ацилут и т. д. Ведь в наслаждении и воле души, когда она наслаждается Б-гом, есть две ступени. Первая — наслаждение и воля, ощутимые в сердце и мозгу, хотя они и выше постижения и разумного довода и т. д., как сказано: «Сердце моё и плоть моя воспоют» и т. д. (Псалмы 84:3), и как сказано: «Как туком и жиром насыщается душа моя, и устами ликующими восхваляют уста мои» (Псалмы 63:6). Смысл в том, что «уста ликующие» в устах его приходят в простой песне сердца, с весьма ощутимым наслаждением, подобным ощутимому наслаждению от тука и жира, которыми насыщается сама его душа, — подобно сказанному: «Насытятся и насладятся» ощутимо в сердце из плоти, жира и крови и т. д. И как известно о субботней молитве, о которой сказано: «Тогда насладишься в Б-ге» и т. д. (Исайя 58:14), — она называется «шир эль» («песнь Б-гу»): это то, что душа поёт самую песнь Б-гу, как сказано: «Всякая душа да восхвалит Б-га» и т. д. Это окружающий свет хая, который приходит в нефеш, руах и нешаму, чтобы наслаждаться также в мозгу и мидот, в мысли, речи и действии, как сказано выше о доброй вести и о горечи — её противоположности и т. д. А вторая ступень — окружающий свет йехида, то есть сущностное наслаждение в сущностной связи, о которой говорилось выше, со стороны внутренней сути и сущности души, как она прилеплена и связана наверху по-настоящему, — как рабби Шимон бар Йохай сказал: «Одним узлом я связан с Ним, держусь за Него, пылаю» и т. д. И тому подобное у всех душ уровня Ацилут, которые постоянно связаны наверху, а не внизу вовсе. Ощутимое переживание наслаждения души в нефеш, руах и нешаме не имеет с этим никакого соотношения, как сказано выше. (Как объяснено в другом месте, это и есть «сокрытый Эден» (Эден стимаа), который гораздо выше наслаждения душ в Ган Эдене от сияния Малхут мира Ацилут. Это когда они поднимаются, поклоняются и самоустраняются там каждое новомесячье и субботу (и это второе очищение — «быть поглощённым в самом теле Царя» и т. д., как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г). И это «великая любовь» (аава раба) — «всем существом твоим» (бе-холь меодеха), то есть великая любовь, полная наслаждений, в самой сущности души, в скрытом наслаждении уровня йехида, которое не может прийти к ощутимости, разве что время от времени (как в субботу, как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г), — как при самопожертвовании на деле и в мире грядущем и т. д. Ведь сосуды нефеш, руах и нешамы вовсе не способны его вместить, как сказано выше. Поэтому у нефеш, руах и нешамы человека нет вовсе соединения и связи с этим окружающим светом йехида, разве что в великом сокрытии, издалека и т. д. (Поэтому сказано: «Из лап пса — единственную мою (йехидати)» (Псалмы 22:21), — ведь у внешних сил вовсе нет места на уровне йехида, о котором говорилось выше. Поэтому сказано в Зоаре о стихе «А если душа согрешит» (Левит 5:1): «Это удивительно» и т. д. И там сказано: «Вся ты прекрасна, подруга моя» и т. д. (Песнь песней 4:7), как объяснено в другом месте.) Но что касается Б-жественного наслаждения и воли, приходящих ощутимо в нефеш, руах и нешаму и в их сосуды, — хотя это совершенно истинно со стороны души, которая «восхвалит Б-га» простой песней, как сказано: «Сердце моё и плоть моя» и т. д., «и устами ликующими» и т. д., в великой любви, полной наслаждений, и как сказано: «Жаждет и изнемогает душа моя» и т. д. (Псалмы 84:3), и так же: «Жаждет Тебя душа моя, томится по Тебе плоть моя» и т. д. (Псалмы 63:2), и подобно субботней «песне Б-гу», о которой говорилось выше, — тем не менее в этом есть зацепка и связь также для тела, чтобы ощутимо переживать наслаждение в сердце из плоти, как сказано: «Сердце моё и плоть моя», «томится по Тебе плоть моя» и т. д. Это внешняя сторона духовного Б-жественного наслаждения в душе, которое соединено с телесным наслаждением, и они становятся по-настоящему одним целым. Поэтому может случиться, что от этого ощутимого наслаждения произойдёт ответвление, и человек впадёт в материальные наслаждения, которые по-настоящему овеществляют и расширяют сердце человека так, что он приходит к отделённости от Б-жественности. И хотя он вовсе не склоняется ко злу, ведь его сердце цельно и чисто от всякого шлака благодаря первому очищению Хохмой, присущей душе, в служении сердцем и мозгом и через Тору и заповеди, как сказано выше, — однако по причине обилия блага в материальности наслаждений он может пасть со своей доброты сердца, как сказано: «И хорошие дома построишь и т. д., и серебро и золото и т. д., и возгордится сердце твоё» и т. д. (Второзаконие 8:12–14). И подобно материальным наслаждениям, которые погубили десять колен (Шабат 147б), и как сказано: «Растучнел ты и т. д.», «И разжирел Йешурун и брыкался», и тому подобное. И всё это потому, что великая любовь, полная Б-жественных наслаждений, которая приходит ощутимо, приходит к овеществлению в теле, и у неё нет очищения и исправления, которое отделило бы от неё все отходы по-настоящему овеществляющего телесного наслаждения и т. д. (Как субботняя трапеза, когда разрешено есть с аппетитом, и поэтому говорят: «Это трапеза Святого Атика» и т. д., — потому что Б-жественное наслаждение души приходит ощутимо в душе, как сказано выше. И поэтому сказано: «И разбросаю отходы праздников ваших» (Малахия 2:3), — но не сказано «отходы суббот ваших». Тем не менее она овеществляет тело со стороны материального наслаждения в теле, которое не очищено и представляет собой полную смесь добра и зла из Древа познания добра и зла. И так же обстоит дело с остальными духовными наслаждениями, например с радостью заповеди и с молитвой в слиянии и пылании Б-жественного наслаждения в сердце из плоти, как сказано выше: в это примешивается и доля телесного наслаждения, так что оно оказывается в состоянии «нечто» и полной грубости, хотя в нём вовсе нет зла, как известно знающим, и пойми.)
(11) И это смысл сказанного: «И обрежет Б-г сердце твоё и сердце потомства твоего, чтобы любить и т. д., ради жизни твоей» — именно. То есть именно после того, как будет собирание изгнанников и «облагодетельствует тебя, и умножит тебя больше отцов твоих», тогда «и обрежет Б-г и т. д.». Это второе очищение после первого очищения, как сказано выше. И вовсе не возникает трудности, как применимо второе очищение к тому, что уже очищено от всякого шлака и отходов, как сказано выше, и как применимо к этому выражение «обрезание», как сказано выше. Ведь согласно всему сказанному выше о двух ступенях наслаждения — скрытого наслаждения в самой сущности души и наслаждения, приходящего ощутимо в нефеш, руах и нешаму, то есть о двух окружающих светах хая и йехида, как подробно сказано выше, — главное различие между ними в том, что сущностное наслаждение, скрытое в душе, всё целиком внутренняя суть и добро, и невозможно, чтобы от него произошло какое-либо ответвление к материальному наслаждению, пребывающему в «нечто» и грубости. Но ощутимое наслаждение, даже когда это духовное Б-жественное наслаждение в нефеш, руах и нешаме, приходит к овеществлению в телесном наслаждении и смешивается с материальным наслаждением, с «нечто» и грубостью тела. (Подобно тому как из отходов Б-жественного наслаждения в Ган Эдене привлекается корень ответвления материальных наслаждений на земле — в четырёх реках, которые выходят за пределы Ган Эдена и т. д., как объяснено в другом месте, что это и есть падение 288 искр и т. д., упавших в четыре реки и т. д.) Если так, то, во всяком случае, понятно: хотя будет совершенное очищение сердца от всякого шлака через очищение Хохмой, с полным отделением зла от добра, — что и будет в грядущем будущем при собирании изгнанников, когда «дух нечистоты Он удалит с земли» полностью, как сказано выше, так что в сердце вовсе не будет крайней плоти, — однако в переживании Б-жественного наслаждения, приходящего ощутимо в сердце из плоти, есть отходы Б-жественного наслаждения, приходящего к овеществлению в телесном наслаждении, как сказано выше. И хотя в материальном наслаждении вовсе нет зла, ведь оно будет полностью истреблено, но грубость и овеществлённость в нём есть, и нужно совершенно отделить её от духовного Б-жественного наслаждения, чтобы она к нему не примешивалась, — так же как нужно удалить крайнюю плоть сердца от его внутренней сути. И это происходит через отделение внутренней стороны самого Б-жественного наслаждения от его внешней стороны. То есть Б-жественное наслаждение, ощутимое в сердце из плоти, тоже должно быть в состоянии «ничто» и полного битуля, подобно скрытому наслаждению в самой Сущности, хотя оно действительно ощутимо. Как сказано: «Как туком и жиром насыщается душа моя» Б-жественным наслаждением, так что оно подобно материальному наслаждению, утучняющему тело; так «и устами ликующими восхваляют уста мои» — это «песнь Б-гу» души, как сказано выше, — и тем не менее это в полном битуле и Б-жественном «ничто», без всякой телесной грубости. (И как сказано: «Душа наша уповает на Б-га» (Псалмы 33:20); подобно тому как «нёбо вкушает пищу» (Иов 34:3) материальным вкусом, так сказано: «Вкусите и увидите» (Псалмы 34:9) и т. д. — подобно вкусу материальной сладости и т. д. Так и во вкусе Хохмы, какова она в своём источнике, во вкусе и скрытом наслаждении, — так что всякое вкушающее нёбо говорит: «Мне, мне» и т. д. И как известно, эти две ступени наслаждения, о которых говорилось выше, есть и во вкусах (смыслах) Торы. Первая — во вкусе, ощутимом в Хохме, Бине и мидот и т. д. Об этом сказано: «Тора Твоя — моя услада» (Псалмы 119:77), а также: «И услады мои — с сынами человеческими» (Притчи 8:31), — как для душ в Ган Эдене, которые наслаждаются ощутимым наслаждением от тайн и секретов Торы. А вторая — скрытое наслаждение и вкус, то есть сущностные услады, пребывающие в сущностном сокрытии самого Эйн соф. О Торе сказано: «И была я усладой» и т. д. (Притчи 8:30), — это раскроется в грядущем будущем ощутимо. И так же каждую субботу светит из сокрытия наслаждения «сокрытого Эдена» душам в Ган Эдене, когда они поднимаются туда, как сказано выше.) И так же сказанное: «Сердце моё и плоть моя воспоют» и т. д., «томится по Тебе плоть моя», и тому подобное, — всё это приходит в сердце из плоти в полной отрешённости от материальности, так что и наслаждение в сердце из плоти поднимается вместе с Б-жественным наслаждением без всякой посторонней примеси. И тогда само собой вовсе нет ответвления к материальным наслаждениям, которые овеществляли бы тело. (Подобно пище — манне, которая впитывалась в члены тела, и подобно хлебам предложения (лехем а-паним), которые целиком «внутренняя сторона» (паним), без всякой материальности, — как в Древе жизни, которое выше Древа познания и т. д. И подобно трапезе Левиатана в грядущем будущем, и «хлебу паннаг», и тому подобному. Нечто подобное есть, в великом сокрытии, в субботней трапезе, так что можно сказать: «Это трапеза Святого Атика», то есть высшее наслаждение в высшей Хохме, которое приходит из сокрытия в раскрытие ощутимо, потому что в каждой субботе есть нечто от «дня, который весь суббота», — грядущего будущего и т. д. Поэтому и сказано «отходы праздников ваших», но не «отходы суббот ваших». Только сейчас, когда Древо познания добра и зла ещё не очищено, она овеществляет тело и т. д., и пойми.)
(12) Согласно этому, во всяком случае, станет понятно, что это невозможно иначе, как через высшее обрезание, о котором говорилось выше, то есть полное отделение внешней стороны Б-жественного наслаждения от внутренней. И тогда оно может быть и в сердце из плоти без всякой примеси постороннего наслаждения, но только по-настоящему Б-жественное наслаждение, совершенно такое же, как в самой душе и т. д. И у внешних сил вовсе не будет зацепки за это ощутимое наслаждение, то есть в нём не будет никакой телесной грубости, от которой можно было бы прийти к материальным наслаждениям, по-настоящему овеществляющим и т. д. И это смысл сказанного после «и облагодетельствует тебя, и умножит тебя больше отцов твоих» — в материальном, во всяком благе и наслаждении и во всех благах этого мира, больше, чем у отцов твоих во времена Первого Храма, и также в духовном, так что из них будет очищен всякий шлак и отходы зла совершенно, — то есть во дни Машиаха, после собирания изгнанников. Тогда именно «и обрежет Б-г сердце твоё» — это отделение внешней стороны от внутренней высшего Б-жественного наслаждения уровня хая души, так, чтобы могло прийти в раскрытие ощутимо также из внутренней стороны самого сущностного скрытого наслаждения. Это главное раскрытие внутренней и сущностной стороны во внутренней стороне Есода Атика Йомин, о которой были заключены тринадцать заветов, — она исходит из внутренней стороны трёх первых сфирот Атика Йомин и т. д. Поэтому и в ощутимом наслаждении в сердце из плоти не будет никакой посторонней примеси, как сказано выше. И это смысл слов «ради жизни твоей» — именно: ради твоей сущностной жизни уровня йехида, о котором говорилось выше, которая придёт из сокрытия именно в ощутимость. Это подобие и образ жизни мира грядущего, о котором сказано: «Чтобы дать в наследие любящим Меня сущее (еш)» (Притчи 8:21) — по-настоящему, и написано: «Оживит нас через два дня, в третий день поднимет нас, и будем жить пред Ним» (Осия 6:2) — по-настоящему. Объяснение: «оживит нас через два дня» — это дни Машиаха, когда достигнут совершенства бирурим Древа познания добра и зла и будут жить в ощутимом наслаждении, в жизни внутреннего света высшей Хохмы, в тайнах и смыслах Торы и заповедей. И это смысл слов «и облагодетельствует тебя, и умножит тебя больше отцов твоих», которые получили Тору и заповеди во внешней стороне (а также больше праотцев, корень которых лишь в мидот — Хесед, Гвура и Тиферет — Атика Йомин; а о Машиахе сказано: «Преуспеет раб Мой, возвысится, вознесётся и станет весьма (меод) высок» — выше Хесед, Гвуры и Тиферет праотцев, то есть в трёх первых сфирот, которые называются «весьма» (меод)). А «оживит нас» приходит «через два дня» — это Письменная Тора и Устная Тора, то есть Хохма и Бина, о которых сказано: «И была я усладой каждый день (йом йом)» (Притчи 8:30). И это наслаждение привлекается с сокращением в Хохму и Бину открытой нам Торы, чтобы очищать Древо познания; и отсюда привлекается сила очищения во все шесть тысяч лет. Поэтому «оживит нас» во дни Машиаха «через два дня», которые именно предшествовали. Однако после дней Машиаха будет мир грядущий, который выше дней Машиаха. Об этом сказано: «В третий день поднимет нас» — ещё выше, «и будем жить пред Ним» — по-настоящему. Это раскрытие услад Самого Царя, то есть скрытого наслаждения в Сущности Эманирующего, которое придёт в ощутимость. Тогда вовсе не нужно будет отделять внутреннюю сторону наслаждения от внешней. Иначе обстоит дело во дни Машиаха, о которых написано: «И обрежет Б-г, Всесильный твой, сердце твоё» и т. д. Ведь в самой сущности наслаждения и услад вовсе нет внешней стороны; это внутренняя сторона Кетера Атика Йомин, которая выше даже Хохмы и Бины, что в нём, и т. д., — подобно уровню сущностной йехида в человеке внизу. И признак этого: даже наслаждение, приходящее ощутимо в сами тела, будет совершенно таким же, как скрытое духовное наслаждение в Сущности, без всякого различия. И это смысл слов «и будем жить пред Ним» — по-настоящему: это от высшего сокрытого Эдена (Эден илаа стимаа), который придёт в святые тела, которые оживут при воскрешении мёртвых и станут настоящим сосудом для этого сущностного света. Иначе во дни Машиаха: тогда будут материальные тела, рождённые от отца и матери, и «земля будет производить хлеб» и т. д., только без нужды в труде, и «юноша — столетний» и т. д., потому что они очистятся от зла и т. д. Но в этом есть, во всяком случае, сторона внешней стороны наслаждения, так что нужно сказать: «И обрежет Б-г и т. д.», — чтобы можно было получить всё благо этого мира по-настоящему, «и насытятся и насладятся Б-гом» по-настоящему, без всякой отделённости. (Как праотцы, у которых было всё благо этого мира, и они были настоящей колесницей (меркава) в материальном так же, как в духовном, совершенно одинаково и т. д., как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г.) Однако это обрезание — «и обрежет Б-г сердце твоё» сверху вниз во дни Машиаха — оно только «ради жизни твоей», то есть именно ради жизни мира грядущего, которая есть раскрытие самого сущностного света, приходящее в ощутимость, — и это уже не нуждается вовсе в отделении внешней стороны, ведь это только раскрытие внутренней стороны и Сущности. И это подобно тому, как через обрезание внизу, при отделении внешней стороны, само собой раскрывается внутренняя сторона во внутренней стороне Есода. Так и через это высшее обрезание свыше, о котором написано «и обрежет Б-г» и т. д., во дни Машиаха благодаря этому сразу раскроется внутренняя сторона и Сущность, то есть мир грядущий, о котором сказано: «ради жизни твоей» — по-настоящему, и пойми.
(13) И из всего этого станет понятно сказанное: «В тот самый день был обрезан Авраам» и т. д. Ведь Авраам исполнил всю Тору и заповеди духовно ещё до обрезания — а это «Обрежьте же и т. д.» — с полным очищением Древа познания добра и зла, каким оно будет во дни Машиаха, ведь сказано: «За то, что послушался Авраам голоса Моего» и т. д. (Бытие 26:5). Поэтому он удостоился этого высшего обрезания — был обрезан вместе с Б-гом, ведь Б-г помог ему в совершении обрезания, как сказано в мидраше, что об этом сказано: «И обрежет Б-г и т. д.». И сразу, как только он был обрезан Б-гом сверху вниз, раскрылась внутренняя сторона и Сущность Эйн соф во внутренней стороне Есода Атика Йомин, не через облачение в Хохму и Бину, как сказано выше. Это сама жизнь мира грядущего, как сказано выше, которая уже не нуждается в отделении, ведь это только внутренняя сторона и Сущность, как сказано: «ради жизни твоей» сущностной. И это смысл слов «в тот самый (бе-эцем) день»: это внутренняя сторона Атика Йомин от внутренней стороны и Сущности Эманирующего, что называется «суть (эцем) дня» — сущность этого дня, то есть «день, который весь благо», «день, который весь долог». Это седьмой день — мир грядущий, о котором сказано: «В третий день поднимет нас, и будем жить пред Ним» — по-настоящему, как сказано выше. И это смысл сказанного: «И нарёк ему имя Авраам» (Неемия 9:7) — после того, как он был обрезан, и само собой: «И нашёл Ты сердце его верным пред Тобою» (Неемия 9:8) — в самой сущности внутреннего наслаждения, где вовсе нет внешней стороны. Это и есть заключение завета на сущностном уровне, о котором говорилось выше. И это смысл сказанного: «И заключил с ним завет» — именно с ним, чтобы раскрылась Сущность; и этот завет указывает на это. А «деяния отцов — знак для сыновей» на грядущее будущее, о котором написано: «И обрежет Б-г и т. д.», и пойми. (И на самом деле обрезание Авраама было совершенно как мир грядущий, ведь праотцам Он дал вкусить подобие мира грядущего, как известно. То есть их материальное было совершенно таким же, как духовное, без различия, — как сказано выше: «Чтобы дать в наследие любящим Меня сущее (еш)» — по-настоящему.) И поэтому Писание повторило и удвоило после того, как сказало: «И обрезал он крайнюю плоть свою» и т. д. (Бытие 17:24), — это обрезание внизу, и благодаря ему Авраам был обрезан высшим обрезанием, то есть «в тот самый день» — в самой сути дня мира грядущего, как сказано выше. И поэтому Авраам не исполнил заповедь обрезания, пока ему не исполнилось девяносто девять лет, хотя прежде исполнил всю Тору и заповеди, во всяком случае духовно. Ведь это высшее обрезание, о котором были заключены тринадцать заветов от внутренней и сущностной стороны Атика Йомин, как сказано выше, выше всей Торы и заповедей, раскрытых в АБЕА. Это имя Авайе в целом: буква йуд — в Ацилуте, Тора мира Ацилут, до последней буквы хей — в Асии и т. д. (И это смысл того, что начальные буквы слов «Ми яале лану» («Кто поднимется для нас») и т. д. — мила («обрезание») — это «мал Йа» («обрезал Б-г»), то есть высшее обрезание — «и обрежет Б-г», которое будет в грядущем будущем. Это сущностные услады изначальной Торы, пребывающей в высших небесах, то есть Древо жизни — скрытая внутренняя сторона смыслов, пребывающая в Эдене и т. д.) А конечные буквы составляют имя Авайе, то есть Тору АБЕА, чтобы очищать Древо познания и т. д. Поэтому сначала он исполнил всю Тору и заповеди духовно в АБЕА — это обрезание снизу вверх, о котором сказано: «Обрежьте же и т. д.», как сказано выше, — а затем удостоился высшего обрезания: был обрезан вместе с самим Б-гом, как сказано в мидраше Раба. И это то, что мы говорим: «Любовью вечной (аават олам)» и «Любовью великой (аава раба) Ты возлюбил нас», — это через завет Авраама: отдать его потомству семь народов, чтобы все они служили «единым плечом» и т. д. А затем: «Ради отцов наших и т. д., и Ты научил их законам жизни» и т. д. — это заповеди, которые он исполнил духовно, — «так же помилуй нас и научи нас» и т. д., «и вложи в наше сердце» и т. д., — это исполнение Торы и заповедей, — «и просвети наши глаза» и т. д. И это обратный порядок по сравнению со сказанным выше, где Тора и заповеди предшествуют высшему обрезанию. Ведь здесь речь идёт о силе и мощи свыше, о «вечной любви», чтобы первое очищение Торой и заповедями происходило в высшем единстве (йихуда илаа) Шма. А в главе Ницавим речь идёт о движении снизу вверх, поэтому лишь затем: «И обрежет Б-г и т. д.», и пойми.
Глава Ваера · «И сказал Б-г… сойду же Я»
(1) «И сказал Б-г: вопль Сдома и Аморы велик и т. д. Сойду же Я и посмотрю: по мере ли вопля её (а-кецаката), дошедшего до Меня, поступили они (асу) — тогда истребление; а если нет — узнаю» и т. д. (Бытие 18:20–21). В этом стихе следует разобрать многое. Первое — сам язык Писания: сначала сказано «вопля её» — в единственном числе, то есть о грехе Сдома и Аморы в целом, а затем сказано «поступили они» — во множественном числе. Следовало бы сказать «поступила она» или же «вопля их, дошедшего до Меня, поступили они». Но, как объясняется в Зоаре, «вопль её» — это вопль атрибута суда и т. д. (как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г). Но и тогда возникает вопрос: в чём здесь сомнение? Несомненно, они поступили по мере вопля атрибута суда против них и т. д. Второе — сказанное: «Сойду же Я и посмотрю» и т. д. Из этого следует, что если бы Он не сошёл посмотреть внизу, то не знал бы истины. Разве есть сомнение пред Святым, благословен Он? Ведь сказано: «Очи Б-га, они обозревают всю землю» и т. д. (Захария 4:10), и «Очи Твои открыты на все пути сынов человеческих» (Иеремия 32:19), и так же сказано: «С небес взирает Б-г» и т. д., «с места пребывания Своего наблюдает за всеми» и т. д., вплоть до «вникающий во все дела их» (Псалмы 33:13–15). И написано: «Может ли человек скрыться в тайниках» и т. д. — ведь даже сокрытое открыто перед Ним, и Он испытывает почки и сердце. Как же может быть перед Ним сомнение в деяниях Сдома, так что Ему понадобилось сойти и посмотреть, как сказано: «Сойду же Я (вниз) и посмотрю» и т. д.? Третье — как применимы выражение и понятие нисхождения к Б-гу Живому, наполняющему всю землю славой Своей, и написано: «Ведь небо и землю Я наполняю» (Иеремия 23:24) — совершенно одинаково, и Он находится внизу совершенно так же, как наверху? Если так, как можно сказать «Сойду же Я» — сверху вниз и т. д.? И также непонятно, почему главную причину прояснения знания о том, «по мере ли вопля её» и т. д., Писание поставило в зависимость именно от того, что Он сойдёт и посмотрит, и без этого нисхождения Ему не прояснилось бы, «по мере ли вопля её поступили они». Это великое чудо. И вот, в мидраше сказано: «Сойду же Я» — от атрибута милосердия к атрибуту суда; это считается нисхождением — то, что Он сходит с престола милосердия, чтобы воссесть на престол суда и т. д. Но и это непонятно: как к переходу от атрибута милосердия к атрибуту суда применимо выражение нисхождения сверху вниз? И ещё: как может быть, что, сойдя к атрибуту суда, Он лучше выяснит, и почему причина прояснения этого знания — «по мере ли вопля её» и т. д. — поставлена в зависимость именно от атрибута суда? И вот, в Зоаре тоже говорится в духе упомянутого мидраша, и вот его слова: «Разве не знал Святой, благословен Он, что сказал: "Сойду же Я и посмотрю"? Ведь всё открыто перед Ним! Но "сойду же Я" — со ступени милосердия на ступень суда и т. д. Ибо мы находим нисхождение к добру, как сказано: "И сошёл Б-г на гору Синай" (Исход 19:20), и находим нисхождение к худу и т. д. И находим взгляд к добру: "И увидел Б-г сынов Израиля" (Исход 2:25), — и взгляд к худу: "Сойду же Я и посмотрю" и т. д., — и надзор над ними в суде; и подобно этому: "Утаю ли Я от Авраама"». Конец цитаты. А главное, что нужно разобрать в этом стихе, — это сказанное в конце: «А если нет — узнаю». Что значит «а если нет»? Ведь из этого следует, что Он сомневается: может быть, на самом деле не по мере вопля атрибута суда (ведь в Зоаре сказано: «"Вопля её" — это приговор суда, который требует наказания мира» и т. д.), дошедшего до Него, и они не совершили такого зла? Но ведь ничто не скрыто от Него, благословен Он, как сказано выше. И ещё — что значит сказанное «а если нет — узнаю» и т. д.?
(2) Однако всё это станет понятно, если предварить одно положение о Б-жественном Провидении над всеми творениями — именно в частностях. В нём запутались все древние философы из-за вопроса, который представлялся им очень трудным: как может быть частное Провидение, приходящее в разделении, множественности и раздробленности, от совершенно простого единства, которое лишено всякой множественности и т. д.? Как Он может наблюдать за всеми частями существующего в отдельности? А ведь написано: «Очи Твои открыты на все» и т. д., и «вникающий во все дела их», — и даже за частями животного и растительного миров и т. д. Но на самом деле для этого вопроса вовсе нет места, ведь написано: «Ибо Б-г знаний (деот) — Б-г, и Им взвешены деяния» и т. д. (I Самуил 2:3), то есть высшее знание (Даат элийон) и нижнее знание (Даат тахтон). Высшее знание — это уровень «окружающего все миры», который обозревает всё одним взглядом, как известно. А нижнее знание — это то, что Он знает каждую частность и наблюдает за ней, как сказано: «Возвышающийся, чтобы восседать», и тогда именно — «нисходящий, чтобы видеть на небесах и на земле» (Псалмы 113:5–6) — частным Провидением. И это вовсе не две противоположности, потому что Он вмещает оба эти знания вместе (и это смысл слов «и Им (ло) взвешены», а не «и не (ло)» и т. д.), как сказано: «Он объемлет все миры» в частности, и «никакая мысль не постигает Его» вовсе. И так сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Он — место мира, но мир — не место Его» и т. д., — ведь и то, и другое истинно, и пойми. (И из слов Рамбама также понятно подобное, в том, что он пишет (Законы основ Торы, глава 2), что, познавая Себя, Он знает все творения. И нет трудности, как, познавая Себя, — а Он простое единство, — Он знает все творения, то есть множественность и т. д., поскольку Он вмещает оба знания — высшее знание и нижнее знание и т. д.) Этим разрешается упомянутый вопрос: как Он, благословен Он, совершенно простое единство и наблюдает за всем именно в частностях. Как сказано: «С небес взирает Б-г, видит всех сынов человеческих» и т. д. Смысл в том, что, даже пребывая на небесах, в высшем единстве (йихуда илаа) общего «окружающего» света, Он видит и наблюдает за всем в частностях и т. д. И так же сказано: «С места пребывания Своего» — именно — «наблюдает» и т. д., вплоть до того, что Он «вникает во все дела их» в частностях. (И как объяснено в другом месте на стих «Создавший глаз — не увидит ли?» (Псалмы 94:9): есть ангелы, которые называются «очами» — «обладатели надзора», как сказано: «Очи Б-га, они обозревают» и т. д., — так что над каждым есть частный надзор, как сказано: «Знай, что над тобой: око видящее и ухо слышащее» и т. д.) Однако на самом деле весьма удивительно, что философы задали вопрос о Провидении. Им следовало бы прежде спросить о самой цепи нисхождения миров, то есть о возникновении творения, приходящего во множественности и разделении, в границе и мере: как может возникнуть множественность и граница из простого единства, совершенно не имеющего границы? Ведь и для них ясно, что «из истинности Его существования возникло всё существующее», — это Б-жественная сила, которая называется «Причиной всех причин» и т. д. Почему же им стало трудно именно о частностях Провидения? Ведь если разрешится то, как может возникнуть само творение из простого единства во множественности и разделении, само собой разрешится и вопрос о Б-жественном Провидении над частностями и т. д., и пойми.
(3) Однако на самом деле человеческий разум не может постичь и познать истину этого предмета путём человеческого исследования, но только через знание и постижение Б-жественной мудрости — о высшем единении десяти сфирот Ацилута в Сущности Эманирующего и об их первом корне в «линии» и «нити» (кав и хут), которые после первого цимцума. Это то, что в Зоаре называется «тайной веры» (раза де-меэмнута), как известно. И таков смысл изречения в целом, которое произнёс Элияу: «Ты — Единый, но не в счёте. Ты — Высший над всеми высшими, Скрытый из всех скрытых, никакая мысль вовсе не постигает Тебя. Ты — Тот, Кто произвёл десять исправлений, и мы называем их десятью сфирот, чтобы управлять через них скрытыми мирами» и т. д., вплоть до: «Одеяния Ты уготовал им» и т. д., и всё изречение и т. д. И следует понять это изречение, ведь в нём начало противоречит концу. Вначале сказано: «но не в счёте», то есть не в счёте десяти сфирот, поскольку Он — по-настоящему простое единство. А затем сказано: «произвёл десять исправлений», которые числом десять, а не девять и т. д. И возникает упомянутый выше вопрос: как были эманированы десять сфирот в числе и множественности из совершенно простого единства? И тем более — как могут быть света в сосудах и одеяниях и т. д., приходящие в разделении и множественности, вплоть до того, чтобы «управлять через них мирами» и т. д.? Однако на самом деле общий смысл этого в том, что и то, и другое истинно. И хотя были эманированы десять сфирот во многих сосудах и одеяниях, вплоть до возникновения миров во множественном разделении, это вовсе не перемена в Сущности Эманирующего — Он совершенно таков же, как был прежде, чем эманировал и сотворил всё. И это смысл сказанного: «Ты — Единый, но не в счёте» десяти сфирот — и теперь, после того как Он эманировал десять сфирот и т. д., потому что «Он и Его жизненная сила — по-настоящему одно» и т. д., в единстве Сущности. И точно так же при возникновении творения из Ацилута нет вовсе никакой перемены, как говорят: «Ты — Тот же до того, как был сотворён мир» и т. д. (И это смысл сказанного: хотя «Он объемлет все миры», «никакая мысль не постигает Его», как и прежде, чем Он эманировал, когда сказано: «никакая мысль вовсе не постигает» и т. д. И так же сказанное: «Он — место мира» и т. д. Если так, эта множественность вовсе не противоположна единству, и пойми.)
(4) И чтобы понять это, нужно прежде предварить положение о разделении десяти сфирот от простого единства. Оно происходит через первый цимцум, который называется «пустым пространством» (маком пануй). Это главный истинный ответ на этот вопрос и на всё сказанное выше. Суть этого цимцума известна: свет Сущности сократился в сокрытие за сокрытием в самой Сущности. Поскольку это совершенно простой свет, который называется самим светом Эйн соф, и всё было на уровне самого Эйн соф, поэтому понадобилось сократить Его свет, чтобы он был включён в Его Сущность, и остался только отпечаток (решимо) — подобно одной лишь точке буквы йуд. А от йуд протягивается одна лишь линия — это «линия» и «нить», от которой протягиваются начало и источник разделения десяти сфирот Ацилута именно в числе десять, чтобы прийти в сосуды и одеяния и т. д. Таким образом, в Сущности Эйн соф вовсе не было разделения на десять. И это смысл сказанного: «Ты — Единый, но вовсе не в счёте», поскольку всё было в совершенно простом свете Эйн соф. Но после цимцума света Сущности, через озарение «линии», возник источник, благодаря которому может быть разделение на десять сфирот. И даже при этом все света, эманированные через эту «линию», едины с Сущностью Эманирующего, то есть с самим Эйн соф, как пламя, связанное с углём, как сказано в Сефер Ецира. Они называются «десять сфирот без чего (бли ма)» — вовсе без сути (маут), потому что «Он и Его жизненная сила — по-настоящему одно». И подобно истинному единству в самой Его Сущности, которая называется «Единственный, один лишь Он», как сказано: «Ты — Единый, но вовсе не в счёте десяти сфирот», даже в сокрытии, поскольку Он — совершенно простой свет, — так и после того, как десять сфирот были эманированы через «линию», они объединяются и включаются в Сущность и пребывают в самом единстве Сущности (не как «один» в счёте, который становится единым из раздробленности, но как по-настоящему простое единое, как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г). Если так, получается, что множественность и разделение в числе десяти сфирот Ацилута вовсе не противоположны простому единству Сущности света Эйн соф, но они едины с Сущностью Эйн соф в по-настоящему простом единстве, совершенно так же, как до того, как они были эманированы. И это смысл сказанного: «Ты — Единый, но не в счёте» десяти сфирот — и теперь, после того как Он эманировал, как сказано выше, и пойми. И этим разрешаются вопросы философов о частном Провидении, о которых говорилось выше. Ведь и само разделение и множественность десяти сфирот от простого единства света Эйн соф вовсе не противоположны ему. Ведь если бы разделение и множественность в числе были в самой Сущности света Эйн соф, благословен Он, то следовало бы спросить, как может возникнуть множественность из простого единства. Но разделение десяти сфирот вовсе не в самом свете Эйн соф, а только после цимцума в Нём Самом, когда остаётся лишь озарение от озарения в «линии» и «нити». И даже при этом разделение десяти сфирот, происходящее через «линию» и «нить», не противоположно простому единству, а, наоборот, они совершенно едины с Сущностью Эйн соф, так что называются «десять сфирот без чего, вовсе без сути», как сказано выше, и пойми.
(5) И чтобы понять всё это: известно о десяти сфирот Ацилута в общем, что в Зоаре они называются «тайной Святого Имени» (раза де-шма кадиша), ведь это только имена. Это четыре имени: АВ, САГ, МА, БАН. АВ — с наполнением букв йуд — в Хохме; САГ — в Бине, с наполнением букв хей; МА — с наполнением букв алеф — в мидот; БАН — в Малхут (а имя Экье — в Кетере, как известно). И это включает все десять сфирот Ацилута от Кетера до Малхут, как известно. А смысл этих имён в том, что десять сфирот были эманированы только через буквы. Например, через буквы имени АВ с наполнением букв йуд был эманирован свет Хохмы Ацилута, и так же через буквы имени САГ с наполнением букв хей был эманирован свет Бины Ацилута, и подобно этому — все света десяти сфирот. Поэтому они в общем называются лишь «тайной Святого Имени». Например, наречение имени «мудрый» через имя АВ — это то, что Он называется «мудрым» и т. д., как сказано: «Сделал сосуд и назвал Себя в нём мудрым» и т. д. А этот сосуд — имя АВ, которое лишь озарение от озарения по сравнению с Сущностью совершенно простого света Эйн соф. И они едины и включены в Его Сущность в полном единстве и включённости. Это называется в Зоаре «высшим единством» (йихуда илаа), и это намерения (каванот) первого стиха Шма, когда говорят «Авайе един»: это десять сфирот, которые включены в простое единство, как известно, и пойми. И чтобы понять объяснение всего этого, известно для примера о душе человека, облачённой в органы тела. Мы видим, что силы души, которые приходят в материальное соединение с органами, получающими жизненную силу от души, весьма далеки по своему уровню от духовной сущности души, которая совершенно лишена всякого материального свойства, подобного тому, что есть в органах тела. Например, сила зрения в материальном сосуде глаза: вещество глаза получает силу зрения и становится материей для формы, по-настоящему близкой ей по уровню, — чтобы сосудом глаза видеть и воспринимать материальный предмет силой зрения, которая соединена с ним в этой овеществлённости. И так же сосуд уха получает духовную силу слуха, которая приходит в ухо в материальном соединении, чтобы слышать по-настоящему материальный звук. И подобно этому со всеми внешними и внутренними силами, соединёнными с органами тела, как известно. И вот, разумеется, невозможно сказать, что в самой душе, какова она на самом деле прежде, чем пришла в это соединение, тоже есть суть такой силы зрения глаза и суть материальной силы слуха уха. Ведь невозможно сказать, что душа будет видеть материальным зрением, чтобы воспринимать материальный предмет, и невозможно сказать, что она будет слышать материальным слухом материальный звук, если она лишена подобных материальных свойств. И тем не менее мы видим, что главная причина существования этих материальных свойств в силах органов — материального зрения и слуха — не что иное, как именно сама душа. (Доказательство этому — из переживаний самой души от событий телесных сил, например от увиденного и услышанного, хорошего и дурного, — это наслаждение и страдание в самой душе. И так же наслаждение и страдание в теле, заметные по выражению лица, хорошее оно или дурное, когда лицо его печально или радостно, — всё это со стороны самой души: огорчена ли душа или радостна и т. д. И так же мудрствование в материальном сосуде мозга исходит от силы первичного (июли) разумения в самой душе, которая называется разумной душой. Или материальная доброта и благо в добром человеке зависят от сущности его души, которая есть добрая душа, и наоборот — в дурном человеке и т. д. А главное — то, что душа сама по себе переживает все события сил органов тела по-настоящему ощутимо, как известно.)
(6) И вот, чтобы понять, как происходит такой скачок уровня — от духовности сущности души к материальности органов тела, — так, что они настолько объединяются в материи и форме, что между ними есть по-настоящему связь и соединение, как сказано выше: мы видим, как в случае души и тела, так и в растительном мире. Материальное растение, например материальная трава, которая воспринимается осязанием и зрением, вырастает из духовной растительной силы, пребывающей в земле. И так же вырастает плод яблока на дереве. И здесь тоже, разумеется, невозможно сказать, что возникновение материи травы и яблока — в самой сущности духовной растительной силы — таково, каким они предстают в материальности при своём росте. Разве можно сказать, что в духовной растительной силе есть сладость материального яблока или горечь, острота и кислота материального? И так же материя трав разных видов — есть ли она в своей материальной сути в самой сущности духовной растительной силы, которая совершенно отделена по уровню от такой материальности? И тем не менее мы видим природным чувством, что трава вырастает именно из духовности растительной силы, пребывающей в земле, и так же материальные вкусы яблока. Как же из духовного выходит материальное? Нужно сказать, что по необходимости в духовности растительной силы есть нечто от духовности травы и яблока, поскольку она выращивает их, чтобы они пришли в материальность. И во всяком случае это идёт и привлекается от духовности к материальности, и есть связь и соединение для возникновения материального существования из духовного, и они по-настоящему объединяются вместе и т. д. (Как объяснено в другом месте, это происходит через посредника: от материальности в духовности привлекается духовность в материальности. Например, от уровня овеществления духовной растительной силы вырастает рост от духовного к материальному росту — как рост травы и яблока с различными вкусами и видами. Это то, что становится духовностью для материальности растения и т. д. Поэтому у них есть по-настоящему соединение и связь. И так же духовная жизненная сила души овеществилась, когда пришла оживлять тело, — то есть в крови: «ибо кровь — это душа», — и стала духовностью для материальности органов. Это подобно силе зрения в глазу, которая называется духовностью в материальности и привлекается от материального аспекта духовного зрения, пребывающего в душе. И так же со слухом в ухе, с разумом в мозгу и с движением и материальным ощущением и т. д.) (И так же духовные наслаждение и страдание в духовной душе приходят в кровь, что в самом лице, так что лицо становится печальным или радостным. И таково всё ощутимое переживание самой души от всех происшествий органов в упомянутой материальности.) И так же обстоит дело с возникновением материальных сил — таких как зрение в глазу, слух в ухе, вкус на нёбе, обоняние в носу, и тому подобное в материальных органах — глазу, ухе, нёбе и т. д., — из духовности жизненной силы самих этих сил, какими они пребывают в самой сущности души, так что между ними есть связь, соединение и объединение. Ведь невозможно, чтобы человек видел глазом, если в сосуд глаза не привлекается озарение материальной силы зрения от самой души — из духовности света зрения, включённого в душу. И вот, материальное зрение объединяется со своим духовным светом и жизненной силой, пребывающими в духовной душе, и они становятся по-настоящему одним, так что вовсе невозможно говорить о различии и разделении между ними (ведь душа переживает событие в сосуде глаза — к добру и к худу, как сказано выше). Подобно тому как материальный сосуд глаза весьма объединяется с формой духовного зрения в нём, потому что глаз — материя, готовая принять форму зрения, светящую в нём, и они становятся по-настоящему одним, без всякого различия и разделения между ними, — точно так же сила зрения в глазу объединяется с духовностью своего света и жизненной силы, пребывающих в самой душе, и т. д. И так же ухо, слышащее материальный звук и различающее между добром и злом, — это то, что привлекается и приходит из духовной сущности души, как сказано: «Ведь ухо различает слова» и т. д. (Иов 12:11), — как материя для формы: ухо для материальной силы слуха. И так же со всеми силами органов: они весьма объединяются с самой духовной сущностью души, так что душа ощущает боль ногтя на ноге и т. д., хотя между ними вовсе нет подобия и соотношения, — так же как нет вовсе соотношения между материальным и духовным, как сказано выше, и пойми.
(7) И вот, из примера всего этого разумный поймёт наверху — в десяти сфирот Ацилута, которые называются высшим Адамом мира Ацилут, хотя у Него нет тела и нет подобия тела. Ведь Тора говорит языком людей, называя наверху свойство «человек» (адам), как сказано: «А над подобием престола — подобие, как облик человека» (Иезекииль 1:26), но не человек на самом деле (и как сказано в конце упомянутого изречения: «но не из всех этих свойств вовсе», и они называются «десять сфирот без чего», как сказано выше). То есть в образе человека с органами, которые называются светами и сосудами (как объяснено в изречении Элияу, где сказано: «Тела Ты уготовал им» и т. д., «и они названы в этом устроении: Хесед — правая рука, Гвура — левая рука, Тиферет — тело, Нецах и Ход — две голени» и т. д. И в конце своих слов он заключает: «Всё это — чтобы показать, как управляется мир, но не то, что у Тебя есть известная справедливость, которая есть суд» и т. д., «и не из всех этих свойств вовсе»). Ведь мы находим в Писании все свойства человека наверху, например: «Б-г — очи Его обозревают» и т. д., «Открой очи Твои и посмотри» и т. д., «И увидел Б-г, что велико» и т. д. И в Зоаре сказано: «Мы находим взгляд к добру» и т. д. И так же: «Приклони ухо Твоё и услышь», «И услышал Б-г», «И обонял Б-г благоухание» и т. д. И так же во всех частностях свойств человека — в ходьбе и сидении, подобно материальным органам человека и т. д.: «И восседал Б-г» и т. д. (Псалмы 29:10), «И вот Б-г стоит» и т. д. (Амос 7:7), и так же хождение: «ходящего в саду при дуновении дня», и много подобного в Писании. И известно, что на самом деле наверху нет вовсе никакого свойства овеществления, упаси Б-г (как сказано в изречении Элияу: даже после того, как были эманированы света и сосуды, «а у Тебя нет подобия и образа ни из чего, что внутри и снаружи», — то есть света и сосуды). И тем не менее Писание говорит языком людей, в образе человека. И суть в том, что на самом деле Сущность света Эйн соф совершенно проста, как сказано: «Ты — Единый, но вовсе не в счёте десяти сфирот», как сказано выше. Однако после первого цимцума, когда свет Сущности самого Эйн соф скрылся и привлекается лишь через «линию» и «нить», — это то, что стало источником разделения светов и сосудов десяти сфирот Ацилута, как сказано выше. И это подобно упомянутому примеру сил души в органах человека: душа сокращается в своей сущности, чтобы от духовности привлекалось с изменением сути, становясь светом и жизненной силой для органов, — как сила зрения в глазу и сила слуха в ухе. И подобно примеру возникновения материи растения — травы и яблока — из духовности растительной силы, что происходит с весьма большим скачком уровня. Так Сущность света Эйн соф сократилась через «линию» и «нить», чтобы привлёкся источник разделения десяти сфирот Ацилута, — например, свет Хохмы Ацилута в сосуде мохин Зеир Анпина, как сказано: «Хохма — мозг» и т. д., — подобно упомянутому примеру с душой, где сила разума привлекается от духовности души в овеществление разума в мозгу, хотя нет вовсе подобия между разумом в мозгу и первичной силой разума в душе, которая называется разумеющей силой или разумной душой, и тому подобное. И подобно этому свет Эйн соф сократился в этой «линии» и «нити», чтобы светить и привлекать свет Бины и свет Даат в три полости Гульгальты и т. д., — это три мохин, света в сосудах. И так же мидот — Хесед, Гвура и Тиферет — и их ответвления, вплоть до того, что «они названы в этом устроении: Хесед — правая рука» и т. д. И так же остальные названия свойств человека, такие как зрение и слух в глазу и ухе, и тому подобное, упомянутые выше, например: «Б-г — очи Его обозревают», — это свет зрения в сосуде глаза, и как сказано: «Создавший глаз — не увидит ли?» и т. д. (Псалмы 94:9). И написано: «Очи Твои открыты» — по-настоящему, как зрение у человека, — чтобы наблюдать за всеми мирами и творениями. И так же сказано: «Открой очи Твои» и т. д. И так же слух в «ушах Б-га», как сказано: «Приклони ухо Твоё и услышь» и т. д., и так же: «И внимал Б-г, и слышал» и т. д. (Малахия 3:16), «И Я также услышал» и т. д. (Исход 6:5), «Если возопит он ко Мне, Я услышу вопль его» (Исход 22:22). И так же в молитвах: «Слышащий молитву всяких уст». И всё это происходит через цимцум озарения «линии», чтобы привлекать сокращённые и ограниченные света в сосуды — разные сосуды, как зрение в глазу, что называется «око Б-га», и так же ходьба, сидение и стояние, как сказано выше. Как в примере с облачением души в силы органов тела: хотя это происходит с весьма большим скачком уровня, тем не менее у них есть связь и соединение с сущностью, — так и наверху, в десяти сфирот, светах и сосудах, как сказано: «Ты произвёл десять исправлений и назвал их десятью сфирот» и т. д. Хотя они приходят со скачком уровня и вовсе не имеют подобия по сравнению с Сущностью Эйн соф, тем не менее у них есть соединение и связь вместе, так что от сущности Хохмы Эйн соф светит в сокращённой Хохме в сосуде мохин Зеир Анпина, и так же в свете зрения, слуха и тому подобного, как подробно сказано выше в примере. И это единство и связь происходят через эту «линию» (подобно единству и связи материи растущей травы, как сказано выше). И это единство бывает двумя способами. Первый — когда соединяет и связывает Сущность света Эйн соф, чтобы светить в них сверху вниз, как в примере соединения сущности души со светами и силами в органах. А второй — наоборот: все десять сфирот объединяются и включаются в Сущность Эманирующего, как пламя, связанное с углём, и т. д., через эту «линию», которая ограничивает все света в сосудах, и она же поднимает и объединяет их с Сущностью Эманирующего. Как сказано: «Мудрый, но не известной мудростью» — вплоть до «и не из всех этих свойств вовсе». И это намерения (каванот) Шма в стихе — о том, каково единство и включение десяти сфирот в Сущность именно через «линию» и «нить», каковы они прежде, чем стали источником для светов, чтобы ограничить их в сосудах и т. д., и пойми.
(8) И вот, всё упомянутое единство и включение, которое в Зоаре всегда называется «тайной веры» или «тайной Святого Имени», — это высшее единение десяти сфирот, то есть четырёх имён: АВ, САГ, МА и БАН, — это Хохма и Бина, мидот и речь. Это называется «высшим единством» (йихуда илаа): десять сфирот включаются через «линию» в Сущность Эйн соф в полном единстве, так что сказано: «десять сфирот без чего, вовсе без сути» и т. д., как понятно из упомянутого примера с силами души в органах, которые включаются и объединяются с самой сущностью души и т. д. И вот, точно так же следует понимать и «нижнее единство» (йихуда таата) — облачение Малхут Ацилута в БЕА, чтобы оживлять «дух смиренных» — по-настоящему «из ничего в нечто», как известно. Это тоже называется Адамом мира Брия — в образе светов и сосудов в десяти сфирот: Хохма, Бина, Даат, Хесед, Гвура, Тиферет и Нецах, Ход, Есод и т. д., — подобно высшему Адаму мира Ацилут, о котором говорилось выше. (Как сказано: «По образу (целем) Нашему, по подобию (демут) Нашему»: целем — в мужском начале, демут — в Нукве; и Малхут в Брия называется «подобием славы Авайе», то есть Зеир Анпина Ацилута, как известно.) Но разница в том, что в Адаме мира Ацилут все виды названий свойств человека — в мужском аспекте (как первый человек, которого Б-г создал по-настоящему «по образу Б-жьему», а затем построил из него Хаву и т. д.). Например: «Очи Б-га, они обозревают» (мешотетим) — в мужском роде; а в отношении Малхут в Брия сказано: «Б-г — очи Его обозревают» (мешотетот) — в женском роде. И подобно этому иногда говорится «дни мира» (йемей олам), а иногда — «дни мира» (йемот олам). В этом различие между мидот Зеир Анпина Ацилута и мидот Нуквы, как известно, и пойми. А объяснение этого известно: всё, что касается упомянутых десяти сфирот Ацилута, всё это ещё на уровне самой сущности Ацилута — в Хохме, Бине и мидот, а также в других названиях, таких как зрение и слух. Всё это — света и сосуды Ацилута, которые едины с Сущностью Эманирующего, ведь «Он и Его жизненная сила — по-настоящему одно». Но Малхут Ацилута, которая нисходит вниз в БЕА, — это нисхождение света вниз, чтобы происходило возникновение творения по-настоящему «из ничего в нечто», в отделённости, — как ангелы и души БЕА (она называется Хава, «ибо она была матерью всего живого»). Это имя БАН Малхут Ацилута, которая называется «подобием славы Авайе» Зеир Анпина, — как буквы печати, которые оттискиваются в воске; это «буквы, которые были высечены», как известно. И в этом свете, который называется озарением от озарения по сравнению с сущностью света Ацилута, тоже есть десять сфирот в светах, сосудах и одеяниях и т. д. Это десять сфирот Брия в целом. И сосуды ограничивают и облачают света, как органы у человека — сосуд глаза, сосуд уха и сосуд мозга, как сказано выше. Только на этом уровне Малхут в Брия сосуды по-настоящему ограничивают свет. Это ангелы, которые называются «органами Шхины», как сказано в Зоаре, — они по-настоящему ограничены. Например, ангелы, которые называются «обладатели очей», и есть ангелы, которые называются «обладатели ушей». Суть в том, что это по-настоящему ограниченные посредствующие силы, и они привлеклись в по-настоящему ограниченном виде в сосуды глаза — в ограниченном и сокращённом зрении. Это ангелы, которые называются «обладателями надзора», — силы Элоким, которые называются обладателями Б-жественного надзора: через них распространяется свет частного Б-жественного Провидения над каждым творением именно в частности. И это смысл сказанного: «Б-г — очи Его обозревают» (мешотетот) — в женском роде. И это смысл сказанного: «Создавший глаз — не увидит ли?». Объяснение: «Создавший глаз» — ангелов, которые называются «очами» в упомянутом частном надзоре, — «не увидит ли?» (то есть подобно силе зрения в сущности, которая лишена ограничения сосуда глаза и т. д., — как «созерцает и видит до конца» одним взглядом, что называется общим знанием, прежде чем свет ограничивается в сосудах частного надзора в ограниченных мирах). И как сказано: «И увидел Б-г, что велико» и т. д. (Бытие 6:5), и написано: «Очи Твои открыты на все пути сынов человеческих», так что есть отдельный ангел, наблюдающий за отдельным человеком в частности. И как сказано: «Знай, что над тобой: око видящее, и ухо слышащее, и все дела твои записываются в книгу» и т. д. И подобно этому с ангелами, которые называются «обладателями ушей»: Б-жественная сила сокращается через множество посредников, так что есть особый ангел, который слышит голос отдельной молитвы или вопль бедного, как сказано: «Тогда говорили между собой» и т. д., «и внимал Б-г, и слышал» и т. д. (Малахия 3:16), и тому подобное. (Но названия свойств человека в Ацилуте — не в ограничении, как сосуды ангелов мира Брия. И тем не менее они называются «ангелами Зеир Анпина Ацилута» — «очи Б-га, они обозревают» (мешотетим) — в мужском роде и т. д. И так же, когда говорят: «Очи Твои открыты», или «Открой очи Твои», или «Приклони, Б-г мой, ухо Твоё и услышь» и т. д., — это так, как оно пребывает в самом Ацилуте, прежде чем ещё вошло в цепь нисхождения из Ацилута в Брия, как объяснено в другом месте, и пойми.)
(9) И из всего этого станет понятно то, что мы находим во многих местах Писания — в Торе, а также в Пророках: высшие ангелы мира Брия или миров Йецира и Асия, хотя они ограничены и конечны, могут говорить о себе от имени самого Б-га, как будто это сам Б-г говорит или изливает это изобилие собственной силой. Так мы находим у ангелов, которые были у Авраама и шли с поручением перевернуть Сдом: один из них сказал ему: «Я вернусь к тебе в это время года, и вот, будет сын у Сары, жены твоей» и т. д. (Бытие 18:10). И так же ангел Б-га с небес сказал Аврааму: «Не заноси руки твоей на отрока и не делай ему ничего, ибо теперь Я знаю, что ты боишься Б-га и не пожалел сына твоего, единственного твоего, для Меня» (Бытие 22:12). Вот, сказано: «Я вернусь к тебе», из чего следует, что дело зависит от него и он даст Саре сына. И так же, когда сказано: «теперь Я знаю» и т. д., «и не пожалел» и т. д. «для Меня», — как будто это само имя Авайе. И это великое чудо: ведь ангел называется только посланником, исполняющим волю Б-га, Владыки всей земли, — как же он говорит о себе так, будто он сам говорит, постановляет и исполняет собственной силой? Тем более сказанное «для Меня» и т. д. И так же во второй раз сказано: «Мною клянусь, — слово Б-га» (Бытие 22:16) — по-настоящему и т. д. И так же ангел, который сказал Лоту: «Вот, Я уважил тебя и в этом» (Бытие 19:21), — как он сказал о себе, что окажет уважение его просьбе и т. д.? (И как он сам признал: «Не могу сделать ничего» и т. д. (Бытие 19:22).) И так же Яаков сказал: «Ангел, избавивший меня и т. д., да благословит этих отроков» и т. д. (Бытие 48:16), — как ангел может благословлять от себя и т. д.? И так же ангел Б-га, который сказал Агари: «Умножу, умножу потомство твоё» (Бытие 16:10), и много подобного в Писании. Но ответ на всё это — по причине, указанной выше: ангелы БЕА называются «органами Шхины» и т. д. Ведь, наоборот, именно это и является причиной: поскольку ангелы называются посланниками и находятся в полном битуле своего существования перед Б-жественным светом, пребывающим в них, поэтому они говорят от имени самого Б-га, как будто это он даёт и изливает, — ведь у них вовсе нет собственного существования и сути. И это выражение вовсе не означает отделённости. Например, когда говорится: «Я вернусь» или «теперь Я знаю» и т. д., — это Б-жественный дух говорит в нём по-настоящему, а вовсе не его собственные слова. И так же всё, что ангел говорит от своего лица, например: «теперь Я знаю» и т. д., «Я уважил тебя» и т. д., и как «умножу, умножу» и т. д., — всё это Б-жественная сила, облачённая в него, и она говорит «Я знаю» по-настоящему, и тому подобное. (И пример этому — слово Б-га в устах пророка: дух Б-га говорит в нём, и все его слова вовсе не его собственные, ведь он посланник и лишь сосуд, вмещающий слово Б-га в своих устах и т. д. И тем не менее это не совсем как у ангела, ведь пророк говорит вначале: «Так сказал Б-г Цеваот» и т. д., а ангел вовсе не упоминает, что он посланник, как сказано: «Я вернусь» или «теперь Я знаю» и т. д. Потому что ангелы — это по-настоящему сосуды для Б-жественного света, вовсе не являющиеся «нечто» и отдельной сущностью. Есть ангелы из внешних сосудов Малхут, и есть ангелы из более внутренних сосудов, которые называются «органами Шхины», — как ангелы, которые называются «обладатели очей» и «обладатели ушей», как сказано выше. Для примера — глаз и ухо: они материя для формы и объединяются как одно, и вовсе нельзя их разделить. Ведь когда человек видит глазами, хотя главное в зрении — духовная сила зрения в глазу, всё же он говорит: «мои глаза видели» или «мои уши слышали» и т. д., хотя глаз и ухо — лишь материя, готовая принять духовную форму зрения и слуха. Однако, поскольку она едина и включена в духовную форму, он говорит: «мои глаза видели», «мои уши слышали». И так же в ходьбе: «ногами своими я пошёл», «руками своими я сделал», и тому подобное. И из этого понятно и обратное: когда человек говорит «я видел», или «я слышал», «я пошёл», и тому подобное, — хотя он видел через сосуд глаза, слышал через ухо и идёт нога, — тем не менее он говорит «я видел» и не упоминает «я видел глазами» и «я слышал ушами» и т. д. Ведь сосуды глаза и уха объединяются с формой зрения и слуха так, что невозможно назвать глаз и ухо, руку и ногу и тому подобное отдельной вещью, — ведь, разумеется, духовным зрением он видел в сосуде своего глаза и т. д. Ведь органы включены во внутреннюю жизненную силу души человека, который видит и слышит и т. д., и их вовсе нельзя разделить. Таковы и ангелы, которые называются «очами» и «ушами». Как сказано: «Создавший глаз» — это посредствующий сосуд, который называется «очами Б-га», — «не увидит ли?» по-настоящему: ведь между ними вовсе нельзя провести различие из-за полного битуля сосуда перед светом. И так же сказано: «Насадивший ухо» — это ангелы, которые называются «обладатели ушей», — «не услышит ли?» и т. д. И так же наоборот: когда сказано: «И увидел Б-г», «И услышал» и т. д., — это через ангелов, которые называются «очами Б-га» и «ушами Б-га» и т. д., как «Б-г — очи Его обозревают всю землю», — они называются «обладателями надзора», как сказано выше. Они вовсе не являются «нечто» и отдельной сущностью в своём существовании и вовсе не отделены от внутренней Б-жественной силы, пребывающей в них, но включены в саму Б-жественную силу, как материя, готовая принять форму и т. д., то есть Б-жественную силу, постоянно светящую в них. И вследствие их великого и полного объединения с Б-жественной силой ангел может говорить от своего лица, как сказано выше. И это вовсе не отделённость, — наоборот, это вследствие великой силы битуля и включённости, как материи в форме, когда их вовсе нельзя разделить. Иначе, если бы ангелы были «нечто» и отдельной сущностью, отделённой от Б-жественной силы, речь от своего лица, о которой говорилось выше, называлась бы отделённостью. Но поскольку они — сосуды и органы Шхины, как сказано выше, в этом и причина, что они говорят от своего лица, например «для Меня», «Я вернусь» и т. д., и тому подобное, как сказано выше, и пойми.)
(10) И есть ангелы, которые лишь колесница (меркава), как «лик льва, лик быка» (Иезекииль 1:10), — они называются святыми хайот, — и так же офаним. А также серафим, которые являются отдельными творениями в образе стана, как сказано: «Двумя закрывает лицо своё» и т. д., «и взывал: Свят» и т. д. (Исайя 6:2–3), — что возможно, только если они, во всяком случае, отдельное творение. И даже среди ангелов мира Брия — как Матат, князь мира, который из сосудов шести окончаний (ваав кцавот) мира Брия, который сказал: «Юным я был и состарился» и т. д. (Псалмы 37:25), и сказано: «Ударили Матата» и т. д. (Хагига 15а), — и так же Сандальфон в Йецире, который сплетает венцы своему Творцу и т. д. И тем более ангелы, которые называются посланниками изобилия, по-настоящему вниз, — как ангелы, посланные перевернуть Сдом ради суда, и ради милости — с вестью Саре: это Михаэль, Гавриэль и Рафаэль, и тому подобные, которые называются «стоящими» справа и слева. И так же в каждый Рош а-Шана, о котором говорится: «И пришли сыны Б-жьи предстать пред Авайе» (Иов 1:6), — это «сыны великих», семьдесят высших князей миров Брия, Йецира и Асия. И есть такой, кто называется «вождём воинства Б-га» (Иисус Навин 5:14), ведь есть «стан Б-жий», как четыре стана Шхины. И подобно этому — четыре стана Ацилута, под именем Авайе, и называется «вождём воинства Авайе». И так же то, что иногда говорится «ангел Элоким», как сказано: «И двинулся ангел Элоким», а есть такой, кто называется «ангелом Авайе», — на уровне Ацилута. И есть ангелы из самых внешних сосудов, как сказано в Зоаре о «колесницах и станах» (рехин у-мешириин) и т. д. И есть называемые «конями», как в пророчестве Захарии (1:8), или «облаками» для колесницы, — для примера, как внешние орудия, которыми производят работу, как топор в руке и т. д. И в общем все ангелы БЕА, вплоть до созвездий в небесных сферах, все они в полном битуле перед Б-жественностью и вовсе не могут быть в отделённости, отдельным «нечто», ведь все они — сосуды разного рода для Б-жественной воли и Провидения, которое действует через них, как сказано: «Располагает звёзды» и т. д. — именно по воле Своей, и как сказано: «По воле Своей поступает с воинством небесным» и т. д. (Даниил 4:32), и пойми.
(11) И вот, после всего сказанного выше в объяснении высшего единства (йихуда илаа) Ацилута в светах и сосудах и нижнего единства (йихуда таата) Малхут Ацилута в БЕА — что это лишь сосуды разного рода, которые ограничивают Б-жественный свет во множестве ступеней нисхождения от причины к следствию, и тем не менее все они полностью объединены с Б-жественным светом, как сказано выше, — из всего этого хорошо понятен ответ на упомянутый вопрос философов о возникновении множественности и разделения из простого единства и т. д. и о частном Б-жественном Провидении из простого единства над множественностью и т. д., как сказано: «Очи Твои открыты на все» и т. д., и «вникающий во все дела их». Ведь всё это не является нисхождением света простого единства в разделение и множественность, в границу и меру и т. д. Ведь выше объяснено о первом цимцуме — «линии» и «нити», — а также о последующем, ещё большем цимцуме — от Ацилута к БЕА и т. д., и тем не менее есть связь и соединение, и все они объединены в по-настоящему простом единстве, совершенно как прежде, чем Он эманировал, сотворил, создал и сделал, — подобно объединению органов с душой и т. д. Если так, множественность и разделение вовсе не противоположны единству. А то, что возникает разделение и множественность, — это множество посредников, то есть множество сосудов, которые являются посредниками между сущностью Б-жественного света десяти сфирот АБЕА и творениями и мирами. Через это возникает множественность и разделение в существовании всех творений. И это также разделение частного Провидения во всех мирах, вплоть до этого низшего мира, даже в растительном и животном мире, — как ангелы, которые называются «обладателями очей»: они лишь сосуды, чтобы наблюдать за всеми частностями творений на земле. И так же, подобно этому, все посредники между Б-жественностью и творениями при дальнейшем нисхождении света в цепи нисхождения от причины к следствию, вплоть до воинства небесного в сфере созвездий, которое изливает духовное в материальность неживого, растительного, животного и говорящего и материальных четырёх стихий — огня, воздуха, воды и земли, как известно, ведь «нет травинки внизу, у которой не было бы своего созвездия (мазаль)» и т. д. А созвездия получают от ангелов-хранителей — офаним, а офаним — от хайот и т. д. И подобно этому: «высший над высоким» — офаним и хайот Асии и Йециры получают от ангелов Брия, как следствие получает от своей причины. И все они лишь сосуды десяти сфирот БЕА. И так же от Брия к Ацилуту (как Матат мира Брия получает от внешней стороны сосудов Малхут Ацилута в Брия, а выше — от шести окончаний Зеир Анпина Ацилута, о котором сказано: «Вот, Я посылаю ангела пред тобою» и т. д., «ибо имя Моё в нём» и т. д. (Исход 23:20–21)). И подобно этому — множественность и разделение сосудов для светов десяти сфирот Ацилута, которые едины с самой Сущностью Эманирующего, как сказано выше в примере сил души в органах человека — в зрении и слухе и т. д.
(12) Согласно этому, поскольку всё это — облачение высшего в низшее: от Эманирующего в Ацилут, от Ацилута в Брия, Брия в Йецира, Йецира в Асия, — и они становятся по-настоящему одним, если так, отсюда, во всяком случае, понятно, что частное Б-жественное Провидение от самой Сущности Эманирующего может быть и в конце всех ступеней Асии, то есть вплоть до внешней стороны внешней стороны сосудов Малхут Малхут Асии, от которых возникли творения этого низшего мира на деле. Так что над ними есть частное Провидение — над всем воинством небесным, над землёй и всем, что на ней, и над всяким делом сынов человеческих в частности, как сказано: «От Б-га шаги человека» и т. д. (Псалмы 37:23), вплоть до того, что сказано: «Человек не ушибёт пальца внизу, если о нём не возвестят свыше» (Хулин 7б). Объяснение: возвещение — это повеление ангелам Асии, которые получают от внешней стороны Малхут Асии — «Владыки всей земли». Оно нисходит через множество посредников, пока не приходит по-настоящему вниз, чтобы наказать человека по суду, — чтобы он споткнулся при ходьбе ногами в опасном месте, вплоть до лёгкого наказания — чтобы он ушиб палец и т. д., как сказано: «От Б-га шаги человека» и т. д. — обо всём сначала возвещают. И так же при потере имущества: к нему привлекается мысль и совет именно ему во вред. И так же в духовном — чтобы пробудить его к дурному и вредному для его души в духовном, например обилие пищи, которое привлекается от дурного ангела, как известно, ведь есть ангелы Асии, которые смешаны из добра и зла. И так же наоборот, при Провидении к добру к человеку приходит добрая мысль, чтобы спасти свою душу от всего дурного, вредного для его души, и так же в материальном — чтобы он спасся от опасности, чтобы не пошёл в дурное место и т. д. И это смысл сказанного: «От Б-га шаги человека» и т. д. (Однако при этом всё же это зависит от свободного выбора, ведь «по пути, по которому человек желает идти, его ведут» (Макот 10б), как объяснено в другом месте о знании и выборе и т. д.) И так же всякое дело сынов человеческих привлекается через посредников — чтобы унизить или возвысить, преуспеет ли он или наоборот, — всё в частном Провидении, ведь «человек судим каждый день» (Рош а-Шана 16а). И так же Он наблюдает за всеми обитателями земли, как сказано: «вникающий» и т. д. И даже управление материальным изобилием в растительном и животном мире — всё привлекается через посредников, как сказано: «На один участок прольётся дождь» и т. д. (Амос 4:7), ведь Он повелевает облакам, чтобы они шли из одного места в другое, как сказано в Гмаре (Таанит, глава 3), и как сказано: «Поднимает облака от края земли» и т. д. И в общем — всякая перемена в управлении изобилием в неживом, растительном, животном и говорящем, к добру или наоборот, — всё приходит через частное Б-жественное Провидение над «всеми царями земли на земле» и т. д., вплоть до неживого и растительного, как сказано: «Ведь горы сдвинутся», — то есть Он принижает созвездие (мазаль) горы и т. д. Если так, само собой понятно, что всякое дело сынов человеческих, доброе или дурное, — всё поднимается наверх через множество посредников-ангелов, от конца мира Асия до Сущности света Эйн соф, пребывающей в Ацилуте. Например, когда «велико зло человека, и всякое побуждение помыслов сердца его — только зло», а не добро, — это дурное дело на деле и буквы дурной мысли поднимаются наверх, в свой корень, в духовные силы ангелов Асии, которые являются самыми внешними сосудами и т. д. А они поднимают это к высшим по отношению к ним ангелам, от которых получают по принципу причины и следствия, как сказано выше, и «высший над высоким» и т. д., как сказано выше, — из Асии в Йециру, из Йециры в Брия и из Брия в Ацилут, пока это не поднимается в первоисточник Ацилута, как сказано: «И увидел Б-г, что велико зло человека» и т. д. Это видение — во внутренней стороне света зрения Адама мира Ацилут, который называется Авайе. И так же в слышании: «Голос крови брата твоего вопиет ко Мне» и т. д., и так же: «Если возопит он ко Мне» и т. д. — «Я услышу» и т. д. И так же здесь: «по мере ли вопля её, дошедшего до Меня» — по-настоящему и т. д. Это все грехи деяний Сдома, которые поднялись по-настоящему наверх. (И как объяснено в другом месте в объяснении слов «долговые расписки наши»: от каждого греха и проступка возникают дурные сочетания букв, и проступки — до высоты высот, пока это не записывается в книгу, и это называется «расписками» и т. д.) Ведь всё это происходит через сосуды светов Адама мира Ацилут, которые облачаются в Малхут Ацилута, а Малхут облачается в сосуды десяти сфирот мира Брия, как сказано: «Б-г — очи Его обозревают», как сказано выше, и Брия — в Йециру, и Йецира — в Асию, как сказано выше, и пойми. (И пример этому — история Сары у Авимелеха, которому было сказано: «И Я знаю, что в простоте сердца твоего» и т. д., «поэтому Я не дал тебе прикоснуться к ней» и т. д. (Бытие 20:6), — то есть его уберегли свыше от совершения этого греха, как сказано: «И удержал Я тебя от греха предо Мною» (мехато ли). Это происходит через посланников-посредников, как сказано, что пришёл ангел и оттолкнул его и т. д. И в Зоаре сказано в объяснении слова «мехато» («от греха»), написанного без буквы алеф, — «как игла» (махат) и т. д. Ведь всякий грех и проступок производит изъян наверху в сосудах десяти сфирот Малхут Асии, и подобно сказанному: «Словно теснит ноги Шхины» (Хагига 16а), и тому подобное. (Но в светах десяти сфирот это не изъян, как сказано: «И если умножатся преступления твои, что сделаешь ты Ему?» и т. д. (Иов 35:6). Поэтому сказано: «И Им (ло) взвешены деяния», и «не (ло) взвешены» и т. д., и так же: «Во всех их бедах — не (ло) бедствовал Он» и «Ему (ло) было бедственно» и т. д., — и то и другое истинно. Ведь со стороны Шхины сказано: «Вы не видели никакого образа» и т. д. (Второзаконие 4:15), и изъян — только в сосудах, — как сказано о «преступивших против Меня» (Исайя 66:24) — «в теле Царя» и т. д.) И так же доброе дело сынов человеческих — всё поднимается наверх, от низшего к высшему. Как «Слышащий молитву всяких уст»: она поднимается наверх через множество посредников-ангелов, из Асии в Йециру и т. д., вплоть до самой Сущности. И даже добрую мысль «Он присоединяет к делу» и т. д., и она пробуждает наверху нисхождение света высшего Хеседа или высшего милосердия, которое нисходит вниз, в самый низ, через посредников, вплоть до «Дающего хлеб всякой плоти» и т. д., как сказано: «Ибо услышал Б-г голос отрока там, где он находится» и т. д., и тому подобное.) И так же доброе слово поднимается наверх, как голос Торы и молитвы, и даже простая мысль о тшуве (и как сказано: «Тогда говорили между собой боящиеся Б-га» и т. д., «и внимал Б-г, и слышал» и т. д.). Таким образом, во всяком случае, понятно, что через множество сосудов и одеяний — ангелов, — нисходящих от причины к следствию в трёх мирах вплоть до этого мира, есть связь и соединение сверху вниз, так что Он, благословен Он, знает всё и наблюдает за всем, за всеми частными частями ступеней во всех мирах АБЕА, от начала всех ступеней до конца самой нижней ступени — неживого в Асии. Ведь это вовсе не отделённость от простого единства, которое до Ацилута, поскольку через облачение светов в сосуды и одеяния АБЕА все они объединяются с Сущностью. (И как сказано: «И также всякое создание не утаится» и т. д., и поэтому: «Знаешь Ты тайны мира и сокровенное всего живого», и «нет ничего скрытого от Него» и т. д., как известно.) (13) А корень этого — по причине, указанной выше о словах «Ибо Б-г знаний — Б-г» и т. д.: Он вмещает оба знания — высшее знание и нижнее знание. Это одно и то же со словами Рамбама, что, познавая Себя, Он знает все творения, как сказано выше. И хотя познание Себя — это простое единство, имеется в виду не Сущность Его совершенно простого света, — ведь она пришла в цимцум и сокрытие в Нём Самом, как сказано выше о первом цимцуме, который до «линии» и «нити» и т. д., так что вследствие этого свет и изобилие, привлекаемые от Сущности через эту «линию», приходят в числе десять и в границе сосудов и т. д. Но имеется в виду общее привлечение, которое привлекается от света Сущности в этой «линии» и которое затем разделяется на множество светов и сосудов и т. д. (Это называется высшим знанием, которое называется общим знанием, или «одной мыслью», которая созерцает и видит от начала до конца всё разом. И это тоже называется познанием Себя, в котором Он знает всю цепь нисхождения миров в частностях, что называется нижним знанием. И это знание называется не знанием того, что вне Его, а именно познанием Себя, хотя это и не сущность Его света, как сказано выше. Ведь вся цепь нисхождения «линии» и «нити» в четырёх мирах АБЕА не отделена от Сущности, но объединена с Сущностью света Эйн соф, пребывающей в этой «линии», как сказано выше. Если так, частное знание вовсе не отделено от общего знания, но частное знание объединено с упомянутым общим знанием, и они становятся по-настоящему одним, без всякого различия между ними, — так же как невозможно отделить частное от общего, ведь частное — это общее, которое объемлет его вместе и т. д. Для примера: человек знает себя, и в этом знании он само собой знает все частности сил своих органов — в познании себя, одним взглядом. Ведь то, что он знает себя, — это общее привлечение души из сокрытия в раскрытие, от начала до конца.) Это подобно тому, как он ощущает себя от головы до ног по-настоящему разом. И хотя это общее привлечение тоже является сущностным простым светом, и оно тоже приходит после сокрытия света самой сущности души (ведь это лишь материальность в духовности сущности души, как сказано выше, — подобно материальности в растительной силе и т. д.), а силы органов многочисленны, — но поскольку они объединяются и включаются в этот сущностный общий свет, если так, частное знание объединяется с этим общим знанием. И это смысл того, что, познавая Себя, Он знает частным знанием, а не знанием того, что вне Его, — как человек, который знает в общем все частности постройки здания или земного шара, что называется «вне его». Но частности сил органов включены в знание сущности, хотя это и не сам сущностный свет, каков он есть, ведь и то, что свет души приходит в органы, вовсе не перемена в сущности души, как сказано выше, и пойми.
(14) И точно так обстоит дело со словами «Ибо Б-г знаний — Б-г» и т. д., о чём сказано: «Он объемлет все миры» и «никакая мысль не постигает Его», и «Он — место мира» и т. д. Ведь общее знание — упомянутая «одна мысль» — это сказанное: «Он объемлет все миры» и «никакая мысль не постигает Его», — по причине цимцума Сущности. Поэтому и после того, как Он эманировал и сотворил и т. д., Он совершенно таков же, как прежде, чем эманировал и сотворил, как сказано выше. И согласно этому оба знания — общее и частное — совершенно равны, и между ними вовсе нет различия. Если так, можно сказать и о самом познании Себя, что в нём Он знает общее вместе с частным — высшее знание и нижнее знание — как одно, поскольку Он выше их обоих, и первый цимцум вовсе не перемена по отношению к самой Его Сущности. Так что и сейчас, после цепи нисхождения «линии» и «нити», сказано: «Ты — Единый» в по-настоящему простом единстве, «но вовсе не в счёте десяти сфирот», даже в сокрытии Сущности, как сказано выше, и пойми.
И это смысл слов: «Сойду же Я и посмотрю: по мере ли вопля её, дошедшего до Меня, поступили они» и т. д. Объяснение: «по мере ли вопля её, дошедшего до Меня» понимается по простому смыслу как относящееся к сказанному вначале: «Вопль Сдома и Аморы велик» и т. д. То есть, поскольку все их дурные дела и грехи весьма велики, всё поднялось по-настоящему высоко-высоко, пока не дошло до Меня по-настоящему. И это понятно согласно всему сказанному выше о множестве разделений сосудов и одеяний от высшего мира к низшему — из Ацилута в Брия, из Брия в Йециру, из Йециры в Асию, вплоть до внешних сосудов и одеяний Малхут Малхут Асии в Нога мира Асия и т. д., — которые все объединяются как одно, и сверху вниз, и снизу вверх, как сказано выше о частном Провидении над всяким делом сынов человеческих, к добру и к худу и т. д. Ведь всякое дело сынов человеческих внизу поднимается всё высоко-высоко через множество посредников — ангелов БЕА, которые получают один от другого и т. д., так что дело человека в его материальном теле и его мысли могут подняться от конца мира Асия до Сущности света Эйн соф, благословен Он, пребывающей в Ацилуте и т. д. И здесь тоже, в вопле Сдома и т. д., все их грехи поднялись сначала наверх, в свой корень — в созвездия и духовных ангелов, которые получают от внешней стороны сосудов Малхут Асии. А они поднимают их ещё выше себя — к ангелам Йециры, от которых получают по принципу причины и следствия, как сказано выше. И только таким образом это поднимается всё выше — из Йециры в Брия и из Брия в Ацилут, то есть в Малхут Ацилута, которая является общим источником жизненной силы для всех трёх миров БЕА, как известно. Это имя Адни — «Владыка всей земли», или «Судья всей земли» в целом. Имя Адни — это буквы слова дина («закон»), то есть «закон царства» и т. д. Об этом сказано: «И Б-г — это Он и Его суд», как известно. И это смысл сказанного в Зоаре в объяснении слова «а-кецаката» («по мере вопля её») — в женском роде: это вопль атрибута суда. Имеется в виду Малхут, которая называется высшим судом, который судит всю землю судом и правом над всеми творениями, ведь «нет царя без народа» и т. д. И известно, что по отношению к сущности высших светов Ацилута — в Аба и Има и Зеир Анпине — она лишь получающая (как известно о словах «Истинно и верно всё это» и т. д.: то, что в Ацилуте является получающим, становится началом и источником, изливающим в БЕА и т. д.). И это смысл сказанного в Зоаре, что это «приговор суда, который требует наказания мира» и т. д., — это Гвурот и суды (диним) в Малхут, которые всё поднимают наверх в Ацилут — в соответствии с поднятием дел низших в БЕА и т. д. И как сказано в Зоаре в этой главе о словах «дошедшего (а-баа) до Меня»: «Это тайна, как сказано: "Вечером она приходит (баа), а утром она возвращается" (Есфирь 2:14), и это "дошедшего до Меня", подобно этому: "Конец всякой плоти пришёл предо Мною" (Бытие 6:13)» и т. д. Смысл в том, что ночью Малхут поднимается в отражённом свете (ор хозер), то есть в Гвурот и судах, а утром она возвращается в нисхождении прямого света (ор яшар) — в Хасадим, — чтобы светить в высшем Ган Эдене и нижнем Ган Эдене. И это смысл сказанного: «в другой (шени) дом женщин» и т. д. Ведь всякое поднятие майн нуквин ангелов и душ БЕА включается и поднимается именно вместе с Малхут, которая называется «входом» и «вратами» для Авайе Ацилута. И как сказано в Зоаре на стих «А Рахель пришла с овцами, которые у отца её, ибо она пастушка» и т. д. (Бытие 29:9): это Малхут, которая поднимается наверх со всеми мирами и называется их «пастушкой» и т. д.; и она называется также Рахель — «хозяйка дома» и т. д. А поскольку все поднимаются через Малхут Ацилута в целом, поэтому иногда она поднимается наверх в Ацилут в судах и Гвурот, а иногда поднимается в Хасадим. Ведь это поднятие происходит только в соответствии со способом поднятия дел низших через множество посредников, как сказано выше, то есть через ангелов БЕА, как сказано выше. И это смысл сказанного в Зоаре на слова «камень сапфир — подобие престола» высшего мира: это Малхут — как этот сапфир, который является в красном цвете и в белом цвете и т. д., — в соответствии со способом поднятия низшего мира, от Гвурот ли или от Хеседа и т. д. (И поэтому сказано: «И да не входит во всякое время (эт) в святилище», ведь это «время» включено из Хеседа и Гвуры и т. д. Иногда она поднимается в суде — о чём сказано: «время молчать» и т. д., а иногда поднимается в Хасадим — о чём сказано: «время говорить», или «время действовать для Б-га» и т. д. И поэтому «не во всякое время входить в святилище» и т. д., и пойми.) И это смысл сказанного в Зоаре: «дошедшего до Меня» — постоянно. Ведь подъём Малхут постоянен, каждый день, и это называется «всесожжением постоянным» (олат тамид) и т. д. (И как сказано: «Огонь постоянный пусть горит на жертвеннике» (Левит 6:6), — это пять Гвурот Малхут, которая постоянно поднимается наверх. Об этом сказано: «Б-же, не молчи» и т. д. (Псалмы 83:2), — ведь «чёрный свет постоянно взывает к белому свету» — Зеир Анпина Ацилута — «и не утихает вовеки». И это смысл сказанного: «Чтобы воспевала Тебя слава и не умолкала» и т. д., и как объяснено в другом месте.)
(15) И согласно этому станет понятно и здесь сказанное: «по мере вопля её» — «это приговор суда, который требует наказания мира» и т. д. Это подъём Малхут в суровых судах, который поднимается от дел низших. И это смысл сказанного в Зоаре, что это подобно словам «Конец всякой плоти пришёл предо Мною»: это самое суровое обвинение, которое поднимается и обвиняет, — его корень в самом суровом суде, и оно называется «конец всякой плоти», ибо уничтожает всякую плоть, и называется «конец дней» и т. д. — в суровых обвинениях, которые называются суровыми Гвурот клипат Нога. И оно тоже поднимается и включается в Гвурот Малхут. (И как в каждый Рош а-Шана, когда «приходят сыны Б-жьи предстать» перед именем Авайе — Хасадим Зеир Анпина, — поскольку они из Гвурот имени Элоким, и тогда «пришёл и сатан среди них» — это самые суровые Гвурот и т. д., и пойми.) И это «по мере вопля её» — вопля атрибута суда суровых Гвурот, который поднялся вместе с Малхут от греховных деяний Сдома: так ли «поступили они» и т. д. Ведь всё, что внизу, поднимается через посредников, которые являются силами Элоким (как сказано выше в объяснении слов «долговые расписки наши» и т. д.). Ведь даже когда отдельный человек совершает какое-либо дурное дело, это дурное действие запечатлевается, и из него образуются дурные сочетания в его духовном корне, и оно поднимается ещё выше через множество посредников, вплоть до самой высоты высот, как сказано выше о словах «И увидел Б-г, что велико зло человека» и т. д. Это по причине объединения множества посредников, так что они поднимаются до самой Сущности. И это «по мере вопля её, дошедшего до Меня» — по-настоящему, как сказано выше, и пойми.
(16) И вот, теперь ещё нужно понять простой смысл стиха, в котором выражено сомнение: «по мере ли вопля её» — вопля атрибута суда — «так поступили они». Из этого следует, что Он сомневается: поступили ли они на деле так, как дошёл до Меня вопль атрибута суда и т. д. И это великое чудо: ведь, несомненно, в соответствии с поднятием их грехов так и поднялось наверх, в Малхут, а если бы в действительности не было так, то вопль атрибута суда не поднялся бы. Ведь, разумеется, он поднимается наверх только в соответствии со способом деяний низших, к худу или к добру, как объяснено выше. И ещё нужно понять саму эту суть сказанного: «Сойду же Я и посмотрю: по мере ли вопля её» и т. д. Что это за нисхождение сверху вниз? Ведь «небо и землю Я наполняю» и т. д. (Иеремия 23:24), и Он находится внизу так же, как наверху. И согласно всему сказанному выше о частном Б-жественном Провидении, которое объединяется с общим знанием, как сказано: «Возвышающийся, чтобы восседать, нисходящий, чтобы видеть на небесах» и т. д. (Псалмы 113:5–6), и как сказано: «Очи Твои открыты на все пути сынов человеческих» (Иеремия 32:19), и «вникающий во все дела их» (Псалмы 33:15) и т. д. И в Зоаре тоже сказано: «Разве не открыто перед Святым, благословен Он» и т. д. А то, что сказано, что «мы находим нисхождение к добру и нисхождение к худу», и это то, что сказано здесь: «Сойду же Я» — что Он сошёл со ступени милосердия на ступень суда, и так сказано в мидраше, как сказано выше, — именно это и нужно понять: почему Он сошёл, чтобы надзирать над ними в суде и т. д., после того как перед Ним уже поднялся вопль атрибута суда, как сказано: «дошедшего до Меня»? Наоборот, ведь Он сомневается в этом — поступили ли они по мере вопля атрибута суда и т. д. И ещё: почему разрешение сомнения поставлено в зависимость именно от того, что Он сойдёт в атрибут суда? Это вовсе не ответ на саму причину этого нисхождения и т. д.
(17) Однако всё это станет понятно, если предварить сначала корень атрибута суда и атрибута милосердия наверху, а затем станет понятно нисхождение от атрибута милосердия к атрибуту суда и т. д. Это известное положение о разделении линий на правую и левую в Хохме: есть разумение, склоняющееся именно к Хеседу, и есть разумение, склоняющееся именно к суду. Как сказано: «И пусть судит община… и пусть спасает община»: в Сангедрине многие оправдывают и спасают доводами разума в пользу оправдания, а многие обвиняют доводами разума и смысла, обязывающими к суду. И так в каждом суде, решении и постановлении, например: школа Шамая запрещает, а школа Гилеля разрешает. Это называется мидот Хеседа и Гвуры в Хохме: это две уравновешенные линии — правая и левая. И есть решающее начало — Даат, которое склоняется решить в пользу Хеседа или суда и т. д.; и это решение тоже исходит со стороны разума и Хохмы, как известно. Однако мы видим, что бывает решение, усиливающее правую линию Хеседа в Хохме над левой линией суда, и оно исходит из места более высокого, чем Хохма, — это воля. Ведь куда склонится воля, туда она склонит и разум и Хохму — искать оправдание даже для того, кто по разуму заслуживает осуждения; и она может опровергнуть все доводы разума в пользу обвинения и обратить всё в оправдание. Как мы находим в случае взятки, о которой сказано: «Ибо взятка ослепляет глаза мудрых» — как в истории с рабби Ишмаэлем, которому принесли корзину плодов, и он начал склоняться в пользу того человека и подыскивать доводы в его пользу и т. д. (Ктубот 105б). На первый взгляд, это удивительно: ведь суть взятки — склонить и извратить суд умышленно, когда судья знает, что по закону человек виновен, но из-за полученной взятки выносит решение противоположное сказанному в Торе. Если так, здесь вовсе нет склонения разума к оправданию. А это не соответствует смыслу слов «ослепляет глаза мудрых», раз он умышленно выносит решение совершенно противоположное сказанному в Торе. Но смысл слова «ослепляет» в том, что он видит кривое, как по-настоящему слепой; это лишь ошибка, в которую он сам себя сильно вводит, и в этом деле он как бы по неведению: из-за взятки в его душе воля привлекается к добру и Хеседу, так что ему кажется, что закон и суд на самом деле в пользу оправдания, а вовсе не обвинения. Но и это удивительно: даже если его душа и воля расположены к добру, откуда он впадёт в такую полную ошибку — судить в пользу оправдания, когда этот закон и суд ясно сказаны в Торе в пользу обвинения? Но нужно сказать: хотя закон ясно говорит об обвинении, тем не менее он склонит суд к оправданию — но не так, что вынесет решение противоположное сказанному в Торе, а найдёт много соображений и рассуждений, чтобы сказать, что эта вина вовсе не обязывает этого человека в данном деле — по многим причинам оправдания, которые он найдёт для него, — так что суд и вина обратятся в настоящее оправдание и милость, чтобы оправдать нечестивого и т. д. Если так, даже в деле, уже ясно определённом для суда и обвинения, он склонит силу своего разума со стороны воли к добру, чтобы обратить обвинение в оправдание, сделать из худа добро и т. д. Но и это, на первый взгляд, непонятно: как он может обратить и опровергнуть разум и довод суда, противостоящий оправданию, чтобы сделать его оправданием? Но суть в том, что со стороны воли своей души к добру он вовсе не видит глазом разума довода обвинения, чтобы обвинить. Ведь от великой любви и стремления к добру и Хеседу он настолько вводит себя в заблуждение, что подобен слепому, вовсе не видящему вины и суда, и они как бы по-настоящему ничто перед множеством доводов оправдания, которые он изобретает своим разумом и т. д. И для примера — в самом человеке: он вовсе не видит вины за собой. Не то чтобы он вовсе не находил за собой никакой вины и суда, но от великой любви к себе он вовсе не видит в себе вины, обязывающей к суду, ведь он находит в своей душе множество заслуг и правоты, чтобы с ещё большей силой оправдать себя, так что грех и проступок за ним весьма уменьшаются в его глазах, пока он вовсе не видит его как вину. Ведь из-за любви к себе он склоняет силу своего разума целиком к оправданию, так что вовсе не видит вины в своей душе и т. д. Так обстоит дело и со взяткой, которая «ослепляет глаза мудрых», так что судья вводит себя в заблуждение, пока вовсе не видит вины. И это со стороны доброты и Хеседа в воле, которая берёт верх над глазом разума, чтобы ввести его в заблуждение от одной крайности до другой — сделать из худа добро и т. д. И отсюда необходимо сказать, что у мидот в воле есть сила выше мидот в Хохме, ведь поэтому взятка и «ослепляет глаза мудрых», как сказано выше, и пойми.
(18) Однако согласно этому это ещё вовсе не называется настоящим обращением суда в оправдание. Ведь разумение, склоняющееся к суду и обвинению, остаётся на своём месте и в своей силе, только со стороны воли к добру и Хеседу он вовсе не видит его как обвинение, как сказано выше. Если так, как понять отсюда наверху — о разделении Хеседа и Гвуры в Хохме, — что у высшей воли, то есть света Кетера, есть сила усилить Хесед над судом, чтобы обратить его в настоящий Хесед? Как мы говорим: «Да будет воля пред Тобою, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» и т. д. Ведь вследствие силы высшей воли она берёт верх над доводом атрибута суда и гнева, чтобы обратить его в Хесед и милосердие. (Как при рассечении моря, когда атрибут суда утверждал: «Чем эти отличаются от тех?» и т. д., — и сила Хеседа обратила силу суда, потому что «Б-г пожелал» ради Своего творения и т. д. Но как Он победил атрибут суда, чтобы обратить его в Хесед, раз у того есть источник в разуме и Хохме?) (И в другом месте объяснено о том, что отвечающему «Амен, йеэ шмей раба» в полную силу разрывают приговор суда на семьдесят лет (Шабат 119б): потому что он усиливает силу Хеседа, то есть волю к Хеседу, над силой суда своей силой. И это смысл слов «усилить правую сторону над левой» и т. д. И это смысл того, что четверо вошли в Пардес — чтобы подсластить силу суда усилением света Хеседа в высшем Кетере и т. д., так что через это само собой ослабевает сила суда в Хохме и т. д. И это смысл слов «Да будет воля пред Тобою, чтобы одолело милосердие Твоё» и т. д., как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г.) Однако суть в том, что здесь есть два способа. Первый — когда есть два вида разумения: одно склоняется к Хеседу, а другое — к суду, и воля решает именно как разумение суда или Хеседа. Это вовсе не решение разума против разума, и не победа и не обращение одного в другое. Для примера: спор двух вельмож о судебном деле — двух судей царя: этот выносит своим разумом оправдание, а тот — обвинение, и они приносят дело к царю, и он решает в пользу одного из них. Это решение воли царя, который желает Хеседа или суда. И даже если он решит так со стороны своего разума, склоняющегося больше к Хеседу, всё равно разумение суда вовсе не обратилось. (Как в случае проклятия Бильама, о котором сказано: «Но не захотел Б-г, Всесильный твой, слушать Бильама» (Второзаконие 23:6), — из-за Его желания Хеседа и блага для Израиля. Таким образом, это не обращение в самом разуме, ведь разумение и довод, склоняющиеся к суду, — это иное разумение и довод, и он остаётся на своём месте и в своей силе, как вначале, и сила его вовсе не ослабла. И так же наоборот: когда воля решает в пользу суда против Хеседа, разумение и довод Хеседа вовсе не обращаются.) Однако второй способ — это склонение и обращение суда в оправдание и оправдания в обвинение, так что они могут обратиться от одной крайности до другой даже в одном и том же разумении и доводе. То самое разумение и довод, которые склонялись к суду, тем же самым разумением будут понимать именно в пользу оправдания. Ведь это зависит от воли: когда она желает добра, она обращает разумение суда в Хесед, так что оно само обяжет к Хеседу и оправданию; а когда она желает склонить к обвинению и суду, она будет понимать тем же разумением и доводом Хеседа так, что оно само обяжет к обвинению по суду. Вот, хотя уже завершено согласие и обязательство одного разумения и довода в пользу суда, оно обратится в Хесед, когда воля пожелает оправдания; или наоборот, если разум уже обязал и постановил оправдание, она обратит его в суд и обвинение, если такова её воля. Таким образом, дело зависит от воли, а не от разума, хотя разумение и довод одни и те же. И это называется переменой в самом теле разума, когда он обращается от суда к Хеседу или от Хеседа к суду по решающей воле, и пойми.
(19) И это смысл того, что мы говорим в общем: «Да будет воля пред Тобою, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» и т. д. На первый взгляд, как у высшей воли будет сила обратить силу разумения и довода суда и гнева? Ведь, несомненно, есть Хохма и довод для атрибута суда и гнева — потому что сыны Израиля преступили Тору и заповеди, или пренебрегли повелевающей заповедью, и тому подобное. Как же просят, чтобы «милосердие Твоё одолело гнев Твой» и т. д.? Но суть в том, что, несомненно, есть особое разумение и довод для милосердия и Хеседа и особое разумение и довод для суда и гнева, и у разумения Хеседа и милосердия нет силы одолеть разумение и довод суда. Но когда светит свет высшей воли — в «свете лика Царя — жизнь», как говорят: «Да будет воля пред Тобою» и т. д., — тогда воля решает и даёт свету и разумению Хеседа одолеть противоположное, то есть разумение суда. То есть через волю, которая делает и обращает разумение суда в Хесед и милосердие: то самое разумение и довод, которые постановили суд, сами постановят и обяжут к противоположному — оправданию и Хеседу. Это полная перемена в самом теле разума, который обратился от одной крайности до другой. (Как обвинитель становится защитником: его разумение суда обращается к поиску оправдания и Хеседа, когда он видит озарение света воли Царя к Хеседу и благу. Как у Бильама, который хотел обвинить Израиль «с добрым вкусом и знанием» и т. д., а увидев волю Б-га благословить их, из самого довода его обвинения возникли оправдание и Хесед, ведь проклятие обратилось в благословение и т. д., как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г.) И это смысл слов «Да будет воля пред Тобою»: объяснение — чтобы решила добрая воля обратить довод и разумение суда и гнева, чтобы он сам стал доводом и разумением для оправдания и Хеседа. И это «чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» — это подслащение суда в его корне, и пойми.
(20) И пример этому мы находим в Писании о потопе, где сказано: «И увидел Б-г, что велико зло человека на земле и что всякое побуждение помыслов его сердца — только зло во всякий день. И раскаялся Б-г, что создал человека» и т. д. «И сказал Б-г: сотру человека» и т. д., «ибо Я раскаялся, что создал их» (Бытие 6:5–7). А затем, когда Ноах вышел из ковчега и принёс жертву, написано: «И обонял Б-г благоухание, и сказал Б-г в сердце Своём: не буду больше проклинать землю из-за человека, ибо побуждение сердца человека — зло от юности его» и т. д. (Бытие 8:21). Вот, вначале, когда атрибут суда постановил стереть человека, которого Он создал, причина и разумение этого постановления и решения суда были поставлены в зависимость от того, что «всякое побуждение помыслов сердца его — только зло» и т. д., и поэтому «раскаялся Б-г, что создал человека». А затем, когда Он отменил это и сказал: «Не буду больше» и т. д., причину и разумение этого решения суда в пользу Хеседа и блага Он тоже поставил в зависимость от того же разумения и довода, которыми обосновал обвинение и суд, сказав: «ибо побуждение сердца человека — зло от юности его». А ведь это было причиной суда и обвинения вначале, когда Он постановил стереть человека. Как же одно и то же разумение и довод обращается от суда к Хеседу, так что это самое разумение и довод постановляет и обязывает к Хеседу? Следовало бы найти иное разумение и довод для Хеседа и оправдания, а не то же разумение и довод, которые вначале постановили и обязали к суду, — ведь кажется, что Он противоречит Себе в одном и том же разумении и доводе и т. д. Но корень этого склонения — склонить то же самое разумение от суда к Хеседу — исходит от силы высшей доброй воли, когда Он обонял благоухание жертвы Ноаха и т. д. Ведь у силы этой доброй воли есть возможность полной перемены от одной крайности до другой даже в одном и том же разумении и доводе, который уже постановил и обязал к суду, — чтобы он сам обратился и постановил на этом же самом основании Хесед и милосердие. Например, довод «побуждение помыслов сердца его — только зло» — это то, что постановило и обязало вначале стереть человека, отвергнуть его и раскаяться в его сотворении, как сказано: «Сотру» и т. д. А затем, когда Он обонял благоухание жертвы и она была благоугодна перед Б-гом, этот же довод постановил, что Он больше не будет поражать всё живое, когда Он сказал: «ибо побуждение сердца человека — зло от юности его». Смысл в том, что это само по себе заслуга для человека: ведь его злое начало, что в нём от юности, ввергает его в грех, и на нём нет столь большой вины и обвинения, раз его побуждение одолевает его с юности, и его сердце не в его власти, чтобы очень противостоять его злому началу. И вот, этот самый довод, что «побуждение помыслов его сердца — только зло во всякий день», который вначале постановил суд и наказание — стереть человека, — он сам обратился в довод и разумение для оправдания, чтобы спасти его, «ибо побуждение сердца человека» и т. д. И это перемена в самом теле одного и того же разумения и довода, чтобы обратиться от одной крайности до другой — от суда к Хеседу — из-за силы высшей воли, которая была умилостивлена жертвой Ноаха, подобно сказанному выше в объяснении слов «Да будет воля пред Тобою, чтобы одолело милосердие Твоё» и т. д., и пойми.
(21) Однако ещё нужно понять само это: откуда у воли есть сила одолеть разумение суда, чтобы обратить его в оправдание и Хесед, как сказано выше? Ведь разумение и довод суда и гнева тоже исходят из воли — воли к суду, как атрибут гнева и ярости, который возникает из-за того, что преступили Его волю в Торе и заповедях, как сказано: «чтобы одолело милосердие Твоё гнев Твой», ведь гнев и ярость бывают только на преступающих Его волю, благословен Он, как сказано: «И разгорелся гнев Б-га» и т. д. Как же мы говорим: «Да будет воля пред Тобою, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» — откуда у этого милосердия сила одолеть силу суда и гнева и обратить её в Хесед и милосердие, как сказано: «В гневе вспомни милосердие» и т. д.? Наоборот: так же как у воли к Хеседу есть сила обратить разумение суда в оправдание, как сказано выше о зле людей поколения потопа, так и у воли к суду и гневу есть сила обратить разумение и довод Хеседа и оправдания в суд и обвинение. Ведь у воли есть сила обратить одно и то же разумение и довод от одной крайности до другой, как сказано выше: когда она желает обвинения, она будет понимать тем же самым разумением и доводом, который обязывал к оправданию, так, чтобы обратить его в обвинение, — чтобы этот же довод сам стал основанием для обвинения и т. д. И нет вовсе способа сказать, что воля возьмёт верх, чтобы обратить разумение суда в оправдание, иначе как именно силой, которая выше самой воли. Однако, несомненно, так же как есть две линии — Хесед и Гвура — в Хохме, для обвинения и для оправдания, так есть эти две линии и в воле, которая выше Хохмы, — они называются мидот Хесед и Гвура в Кетере, и они тоже уравновешены. Как же одна одолеет другую, если не силой, которая выше силы воли, — которая усилит одну линию воли над противостоящей ей волей, подобно стрелке весов, которая может склонить слева направо и справа налево? И это смысл того, что говорят: «Да будет воля пред Тобою». Объяснение: «пред Тобою» — именно; то есть чтобы пришла сила, которая выше воли, — то, что называется «Желанием всех желаний» (раава де-холь раавин). И тогда у этой воли будет сила одолеть волю к суду и гневу, чтобы подсластить её. И это сила милосердия, которое одолевает гнев и ярость, как сказано: «В гневе вспомни милосердие», — чтобы одолеть гнев и ярость и обратить их в настоящий Хесед. И это то, что само разумение и довод суда обратится так, что будет обязывать к Хеседу и оправданию, как сказано выше. И это называется в Зоаре «усилить правую сторону над левой», то есть усилить силу Хеседа в воле над силой суда и гнева в воле, и тогда само собой разумение и довод суда сам обратится в оправдание, как сказано выше (и как сказано выше о рассечении моря, когда победил атрибут милосердия, и тому подобное). Однако ещё не обязательно, чтобы было усиление силы Хеседа над судом. Ведь точно так же может быть и наоборот — чтобы сила суда в воле одолела силу Хеседа в воле, как стрелка весов, которая может склонить справа налево так же, как может склонить слева направо. А если сказать, что решение в пользу воли к Хеседу приходит от высшей силы, которая выше воли, как сказано выше, — ведь от этой высшей силы можно усилить и силу суда в воле над силой Хеседа в воле и т. д. Как же просят: «Да будет воля» и т. д., раз и выше воли это привлекается в двух линиях — Хеседа и Гвуры? Если так, просьба лишь о том, чтобы она решила в пользу правой стороны. А простой смысл в том, что у высшей воли, которая привлекается от упомянутого «Желания всех желаний», есть сила всегда одолевать волю к суду и гневу, никогда не склоняясь в противоположную сторону и т. д. (И это называется «включить левую сторону в правую», а не только «усилить правую сторону над левой». То есть вся сущность силы левой стороны включается и объединяется, чтобы прибавить силу Хеседу правой стороны, — как обвинитель становится защитником, и как благословения Бильама, когда само проклятие обратилось в благословение и т. д., и пойми.)
(22) Однако корень этого, как известно, в том, что есть две ступени в Хохме, пребывающей в Кетере, которая называется скрытой Хохмой (Хохма стимаа) Арих Анпина. Первая — её внешняя сторона, которая разделяется на правую и левую линии; это называется «сокровенным смыслом (таам камус)» воли — к Хеседу или к противоположному ему суду (как с рабби Акивой, о котором было сказано: «Это Тора, и это её награда?!» — и ответ был: «Молчи, так возникло в мысли предо Мною» (Менахот 29б), и как объяснено в другом месте). От неё исходят порождения — мидот в воле: воля к Хеседу или воля к суду, в соответствии со способом склонения Хохмы в Кетере, которая называется «сокровенным смыслом» (подобно раскрытому разуму, в котором есть две линии — склоняться к Хеседу или к суду). (И это разделение раскрытого разума на Хесед и Гвуру проистекает из его источника — упомянутой скрытой Хохмы, которая выводит из сокрытия в раскрытие всякое разумение и довод для оправдания или наоборот: из неё проистекает всякое разумение и довод для суда и обвинения, как сказано: «Мудры они на зло» (Иеремия 4:22), — когда разумеют всегда в пользу суда и обвинения и т. д.) И эти две линии уравновешены, и у одной нет силы одолеть противоположную, как две чаши весов, стоящие наравне. Однако вторая ступень упомянутой скрытой Хохмы — её внутренняя сторона, которая считается внутренней стороной Кетера и называется «Кетер в Кетере». Она выше этих разделений и склонений в воле, которые называются «сокровенным смыслом» воли и т. д. Там и находится сила решения — склонить справа налево и слева направо — в обеих ступенях, воли и Хохмы. То есть усилить волю к Хеседу, которая исходит из силы склонения к Хеседу упомянутого «сокровенного смысла», над волей к суду, которая тоже исходит из силы суда этого «сокровенного смысла», или наоборот — усилить силу суда скрытой Хохмы над силой Хеседа в ней. И само собой эти два противоположных решения будут и в Хохме — в разуме, приходящем в раскрытии, чтобы склоняться к Хеседу или Гвуре, — так что он изменится от Хеседа к суду и от суда к Хеседу, обращаясь от одной крайности до другой в одном и том же разумении и доводе, как сказано выше, — вследствие этого обращения в его источнике, в скрытой Хохме, в сокрытии и источнике, который называется «сокровенным смыслом» воли. А оно приходит от силы, которая ещё выше её, — от Кетера в Кетере, который выше даже «сокровенного смысла» воли и т. д. Это сама точка воли, как она есть, которая называется простой волей, в силах которой склонять и решать в двух линиях — Хеседа и Гвуры — скрытой Хохмы, и пойми.
(23) И это смысл того, что просят: «Да будет воля» и т. д., — «усилить правую сторону над левой», то есть усилить силу правой стороны — Хеседа упомянутой скрытой Хохмы — над силой левой стороны в ней, через простую волю, которая называется «Желанием всех желаний». И это главное в прощении грехов — привлечение тринадцати атрибутов милосердия от «Желания всех желаний», которое выше скрытой Хохмы, — чтобы простить и помиловать даже преступающих Его волю. Хотя корень Торы и заповедей — во внутренней стороне скрытой Хохмы, то есть в «сокровенном смысле» высшей воли, — и они тоже пришли в двух линиях, правой и левой: пять Хасадим — повелевающих заповедей и пять Гвурот — запретов. Это Хесед и Гвура Кетера, то есть «Я» (Аноха) и «Да не будет у тебя», как известно. И просят, чтобы Он простил и помиловал даже преступающего внутреннюю сторону высшей воли — со стороны великого милосердия, что в упомянутом «Желании всех желаний», у которого есть сила склонить левую линию скрытой Хохмы к правой, поскольку оно выше разделения Хеседа и Гвуры Торы и заповедей. И не только «усилить правую сторону», но и чтобы сила левой стороны тоже обратилась и прибавила силу правой стороне. Это то, что сами злоумышленные грехи становятся заслугами, то есть само проклятие запретов обращается в благословение, — то есть сам обвинитель становится защитником, как сказано выше о проклятии Бильама и т. д. И это происходит именно через тшуву, когда само зло обращается в добро, как известно о словах «весьма (меод) хорошо — это ангел смерти», который обращается в жизнь, что больше самой жизни. И это смысл того, что «Десница Твоя, Б-г» сказано дважды (Исход 15:6): первый раз — чтобы только «усилить правую сторону», то есть только решение; а второй — «сокрушит врага», когда сама левая сторона, сила суда, обращается, чтобы прибавить силу правой стороне — ещё больше, чем сила самой правой стороны; тогда «сокрушит врага». И так можно объяснить слова «Да будет воля пред Тобою, чтобы одолело» и т. д.: чтобы суды обратились и прибавили силу Хеседу, — то есть «включить левую сторону в правую», а не только «усилить правую сторону» и т. д. (Но это ещё требует объяснения: почему у внутренней стороны Кетера будет сила только обращать силу левой стороны, чтобы она вся целиком включилась в правую, без склонения в противоположную сторону — чтобы сила правой стороны включилась в левую? Ведь поскольку она выше обеих, по той же причине следовало бы, что она может склонить и от Хеседа правой стороны к левой и обратить его также, чтобы он прибавил силу левой стороне и т. д. Почему же она склоняет и обращает всё слева направо? Это будет объяснено вскоре.) И вот, согласно этому, от силы и источника высшего, что выше разделения воли, может быть склонение от одной воли к противоположной ей воле, — также обращение воли к Хеседу в суд. Как мы видим противоположное прощению грехов: сила воли к суду и гневу одолевает волю к Хеседу, так что вовсе не помогают ни заслуга Торы и заповедей, ни милосердие, как сказано: «Кто знает силу гнева Твоего» и т. д. (Псалмы 90:11). (И как страдания долгого изгнания, когда не помогают вовсе ни заслуга Торы и заповедей, ни заслуга праотцев, как сказано: «Разве Ты совсем отверг нас, разгневался на нас чрезмерно» и т. д. (Плач 5:22), — ведь из-за силы гнева уменьшается всякий Хесед и благо, и всё обращается в обвинение, — подобно противоположному, от суда к Хеседу.) И как сказано: «И когда вы простираете руки ваши, Я закрываю глаза Мои» и т. д. (Исайя 1:15). Если так, ведь есть корень в Самом Обладателе воли, чтобы склонить даже саму упомянутую простую волю от суда к Хеседу и от Хеседа к суду. Почему же просят: «Да будет воля пред Тобою, чтобы милосердие Твоё одолело» и т. д.? Откуда эта воля, чтобы решать именно слева направо, раз может быть совершенно наоборот, как сказано выше? Но нужно предварить сначала, каков корень двух решений свыше воли — решать от воли к противоположной ей воле, о которых говорилось выше.
(24) И это станет понятно с дополнительным объяснением, если предварить одно положение. Мы видим в природе человека, что он может постоянно переходить от Хасадим к Гвурот и судам и от судов и Гвурот к Хасадим — даже в самой точке воли своей души, которая выше разума и довода. Например, у отца к сыну или к другу, верному ему, как его собственная душа. Ведь, несомненно, его любовь к сыну, который вышел из его чресл, природная и сущностная, и так же сущностна его связь с другом, самым верным ему. И вот, мы видим воочию, что из-за любви отца к своему сыну и к другу, любимому как собственная душа, он постоянно изливает им с благожелательностью, чтобы благодетельствовать им во всём, что хорошо для их души, из всего, что у него есть, вовсе без границы и меры. И не поможет никакой обвинитель против них: даже если будут обвинять в тяжком грехе и проступке и будут клеветать, чтобы сделать их ненавистными в его глазах, он вовсе не преклонит уха, чтобы слушать. Однако мы видим и полную противоположность: если иногда он разгневается и вознегодует на них из-за какого-либо дурного дела, которое совершенно противно его воле, то он ожесточится и сделает им всё зло, какое только сможет, — большее, чем добро, которое делал им. И это как бы великое чудо: как он настолько меняется от добра к злу, от одной крайности до другой? Но суть в следующем. В своей чудесной, весьма великой любви к ним, как любовь к собственной душе, он всегда смотрит на них благожелательным оком (айин това). А взгляд благожелательным оком, как известно, исходит от сущностной великой любви, как человек любит самого себя, — так что из-за этого он смотрит на него оком разума, видя всё в хорошую сторону. То есть, поскольку вся внутренняя сторона и сущность его воли — в них, поэтому это вызывает и склонение разума к суду — судить все их дела именно в хорошую сторону. Как видно воочию у отца к сыну: из-за своей великой любви к нему он постоянно хвалит его за достоинства и добрые качества, хотя в нём нет и десятой доли такого блага и достоинства. Ведь из-за того, что он смотрит на него весьма благожелательным оком, даже малое добро в нём весьма возрастает в его глазах — во сто раз больше, чем оно есть. И наоборот, все частицы зла, которые найдутся в нём, весьма уменьшаются в его глазах, хотя их очень много, так что он вовсе не считает их злом. И это только из-за силы благожелательного ока, которым он смотрит на него, так что всё зло в нём считается совершенно ничем, и будто он вовсе его не видит. Как в любви человека к самому себе он вовсе не видит вины за собой, как сказано выше, — тоже по этой причине: потому что он смотрит на себя благожелательным оком из-за великой любви к себе. (И так же в любви Б-га к Израилю, которые называются сыновьями, как говорят: «Любовью вечной Ты возлюбил нас» и т. д., — подобно тому, как, если можно так сказать, любят самого себя. Поэтому Он смотрит на Израиль только благожелательным оком, так что добро в них весьма возрастает в Его глазах, а всякое зло в них Он вовсе не видит как вину и зло. И это то, что увидел Бильам: что Б-г смотрит благожелательным оком на Израиль, и сказал: «Не усмотрел Он нечестия в Яакове» вовсе и т. д.) И вот, по необходимости через взгляд благожелательным оком, как сказано выше, он найдёт всё доброе, что видит в нём, именно разумением и доводом. Ведь из-за взгляда благожелательным оком сила его разума само собой склонится к тому, чтобы найти для него множество соображений и рассуждений, чтобы судить все его дела по мерам Хеседа и блага (а на идише: «он смотрит на это в хорошую сторону»), — так что склонится его разум понимать и судить «с добрым вкусом и знанием» в пользу оправдания и Хеседа. И поэтому его разум всегда постановит и обяжет благодетельствовать ему во всём, что хорошо, без границы, и не поможет никакой противник с обвинением в каком-либо дурном деле, ведь он вовсе не видит вины по причине благожелательного ока, как сказано выше, и пойми.
(25) Однако вот, когда отец разгневается и вознегодует на своего любимого сына или на друга, любимого как собственная душа, — хотя связь его души с ними была в сущностной и природной великой любви, — но из-за его гнева, когда они разгневали его настолько, что это затронуло точку его воли и самую внутреннюю сторону его души, тогда с них снимается упомянутое благожелательное око, и он начинает смотреть на них недобрым оком (айин ра), которое является полной противоположностью благожелательному оку. И суть в том, что, глядя недобрым оком, которое возникает из-за ненависти к ним вследствие огромного гнева, око его разума увидит в них всё в дурную сторону и вовсе не в хорошую. То есть это приводит к тому, что его разум будет понимать все их дела и качества как дурные и весьма грешные, гораздо больше, чем на самом деле, так что малая доля зла, которая действительно есть в них, весьма возрастёт в его глазах и станет грехом и проступком, слишком великим, чтобы его вынести. А всё обилие добра, которое действительно есть в них, весьма уменьшится в его глазах, пока не будет считаться совершенно ничем, и будто он вовсе не видит добра, — подобно тому как при благожелательном оке он вовсе не видит вины, как сказано выше. (Как сказано: «Не усмотрел Он нечестия в Яакове» (Числа 23:21) (вовсе), или как сказано: «Видит Он нечестие — и не вникает» (Иов 11:11) вовсе: хотя Он видит грех, Он вовсе в него не вникает.) И совершенно наоборот при недобром оке: он вникает именно в долю зла, чтобы увеличить её гораздо больше, чем она есть, — до ста раз и больше, — а в добро вовсе не вникает, наоборот, совершенно уменьшает его, пока оно не считается совершенно ничем. И, несомненно, всё это будет именно разумением и доводом, потому что это недоброе око вызовет всякое склонение разума и рассуждения, чтобы судить всё именно к обвинению, так же как благожелательное око вызывает склонение всех соображений и рассуждений к оправданию, как сказано выше. Ведь это две линии, совершенно противоположные, по-настоящему от одной крайности до другой, и пойми. (Таким образом, понятно, что две линии — благожелательного ока и недоброго ока — это две противоположности, далёкие и более глубокие в душе, так что даже воля и Хохма, и даже точка сущностной воли, как у отца к сыну, обращаются по-настоящему от противоположности к противоположности, как сказано выше. Если так, по необходимости в Обладателе воли есть два склонения: склонить точку сущности воли к добру — это через благожелательное око, или наоборот — склонить точку сущности воли к худу — это через недоброе око и т. д. И ведь можно перейти от благожелательного ока к недоброму или наоборот даже в сущностной любви отца к сыну. Если так, несомненно, в сущности души есть сила, высшая обеих (как будет объяснено вскоре, если пожелает Б-г), так что вследствие этого можно сменить благожелательное око на недоброе — как отец, когда гневается на сына, — или наоборот: когда отец смилостивится и простит сына, он вновь станет смотреть на него благожелательным оком. И тем не менее сила правой стороны — благожелательного ока — одолевает силу левой стороны — недоброго ока, — так что оно по-настоящему включается в него, по причине, которая будет объяснена вскоре, если пожелает Б-г: что «два ока стали одним» и т. д. И это то, что просят: «Да будет воля пред Тобою» и т. д., и пойми.)
(26) Таким образом, из всего сказанного выше понятно, что могут быть склонения воли и разума — оправдать и обвинить — от одной крайности до другой, и всё зависит от благожелательного ока и недоброго ока. Например, если будут судить согрешившего человека перед царём: если царь посмотрит на него благожелательным оком, он найдёт для него все заслуги, чтобы оправдать нечестивого как совершенного праведника; хотя тот совершил великий грех, он простит его, потому что вовсе не будет вникать во все его грехи и во всё зло, что он сделал, и весьма уменьшит это. Но если царь посмотрит недобрым оком, он осудит даже человека, изначально праведного, и не помогут тому все его многочисленные праведные дела, ведь он вовсе не будет вникать в них, а его грех возрастёт в его глазах, хотя это весьма лёгкий грех, так что он будет как совершенный нечестивец и т. д. Таким образом, происходит склонение разума — судить праведника как совершенного нечестивца, а нечестивца как совершенного праведника. То есть разум и воля постановят сделать из действительно великого греха и проступка нечто весьма малое, или наоборот — весьма увеличить лёгкий грех и проступок, пока он не станет весьма большим. И вследствие этого суд придёт с великой переменой, от одной крайности до другой, — оправдать нечестивого и осудить праведника, — и всё одним и тем же разумением и доводом. Ведь то самое разумение и довод, которые обязывали и постановляли суд и наказание, постановят оправдание и Хесед со стороны любви и милосердия, то есть когда он смотрит благожелательным оком, как сказано выше. Ведь нужно оправдать великий грех и проступок, который тот совершил, тем же самым доводом, который обязывал его к суду, — обратить его в оправдание и весьма уменьшить. Как в случае поколения потопа: сначала сказано: «И увидел, что велико зло человека» — Он весьма увеличил их зло, и они заслужили истребления и т. д. по этой причине. А затем, когда Он посмотрел на них благожелательным оком, после того как обонял благоухание жертвы Ноаха, Он сказал: «ибо побуждение сердца человека — зло» и т. д. — по этой самой причине они были судимы к оправданию и Хеседу, ведь Он весьма уменьшил этот грех, поскольку «побуждение сердца человека» и т. д. Хотя вначале эта причина была для наказания и суда, потому что Он весьма увеличил грех, как сказано: «И увидел Б-г, что велико зло человека» и т. д. Если так, всё главное в склонении разума от одной крайности до другой — от Хасадим к Гвурот и от Гвурот к Хасадим — всё зависит от благожелательного ока и недоброго ока, которое производит склонение воли и разума к добру и к худу, от одной крайности до другой, как сказано выше, и пойми. (И это то, что сказано в Зоаре: «Мы находим взгляд к худу: "И увидел Б-г, что велико зло человека" и т. д., и находим взгляд к добру: "И увидел Б-г сынов Израиля" и т. д.», — Он посмотрел на них оком сострадания, то есть благожелательным оком и т. д. И также о поколении потопа затем сказано: «Не буду больше проклинать» и т. д., «ибо побуждение сердца человека — зло от юности его», то есть зло, что в его побуждении, заставило его согрешить, и оно как бы ничто, — и это через взгляд благожелательным оком и т. д., как сказано выше.)
(27) И теперь станет понятен корень упомянутого выше — того, что может быть склонение воли от Хеседа к суду и от суда к Хеседу, как прощение грехов, и наоборот — в гневе и ярости, когда отвергают даже добро, которое делают, и не помогают все их праведные дела, — что подобно тому, чтобы осудить праведника и оправдать нечестивого, а это две совершенно далёкие крайности и т. д. Корень этого — в двух упомянутых очах: благожелательном оке и недобром оке, как понятно из упомянутого примера отца и сына, и суда царя над согрешившим человеком, и тому подобного, и как в поколении потопа, где был взгляд к худу и взгляд к добру, как сказано выше. Однако корень двух очей, которые являются двумя линиями — Хеседа и Гвуры, правой и левой, — в самой сущности воли и её внутренней стороне, которая называется внутренней стороной Кетера, прежде чем она приходит к разделению на Хесед и Гвуру согласно «сокровенному смыслу» воли, который называется упомянутой скрытой Хохмой. Поэтому само собой благожелательным оком она склонит око разума, чтобы взирать одним и тем же разумением и рассуждением так, чтобы обратить его от суда к Хеседу, ведь точка воли влечётся к добру. И наоборот, при недобром оке точка сущности воли заставит видеть оком разума так, чтобы обратить даже оправдание в суд, как сказано выше. (И это то, что сказано (Сангедрин, первая глава): «У судьи есть только то, что видят его глаза», — это два ока, к добру и к злу, и из середины между ними он судит в средней линии, то есть по стрелке весов, которая взвешивает, чтобы склонить вправо или влево, как объяснено в другом месте.) Однако, если так, ведь есть два склонения двух линий и в самой сущности света Кетера — от противоположности к противоположности, — что глубже и сильнее, чем две линии Хеседа и Гвуры в раскрытии воли и раскрытии разума, о которых говорилось выше, ведь через два упомянутых ока даже одна и та же воля и разум обращаются от противоположности к противоположности, как сказано выше. Но на самом деле мы видим, что эти два склонения двух очей обращаются от Хасадим к Гвурот и от Гвурот к Хасадим, как сказано выше о любви отца к сыну и его гневе и т. д., когда он переходит от благожелательного ока к недоброму и от недоброго к благожелательному и т. д. Отсюда необходимо сказать, что это подобно стрелке весов, которая склоняется в обе стороны — справа налево и слева направо, а сама стрелка весов выше их обеих. Однако в большинстве случаев она склоняет слева направо, то есть сила суда включается и объединяется с силой Хеседа, чтобы прибавить ей ещё большую силу, как сказано выше. И это то, что сказано: «Открой око Твоё» — написано неполно (в единственном числе): это «два ока, которые стали по-настоящему одним», и это называется «открытым оком» (эйна пкиха) и т. д. И это то, что сказано: «Ибо вот, око Б-га» и т. д. И это «Благожелательный оком (тов айин) — он благословен будет» и т. д. (Притчи 22:9): от него исходит сила, которая склоняет левую линию, чтобы она по-настоящему включилась в правую. И это то, что сказано: «От Тебя» — именно — «да выйдет суд мой, очи Твои да узрят правоту» (Псалмы 17:2): это включение левой линии в правую, когда сила Хеседа исходит именно из середины между ними обеими. И это то, что просят: «Да будет воля пред Тобою» — то есть из «Желания всех желаний», которое лишь совершенно простой Хесед и милосердие, которое всегда склоняет слева направо, как сказано: «Нет левой стороны в этом Атике Йомин» и т. д. И это смысл сказанного: «Только добро Израилю» и т. д. (Псалмы 73:1), и пойми. (А объяснение слов «нет левой стороны в этом Атике Йомин» и т. д. подробно изложено в другом месте, во втором рассуждении на «Сойду же Я», и в объяснении слов «От Тебя да выйдет суд мой» и т. д. — и почему оно всегда склоняет именно слева направо и т. д. Потому что это внутренняя сторона наслаждения и простая воля, то есть само сущностное благо, которое выше распространения блага в двух линиях — благожелательного ока и недоброго ока, о которых говорилось выше. Оно называется «благожелательный оком» — «открытое око» в Гульгальте и т. д., — в нём нет никакого склонения влево; наоборот, оно всегда склоняет слева направо, поскольку это сама суть блага и Хеседа, как сказано: «Только добро» и т. д. И это смысл того, что два ока — доброе и дурное — стали одним, что называется «благожелательный оком», которое выше даже благожелательного ока, у которого есть противоположность — недоброе око. Но у «благожелательного оком» нет вовсе противоположности, как подробно объяснено во втором рассуждении на «Сойду же Я», и пойми.)
(28) И после всего этого станут понятны все тонкости в этом стихе: «Сойду же Я и посмотрю: по мере ли вопля её, дошедшего» и т. д. Это сказанное в Зоаре и мидраше, что это нисхождение было от атрибута милосердия к атрибуту суда. И как объясняется в Зоаре: «Мы находим нисхождение к добру, как сказано: "И сошёл Б-г на гору Синай" и т. д., и нисхождение к худу: "И сошёл Б-г посмотреть город и башню", и "Сойду же Я и посмотрю" и т. д. Взгляд к добру: "И увидел Б-г сынов Израиля"; взгляд к худу: "Сойду же Я и посмотрю" и т. д. — чтобы надзирать над ними в суде; и подобно этому: "Утаю ли Я от Авраама"». Конец цитаты. И объяснение всего этого понятно согласно всему сказанному выше о благожелательном оке и недобром оке и т. д.: при пробуждении точки сущности воли к Хеседу и милосердию даже зло обращается в добро, и это потому, что Он смотрит благожелательным оком. И хотя выше объяснено, что благожелательное око — это то, что вызывает пробуждение воли к Хеседу и милосердию, истинно и это: со стороны милосердия и Хасадим в сущности души, вследствие сущностной любви, возникает взгляд благожелательным оком, и всё это по-настоящему одно. Как по причине милосердия отца к сыну он смотрит на него только благожелательным оком, как сказано выше (а на врага смотрит недобрым оком, потому что очень желает ему зла). И одно зависит от другого: как только он смилостивится, он посмотрит оком сострадания и будет взирать благожелательным оком; и как только он посмотрит благожелательным оком, он пожалеет и смилостивится, чтобы обратить суд в Хесед. И так же наоборот в атрибуте суда: как только он разгневается и ожесточится, он посмотрит недобрым оком, чтобы обратить Хесед в суд; и как только он посмотрит недобрым оком, он разгневается и ожесточится и т. д. И у одного нет вовсе первенства перед другим. (И из этого станет понятно, что в благожелательном оке включена и сила левой стороны — суда — к Хеседу, поскольку оно всё — благо и простое милосердие, без какого-либо склонения к суду вовеки, как сказано: «Только добро Израилю» и т. д. (Псалмы 73:1).)
(29) И это общий смысл упомянутого выше изречения Зоара о «взгляде к добру», как сказано: «И увидел Б-г сынов Израиля» (Исход 2:25): этот взгляд был оком сострадания. Это то, что Он сошёл к пробуждению доброй воли и великого, особого сострадания со стороны сущностной любви отца к сыну, так что само собой Он взирает на него благожелательным оком и оком сострадания, чтобы обратить всякое дурное обвинение в добро. И это смысл слов «И узнал Б-г»: это знание — чтобы подсластить все суровые суды в добро и Хесед (как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г, в объяснении слов «а если нет — узнаю» и т. д.). И как в случае поколения потопа, когда Он обратил довод обвинения в оправдание — «ибо побуждение сердца» и т. д., — то есть склонил разум к Хасадим, чтобы даже из великого греха сделать совершенно малое, как сказано выше, и пойми. «И мы находим взгляд к худу», как сказано: «И сошёл Б-г посмотреть город и башню» — Он посмотрел на них атрибутом суда. Это со стороны пробуждения воли к суду и гневу, так что через это Он будет взирать разумом, склоняясь к суду, — увеличивая даже весьма лёгкий грех и вовсе не видя добра, как сказано выше. И здесь тоже, в сказанном: «Сойду же Я» — что Он сошёл на ступень суда, чтобы надзирать над ними в суде, — это «взгляд к худу»: взирать на них атрибутом суда, то есть видеть оком разума только суд, а вовсе не оправдание. И это со стороны пробуждения воли к суду, ведь одно зависит от другого, как сказано выше. И как сказано: «И увидел Б-г, что велико зло человека», что называется «взглядом к худу», — зло весьма возросло в Его глазах, как сказано выше, и пойми. И всё это — объяснение этого изречения, которое толкует сказанное «Сойду же Я» как нисхождение со ступени милосердия на ступень суда, чтобы надзирать над ними в суде и т. д. Ведь корень этих двух ступеней — милосердия и суда — в Хеседе и Гвуре Хохмы, чтобы склоняться к Хеседу или Гвуре. А выше Хохмы их корень — в Хеседе и Гвуре воли, которая получает от скрытой Хохмы, называемой «сокровенным смыслом» воли, как сказано выше. А ещё выше этого «сокровенного смысла» — это из источника воли во внутренней стороне Кетера, прежде чем она облачается в скрытую Хохму, как сказано выше. Это два ока — Хесед и Гвура, к добру и к злу, — как сказано выше, через которые происходит обращение от воли к воле, по-настоящему от одной крайности до другой, как сказано выше. И это то, что сказано в Зоаре и мидраше в объяснении слов «Сойду же Я»: что Он сошёл с престола милосердия на престол суда. Смысл в том, что Он сошёл от пробуждения точки воли к милосердию и Хеседу к пробуждению воли к суду и гневу. И само собой будет и склонение мидот Хохмы — обратить даже Хасадим в Гвурот и суды, как подробно сказано выше. И таково объяснение слов «Сойду же Я» — от милосердия к суду, от воли к Хеседу к воле к суду, — и само собой «и посмотрю» — чтобы надзирать над ними именно в суде, что называется «взглядом к худу», ведь одно зависит именно от другого, и у одного нет вовсе первенства перед другим, как сказано выше, и пойми.
(30) Однако вот, ещё нужно понять в этом шесть вещей. Первое: если так, почему здесь сказано именно выражение «нисхождение»? А если потому, что Хесед выше по достоинству, чем атрибут суда, и это нисхождение по достоинству, — ведь выше объяснено, что две линии уравновешены в Хохме и в воле, а также в том, что выше воли, — то есть в двух очах Хеседа и Гвуры и т. д. И ещё: ведь известно, что оба атрибута — Хесед и Гвура — равны, только одно называется правым, а другое — левым, и корень их один. И иногда атрибут суда, то есть Гвура, поднимается выше атрибута Хеседа, как в грядущем будущем, когда «коэны будут левитами», и ступень «Страха Ицхака» будет выше Авраама, как сказано: «Ибо Ты — Отец наш» (Исайя 63:16), — это Ицхак и т. д. Ведь Гвура — это отражённый свет, обращённый к самой Сущности и т. д., и поэтому она выше распространения прямого света Хеседа и т. д. И также начало творения было в атрибуте суда, как сказано: вначале «возникло в мысли сотворить атрибутом суда», как сказано: «Вначале сотворил Элоким» — именно, а затем Он присоединил к нему атрибут милосердия. Ведь цимцум Гвурот предшествовал Хеседу, как сказано (Шабат 77б): «Как сотворение мира: сначала тьма, а затем свет», как объяснено в другом месте. Если так, как применимо здесь выражение «нисхождение» от высокого к низкому? (И ещё: всякое нисхождение — это распространение Хеседа сверху вниз, а здесь Он нисходит в цимцум атрибута суда. Хотя сказано, что это называется «нисхождением к худу», — именно причину этого и нужно понять. И также как вообще применимо нисхождение к Б-гу Живому, наполняющему всю землю славой Своей наверху и внизу одинаково? И как известно о Его нисхождении в Египет, где написано: «И пройду Я по земле Египетской» и т. д., — и там вовсе не упомянуто нисхождение, потому что и «тьма не затмит от Тебя» и т. д., «тьма — как свет» (Псалмы 139:12) — по-настоящему, как известно.)
(31) И ещё, во-вторых, нужно понять сказанное: «Сойду же Я», то есть сойти с престола милосердия на престол суда. Откуда Он пришёл к этому решению — сойти от милосердия к суду? Ведь из этого следует, что Он стоял на ступени милосердия, то есть имени Авайе Зеир Анпина, которое всё милосердие и Хасадим, и там вовсе нет суда. А если Он уже стоял на этой ступени Хеседа и милосердия, откуда у Него пробуждение воли к этому нисхождению — сойти с этой ступени воли и Хеседа, чтобы облачиться и прийти на ступень суда, где вовсе нет Хеседа, ведь это его противоположность и совершенная противоположность? (И так же следует удивляться и наоборот, когда Он нисходит от атрибута суда к атрибуту милосердия, как говорят: «Да будет воля пред Тобою, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой»: раз Он уже стоит в атрибуте суда и гнева, как Он может склонить Себя прийти в атрибут милосердия, чтобы одолеть атрибут суда и т. д.? И так же во всех случаях, когда Он нисходит от атрибута суда к атрибуту милосердия, — как в Рош а-Шана, который является днём суда, и Он нисходит от атрибута суда к атрибуту милосердия, чтобы простить грехи в Йом Кипур через тринадцать атрибутов милосердия и т. д., и как сказано: «И пришли сыны Б-жьи предстать перед» именем «Авайе», и Он подслащает все суды сынов Б-жьих милосердием имени Авайе и т. д. И так же при Сотворении мира: «возникло в мысли» в атрибуте суда, а затем облачилось в атрибут милосердия и т. д. И также при жертве Ноаха, когда Он вернулся от атрибута суда к атрибуту милосердия, и тому подобное.) Третье: нужно понять саму суть этого изречения, сказанного в Зоаре и мидраше, — что Он сошёл от милосердия к суду. Ведь, на первый взгляд, простой смысл Писания совершенно противоположен: это нисхождение было только для того, чтобы посмотреть, «по мере ли вопля её, дошедшего до Меня, поступили они» или нет. Это указывает на то, что главная цель нисхождения была посмотреть — может быть, они не поступили по мере вопля атрибута суда против них; и конец стиха доказывает это, ведь сказано: «а если нет» и т. д. А согласно объяснению Зоара и мидраша, что Он сошёл от атрибута милосердия к атрибуту суда, чтобы надзирать над ними в суде, — это противоположно простому смыслу: что Он сошёл посмотреть атрибутом суда, что они так поступили по мере вопля её, и тогда не будет сомнения в обратном — что они не поступили. А из простого смысла Писания следует именно, что возникает сомнение: может быть, они не поступили, как сказано: «а если нет» и т. д. (И кроме того, ведь вопль атрибута суда об этом уже поднялся и пришёл перед Ним — зачем понадобилось сходить к атрибуту суда, как сказано выше?) Четвёртое: нужно понять само это нисхождение именно в атрибут суда, согласно словам Зоара и мидраша: почему и по какой причине это сомнение — поступили ли они по мере вопля её и т. д. — проясняется только через облачение Провидения именно в атрибут суда, больше, чем через атрибут милосердия? (Ведь, несомненно, через атрибут милосердия скорее прояснится, что они не поступили, а через атрибут суда скорее прояснится, что поступили; а их вопль уже пришёл к Нему. И это вовсе не разрешение этого сомнения — разве что именно через атрибут милосердия и т. д.) Пятое: в самой сути этого сомнения — что Он сомневался, поступили ли они по мере вопля атрибута суда, — есть великое чудо. Ведь, несомненно, вопль атрибута суда не поднялся бы, если бы они достоверно не совершили дурных дел и грехов: ведь без поднятия дурного дела вовсе не образуются дурные сочетания, и от этого не поднимется никакого обвинения, которое пробудило бы вопль атрибута суда, как подробно сказано выше. И также нужно понять само это сомнение: как может быть сомнение наверху, у Б-га Живого, от Которого вовсе ничто не скрыто, как сказано: «Очи Твои открыты на все пути сынов человеческих», и как сказано в Зоаре: «Разве не знал Святой, благословен Он, что Он сказал: "Сойду же Я и посмотрю" и т. д.? Ведь всё открыто перед Ним» и т. д. (А тем, что сказано в Зоаре, что «Сойду же Я» означает, что Он сошёл со ступени милосердия на ступень суда, этот вопрос по простому смыслу Писания вовсе не разрешён, как сказано выше, и пойми.)
(32) Однако все упомянутые тонкости разрешатся, если предварить сначала одно положение, известное и объяснённое в другом месте, а именно о двух ступенях в цепи нисхождения десяти сфирот. Первая — десять сфирот прямого света (ор яшар), а вторая — десять сфирот отражённого света (ор хозер). И известно, что корень десяти сфирот прямого света — именно в Хасадим, ведь природа Хасадим — нисходить сверху вниз, в самый низ, от высокого к самому низкому, — совершенно как природа воды, которая стекает именно от высокого к низкому. А корень десяти сфирот отражённого света — именно в Гвурот, ведь природа Гвурот — именно подниматься снизу вверх, всё выше, как природа огня, который поднимается снизу вверх, — противоположно природе воды Хасадим, которая стекает сверху вниз; ведь природа огня противоположна природе воды, как известно. (А в Сефер Ецира сказано: «Смешал огонь и воду и соединил их друг с другом», потому что в огне есть доли воды, а в воде — доли огня, и как сказано: «Извлёк огонь из воды и воду из огня» и т. д. Если так, по необходимости и в Хасадим прямого света есть от Гвурот отражённого света, а в Гвурот отражённого света есть от Хасадим прямого света, так что они могут прийти именно к посреднику, включающему их обоих вместе, как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г.)
(33) И вот, чтобы понять объяснение этих слов, нужно предварить одно положение, которое является главным и корнем для двух упомянутых ступеней — прямого и отражённого света. А именно: есть также два вида бирурим (очищений) — первый вид — бирурим прямого света, а второй — бирурим отражённого света, то есть сверху вниз или снизу вверх. Они тоже совершенно противоположны, как огонь и вода — Хесед и Гвура прямого и отражённого света. И это станет понятно для примера из переплавки и очищения серебра в тигле огнём. Когда его очищают, есть два способа. Первый — очищают отходы и шлак и переплавляют их, чтобы извлечь из них чистое; а то, что от этого остаётся ещё более грубыми отходами, очищают и переплавляют снова, во второй переплавке, и так очищают несколько раз, пока не очистят даже самые грубые отходы, и не останется только самая крайняя грубость, которую уже невозможно очистить; она остаётся неочищенной, и её выбрасывают наружу. А второй способ очищения — очищать чистое несколько раз, так что всё будет отходами, и не останется ничего, кроме предельно чистого. И вот, эти два вида бирурим — образ, чтобы понять две упомянутые ступени: прямой свет — в Хасадим и отражённый свет — в Гвурот, которые подобны огню и воде, как сказано выше. Ведь выше объяснено, что в Хохме есть Хесед и Гвура, то есть разумение, склоняющееся именно к Хеседу, и разумение, склоняющееся именно к суду. Суть в том, что в силе разумеющего разума, который выводит всякое разумение из сокрытия в раскрытие света (это называется скрытой Хохмой, как сказано выше), есть две противоположные природы. Первая — когда природа силы его разума именно в Хеседе, то есть природа силы его разума такова, что склоняется в Хохме к Хеседу и оправданию. В каждом судебном деле, в которое он вникает, он склонит силу своего разума, чтобы понимать всё в сторону добра и Хеседа, и само собой найдёт в каждом деле только долю и сторону добра, что в нём, — так что даже в дурном деле и полной вине он сможет осветить силой своего разума, чтобы найти и в нём сторону и долю добра. Так что он может признать годным даже негодное, оправдать даже самого виновного и признать чистым даже нечистое и т. д. И это называется нисхождением силы света разума, чтобы светить сверху вниз, в самый низ. То есть он светит мощью силы своей Хохмы, чтобы понимать разумением и доводом Хеседа и оправдания даже в деле, где полная вина, обращая его в Хесед, и так же признать годным негодное и т. д. (Как был один достойный ученик (Эрувин 13б), который мог признать чистым гада по ста пятидесяти доводам, только это не согласно Торе и т. д. И как объяснено в другом месте в объяснении стиха «И Тора милости на языке её» (Притчи 31:26): есть Тора милости (Хесед) и есть Тора суда, и это Хесед и Гвура в Хохме, — как школа Шамая запрещает, а школа Гилеля разрешает. Ведь корень этих душ — из Хеседа скрытой Хохмы, что называется «Торой милости»: разрешать, признавать годным и оправдывать всё, что в силах его Хохмы, — он склонит всё к Хеседу. А те души — из суда скрытой Хохмы и т. д., что совершенно противоположно, как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г.) И это подобно образу первого очищения, когда очищают отходы, пока не очистят даже самые грубые, и не останутся только самые грубые отходы, которые невозможно больше очистить, и их выбрасывают наружу. Это подобно самому виновному, у которого вовсе нет заслуги даже при всей мощи нисхождения света разума Хеседа, и так же совершенно нечистое и негодное, которое называется совершенным злом и вовсе не имеет очищения, и его выбрасывают наружу и т. д. А второй способ в природе Хохмы называется Гвурой в Хохме. Это природа силы разума — выводить всякое разумение из сокрытия в раскрытие к обвинению и суду в каждом деле, в которое он вникает. То есть он углубится и хорошо всмотрится всей силой своей Хохмы, с великим вниканием, чтобы найти разумение и довод для обвинения и признания негодным. То есть обвинить даже самого правого, потому что он найдёт даже во всём добре и заслуге, что в нём, сторону и долю вины, чтобы обвинить его и совершенно опровергнуть всякую сторону добра и заслуги, что в нём, и т. д. И так же по суду — признать негодным даже самое годное и признать нечистым даже чистое и т. д. Ведь вследствие поднятия силы вникания в глубину своего разума, в очищении и переплавке, очищении за очищением, вплоть до примеси долей суда и вины, даже в тончайшем из тонкого, — он найдёт постороннюю примесь и дурные отходы, тончайшие из тонкого, даже в самом чистом и ясном, так что по его мнению не останется совершенно правого, совершенно чистого и годного, кроме того, кто весьма предельно очищен, так что в нём не найдётся никакой посторонней примеси, сколь угодно малой, даже в тонкости и в весьма великом сокрытии и т. д. Подобно сказанному: «И небеса не чисты в глазах Его» и т. д. (Иов 15:15), — это согласно суду Хохмы. И это подобно образу второго упомянутого очищения, когда очищают чистое очищением за очищением, пока всё не станет отходами и не останется только самое чистое, как сказано выше. Это суть очищения в Гвурот и суде, которое поднимается в отражённом свете снизу вверх, всё выше, возвышение за возвышением. (Как сказано: «Кто взойдёт на гору Б-га» и т. д., «чистый руками и непорочный сердцем» (Псалмы 24:3–4) — в полной мере и т. д. И хотя он поднялся в очищении сердца, когда он поднимается ещё выше, то, что прежде называлось чистым, называется отходами и злом, так что он считается как бы грешником. (И как известно о причине того, что говорят «Прости нас» в молитве Шмоне эсре, — вследствие ещё более высокого подъёма души после самопожертвования в Шма и т. д.) И как сказано: «И небеса не чисты» и т. д., а также: «И вокруг Него — сильная буря» (нисъара — созвучно саара, «волос»): Он взыскивает с них до толщины волоса, ведь поскольку они ближе, Он взыскивает с них силой суда в высшей Хохме, так что не оправдается перед Ним даже самый достойный (и как подъём Малхут в Рош а-Шана в «Страхе Ицхака», как объяснено в другом месте). Но первое очищение — прямого света, то есть в Хасадим, — наоборот, совершенно противоположно: оно нисходит и светит силой света Хохмы сверху вниз, даже в самый низ, даже в самое низкое место, чтобы светить светом даже в месте тьмы и мрака, то есть в грубости самого низкого зла и вины, — чтобы найти в нём заслугу и Хесед, признать годным даже негодное и очистить нечистое. (Как принимать баалей тшува, души которых уже осквернились, чтобы и они могли подняться наверх. Это от «правой руки, которая приближает» — высшего Хеседа, что называется «Торой милости». Иначе обстоит дело с судом Хохмы, который противоположен этому и называется по-настоящему «Торой суда», так что даже праведники не чисты в его глазах и т. д.) Таким образом, из всего этого, во всяком случае, понятно о двух этих ступенях — прямого и отражённого света, то есть Хеседа и Гвуры скрытой Хохмы, которые являются по-настоящему двумя противоположностями, от одной крайности до другой. Этот свет — прямой свет Хохмы — идёт и нисходит, чтобы светить вплоть до самого низа, от высокого к низкому, так что светит даже во тьме. А этот свет — отражённый свет Хохмы — по природе своей поднимается снизу вверх, в возвышении и устранении в сокрытие сущности силы его разума, чтобы очищать и выяснять дело очищением за очищением, пока не будет признано годным только самое годное, как сказано выше. Ведь в силе разума есть эти две ступени. Первая — подниматься именно силой сущности в источник разума, в его глубину, в очищении и выяснении, пока он не будет в своей истине совершенно чист от всякого шлака, — как острый и вопрошающий (хариф у-макше), который поднимается в сокрытие за сокрытием, пока не придёт к полной ясности. И есть в силе разума противоположное — низвести силу своего разума от сущности источника разума вниз, в самый низ, чтобы привести его даже в овеществление дела, в котором смешаны добро и зло, чтобы светить и в нём и т. д. И это как «неспешный и делающий выводы» (матун у-масик) (Орайот 14а), как объяснено в другом месте, и пойми.
(34) И вот, согласно всему сказанному выше станет понятно и в общей цепи нисхождения наверху, в десяти сфирот АБЕА, что есть две упомянутые ступени — прямого и отражённого света. Первая — десять сфирот прямого света, то есть именно свет Хасадим. Это нисхождение Б-жественного света, который идёт и привлекается сверху вниз в высших Хасадим — «правой руки, которая приближает», — чтобы светить даже в самом низу, то есть даже в самых низших мирах, где много примеси зла. Так что даже в Нога мира Асия, где большая часть — зло, а меньшая — добро и т. д., что называется тьмой и мраком и т. д., — даже туда достигнет свет высших Хасадим прямого света, чтобы светить высшим светом и очищать там даже грубость клипат Нога, извлекая добро, которое упало в них. И отсюда приходит также удаление всех суровых обвинений, пребывающих в суровых Гвурот клипат Нога, и причина этого, так что и они упраздняются в своём существовании и т. д. То есть потому, что эта сила Хеседа нисходит так низко, чтобы противостоять даже всякому дурному обвинителю клипат Нога мира Асия, — чтобы оправдать даже нечестивого (как принимать баалей тшува, как сказано: «И десница Твоя простёрта, чтобы принимать возвращающихся», — именно «десница Твоя», как приняли Менаше и т. д. (Сангедрин 102б), и тому подобное). Ведь в её силах сделать малым даже великий грех и проступок, так что и в этом найдётся заслуга и Хесед, как сказано выше о Хеседе в Хохме, который может признать чистым даже нечистое и признать годным даже негодное и т. д. (как сказано: «Кто произведёт чистое из нечистого? Ни один» и т. д. (Иов 14:4)). И как в Йом Кипур, когда привлекаются высшие милосердие и Хасадим, сказано: «Если будут грехи ваши как багряное, как снег убелятся» и т. д. (Исайя 1:18) (и подобно первому очищению — очищать даже самые грубые отходы и т. д.). И это в общем называется «престолом милосердия», а на языке Зоара это называется «ступенью милосердия», то есть именно десять сфирот Хасадим прямого света, как сказано выше. А вторая ступень — десять сфирот отражённого света, которые именно в Гвурот, как сказано выше. Это Б-жественная сила и свет, который поднимается в атрибуте суда в Хохме и мидот, чтобы взыскивать до толщины волоса даже с самого высшего, подобно сказанному: «И небеса не чисты в глазах Его» и т. д., — как сила разума, склоняющаяся к суду, чтобы признать нечистым даже чистое и т. д. и осудить даже праведника и т. д. Это со стороны возвышенности и подъёма в устранении отражённого света, обращённого именно к Сущности, поскольку он именно в Гвурот. И это называется Гвурот отражённого света, которые поднимаются наверх именно к Сущности, — совершенно противоположно упомянутому прямому свету Хеседа. На языке мидраша это в общем называется «престолом суда», а на языке Зоара — «ступенью суда», как сказано выше. И это две совершенные противоположности, от одной крайности до другой, как сказано выше (как природа огня и воды, которые противоположны: этот поднимается, а та стекает, и тем не менее в них есть взаимное включение, как сказано выше; и так же здесь, в прямом и отражённом свете, как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г).
(35) И вот, согласно этому предисловию станет понятно в общем объяснение Зоара и мидраша о сказанном «Сойду же Я» — что Он сошёл с престола милосердия на престол суда: то есть Он сошёл от Хасадим прямого света, как сказано выше, именно к Гвурот отражённого света — это «со ступени милосердия на ступень суда». Но теперь нужно понять, откуда приходит сила этого решения — сойти от милосердия к суду, раз это по-настоящему две противоположности, как сказано выше, и особенно после того, как Он уже стоял на ступени милосердия, как сказано выше; а также разрешить все остальные вопросы, о которых говорилось выше. Сначала нужно предварить, что положение о двух упомянутых ступенях — Хеседе и Гвуре прямого и отражённого света — одно и то же со сказанным нашими мудрецами, благословенна их память: «И Б-г — это Он и Его суд (бейт дин)» и т. д. Это Малхут, которая называется «Его судом», то есть имя Адни — «закон царства» и т. д., как сказано выше. А само имя Авайе — в Хасадим и милосердии. И как сказано в книге Эц хаим во многих местах о корне Зеир Анпина и Нуквы Ацилута, что это смысл слов «И Б-г — это Он и Его суд» и т. д.: они являются двумя противоположностями — Хеседом и Гвурой. Ведь корень Зеир Анпина, то есть мидот Ацилута, — большей частью в Хасадим прямого света (как сказано: «Вспомнил (захар) Он милость Свою»: мужское начало (захар) — большей частью Хасадим, как видно и у человека внизу: мужчина в основном и большей частью — Хасадим, а женщина по природе полна Гвурот и судов и т. д.). А корень Малхут — большей частью в Гвурот и судах. И это смысл сказанного нашими мудрецами, благословенна их память: «И Б-г — это Он и Его суд», — это Малхут, то есть имя Адни или имя Элоким, как известно. (И тем не менее Гвурот Нуквы подслащаются Хасадим мужского начала, и это главное в единении и соединении Зеир Анпина и Нуквы — в соединении и единении майн дхурин и майн нуквин, поскольку они включены друг в друга, как сказано выше.) И это простой смысл Писания в сказанном: «Сойду же Я и посмотрю: по мере ли вопля её, дошедшего до Меня». То есть имя Авайе — Зеир Анпина, который большей частью Хасадим, — это то, что сказано вначале: «И сказал Авайе: вопль Сдома» и т. д., «Сойду же Я» и т. д., — «по мере ли вопля её» — вопля атрибута суда, то есть Малхут, которая поднимается в Гвурот и судах, потому что она большей частью суды и Гвурот, как сказано выше. А поскольку Малхут поднимается именно в отражённом свете снизу вверх, как сказано выше, поэтому сказано: «вопля её, дошедшего до Меня» — именно снизу вверх. Ведь всякий отражённый свет в Гвурот поднимается снизу вверх, ибо такова природа атрибута суда — подниматься наверх, возвышение за возвышением, как сказано выше о силе разума, склоняющейся к суду и т. д., пока он не поднимается в саму Сущность. И это «дошедшего до Меня» — по-настоящему. Однако ведь он находится напротив Хасадим прямого света, что в мидот имени Авайе Зеир Анпина. И это смысл сказанного «дошедшего до Меня» — по-настоящему напротив и т. д., и пойми.
(36) А объяснение этого понятно согласно всему сказанному выше. Ведь выше объяснено, что согласно Гвурот атрибута суда в Хохме, то есть поднятию отражённого света в разумении, склоняющемся к суду, он увеличивает дурное даже в самой доброй и чистой доле, — и тем более в грехах Сдома, которые поднялись в величайшей мощи силы суда. И это смысл слов «по мере вопля её» — это мощь силы вопля атрибута суда, который поднимается наверх, весьма увеличивая дурное. Но это именно при Провидении атрибутом суда. Однако если бы Б-жественное Провидение исходило из силы упомянутых Хасадим прямого света, это было бы полной противоположностью поднятию Гвурот отражённого света. Ведь природа Хасадим — именно нисходить в самый низ, вплоть до того, чтобы оправдать даже нечестивого, светить даже в месте тьмы, противостоять всякому обвинению, совершенно умалить дурное даже в самом великом грехе и проступке. Если так, хотя вначале сказано: «Вопль Сдома и Аморы велик, и грех их весьма тяжёл», — это только согласно Провидению Гвурот отражённого света, то есть атрибута суда, который поднимается через Малхут, полную Гвурот и судов, как сказано выше. Именно там «вопль Сдома велик, и грех их весьма тяжёл». Но если свет Б-жественного Провидения сойдёт вниз, чтобы надзирать над ними в Хасадим прямого света, — а природа этого атрибута — оправдывать даже нечестивого, потому что по великому Хеседу Своему он умаляет даже всякий грех и великий проступок, — тогда может быть, что и вина Сдома не будет столь велика, слишком велика, чтобы её вынести, и грех их не будет столь тяжёл. Ведь силой Хасадим прямого света можно обратить всякий суд и обвинение — всё в оправдание и Хесед, как сказано выше о словах «И увидел Б-г, что велико зло человека», что обратилось в оправдание по той же самой причине — это сказанное: «ибо побуждение сердца человека — зло от юности его». И подобно этому может быть оправдание и Хесед даже в грехах Сдома, ведь их зло и грех были не больше зла и греха поколения потопа и т. д., которое обратилось в оправдание по той же самой причине, из которой вначале выводилось обвинение, как подробно сказано выше, и пойми.
(37) И этим станет понятен общий смысл этого сомнения — что Он сомневался: «по мере ли вопля её, дошедшего до Меня, поступили они» или нет. И разрешится упомянутый выше четвёртый вопрос: как может возникнуть сомнение в вопле атрибута суда, ведь, несомненно, так они и поступили и т. д.? Ведь из всего этого понятно, что вопль атрибута суда — Гвурот отражённого света в Малхут — находится напротив Провидения Хасадим прямого света имени Авайе Ацилута, как сказано: «дошедшего до Меня» — напротив (и как сказано: «предстать перед (именем) Авайе» и т. д.). Поэтому Он сомневался в этом — по мере ли вопля атрибута суда поступили они. Ведь вопль атрибута суда вовсе не доказательство: в Гвурот и суде он может осудить даже праведника, как сказано выше, и может быть, что грех Сдома не столь тяжёл, что они не совершили столь великого зла, как по мере вопля её и т. д. Но если и согласно Провидению Хасадим прямого света над ними их грех будет тяжёл и их вина будет слишком велика, чтобы её вынести, как поднялось согласно вопля атрибута суда, — тогда, несомненно, они поступили по мере вопля атрибута суда. И это сомнение: «по мере ли вопля её, дошедшего до Меня, поступили они» — после нисхождения и Провидения света Хасадим прямого света, когда Он сойдёт и посмотрит тоже внизу, как сказано: «Сойду же Я» — это имя Авайе Хеседа, как сказано выше. Тогда «истребление» (кала): несомненно, они заслуживают именно истребления, то есть полного уничтожения зла, когда уже нет надежды очистить его, как грубое зло клипат Нога, которое самое грубое. И это когда грех столь велик, что для него вовсе не находится обращения в оправдание даже согласно силе Хасадим прямого света (в упомянутом «взгляде к добру»). Это подобно примеру первого очищения, о котором говорилось выше, — очищения отходов: самые грубые отходы, которые вовсе не имеют очищения даже в последнем очищении, выбрасывают наружу. Так же обстоит дело с предельной нечистотой, предельно негодным и виновным, которое сила разума, склоняющаяся к Хеседу, не в силах признать чистым, годным и оправдать, как сказано выше. И как в грядущем будущем, о котором написано: «И дух нечистоты удалю с земли» (Захария 13:2) — полностью, потому что у него больше нет надежды на очищение. И это то, что сказали наши мудрецы, благословенна их память (Сукка 52а): «В грядущем будущем Святой, благословен Он, заколет злое начало» и т. д. И даже сейчас сказано: «И истреби зло из среды твоей» (Второзаконие 13:6), ведь для него нет исправления, кроме именно истребления и уничтожения. Так обстоит дело и здесь: как сказано: «по мере ли вопля её» и т. д. «поступили они» — даже согласно Хасадим прямого света, — тогда «истребление»: это уничтожение самого грубого зла, у которого нет надежды извлечь из него хоть какое-то добро, так что оно будет истреблено и уничтожено полностью, как сказано выше, и пойми.
(38) Но «а если нет — узнаю». Объяснение: «а если нет», то есть если их вина не столь велика, потому что они будут оправданы заслугой и Хеседом согласно доброму Провидению через Хасадим прямого света, который нисходит сверху вниз, в самый низ, чтобы светить даже во тьме, и вследствие огромной силы нисхождения этого света Хеседа можно найти для них заслугу, и у них ещё есть надежда и очищение, и они не заслуживают полного истребления, — тогда, хотя со стороны судов и Гвурот отражённого света атрибута суда они заслуживают полного истребления, Я не совершу над ними полного истребления по мере вопля атрибута суда, дошедшего до Меня, но «узнаю» — чтобы подсластить суды Хасадим (как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г). Ведь вопль атрибута суда, дошедший до Меня с увеличением их греха согласно Гвурот отражённого света Хохмы, склоняющейся к суду, — от одного этого вовсе нет доказательства, потому что такова природа атрибута суда — осуждать даже праведника, как сказано выше. Если так, отсюда нет ясного доказательства истины этого дела — поступили ли они по мере вопля атрибута суда. Но если и согласно Провидению Хасадим прямого света они заслужат истребления, тогда есть ясное доказательство истины этого дела — что они, несомненно, поступили по мере вопля атрибута суда. Однако на самом деле, если бы Провидение над ними было только от одних Хасадим прямого света, то и отсюда не было бы ясного доказательства истины этого дела в сторону добра и оправдания. Ведь природа атрибута Хеседа такова — оправдывать даже нечестивого и признавать чистым даже нечистое, — и может быть, что они поступили по мере вопля атрибута суда и грех их велик, только атрибут милосердия прямого света оправдывает их сверх меры. Но если после вопля атрибута суда в Гвурот и судах отражённого света затем привлекается и нисходит от Хасадим прямого света, чтобы надзирать над ними и видеть их заслугу, — а это именно после облачения атрибута милосердия в атрибут суда, вопль которого уже поднялся к Нему, — тогда есть по-настоящему ясное доказательство истины этого дела: поступили ли они по мере вопля атрибута суда против них. (Для примера: тот, чей разум склоняется именно к Хеседу, когда он оставляет свою собственную природу и вникает именно в разумение своего противника, склоняющееся к суду, чтобы выслушать его рассуждение о суде и вине, — и тогда опровергает все его доводы и обращает всё в оправдание, — тогда он приходит к истине суда. Иначе, когда он не облачается в противоположное разумение и выносит решение только согласно собственной природе Хеседа, он не столь точно попадает в истину суда и т. д., потому что природа атрибута Хеседа — оправдывать даже нечестивого, как сказано выше, и пойми.)
(39) И это простой смысл сказанного: «Сойду же Я и посмотрю: по мере ли вопля её» и т. д. Ведь простой смысл этого таков: цель этого нисхождения — увидеть истину, совершили ли они столь великое зло, как слышно о них из вопля атрибута суда, дошедшего до Меня наверх, или нет. И для этого Он нисходит вниз — посмотреть, так ли они поступили или нет. И, на первый взгляд, это нисхождение, чтобы посмотреть, — именно в Хеседе, как атрибут имени Авайе прямого света. Однако выше объяснено, что и от этого атрибута — атрибута милосердия — нет ясного доказательства истины дела, ведь он может оправдать даже нечестивого, как сказано выше. Но нужно сказать, что в этом нисхождении, чтобы увидеть дело в его истине, — наоборот: атрибут милосердия и Хасадим имени Авайе сошёл и облачился именно в свою противоположность — атрибут суда, ведь именно тогда разрешится это сомнение (по указанной выше причине: это подобно разумению, склоняющемуся к Хеседу, которое облачается в своего противника, в разумение суда, и обращает его в оправдание и т. д.). И это то, что сказано в Зоаре и мидраше в объяснении слов «Сойду же Я» — что Он сошёл от атрибута милосердия к атрибуту суда. Объяснение: после того как вопль атрибута суда поднялся в поднятии Гвурот отражённого света, затем Он сошёл, чтобы светить от Хасадим прямого света, которые называются атрибутом милосердия, — чтобы опровергнуть все доводы атрибута суда и подсластить Хасадим, обратив всё в оправдание. И это смысл слов «Сойду же Я»: это называется именно нисхождением, ведь природа Хасадим — нисходить от высокого к низкому, противоположно Гвурот отражённого света — вопля атрибута суда, — которые поднимаются снизу вверх. Но если так, главная цель этого нисхождения была к Хеседу — как же сказано в Зоаре, что Он сошёл именно к атрибуту суда? Суть в том, что нисхождение этих Хасадим прямого света — это то, что они облачились именно в Гвурот отражённого света, которые называются атрибутом суда, — чтобы вникнуть в них, но не для того, чтобы поступить по поднятию от атрибута суда, а наоборот, чтобы опровергнуть все доводы атрибута суда и обратить в оправдание. А если после этого не найдётся заслуги, тогда это сомнение прояснится в его истине — поступили ли они по мере вопля атрибута суда или нет, как сказано выше, и пойми.
(40) (Однако из языка Зоара и мидраша следует не так, а наоборот. Ведь в Зоаре сказано об этом нисхождении, что оно было к худу, и так же взгляд — к худу, как сказано: «Мы находим нисхождение к худу, как здесь: "Сойду же Я", и взгляд к худу» и т. д. И также объяснено в толковании Зоара, что это нисхождение было ради суда и обвинения, — это сказанное: «чтобы надзирать над ними именно в суде». И так же сказанное в мидраше — что Он сошёл с престола милосердия на престол суда: имеется в виду это облачение в атрибут суда — именно с его собственной стороны и силы, то есть чтобы способ суда был таким, как обяжет именно атрибут суда, и вовсе не поможет противостоящий ему атрибут Хеседа, чтобы обратить в оправдание. И это смысл слов «чтобы надзирать над ними в суде»: главное в надзоре суда будет именно согласно атрибуту суда. Если так, главная цель этого нисхождения была найти в них то, что поднялось от вопля атрибута суда вначале. И это «чтобы надзирать над ними в суде» — чтобы вышло согласно силе атрибута суда, а не так, как выйдет согласно противоположному ему атрибуту милосердия; для этого Он сошёл с престола милосердия на престол суда. А это противоположно простому объяснению, приведённому выше, что главное в нисхождении было в Провидении к добру и Хеседу, то есть чтобы найти в них не так, как именно по атрибуту суда, потому что из вопля атрибута суда вовсе нет доказательства, как сказано выше. И поэтому сказано: «Сойду же Я и посмотрю» и т. д. «по мере ли вопля её» и т. д., то есть, может быть, это не так. И это истинный простой смысл Писания, и доказательство этому — из конца его слов, где сказано: «а если нет — узнаю», что означает: для этого было это нисхождение — может быть, они не поступили по мере вопля атрибута суда, и тогда «узнаю» — чтобы подсластить Гвурот Хасадим и т. д. Только, тем не менее, это было нисхождение от Хасадим прямого света, чтобы облачиться в атрибут суда лишь для того, чтобы обратить его, а не чтобы поступить по атрибуту суда, — наоборот, чтобы опровергнуть его доводы, как сказано выше, и пойми. И можно с натяжкой объяснить и язык Зоара так, что в этом нисхождении имелось в виду Провидение к добру, а сказанное «чтобы надзирать над ними в суде» означает: через облачение Хасадим прямого света в Гвурот и суды отражённого света атрибута суда. Когда сила атрибута Хеседа должна взыскивать и вникать в атрибут суда и облачаться в разумение, склоняющееся к суду, — это тоже называется Провидением к суду, хотя на самом деле это только для того, чтобы обратить доводы атрибута суда, как сказано выше. Иначе обстоит дело с Провидением атрибута милосердия с его собственной стороны, как он есть, не облачаясь в свою противоположность, — оно полностью Хесед и милосердие, то есть Провидение только к Хеседу и т. д. Однако это не получается и не согласуется с языком Зоара и мидраша по простому смыслу их слов.)
(41) И всем этим разрешатся все упомянутые тонкости в этом стихе «Сойду же Я». Вот, вторая тонкость — о решении от силы Хеседа к силе суда: откуда оно приходит? Из всего сказанного выше понятно, что главная цель этого нисхождения была к добру, только Он облачился в своего противника — в разумение, склоняющееся к суду, — чтобы обратить его. Поэтому, хотя Он уже стоял на ступени Хеседа, не было доказательства истины разрешения сомнения, если Он не облачится в свою противоположность. И это вовсе не перемена в самом теле Хеседа, ведь Он облачается в свою противоположность только для того, чтобы обратить её к своей ступени, чтобы и она была именно в Хеседе. (Однако согласно простому смыслу слов Зоара и мидраша, что Он сошёл к настоящему атрибуту суда, этот вопрос остаётся в своей силе и на своём месте.) И это будет ещё объяснено вскоре в объяснении слов «а если нет — узнаю». А первая тонкость — как применимо выражение «нисхождение» от Хасадим к Гвурот и т. д. — суть в том, что причина этого выражения «нисхождение» не в том, что Гвурот ниже Хасадим, а в том, что Хасадим по своей природе в нисхождении от высокого к низкому, как сказано выше. И ещё: на самом деле и со стороны нисхождения — облачения Хасадим атрибута милосердия в атрибут суда, в Гвурот и суды, — это называется нисхождением, снижением ступени. Ведь когда Хасадим должны облачиться в суды, чтобы подчинить их, это называется нисхождением по отношению к ним (по причине упомянутого примера разумения Хеседа, которое оставляет свою собственную природу и сокращается в своей противоположности — в разумении суда, — чтобы одолеть его доводами Хеседа и обратить его и т. д., и пойми). (И также отчасти разрешается упомянутая третья тонкость — что объяснение Зоара и мидраша противоположно простому объяснению, что это нисхождение было к добру и Хеседу, чтобы обратить атрибут суда и т. д. Ведь можно с натяжкой объяснить так язык Зоара в сказанном «чтобы надзирать над ними в суде», как сказано выше. И есть поддержка этому из конца слов Зоара, где сказано: «и подобно этому: "Утаю ли Я от Авраама"», — это на ступени Хеседа, который может подсластить Гвурот отражённого света атрибута суда, и пойми.) И теперь разрешится и упомянутая выше четвёртая тонкость: почему прояснение этого сомнения — «по мере ли вопля её» и т. д. — поставлено в зависимость именно от облачения в атрибут суда, больше, чем в атрибут милосердия, и т. д. Ведь выше объяснено, что именно из середины между ними обоими — то есть через облачение атрибута милосердия в атрибут суда, — если атрибут милосердия не сможет одолеть силу доводов атрибута суда, тогда дело становится ясно известным: истина ли согласно вопля атрибута суда против них. Но если бы атрибут милосердия не облачился, чтобы проверить атрибут суда, не было бы ясного доказательства истины дела — ни для оправдания, ни для обвинения. Ведь по природе атрибута суда он может осудить даже праведника и признать нечистым даже чистое, как сказано выше, а по природе атрибута милосердия он может оправдать даже нечестивого и признать чистым даже нечистое, как сказано выше. Но именно через середину — соединение обоих, атрибута милосердия в атрибуте суда, — это сомнение проясняется в его истине, как сказано выше, и пойми.
(42) Однако вот, ещё нужно понять: если по причине соединения двух противоположностей — атрибута милосердия и атрибута суда — проясняется истина, почему не было наоборот — чтобы атрибут суда облачился в атрибут милосердия, чтобы проверить и обратить все доводы оправдания атрибута милосердия в обвинение и суд? Если бы атрибут суда не смог одолеть атрибут милосердия, стала бы известна истина — как атрибут милосердия, к оправданию; а если бы атрибут суда смог одолеть атрибут милосердия, стала бы известна истина — по мере вопля атрибута суда и т. д. Почему же это было именно облачением атрибута милосердия в атрибут суда и т. д.? Но суть в том, что на самом деле перед Святым, благословен Он, то есть перед Сущностью Эманирующего, уже была известна истина такой, какова она есть: что они поступили по мере вопля атрибута суда (как сказано в Зоаре: «Разве не открыто» и т. д.). И Ему было известно также, что даже если атрибут милосердия облачится в атрибут суда, чтобы взирать в сторону оправдания и обратить атрибут суда, он вовсе не сможет найти для них заслуги. Но если так, почему Он сошёл от атрибута милосердия, чтобы облачиться в атрибут суда, чтобы обратить его, после того как Ему была известна истина и то, что Он не сможет обратить атрибут суда? Суть, как известно, в том, что нет наказания по суду на деле иначе, как при раскрытии дела именно внизу, через требующих суда и правосудия внизу. Поэтому Он сошёл именно вниз, чтобы это озарение было в раскрытии именно внизу. Если так, если бы было облачение атрибута суда в атрибут милосердия, он, несомненно, одолел бы атрибут милосердия внизу, где весьма умножились обвинения, и через это суды весьма усилились бы, так что вовсе не было бы спасения даже для Лота и т. д. Поэтому сказано: «Сойду же Я» — чтобы привлечь атрибут милосердия в атрибут суда, чтобы обратить атрибут суда, насколько возможно, доводами оправдания и Хеседа. И тогда, даже если атрибут милосердия не сможет полностью обратить атрибут суда и они заслужат именно истребления, как сказано выше, — всё же нет столь большого усиления мощи суда, потому что он уже немного ослаблен множеством Хасадим атрибута милосердия прямого света, который идёт и нисходит и светит даже во тьме — в суровых Гвурот клипат Нога, как сказано выше. И поэтому через это, во всяком случае, было спасение для Лота по милости Б-га к нему и т. д. И это то, что сказали, что и Михаэль, князь Хеседа, был в том совете. То есть и со стороны Хасадим атрибута милосердия прямого света согласились с приговором Сдому; хотя Михаэль — князь Хеседа по своей природе и сущности, он обратился к суду. Вот, этот суд был принят и с согласия стороны Хасадим. Но тем не менее, хотя и он согласился на истребление, ведь для них вовсе не нашлось заслуги и он не смог обратить атрибут суда, — всё же это не столь суровый суд, ведь суровый суд уже был подслащён во всём, в чём Хасадим были в силах подсластить его, при облачении атрибута милосердия в атрибут суда, как сказано выше. Иначе, если бы было наоборот — если бы атрибут суда облачился в атрибут милосердия, — он, несомненно, усилился бы всей своей мощью, чтобы обратить Хесед в суд. И хотя атрибут милосердия противостоял бы ему и тоже ослаблял бы его, чтобы он не был столь силён, но при его нисхождении вниз он остался бы в величайшей силе, по той причине, что в Гвурот такова мера: чем ниже они нисходят, тем сильнее становятся. Это суровые Гвурот Нога мира Асия, то есть множество самых суровых обвинений. И поэтому не было бы вовсе никакого спасения Хеседа даже для Лота, и пойми.
(43) (И доказательство этому — из того, что мы находим в каждый Рош а-Шана: «сыны Б-жьи», то есть силы суда — Гвурот имени Элоким, — встают, чтобы предстать перед именем Авайе Хеседа, и Хесед имени Авайе одолевает их, чтобы подсластить их. Как известно о трублении в шофар, которое лишь для того, чтобы подсластить Гвурот «Страха Ицхака» и т. д., и как сказано: «Поднялся Элоким при трублении» и т. д. (Псалмы 47:6). Ведь наверху силы Гвурот слабы и больше включены в высшие Хасадим; иначе, при нисхождении Гвурот вниз, они становятся самыми суровыми Гвурот, как сказано: «Поднимается и обвиняет (масатин), нисходит и наговаривает (мекатрег)» и т. д. А в Рош а-Шана подслащаются даже суровые Гвурот сатана, как сказано: «И пришёл также и сатан» и т. д. (Иов 1:6).) (А в другом месте объяснено наоборот: природа Хасадим прямого света — привлекаться в самый низ, и чем ниже они нисходят, тем сильнее становятся, — как природа воды, стекающей от высокого к низкому: чем ниже она нисходит, тем больше набирает силу в своём течении. А природа Гвурот противоположна: чем выше они поднимаются, тем сильнее становятся, — как природа огня: чем выше он поднимается, тем сильнее разгорается. И это потому, что это отражённый свет, который возвращается к Сущности и поднимается возвышение за возвышением; если так, чем выше он поднимается, тем больше он в своей силе. А прямой свет Хасадим, который в нисхождении сверху вниз, — наоборот: чем ниже они приходят, тем сильнее становятся. (И поэтому сказано в книге Эц хаим, что свет Хеседа никогда не огрубевает. И доказательство этому — из того, что Авраам, человек Хеседа, был в силах своим Хеседом спасти от всего сурового суда за грех Сдома, если бы там было десять праведников и т. д.) Если так, согласно этому было бы лучше, чтобы атрибут суда облачился в атрибут милосердия: атрибут суда ослабел бы, достигнув низа, ведь главная его сила — наверху, как сказано: «вопля её, дошедшего до Меня» — именно наверх, по указанной выше причине; а атрибут милосердия при нисхождении вниз в величайшей силе, как сказано выше, — и было бы двойное преимущество, чтобы произошло обращение Гвурот в Хасадим. Иначе при облачении атрибута милосердия в атрибут суда, когда свет Хеседа светит внизу только через атрибут суда и т. д. Но суть в том, что у Хеседа есть великая сила даже при его облачении внизу в атрибут суда — обратить его и противостоять всякому обвинителю, чтобы подсластить его, потому что главная его сила — внизу, как сказано выше. Только при грехе Сдома, который был злом самым суровым, вся мощь Хеседа не помогла — разве лишь в том, чтобы было спасение для одного Лота, по милости Б-га к Аврааму, человеку Хеседа (как будет объяснено ниже, если пожелает Б-г), и пойми.)
(44) И это то, что сказано в этом сомнении: «Сделали ли они по воплю её, дошедшему до Меня... а если нет — узнаю». На первый взгляд очень удивительно сказанное «а если нет — узнаю»: откуда здесь вообще место сомнению, чтобы сказать «а если нет», то есть что они не сделали по воплю атрибута суда? Ведь перед Сущностью Эманирующего известна истина, что они, несомненно, сделали по воплю атрибута суда. (А если сказать, что нисхождение вниз, чтобы увидеть дело, было нужно потому, что, хотя Он и знал истину, не наказывают в действительности, пока дело не раскроется именно внизу, как сказано выше, — однако невозможно сказать, что Он сошёл ради противоположного — чтобы узнать сторону сомнения, может быть, они не сделали, как сказано «а если нет» и т. д.; ведь Он, несомненно, знал, что они сделали. Если так, как сказано «а если нет»? А ради несомненного Ему не нужно было сходить. И невозможно также сказать, что это нисхождение было к худу — чтобы это раскрылось внизу соответственно истине, которую Он Сам знал; ведь несомненно, это нисхождение было к добру — может быть, это не так, как вопиет атрибут суда, и может быть, у них найдётся заслуга, как сказано выше в простом толковании, в отличие от мидраша и Зоара. А если Он уже знал, что заслуга не найдётся, зачем Он сошёл вниз увидеть и т. д.?) Но дело в том, что есть разница между тем, как это наверху, в Сущности Эманирующего, которая вся — милость и сущностное добро, и нисхождением света от Его Сущности в цепи нисхождения миров АБЕА. Ведь как это в источнике Ацилута, там может быть мощь раскрытия хасадим прямого света (ор яшар), чтобы одолеть гвурот отражённого света (ор хозер) и поистине превратить суд в милость (как говорят: «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» и т. д.; и как прощение грехов наверху, во внутренней стороне Кетера, как будет разъяснено далее). Поэтому Он говорит: «а если нет» — ведь там может быть, что они не сделали по воплю атрибута суда, и у них есть надежда. Но при нисхождении света и влияния вниз по цепи причин и следствий, поистине внизу, это не так, и они сделали по воплю атрибута суда, — ведь внизу это поистине зло в действительности, у которого нет исправления и смягчения. И это сказанное «а если нет»: тогда Он может смягчить суровый суд в источнике высших хасадим. Но если они сделали «по воплю её, дошедшему до Меня», то есть даже после преобладания хасадим прямого света, как это наверху, им вовсе не поможет смягчение, — тогда «истреблю». И для этого было нисхождение — посмотреть внизу, поможет ли им смягчение высшей милостью, как она наверху и т. д. И хотя на самом деле они сделали по воплю её, тем не менее суд уже не так суров, раз через него прошло такое множество хасадим сверху вниз в этом нисхождении; и также у них есть корень наверху, чтобы суд смягчился наверху, в источнике высших хасадим, которые в Сущности; и пойми. (И этим разрешается последний упомянутый выше вопрос: ведь от Него ничто не скрыто, зачем же Он сошёл посмотреть, и как возможно наверху сомнение в этом? Ведь на самом деле Он знал, что они сделали по воплю её. А сказанное «сделали ли по воплю её» означает: нет ли у них надежды внизу даже после нисхождения прямого света. А сказанное «а если нет — узнаю» — тоже истина: наверху может быть, что они не сделали по воплю атрибута суда и т. д., как сказано выше; поэтому «узнаю» — чтобы смягчить в корне. И тем не менее внизу они заслуживают истребления, и в этом вовсе нет сомнения; и пойми.) (И таково продолжение стиха: «Сойду же и посмотрю» — милостью, чтобы сила суда ослабла, насколько возможно; и даже если они сделали по воплю её и заслуживают истребления, тем не менее суд может смягчиться наверху. И это сказанное «а если нет — узнаю».)
(45) Отныне разрешается и вопрос о склонении — что Он склонил Себя сойти от атрибута милосердия к атрибуту суда: кто склоняет Его отклониться от атрибута милосердия к атрибуту суда? (Даже согласно сказанному выше, что Он облечётся, чтобы превратить атрибут суда и т. д.) Но дело в том, как разъяснено выше: две линии — Хесед и Гвура — в Хохме и в самом Кетере уравновешены, как на чашах весов; а отвес — то, что склоняет одну над другой, чтобы перевесить противоположную сторону и т. д. Наверху это разделение воли на Хесед и Гвуру, которое исходит от сокрытой Хохмы (Хохма стимаа), склоняющей волю к милости или к суду. А внутренняя сторона Кетера выше Хеседа и Гвуры сокрытой Хохмы: это внутренняя сторона воли, как она есть поистине, которая ещё выше «сокрытого смысла воли», как сказано выше. И она — причина, которая может склонить даже одно и то же рассуждение от обвинения к оправданию или наоборот. Это склонение в самой сокрытой Хохме, которая привлекает разум Хеседа и Гвуры и превращает силу разума суда в силу разума, постигающего оправдание (как сказано выше о взятке). И это два глаза — доброго и злого, — которые производят склонение в силе постигающего всякое рассуждение, называемой сокрытой Хохмой, «сокрытым смыслом воли» и т. д. Однако выше даже двух глаз Хеседа и Гвуры — поистине Сущность Кетера, где «два глаза становятся одним», который называется «добрым глазом» и т. д. Это «открытый глаз, который не дремлет» и т. д., который считается одним из семи исправлений черепа (гульгальта) и т. д. От него исходит склоняющая сила, которая всегда склоняет от левой стороны к правой, чтобы хасадим одолели гвурот, потому что он — сущность добра, как оно есть, в котором вовсе нет противостоящего и т. д. (как разъясняется в другом месте). И это сказанное «Сойду же и посмотрю»: Он сошёл от милосердия к суду, чтобы прийти к включению в отражённый свет гвурот, чтобы смягчить суд, насколько возможно. И после посредничества двух мер — Хеседа и Гвуры, — если внизу они сделали по воплю атрибута суда и смягчение хасадим прямого света внизу не поможет, — «истреблю». И это вовсе не было сомнением: ведь для того Он и склонил Себя от милосердия к суду, что знал, что смягчение сурового суда внизу им не поможет. И тем не менее «а если нет — узнаю». Смысл «а если нет» не в том, что они не сделали по воплю её, — ведь внизу они, несомненно, сделали, — а в том, что наверху это не называется «сделали», потому что благодаря Сущности добра во внутренней стороне Кетера милость может одолеть и смягчить суд. Об этом сказано: «а если нет» — то есть они не сделали по воплю атрибута суда, по крайней мере так, как это наверху; тогда «узнаю» — чтобы смягчить корень суда наверху, в источнике хасадим. И это на уровне высшего Даата, который есть отвес, всегда склоняющий от левой стороны к правой, как сказано выше. И это причина того, что Он сошёл посмотреть, хотя и это уже знал, — чтобы было раскрытие света хасадим внизу, как наверху. И это сказанное «а если нет — узнаю» — это склонение от левой стороны к правой; а в Его нисхождении было наоборот — от правой к левой, от атрибута милосердия к атрибуту суда. И то и другое истинно, потому что в отвесе есть способность склонить в любую сторону, и тем не менее он всегда склоняет вправо, как сказано выше; и пойми.
(46) И вот, из всего сказанного выше будет понятен и порядок слов, которые предшествуют стиху «Сойду же» и следуют за ним. В начале этого повествования сказано: «И встали оттуда мужи (то есть Михаэль и Гавриэль), и посмотрели в сторону Сдома, а Авраам шёл с ними, чтобы проводить их». Отсюда следует, что суд над Сдомом уже был решён, и без ведома Авраама. А затем сказано: «И Б-г сказал: утаю ли Я от Авраама...» — вплоть до «И сказал Б-г: вопль...». Отсюда следует, что даже после решения суда Он передумал и решил сообщить Аврааму и сказать ему в форме сомнения — «по воплю ли её, а если нет» и т. д., — чтобы у него было место встать и заступиться. А затем: «И обратились оттуда мужи, и пошли в Сдом» — исполнить поручение суда, — «а Авраам ещё стоял пред Б-гом. И подступил Авраам и сказал: неужели Ты погубишь праведного с нечестивым? Может быть, есть пятьдесят праведников... и не простишь этому месту ради пятидесяти праведников... Не может быть, чтобы Ты сделал такое — умертвить праведного с нечестивым... Не может быть! Судья всей земли не сотворит суда?» И вот, вопросов во всём этом много. Первый: сказано вначале «И встали оттуда мужи...» — то есть они уже были посланы исполнить своё поручение — уничтожить Сдом — без ведома Авраама. Если так, почему Он затем передумал и решил сообщить это Аврааму? Следовало сообщить ему вначале, и если бы он заступился, не совершилось бы действие. По какой причине Он передумал и сообщил ему именно в конце действия? Второй — о соседстве довода Авраама со сказанным «Сойду же... а если нет — узнаю»: тогда подступил Авраам, чтобы заступиться. Почему же Авраам молчал вначале, сразу как было сказано «вопль Сдома»? Третий — о сказанном «И подступил Авраам и сказал»: из этого следует, что он подступил для спора и упрёка, как «И подступил к нему Йеуда». Как известно, всюду, где упоминается выражение «подступил», это для спора и сурового упрёка или для войны и т. д. И это доказывают сами слова Авраама: он говорит в форме упрёка, а также в форме предостережения: «Не может быть, чтобы Ты сделал такое...», и ещё удваивает предостережение: «Не может быть! Судья всей земли...». Это словно он сильно сетует и гневается на Его меры, благословен Он, — как это Он не творит здесь истинного суда, умерщвляя праведного с нечестивым. И это великое удивление: ведь Авраам был первым, кто уверовал в Единого Б-га, и выдержал многие испытания. Как он мог даже усомниться в Его мерах, благословен Он, и тем более сказать, что Он не истинный судья? Ему следовало верить, что «Твердыня — совершенно деяние Его, ибо все пути Его — правосудие», и Он, несомненно, истинный судья. И невозможно сказать, упаси Б-г, об Аврааме, праотце нашем, что в нём не было такой твёрдой веры, — ведь вся совершенная вера пришла к нам по наследству от него. Тем более известно, что праотцы — «колесница», то есть они в предельном битуле своего существования. Если так, даже если по его разумению ему казалось, что это не истинный суд, ему следовало полностью отменить своё мнение и вовсе не сомневаться и т. д. Четвёртый: очень удивительна форма упрёка, которым он упрекнул Б-га, сказав Ему: «Судья всей земли не сотворит суда?» Ведь в любом случае: если Он — судья всей земли, наверняка Он творит истинный суд, и нечего в Нём сомневаться. Если так, как можно сказать такой упрёк: «Судья всей земли»? И ещё удивительнее предостережение, которым он предостерегает Его: «Не может быть (халила), чтобы Ты сделал...», — как сказали мудрецы: «Это недостойно (хулин) Тебя». Как может раб предостерегать господина и говорить ему: «Не может быть, чтобы Ты...»? Тем более Авраам, праотец наш, который сам был «прахом и пеплом», как он сказал в своей просьбе: «Вот, я решился говорить... а я — прах и пепел». Пятый: нужно разобрать сам довод Авраама, когда он говорит: «Неужели Ты погубишь праведного с нечестивым... и не простишь этому месту...». Почему он так сетует на эту меру? По какой причине можно сказать, что Он должен простить всему месту ради праведности пятидесяти праведников? Ведь сказано у Йехезкеля (Иезекииль 14:14): «Ноах, Даниэль и Иов — они своей праведностью спасут свои души... и не спасут ни сына, ни дочери», ибо праведность праведника не поможет спасти нечестивого. Напротив, разум подсказывает, что за грех нечестивого погибнет и праведник с ним — за то, что не упрекнул его, и тому подобное. Но спасти нечестивого ради праведности праведника — к этому вовсе нет необходимости по смыслу и разуму. Почему же он сказал, словно сильно удивляясь этой мере: «Неужели Ты погубишь праведного с нечестивым... и не простишь этому месту...»? И более того: после упрёка он ещё предостерегает Его, говоря: «Не может быть, чтобы Ты сделал... Судья...» (И ещё нужно понять: вначале он просил только, чтобы Он не умертвил праведного с нечестивым, а в конце попросил больше меры — спасти нечестивого ради праведности праведника. Ему следовало просить только о праведнике и т. д.) Но всё это разрешится, если предварить корнем ступени Авраама наверху, в Ацилуте. Известно, что праотцы — «колесница»; так корень души Авраама был колесницей для высшего Хеседа Ацилута, то есть Хеседа Зеир Анпина. (Об этом и сказано: «а я — прах и пепел»: он остался от уровня пепла, то есть неживой части Хеседа Ацилута, как разъясняется в другом месте.) Это потому, что он был человеком милости по своей сути — оказывать милость всем созданиям в мире, кормить и питать всех, кто бы то ни был, как сказано в Зоаре, что он делал огромное добро созданиям. И он совершал высшее единение в Хеседе Ацилута через милость, которую творил внизу все свои дни. Однако первый корень и источник Хеседа Авраама — в Хеседе Арих Анпина, который есть источник всех хасадим правой линии — Хохмы, Хеседа и Нецаха и т. д. Поэтому он называется Авраам — «авар ма» (орган «ма») Хохмы, то есть источник Хеседа, который в Хохме. Это уровень «великой милости» (рав хесед), за который держится Аба Ацилута и т. д., как разъясняется в другом месте на стих «Даруй истину Яакову, милость Аврааму, как Ты клялся отцам нашим с древних дней (мимей кедем)» — это Хесед, Гвура и Тиферет Атик Йомин и Арих Анпина и т. д.; и пойми.
(47) И разъяснение этого. Известно из Зоара, что «есть милость и есть милость» и т. д.: Хесед Зеир Анпина называется «малой милостью» (хесед зута), а Хесед Арих Анпина называется «великой милостью» (хесед рабба) и называется «рав хесед». Разница между ними — в мощи упомянутого Хеседа Авраама: чтобы в нём было превосходство, позволяющее одолеть гвурот и смягчить их, чтобы и они включились в хасадим и назывались «смягчёнными гвурот» и т. д. Ведь в Хеседе, который в мидот, ниже Хохмы, — а они исходят из разума, — у атрибута суда столько же силы, сколько у атрибута милосердия и милости, и невозможно, чтобы милость одолела суд и полностью его превратила; она лишь ослабляет силу суда. (Как сказано в Эц хаим: Зеир Анпин — по большей части хасадим, а в меньшей части — гвурот, как «Вспомнил Он милость Свою» и т. д. Поэтому хасадим всегда одолевают гвурот. И как сказано: у моря Он явился им как юноша, ведущий войну, как сказано (Исход 15:3): «Б-г — муж войны», — Он победил атрибут суда, который утверждал: «Чем эти отличаются от тех?» И это сказанное (Притчи 20:29): «Украшение юношей — сила их» и т. д.) Но «рав хесед», который в Кетере, — это милость, которая в воле, во внутренней стороне и сущности, подобно природе человека милости в самой сущности внутренней воли: в её силах одолеть суд и поистине превратить его в милость (как «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» — поистине одолело и т. д.). И это называется смягчением гвурот в самой их сути. Об этом и сказано: «Ибо велика (гавар) к нам милость Его» — это именно от мощи упомянутого преобладания высшей милости. И в этом суть и корень Хеседа Авраама, который был человеком сущностной милости. Об этом сказано: «Утаю ли Я от Авраама...» И смысл имени Авраам — «авар ма» Хохмы: ведь раскрытие света милости происходит именно в свете Аба, подобно природе отца в милости и милосердии, как «Ибо Ты — Отец наш», и Он называется «милосердным Отцом»: природа отца такова, что его милость одолевает суд. А это приходит только от силы сущностной милости, которая в самой сущности внутренней воли, называемой Хеседом Арих Анпина и т. д. И от этой «великой милости» привлекается и в мидот Зеир Анпина, который называется «мужем»; и тогда он может смягчить все гвурот и поистине превратить их в хасадим. И в этом смысл Хеседа, который в Хохме: он может оправдать даже нечестивого и очистить даже нечистого, ибо может найти добро и заслугу даже в грубом зле, как сказано выше о хасадим прямого света, в силах которых превратить суд в милость благодаря огромному преобладанию света милости. (48) И в этом есть две ступени. Первая: сила милости одолевает силу суда и сильно ослабляет её. И хотя и суд превращается в милость, но из-за этого ослабевает и сила милости. Как разум, склоняющийся к милости, одолевает и подчиняет разум, склоняющийся к суду, так что тот признаёт его правоту: тогда в разуме милости прибавляется сила от признания противоположного — разума суда; и тем не менее из-за довода разума суда сила оправдания разума милости сильно ослабевает. Для примера: сладкая вода, которая смешивается с кислой и острой водой. Чем слаще сладкая вода и чем больше её по сравнению с кислой и острой, тем больше в её силах превратить и подсластить кислую воду, чтобы и у неё был сладкий вкус. Ведь хотя та по своей сути кислая или горькая, сила горечи и кислоты ослабевает от обилия сладкого вкуса, который вошёл в неё и одолел горечь и кислоту. Однако это не называется подслащиванием по сути, а лишь ослаблением силы горечи и кислоты. А то, что от них ушла кислота, — потому, что их вкус смешался со сладкой водой, и они ослабили силу сладкого вкуса относительно, так что вода уже не столь сладка и т. д. Так же при включении гвурот в хасадим: хотя сила хасадим прибавляется от присоединения превращённых гвурот, но сама сила милости через это тоже ослабевает. (Как при варке варенья из редьки и мёда: сладость мёда ослабевает от остроты редьки, хотя острота редьки превращается в сладкий вкус мёда. И так же будет понятно о взаимовключении огня и воды: поскольку есть вода в огне и огонь в воде, необходимо каждый из них ослабевает в своей сущностной силе, хотя один и одолевает другого. Иначе, если огонь и вода оба поистине простые: тогда необходимо ни один не ослабевает от другого вовсе, но либо вода полностью гасит огонь, либо огонь сжигает и слизывает воду и т. д., так что они вовсе не включены друг в друга. Это от уровня Тоху, который предшествовал Тикуну. И в этом была главная причина ниспровержения Сдома, где говорили: «Моё — моё, твоё — твоё» и т. д., как будет разъяснено далее.) Вторая ступень — смягчение гвурот поистине в самой их сути, чтобы они превратились в хасадим. Для примера — то, что мы находим в сказанном (Исход 15:25): «И указал ему Б-г дерево, и он бросил его в воду, и вода стала сладкой» и т. д. Ведь эта вода, которая называется «водой Мары», была горькой по сути, и никакая сладость не могла её подсластить. Но это дерево, которое он туда бросил, было от Древа жизни, что посреди сада, совершенно выше смешения добра и зла Древа познания и т. д. Поэтому сладость в нём была столь великой мощи, что горькая по сути вода превратилась в сладость, как то, что сладко по сути, и сила сладости ещё прибавилась от превращения их горечи в сладость — больше, чем у самой сладкой воды (как разъясняется в другом месте). Так будет понятна мощь Хеседа Авраама в его корне — в Хеседе Арих Анпина, который называется «рав хесед»: он может смягчить даже суровые гвурот, которые называются «горькими водами», а также самые высшие гвурот, чтобы они по сути превратились в хасадим, так что сила милости от этого прибавляется больше, чем она есть сама по себе. И это сила оправдать даже нечестивого и очистить даже нечистого, как сказано выше. Однако эта сила милости не ослабевает от обвинительных доводов атрибута суда, а напротив — сам обвинитель становится защитником, ибо превращается по сути в милость, как вода Мары, ставшая сладкой благодаря Древу жизни, как сказано выше; и пойми.
(49) И вот, выше разъяснено о стихе «по воплю ли её», что это то, что наши мудрецы, благословенна их память, сказали: «"И Б-г" — Он и Его суд». Это уровень Малхут, которая называется «законом царства» (дина де-мальхута), и это имя Адни и т. д. Ведь корень её построения — именно от гвурот, поскольку эта мера — Малхут — по большей части гвурот, а в меньшей части — хасадим (такова природа женского начала, которое полно судов и суровых гвурот; и наверху, в Малхут, которая называется «женщиной, боящейся Б-га», хотя «от мужа взята она», от неё исходят ответвления к суровым гвурот). Однако ведь сказано: «И утвердится престол милостью», а также сказано (Псалмы 89:3): «Ибо сказал я: мир милостью построится». То есть Малхут, которая называется «престолом», а также называется «миром», построена главным образом именно из милости. И это тоже истинно: поскольку главная суть построения Малхут — именно из гвурот, ей нужно смягчение судов и гвурот хасадим мужского начала. И это сказанное «И утвердится престол милостью» — это хасадим Зеир Анпина, которые коренятся в «рав хесед» Арих Анпина, который привлекается и облекается в Хесед мидот Зеир Анпина, как сказано выше. Однако через пять хасадим, которые она получает от Зеир Анпина, и гвурот в ней превращаются именно в хасадим, как сказано (Псалмы 114:8): «Превращающий скалу в озеро воды»: скала — это суровые гвурот, и они сами превратились в «озеро воды» — хасадим, чтобы изливать на миры. И корень этого в том, что Малхут построена из хасадим Зеир Анпина, как сказано: «Ибо от мужа взята она» — из хасадим Аба, которые в Зеир Анпине, называемом «мужем». Поэтому «женщина заключает союз только с тем, кто сделал её сосудом» — это майн дхурин мужского начала, благодаря которым «услаждается Нуква, и он доставляет ей покой». Это смягчение гвурот Нуквы по сути, чтобы они превратились в хасадим, как сказано выше о Древе жизни и т. д.; и пойми.
(50) Отныне будет понятен общий смысл этого отрывка — сказанного вначале: «И сказал Б-г: вопль Сдома и Аморы велик... сойду же... И обратились оттуда мужи... а Авраам ещё стоял пред Б-гом. И подступил Авраам и сказал...». Смысл слов «И сказал Б-г: вопль Сдома...»: хотя здесь упомянуто имя Авайе — хасадим прямого света, — оно приходит именно в облачении в атрибут суда. Это и есть правило: всюду, где сказано «И Б-г», — это «Он и Его суд», именно; то есть то, что было вознесено пред Ним от Его суда (как сказано рядом: «по воплю ли её», как сказано выше). Это Малхут, которая называется судом Зеир Анпина и называется именем Адни — «Господин всей земли» или «Судья всей земли», как известно. И вот, мера Малхут очень полна судов и гвурот, как сказано выше: женское начало — по большей части гвурот, а в меньшей части — хасадим, и меньшая часть упраздняется в большей. Поэтому сказано: «Вопль Сдома велик, и грех их очень тяжёл». Ведь природа гвурот, поднимающихся наверх на уровне отражённого света, то есть атрибута суда, — очень строго взыскивать даже в добре, чтобы найти зло с великой тонкостью, вплоть до того, что «и святым Своим Он не доверяет». (И доказательство — то, что Он принял злословие Сатана на Иова. Он Сам сказал о нём, что нет подобного ему — богобоязненного и удаляющегося от зла; а Сатан сказал: «Не Ты ли оградил его... разве не в лицо Тебе он...» и т. д. И так же о тонком зле в сокрытии, которое было и у Иова: он был скромен, «устами своими не согрешил», но в мыслях сомневался и т. д., — и был судим страданиями вовсе не по мере и т. д. И тому подобное — страдания праведников: это потому, что Он взыскивает с них «с точностью до волоса», как сказано: «И вокруг Него» и т. д.) И вот, по такой мере Гвуры можно осудить даже праведника в самой основе, и разумом, склоняющимся к суду в высшей степени, можно сделать нечистым даже чистого и т. д. Поэтому сказано: «Вопль Сдома» — возношение деяний Сдома было чрезвычайно преувеличено, так что сказано: «грех их очень тяжёл» — у них вовсе нет исправления; ведь природа этой меры — преувеличивать даже лёгкий грех и т. д., как сказано выше. Но сразу подступил Авраам, человек милости, чтобы заступиться с добром и милостью. И хотя суд уже был решён по этой мере Малхут, как сказано: «И обратились оттуда мужи, и пошли в Сдом», но поскольку Авраам — колесница для Хеседа Зеир Анпина, каким он есть в своём корне, в Хеседе Арих Анпина, поэтому сказано: «А Авраам ещё стоял пред Б-гом» — поистине в своей мощи и силе, в Гвуре, которая в высшем Хеседе Арих Анпина, который в Зеир Анпине, который может превратить даже суровый суд, чтобы тот смягчился по сути, как сказано выше о Древе жизни в воде Мары и т. д. Поэтому сразу подступил Авраам, человек милости, чтобы заступиться с добром, и сказал: «Неужели Ты погубишь праведного с нечестивым?» Смысл: такова природа силы высших хасадим, которая называется «Гвура, что в Хеседе», — одолевать, чтобы смягчить суды и гвурот, чтобы и они стали поистине хасадим, как сказано выше о Хеседе Зеир Анпина, который смягчает гвурот так, что их природа обращается в противоположную — оправдывать даже нечестивого, поскольку они на уровне прямого света и т. д. Поэтому Авраам очень удивился атрибуту суда и сказал противоположное: «Неужели Ты погубишь праведного с нечестивым?» Возможно ли, чтобы мощь суда была столь велика, чтобы одолеть милость, так что погибнет праведник из-за нечестивого? Напротив, должно быть поистине наоборот: мощь хасадим над гвурот и судами должна быть так велика, чтобы терпеть и простить даже нечестивого, спасти его ради праведности праведника, — благодаря преобладанию милости над судом, которая может оправдать даже нечестивого, как сказано выше; и тем более может спасти нечестивого ради заслуги праведника. И это сказанное «Неужели Ты погубишь... и не простишь этому месту» — потерпеть нечестивого ради праведника. Это соответствует его ступени — Гвуре, что в Хеседе. Только он начал говорить противоположное — «Неужели Ты погубишь...», — чтобы этим укрепить свою главную просьбу о противоположном: простить месту ради пятидесяти праведников и т. д.; и пойми.
(51) И после всего этого разрешатся все упомянутые выше вопросы во всём порядке слов этого отрывка. Первый вопрос — о сказанном вначале: «И встали оттуда мужи, и посмотрели в сторону Сдома» — то есть суд уже был решён, и они были посланы уничтожить Сдом и т. д. Почему же Он не сообщил Аврааму вначале и решил сообщить ему потом? Это будет понятно согласно всему сказанному выше. Когда атрибут суда поднялся наверх с огромным множеством гвурот, суд был решён, ибо Он знал, что они сделали по воплю атрибута суда и им вовсе не поможет никакое смягчение хасадим. Поэтому Он хотел скрыть от Авраама, человека милости, чтобы он вовсе не знал об этом, — чтобы не ослабела его сила милости из-за преобладания сил суда, поднявшегося наверх из-за огромного преобладания гвурот Нуквы над хасадим. И Он не предполагал, что Авраам сможет смягчить их своими хасадим, даже благодаря его корню наверху — в Хеседе Арих Анпина. Но затем Он сказал: «Утаю ли Я от Авраама то, что Я делаю? А от Авраама произойдёт народ великий и сильный». То есть Он хотел сказать, что через него раскроется Б-жественность, так что от него получат все народы земли, то есть семьдесят правителей Нога, — от высшей «великой милости» (как он внизу изливал свою милость на все народы мира, и раскрыл всем единство Б-га, и его называли поистине «человеком Б-жьим», и он называется «отцом множества народов» и т. д.). «И знаю Я, что он заповедает сыновьям своим... творить справедливость (цдака) и правосудие» — это раскрытие внутренней стороны высших хасадим в справедливости и правосудии, которые в Торе и заповедях, чтобы смягчить все суровые гвурот зла клипат Нога и т. д., — «включить левую сторону в правую» и т. д. Поэтому: «Утаю ли Я» — чтобы совершить суровый суд без его ведома, по крайней мере о вопле Сдома? Может быть, и в его силах будет смягчить суровые гвурот и совершенное зло греха Сдома. Поэтому Он открыл ему и сказал: «Вопль Сдома...», и ещё сказал: «Сойду же» — чтобы привлечь хасадим прямого света, чтобы смягчить суровые гвурот, — «а если нет — узнаю» — чтобы смягчить, по крайней мере, наверху, в корне и источнике хасадим, как сказано выше. Тогда Авраам ещё больше укрепился, как сказано выше, и подступил, чтобы заступиться с добром, как сказано выше; и пойми. И на самом деле это не было подобно раскаянию в том, что Он вначале скрыл от него. Ведь Он послал и Михаэля, правителя милости, как сказали наши мудрецы, благословенна их память, что посланные мужи были Михаэль и Гавриэль. По какой же причине был послан Михаэль, правитель милости, чтобы совершить суровый суд? Только потому, что Он сказал: «Сойду же» — чтобы смягчить хасадим, и, по крайней мере, чтобы суд не был так суров после того, как через него пройдёт множество хасадим. Поэтому Он послал Михаэля, правителя милости, чтобы смягчить суд всеми силами, — чтобы можно было спасти оттуда Лота по милости Б-га и т. д., как сказано выше. Отсюда будет понятно, что и вначале Он намеревался открыть это Аврааму, человеку милости; поэтому сразу сказал: «Утаю ли Я от Авраама», — чтобы тот смягчил милостью всеми силами. Только поскольку в отношении действия Он знал, что не поможет даже Хесед Авраама, суд был решён с посылкой мужей; и сразу сказал: «Утаю ли Я» — чтобы тот смягчил суд, чтобы он не был так суров; и пойми.
(52) Второй вопрос — о том, почему довод Авраама примыкает к сказанному «Сойду же…» и т. д. и почему он не подошёл сразу, по крайней мере тогда, когда ему было сказано о вопле Сдома и т. д., — также разрешается согласно сказанному выше. Ведь вначале весьма усилилась мера суда, то есть Малхут, — это и сказано: «Вопль Сдома…» и т. д. И, как сказано выше, Гвурот Нуквы одолевают Хасадим, и даже Хасадим становятся судами (диним). Поэтому сразу после того, как мера суда постановила послать мужей и сообщила ему о вопле и т. д., Авраам ещё молчал: он не предполагал, что в силе ступени Хеседа, которая в нём, — даже в её корне, в высшем Хеседе Арих Анпина, облачённом в Зеир Анпин, — есть возможность подсластить такие Гвурот и суды. Но как только Он сказал «Сойду же…» и т. д., Авраам увидел, что Б-г сомневается, «сделали ли они так, как вопль», то есть вопль меры суда, «доходящий до Меня», или нет. А в особенности когда он ясно услышал от Него сторону Хеседа в сказанном «а если нет — узнаю», то есть подслащу суд в корне и источнике всех Хасадим, как сказано выше, — тогда Авраам подошёл со всей силой и мощью, в корне и источнике величия силы своего Хеседа, на уровне высшего Хеседа Зеир Анпина (от уровня «великий милостью», упомянутого выше), чтобы заступиться и привлечь усиление силы высшего Хеседа в Малхут. Это и означает: «А Авраам ещё стоял перед Б-гом» — в мощи своей ступени, в великой высшей милости. Поэтому, хотя мужи были посланы и после того, как Он сказал «Сойду же», как сказано: «И повернулись оттуда мужи, и пошли в Сдом», — всё же «Авраам ещё стоял», и сила Хеседа ничуть не ослабла от этого приговора Малхут. И тотчас: «И подошёл Авраам» и т. д. Главное же было в том, что он услышал сказанное «Сойду же…» и т. д., то есть что Он Сам желает подсластить суды Малхут, насколько это возможно, и Сам встать против всякого суда и обвинения, как сказано выше в объяснении Зоара. Тогда есть место и для Хеседа Авраама пробудить свой корень, чтобы встать против меры суда и обратить её в Хесед, — но не прежде, чем он услышал сказанное «Сойду же…» и т. д. Таков смысл того, почему довод Авраама примыкает к сказанному «Сойду же», а не прозвучал раньше, и пойми.
(53) Третий и четвёртый вопросы, упомянутые выше, — о сказанном «И подошёл Авраам», то есть что он подошёл для спора и упрёка, а также для предостережения в словах «Да не будет этого у Тебя» (халила леха): как может раб предостерегать и упрекать господина и как он мог сомневаться в мерах Его, благословен Он, как сказано выше. Дело это также понятно согласно сказанному выше о корне Хеседа Авраама, который был колесницей для Хеседа Зеир Анпина, а корень его — в Хеседе Арих Анпина и т. д. Выше было разъяснено о сказанном «И утвердится милостью престол» и о сказанном «Ибо от мужа (иш) взята она», что построение Малхут происходит от Хасадим Зеир Анпина (как сказано: «И взял одно из рёбер его» и т. д., и Аба и Има устроили её; и это смысл слов «И построил Б-г Элоким ребро»: Аба основывает дочь именно Хасадим, как разъяснено в другом месте). Об этом сказано: «Женщина заключает союз только с тем, кто сделал её сосудом» — посредством подслащения Гвурот Нуквы, которые обратились в настоящие Хасадим, как сказано выше. Поэтому Авраам мог прийти с претензиями и упрёком, а также с предостережением к Малхут, чтобы подсластить Гвурот, что в ней. Для примера — как муж повелевает жене, когда она пребывает в Гвурот и судах в его доме: он повелевает и постановляет ей поступать именно по его воле и упрекает её жёсткими словами, и она тотчас подчиняется его воле и т. д. Так и сила Хеседа Авраама, корень которой — в Хеседе Зеир Анпина, называемом «мужем» (иш), как сказано выше, может постановить Малхут, то есть имени Адни, в форме предостережения, сказав: «Да не будет этого у Тебя — сделать подобное», то есть совершить суровый суд и т. д. Как объяснили наши мудрецы, благословенна их память, смысл слова «халила» — «это будничное (хулин) для Тебя», потому что отсюда могут ответвиться настоящие суровые Гвурот клипат Нога, которые называются «совершенно будничным» и т. д. (как разъяснено в другом месте о разнице между совершенно будничным и будничным, приготовленным в чистоте святыни и т. д.). А сказанное «И подошёл Авраам», что он подошёл для спора и упрёка и т. д., — дело в том, что для подслащения Гвурот Нуквы необходимо именно усиление силы Хасадим, которое называется «Гвура, что в Хеседе», как сказано выше. Ведь сила Хеседа может подсластить Гвурот только великой силой и мощью и именно силой суда, потому что суд подслащается только в его корне, а это Гвурот (но Гвурот, что в Хеседе). Так отец упрекает сына, или учитель — ученика за жестокие черты, что в нём: он должен говорить ему слова упрёка именно гневными словами, и тогда смягчится его сердце, и он подсластится до милости и добра; а слова милости и добра ему вовсе не помогут, чтобы обратить суд и гнев, из-за огромного усиления его судов, — ведь это должно быть именно в форме Гвурот, что в нём. Поэтому мы находим во многих местах, что всякий упрёк, призванный подсластить суд, действует только суровыми словами спора и великими претензиями, а если говорить спокойно и холодно, ничего не подействует. (И хотя сказано: «Мягкий ответ отвращает гнев» (Притчи 15:1), это относится к тому, кто выше тебя, — например, к говорящему перед великим вельможей: он должен пробудить его именно мягким ответом, чтобы отвратить его гнев. Но у того, кто ниже тебя, напротив, сердце не смягчится от спокойных слов, а только от гневных слов и сурового упрёка и т. д., как отец упрекает сына, а муж — жену. Так и здесь, как сказано выше, и пойми.)
(54) А сказанное далее: «Да не будет этого у Тебя! Судья всей земли…» — здесь вопрос силён: как он мог сомневаться в Судье всей земли, который, несомненно, вершит истинный суд, как сказано выше? Дело в том, что есть разница между первым «Да не будет этого у Тебя» и вторым. Сказанное вначале «Да не будет этого у Тебя — сделать…» и т. д. было в форме предостережения и повеления, как сказано выше, а второе «Да не будет этого у Тебя» — не повеление и предостережение, как первое, а слова упрёка, как сказано выше. Дело в том, как известно, что в Малхут иногда Хасадим одолевают суд, и тогда она называется «Судьёй (шофет) всей земли»; и известно, что «правосудие (мишпат) — это милосердие», что происходит через усиление Хасадим над Гвурот и судами. А иногда суды одолевают Хасадим, и это называется настоящим судом (дин). Поэтому вначале он сказал: «Да не будет этого у Тебя — сделать подобное», то есть суровый суд, одолевающий Хасадим, — умертвить праведника вместе с нечестивцем; это происходит от усиления суда над Хеседом, как сказано выше. Поэтому он пришёл с предостережением и повелением об этом, чтобы суд не одолел Хесед, и сказал: «Да не будет этого у Тебя — сделать…» и т. д. Но во втором «Да не будет этого у Тебя» он говорит с Малхут, когда Хасадим одолевают суды и тогда она называется «Судьёй всей земли»; об этом он не мог сказать в форме предостережения, а только словами упрёка. Это и сказано: «Судья всей земли» — то есть милосердие, одолевающее суд, — «не совершит ли правосудия», чтобы спасти и нечестивца ради праведности праведника? И поскольку речь идёт лишь о подслащении суда, чтобы он подсластился мощью усиления Хеседа, это приходит только через слова упрёка, которые суть подслащение суда Хеседом, как сказано выше. Таков смысл второго «Да не будет этого у Тебя». Поэтому вначале он сказал о противоположном — чтобы не умертвить праведника вместе с нечестивцем — в форме предостережения и повеления: «Да не будет…» и т. д. [ведь это совершенно будничное, то есть суровые Гвурот, как сказано выше], а затем пришёл упрекать — упрёком, который есть подслащение суда, — чтобы спасти нечестивца ради праведника [и этим разрешается, почему он продолжал просить и т. д.]. А пятый вопрос, упомянутый выше, — о самой сути довода Авраама и т. д.: почему он сетует, ведь разум не обязывает спасать нечестивца ради праведника и т. д., — понятен из всего сказанного выше. Поскольку Хесед Авраама одолевает суд, чтобы подсластить его до настоящего Хеседа, он постановляет и говорит, чтобы Он спас нечестивца ради праведника. Но вначале он как бы весьма изумляется противоположному — как Он умертвит праведника вместе с нечестивцем — и говорит: «Неужели Ты погубишь…» и т. д., и предостерегает об этом: «Да не будет этого у Тебя — сделать», как сказано выше, чтобы суд не одолел Хесед. А затем упрекает о противоположном — чтобы Хесед одолел суд и спас нечестивца ради праведника, как сказано выше, и пойми.
(55) (А то, что он назвал именно это число — пятьдесят праведников, — это потому, что Хесед Авраама включает пять Хасадим, а каждый из них включает десять, итого пятьдесят, то есть: Хесед, что в Хеседе, Хесед, что в Гвуре, Хесед, что в Тиферет, Хесед, что в Нецахе, и Хесед, что в Ходе. Поэтому он просил и ради сорока: если недостаёт одной ступени из этих пяти Хасадим, это не повредит общему свету Хеседа, и он сможет спасти и нечестивца, подсластив суд Хеседом. И также Он не истребит ради тридцати и двадцати — вплоть до десяти праведников, о которых Он сказал ему: «Не истреблю ради десяти». Это десять сфирот, включённых в Хесед, что в Хеседе, которые могут спасти и подсластить все суровые суды. Но больше он не просил, ибо если нет десяти праведников, у силы Хеседа Авраама нет возможности спасать далее. Поэтому тотчас: «И ушёл Б-г…» и т. д., «а Авраам вернулся в своё место» — к своему источнику и корню в высшем Хеседе, упомянутом выше, и пойми.) (А корень дела в том, что в десяти сфирот есть взаимовключение от имени МА, уровня «Адам», — это десять праведников, соответствующие десяти сфирот: Кетер, Хохма, Бина, Хесед, Гвура, Тиферет и т. д. А главный грех Сдома был в разделённости и раздробленности, как в мире Тоху, где «ветви отделяются друг от друга». Поэтому они говорили: «Моё — моё, твоё — твоё» и т. д., и поэтому у них была великая жестокость друг к другу, как известно из истории с той девушкой и т. д. (Санедрин 109б). А это полная противоположность Тикуну, главное в котором — взаимовключение, чтобы каждый получал от другого, подобно органам человека, где и нога передаёт голове, так что нет ни головы, ни конца и т. д., как разъяснено в другом месте о сказанном «Б-г Хохмой основал землю»: земля тоже устроена по образу Тикуна, подобно облику человека с его органами и т. д. Поэтому каждый край получает от другого и даёт другому: в одном краю растут злаки, и их везут в край, где растут благовония, драгоценные камни и тому подобное; каждый получает своё пропитание от другого и т. д. В этом и суть Хеседа: всякие причина и следствие соединяются вместе, потому что каждый включает в себя именно другого, в единстве и великом соединении, как вода из огня и огонь из воды, как сказано выше. Так и в органах человека: в голове есть от ноги, а в ноге — от головы и т. д., как разъяснено в другом месте. Поэтому Сдом был перевёрнут мерой за меру, ибо они были в крайней степени суда и разделённости — противоположности Тикуна, основа которого — в милости друг к другу, во взаимовключении и полном единстве. И таковы были Хасадим Авраама и т. д. И всё это было причиной нисхождения («Сойду же») во взаимовключение прямого света и отражённого света, чтобы привлечь в них от Тикуна имени МА. Это и означает: «а если нет — узнаю», то есть подслащу именем МА и т. д. Поэтому сказано: «Скрою ли Я от Авраама…», «…что он заповедает сыновьям своим», а это главное в Тикуне — «праведность и правосудие», ведь вся Тора и заповеди — для того, чтобы включить и т. д. Поэтому «и благословятся в нём» и т. д. И поэтому Хесед Авраама действовал до десяти праведников, но не меньше. И хотя сказано: «Праведник — основа мира», то есть один праведник, — это именно на уровне Есод, где все пять Хасадим включены как одно; но прежде их прихода в Есод они — пять Хасадим. Поэтому он не просил о пяти, ибо главное в Тикуне — в имени МА, уровня «Адам», которое включает именно десять сфирот. Поэтому на каждых десяти (именно) пребывает Шхина и т. д. (Санедрин 39а). И поэтому сказано: «А Авраам вернулся в своё место» — в место Хеседа, ибо он не мог спасти и подсластить такие суровые суды, которые суть полная противоположность Тикуна имени МА. (А это противоположно поколению раздора, которые пришли действовать ради имени МА именно в единстве и соединении, как сказано: «И сделаем себе имя», как разъяснено в другом месте. Поэтому они не заслужили уничтожения, а Он лишь рассеял их по лицу всей земли, ибо «рассеяние нечестивцев — благо для них» и т. д., чтобы у них не было образа стана, подобного облику человека, и т. д.) Это и сказано здесь в Зоаре: «присмотреть за ними» именно «в суде» — чтобы приговорить их к уничтожению, потому что у них вовсе нет корня в Тикуне, и лишь их гибель — их исправление, по причине, указанной выше, и пойми.)
Глава Ваера · «И сказал Б-г…» «Сойду же»
Второе толкование на стих «Сойду же»
(1) «И сказал Б-г: вопль Сдома и Аморы велик…» и т. д., «Сойду же…» и т. д. — вплоть до «И подошёл Авраам и сказал: неужели Ты погубишь праведного вместе с нечестивым…» и т. д., «Да не будет этого у Тебя — сделать подобное, умертвить праведного вместе с нечестивым…» и т. д., «Да не будет этого у Тебя! Судья всей земли не совершит ли правосудия?» Раши объясняет: «И подошёл Авраам» — мы находим «подход» для войны, «подход» для умиротворения и для молитвы, и ради всего этого вступил Авраам: чтобы говорить жёстко, для умиротворения и для молитвы и т. д. И это удивительно: как можно сказать, что он вступил и подошёл говорить жёстко против Б-га, Владыки мира и Судьи всей земли? Ведь Моше сказал: «Зачем Ты сделал зло…» и т. д. (Исход 5:22) — и был за это наказан. И ещё удивительнее сказанное «Да не будет этого у Тебя» (халила леха), и Раши объясняет: «Это будничное (хулин) для Тебя», — а это жёсткое выражение, речь дерзкая. Ведь это подобно тому, кто предостерегает и повелевает тому, кто делает недостойное, говоря ему: «Да не будет этого у тебя — сделать так». Как же возможно, чтобы Авраам сетовал и сомневался в мерах Его, благословен Он, — ведь «Твердыня, совершенно деяние Его, и все пути Его — правосудие» и т. д.? И почему Авраам не был за это наказан? Ведь Моше, который не сетовал по-настоящему на меры Его, благословен Он, а лишь как бы спрашивал и весьма изумлялся: «Зачем Ты сделал зло…» и т. д., — был наказан. Более того, он утруждал Вездесущего, благословен Он, отвечать ему три и четыре раза. И где же скромность и смирение Авраама, который сказал: «А я — прах и пепел», и был первым, кто уверовал в Б-га, и подвергся испытанию в Ур Касдим и т. д.? Тем более — подойти для войны против Б-га: это вещь, которую вовсе нельзя и помыслить. И к тому же он дважды сказал: «Да не будет этого у Тебя» и т. д. И ещё следует внимательнее разобраться: какова связь между «И подошёл Авраам» и тем, что Он сказал прежде: «Сойду же и посмотрю…» и т. д.? Ведь отсюда следует, что как только Он сказал «Сойду же и посмотрю…», Авраам подошёл и т. д., а не прежде, — какое отношение имеет одно к другому? И ещё следует понять сам стих «Сойду же и посмотрю, так ли, как вопль…» и т. д. — как спрашивает Зоар: разве не открыто перед Святым, благословен Он, и т. д., так что понадобилось сойти и посмотреть на дело? Ведь «полна вся земля славой Его», и Он находится внизу точно так же, как наверху. В особенности в том, что касается Б-жественного провидения, ведь Его провидение — над всеми подробностями творений, как сказано (Псалмы 33:13–15): «С небес
взирает Б-г, видит всех сынов человеческих; с места пребывания Своего наблюдает…» и т. д., «вникающий во все дела их». И написано (Иеремия 32:19): «Очи Твои открыты на все пути сынов человеческих» и т. д., (II Хроники 16:9) «Ибо очи Б-га обозревают…» и т. д., и тому подобное. И ещё следует понять, в чём сомнение «так ли, как вопль, доходящий до Меня, сделали они»: ведь вначале Он сказал: «Вопль Сдома и Аморы велик, и грех их…» и т. д. Если они на деле не совершили, то откуда пришёл этот вопль меры суда? И как может здесь возникнуть сомнение, чтобы сказать: «а если нет — узнаю» и т. д.? (Раши объясняет: «Сойду же» — к концу их деяний; «так ли, как вопль» страны, «доходящий до Меня, сделали они», и упорствуют в своём мятеже — «то конец»; а если не будут упорствовать в своём мятеже, «узнаю», как взыскать с них страданиями. Но это не согласуется со словами «а если нет», из которых следует, что они вовсе не совершили греха, а не то, что совершили, но совершат тшуву и т. д.)
(2) Однако всё это будет понятно, если предварить общим смыслом этой главы. Он — в сказанном «Сойду же и посмотрю»: это имя Авайе, которое упомянуто вначале в словах «И сказал Авайе: вопль…» и т. д., «Сойду же…» и т. д. Это именно мера милосердия, которая включает Хесед и суд и одолевает меру суда, как известно о семи именах, которые нельзя стирать: имя Эль — в Хеседе, Элоким — в Гвуре, а Авайе — на уровне Тиферет и т. д. Это и означает: «Кто подобен Тебе среди сильных (элим), Авайе» и т. д. (как разъяснено в главе Ноах на стих «И была вся земля…» и т. д.). «Так ли, как вопль, доходящий до Меня» — это вопль меры суда, доходящий до Меня снизу вверх и т. д. Таков простой смысл этого стиха (а не так, как объясняют Зоар и мидраш слова «Сойду же…» и т. д. — «со ступени милосердия на ступень суда, чтобы присмотреть за ними в суде»: ведь по мере суда они, несомненно, совершили, и в этом нет никакого сомнения. Здесь же смысл нисхождения был в том, чтобы посмотреть, может быть, они не совершили так, как вопль меры суда и т. д. И хотя выражение «нисхождение» больше подходит к переходу от престола милосердия к престолу суда, простой смысл указывает, что это нисхождение — наоборот: Он сошёл в мере милосердия, то есть в имени Авайе, и к нему тоже применимо выражение «нисхождение», как будет разъяснено далее). Но прежде следует понять сказанное именно «доходящий до Меня (элай)». Слово «до Меня» не имеет смысла по простому толкованию. Ведь если сказанное «Сойду же…» и т. д. относится к имени Авайе, которое всё — милосердие и простые Хасадим без всякого уклона к мере суда, как Он сказал «доходящий до Меня» в буквальном смысле, будто этот вопль меры суда произвёл в Нём впечатление и воздействие? И как может мера суда достигнуть и подняться к мере милосердия настолько, чтобы произвести в ней изменение и воздействие, раз она вся Хесед и милосердие? Ведь она совершенно не терпит силы суда. Как же возможно, чтобы она была затронута доводом меры суда так, что сила суда произвела бы в ней изменение, упаси Б-г? Следовательно, нужно сказать, что смысл этого «до Меня» не в том, что вопль произвёл в Нём изменение и воздействие, чтобы и Он склонился к силе меры суда. Напротив, смысл этого «до Меня» — обратный: мало того, что вопль не произвёл в Нём изменения, но, наоборот, он пришёл «до Меня» как противостоящий — как кто-то приходит на войну и т. д. Это и означает «до Меня» — чтобы быть именно против Него. Поэтому: «Сойду же и посмотрю…» и т. д. И это можно понять по простому смыслу, как мы находим о каждом Рош а-Шана, что написано (Иов 1:6): «И пришли сыны Элоким, чтобы предстать перед (аль) Авайе» — то есть тоже чтобы встать против имени Авайе. Ведь имя Авайе всё — милосердие и высшие Хасадим, а сыны Элоким — это «владыки суда», которые ответвляются и получают от имени Элоким, то есть от силы суда. Как известно, «Элоким» означает власть и господство правителя силой суда и правосудия. И это означает, что сыны Элоким — силы высшего суда — приходят, «чтобы предстать» и встать против имени Авайе, как встают на войну, чтобы победить и т. д. Так сыны Элоким усиливаются силой своей меры суда и встают против имени Авайе — милосердия, чтобы победить его и обратить его тоже в меру суда. И тогда: «И пришёл также Сатан среди них» — это мощь суровых Гвурот, ответвляющаяся от сынов Элоким, чьё намерение — лишь совершить на деле суровый суд над творениями. Он — главный обвинитель, который поднимается и обвиняет и т. д.
(3) Поэтому он называется Сатаном — то есть настоящим противником Б-га, как сказано: «Вот, я вышел противником (ле-сатан)» (Числа 22:32), то есть противостоять тебе и т. д. А причина того, что именно в Рош а-Шана приходят все сыны Элоким и т. д., в том, что в каждый Рош а-Шана обвинитель поднимается наверх, чтобы требовать суда и правосудия за все дела людей, которые дурны и грешны на деле. И даже о дурных качествах и дурных помыслах, обо всех «мыслях нечестия» и т. д., — обо всём поднимается наверх (и это называется «долговыми расписками нашими»: как расписка пишется письменами, так все дела записываются в книгу и становятся весьма дурными сочетаниями и т. д.). И даже на праведника на земле он обвиняет, как на Иова, который был человеком непорочным и честным: «Даром ли Иов боится Элоким?» и т. д., и тому подобное. А в Рош а-Шана принимается всякое обвинение, даже самое тонкое, — как было принято и на Иова и т. д. Это потому, что тогда — время суда и правосудия, чтобы рассматривать и наблюдать мерой суда. И хотя весь год Он называется «Судьёй всей земли», почему именно в Рош а-Шана Он наблюдает мерой суда больше, чем во весь год? Но корень дела в том, что на самом деле сказано (Притчи 29:4): «Царь правосудием утверждает землю». Правосудие (мишпат) — это не одна лишь сила суда, а включение Хеседа и суда, то есть уровень Тиферет и т. д. Это и означает «Судья…» и т. д.: Он судит между двумя противоположностями — Хеседом и Гвурой — и склоняет иногда к Хеседу, иногда к суду, как сказано: «Первые три часа Святой, благословен Он, сидит и занимается Торой, вторые — сидит и судит и т. д., третьи — сидит и питает и т. д.» (Авода зара 3б). И так же сказали (Рош а-Шана 16а): «Человек судим каждый день» и т. д. — и именно по закону Торы, — и также цари земли, как сказано: «Ибо ещё не полна мера вины эмореев» и т. д. Это и означает: «Царь правосудием…» и т. д. — правосудием Торы, в мерах Хеседа и суда, смешанных в состоянии Тикуна, «утверждает землю». Ибо существование мира — не в одном суде и не в одном Хеседе, а во взаимовключении обоих, подобно земному царству, которое судит всю землю своими мерами в средней мере и т. д. (Доказательство этому — сказанное (Псалмы 30:6): «Ибо на мгновение гнев Его, жизнь — в благоволении Его»: в то самое мгновение, когда Он в гневе и ярости, жизнь и добро также в Его благоволении. И это сказал Билам (Числа 23:8): «Как прокляну…» и т. д., ибо даже в Его гневе — ведь «Б-г гневается каждый день» одно мгновение — Б-г не гневался и т. д.) Но именно этим отличается день суда Рош а-Шана: у всех сил суда есть возможность подняться и обвинять наверху особенно сильно, и в Рош а-Шана принимают и выслушивают всякое обвинение больше, чем во весь год. Поэтому он называется днём суда больше, чем весь год.
(4) И это можно понять на примере земного царства. Мы видим, что основа царской власти — лишь в том, чтобы существовали земля и её жители, а это — через правосудие царя и страх перед ним, распространяющийся на всю страну, как сказано: «Царь правосудием…» и т. д. Ведь если бы не страх перед царём и его правосудие, «каждый проглотил бы ближнего живьём» и т. д. И хотя царь — бремя для народа ярмом налогов, но в этом истинное благо народа, основа и устроение заселённости страны: спасать угнетённого от угнетателя, предотвращать кровопролитие и тому подобное. Это — только благодаря страху перед царём, распространяющемуся на всех творящих несправедливость и злодеяние, которые боятся, как бы их не привлекли к царю и не наказали по суду и закону царя. Но тем не менее мы видим, что когда нет обвинителя, который донёс бы дело до царя, нет вовсе ни наказания, ни суда для всех творящих несправедливость и убийство. Ибо суд царя бывает только через истцов и обвинителей, которые требуют суда и правосудия за угнетение, грабёж, убийство и тому подобное. А если нет требующего суда и правосудия, нет и суда вовсе. И даже если царю и вельможам известно какое-то зло, совершённое кем-то из жителей страны, — если нет против него истца, суда вовсе не совершают. Если так, главная основа суда царя зависит от требующих суда. И в этом основа царской власти: чтобы царь выслушивал всякого, кто требует суда и правосудия; если он не выслушивает требующего суда, он не царь, утверждающий землю, а разрушитель земли, так что «каждый ближнего…» и т. д. Но при этом не во всякое время всякое зло приносится обвинителями пред царя: есть особое время, когда пред него приносятся все судебные требования. Это, например, один час в день, когда он сидит на престоле суда с царским венцом на голове, чтобы быть Судьёй всей земли, — тогда пред него приводят всех требующих суда и т. д. Но не в час, когда он занимается своими делами в своём доме со своими вельможами и слугами, или когда он занят мудростью и обдумывает устроение заселённости страны и т. д. — именно в милости и милосердии, — или во время его радости и веселья сердца от добрых вестей: тогда пред него не приносят никаких судебных требований и обвинений и т. д. Но есть один день, когда он коронуется царским венцом, — особый день в году, когда пред него приводят всех требующих суда, чтобы завершить всякий суд и правосудие за весь год. Тогда он называется «Царём правосудия», чтобы судить всю землю обо всём, что было совершено за весь год. И так, по этому примеру, можно понять наверху, в небесном царстве, о котором сказано (Псалмы 145:13): «Царство Твоё — царство всех миров», и написано (там же 93:1): «Б-г воцарился, облёкся величием» — Он облёкся в одеяние царства, чтобы быть царём над народом, а это миры БЕА, — вплоть до того, что Он называется «Судьёй всей земли», как сказано: «И восседает Б-г царём вовеки» и т. д. Это Малхут мира Ацилут в мирах БЕА, то есть имя Элоким или имя Адни, ибо Он известен как Господин (адон) над всем; и это суд, ибо «Адни» — те же буквы, что «дина» (суд), что называется «закон царства», как известно, ибо о нём написано: «Царь правосудием» именно «утверждает землю» и т. д. И главная основа высшего Царства Небесного — выслушивать всех требующих суда, то есть силы высшего суда, которые называются обвинителями наверху, — на все духовные миры, на воинство вышних, вплоть до этого низменного мира, на каждого человека во всех его делах и т. д., как сказано: «Человек судим каждый день». Но если нет требующего суда наверху, нет вовсе ни суда, ни наказания. Хотя перед Небесами открыто, ведь «очи Его открыты на все пути…» и т. д., и перед Ним раскрыты все тайны сокровенного всего живого, и нет ничего скрытого от Его очей и т. д., так что от Него, благословен Он, не утаены никакой грех и проступок, — тем не менее не совершается суд без судебных требований. А все обвинители — это силы высшего суда, как сказано выше о земном царстве. (И тем не менее страх перед высшим Царством распространяется на все миры и на воинство вышних, вплоть до самого низа, так что они боятся обвинений, как сказано выше, как сказано (Иеремия 10:7): «Кто не убоится Тебя, Царь народов» и т. д., и написано (Псалмы 47:9): «Воцарился Элоким над народами», «Ибо взыщет Б-г с воинства вышнего в вышине» и т. д. Но не во всякое время приносится наверх от обвинителей: например, в первые три часа, когда Он сидит и занимается Торой, или во время, когда «велика милость Его навеки», «в свете лика Царя», в час благоволения, чтобы поступить сверх буквы закона и т. д., или во время радости и наслаждения добрым делом, как Шабат, праздник и тому подобное, — обвинители из сил суда вовсе ничего не добьются пред Ним, и их не слушают. (Или когда Его единственный сын весьма любим Им и Он забавляется им, так что не желает слышать о нём никакого обвинения, как сказано (Второзаконие 23:6): «И не пожелал Б-г, Всесильный твой, слушать Билама» — а это Сатан, обвиняющий в каждый Рош а-Шана среди сынов Элоким и т. д.) А лишь один установленный час, когда Он сидит на Своём престоле, который называется престолом суда, в царском венце, чтобы судить всю землю, как сказано: «сидит и судит» и т. д. (Авода зара 3б).) Но главное время суда — именно в Рош а-Шана, ибо это день, когда Он коронуется царским венцом заново, как сказано (Рош а-Шана 16а): «Произносите передо Мной стихи о царстве (малхуёт)» и т. д., ибо «этот день — начало Его деяний», и Он становится Царём мира и т. д. Поэтому именно тогда входят пред Него все ангелы, которые называются сынами Элоким (Таргум на «сыны Элоким» (Бытие 6:4) — «сыны вельмож»; это семьдесят правителей, через которых решается суд Царя и Его закон). Это и означает: «И пришли сыны Элоким» — именно в Рош а-Шана, — «чтобы предстать перед Авайе», требуя суда и правосудия над всем и т. д. И выслушиваются все их обвинения с доводом силы меры суда, потому что именно тогда — время суда, когда выслушивают всякого требующего суда, ибо в этот день Он коронуется царским венцом и восседает на царском престоле, чтобы судить весь мир, а это бывает только по судебному требованию обвинителей. Так в день, когда коронуют царя, пред него приносят всякое судебное дело обо всём, что было совершено на земле за долгое время. Поэтому Рош а-Шана называется днём суда — ведь наверх приносят всякое судебное дело за весь год целиком (хотя Он сидит и судит каждый день и т. д., но завершение суда — именно в Рош а-Шана, по указанной выше причине). Но не во время суда и правосудия вовсе нельзя приносить пред Него никакого обвинения и судебного требования, ибо Он весь — именно милосердие и Хасадим, противоположность меры суда, и ненавидит обвинителя и не терпит его. (Доказательство этому — сказанное (Михей 6:5): «Чтобы познать милости Б-га» и т. д., то есть то, что Он не пожелал слушать Билама и т. д. И даже во время гнева в суде Он не может Сам обвинять, как Он сказал Йеошуа: «Разве Я доносчик?» и т. д. (Санедрин 43б), и тому подобное.) Это и означает: «чтобы предстать перед (аль) Авайе» — чтобы быть против имени Авайе, ибо оно всё — милосердие и Хасадим и вовсе не желает судебного требования и обвинения, поскольку оно выше уровня имени Адни и т. д. А сказанное «И восседает Б-г царём вовеки» — это через цимцум, в облачении в имя Адни и т. д. Это и означает: «так ли, как вопль, доходящий до Меня» — именно «до Меня», то есть против Меня, как в объяснении слов «чтобы предстать перед Б-гом», приведённом выше, и пойми.
(5) Однако ещё следует понять сказанное «доходящий до Меня» как противостоящий, из чего следует полное противостояние со всех сторон и т. д. Ведь известно, что и это имя Авайе не всё милосердие и Хасадим, а включает именно Хесед и Гвуру, ибо это уровень Тиферет Зеир Анпина, как сказано выше. Это мера милосердия, которая бывает только после меры суда: когда та обязывает к суду, тем не менее Он судит мерой милосердия, сверх буквы закона. Если так, Он во всяком случае прислушивается к мере суда, ведь в мере Тиферет есть Хесед и суд, только Он склоняет к Хеседу силой милосердия, как известно. Если так, почему сказано «чтобы предстать перед Авайе» как полное противостояние, будто имя Авайе всё — милосердие и Хасадим, настоящая противоположность суда? Ведь Он склонился бы к суду, если бы не милосердие, позволяющее поступить сверх буквы закона. А известно, что противостоящим бывает только то, что противоположно от края до края во всех своих частях; но если в нём есть хотя бы отчасти включение его противоположности, оно не называется столь противостоящим, ибо они могут включиться и соединиться вместе каким-то частным образом, в котором найдётся включение обоих и т. д. Так и здесь: поскольку Тиферет включает и силу суда, сила меры суда не называется совершенно противостоящей имени Авайе уровня Тиферет, ибо они могут включиться вместе каким-то частным образом — склонением в некой средней мере, включающей Хесед и Гвуру и т. д. Это и называется правосудием (мишпат), о котором сказано: «Царь правосудием…» и т. д. — именно в средней мере, как известно, и пойми. Однако корень дела в том, что хотя верно, что имя Авайе включает Хесед и Гвуру, то есть уровень Тиферет, и не всё оно Хесед и милосердие и т. д., тем не менее по своему корню наверху оно достигает именно света Кетера, который называется Атика и весь — простое милосердие без всякого уклона к суду (как сказано: «Нет левой стороны у этого Атика» и т. д., как будет разъяснено далее). И как сказано в Зоаре на стих (Исход 17:7): «Есть ли Авайе среди нас, или нет (эйн)?» — это «Эйн» Кетера, как сказано (Иов 28:12): «А Хохма откуда (ме-айн) обретается?», как известно. Дело в том, что Тиферет — это средняя линия, которая называется «средним засовом», проходящим от нижнего края до верхнего края, то есть до внутренней стороны Кетера, которая выше разделения на две линии, правую и левую, то есть, в общем, Хесед и Гвуру. Поэтому там оно — на уровне простого милосердия и Хасадим, где нет вовсе уклона к суду. (Ведь Тиферет включает вещь и её противоположность — Хесед и Гвуру, — а это необходимо приходит свыше, от того, что совершенно выше разделения Хеседа и Гвуры. Поэтому оба включаются как одно, подобно сказанному «Творящий мир в высотах Своих» и т. д. (Иов 25:2) — благодаря высшему свету, который выше обоих и т. д. И это имя МА внутри и т. д., корень которого — именно во внутренней стороне Кетера, где сам свет Эйн соф, свободный от всех десяти сфирот: «и не из этих мер вовсе». Это и означает: «Кто подобен Тебе среди сильных» — именно «Авайе» (как пространно разъяснено в главе Ноах).) Если так, согласно этому, и имя Авайе на уровне Тиферет, включающее Хесед и Гвуру, каково оно в своём корне в самом Кетере, — также всё простое милосердие и Хасадим, как сам свет Кетера в точности. Поэтому сказано «чтобы предстать перед Авайе» как противостояние со всех сторон, ибо в этом имени Авайе нет вовсе никакого уклона к суду. И это также смысл сказанного «так ли, как вопль, доходящий до Меня», как полное противостояние со всех сторон, от края до края, — по той же самой причине: ведь это «до Меня» означает буквально «до Меня», то есть имя Авайе во внутренней стороне Кетера, где раскрывается сам свет Эйн соф, как сказано в Райя меэмна: «Свет Эйн соф — внутри, Кетер Элйон — снаружи» и т. д. И как сказано (Исход 19:4): «И нёс Я вас на крыльях орлиных и принёс вас ко Мне» — буквально «ко Мне», к Сущности света Эйн соф, что в Кетере, как сказано выше. Это потому, что милосердие, что в Тиферет, называемое «крыльями орлиными», как известно, поднимается наверх, в великое простое милосердие, что в самой Сущности света Эйн соф, которая вся — простое милосердие, и пойми.)
(6) Однако ещё следует понять здесь две вещи. Первое: как у силы суда, что в имени Элоким, которая поднимается снизу вверх и есть самая последняя ступень в цимцуме и сокрытии света Эйн соф в Ацилуте, есть возможность подняться так высоко, чтобы «предстать перед Авайе» как противостоящий, — ведь корень этого имени Авайе в самом Атике, который весь именно простое милосердие? По той же причине удивительно и сказанное «так ли, как вопль, доходящий до Меня» — как противостоящий и т. д. Второе: сказанное вначале «Сойду же и посмотрю…» и т. д. — это нисхождение было в имени Авайе, которое упомянуто вначале в словах «И сказал Авайе: вопль…» и т. д., и Он сказал: «Сойду же…» и т. д., как сказано выше. И это великое чудо: как применимо такое нисхождение к имени Авайе, которое всё простое милосердие, без всякого уклона к суду, и выше Гвуры имени Адни? Ведь отсюда следует, что Он сошёл вниз посмотреть, «так ли, как вопль…» и т. д., то есть посмотреть и рассмотреть оком разума, совершили ли они лишь так, как вопль меры суда на них, или не совершили и т. д. Но поскольку Он весь милосердие и Хесед и в Нём совершенно нет никакого уклона к левой линии, силе суда, как сказано выше, если так, как может Он склонить Себя смотреть и рассматривать силой суда так, чтобы обвинить их, если они совершили зло? И как может возникнуть у Него сомнение, не совершили ли они зла, из-за чего Он пожелает сойти и посмотреть на дело в его истине, чтобы прояснить Своё сомнение, — ведь, раз Он весь простое и сущностное милосердие, Он, несомненно, вовсе не станет судить в сторону вины и суда (подобно сказанному «Не усмотрел Он нечестия в Яакове» (Числа 23:21) и тому подобному), и у Него вовсе не возникнет сомнения, не совершили ли они так, как вопль и т. д. Выходит, что здесь три недоумения. Первое: как имя Авайе — милосердия — сошло и снизошло, склонив Себя и приведя склонение Своего разумения к суду и правосудию имени Адни, раз в Нём вовсе нет уклона и суда? Второе: раз Он весь милосердие, каким образом будет у Него склонение видеть силой суда, что они совершили зло? И третье — в самом Его сомнении, не совершили ли они зла, из-за которого Он сказал «Сойду же и посмотрю», чтобы разрешить сомнение Своим нисхождением вниз и увидеть истину дела и т. д.: раз в Нём вовсе нет уклона к суду, у Него вовсе не должно было быть сомнения в этом деле, и Ему вовсе не нужно было сходить. (А главный вопрос, превосходящий все, — тот, что задаёт Зоар: «Разве не открыто перед Святым, благословен Он» и т. д., «и разве бывает сомнение перед Ним?» и т. д.)
(7) Однако всё это будет понятно на основании одного предварительного объяснения — изречения в Идра раба о сказанном «Открой око Твоё» (пках эйнха), где не хватает второй буквы йуд, так что значение — «око Твоё», одно око. Следовало бы сказать «очи Твои», как «Очи Твои открыты» (Иеремия 32:19), «очи Его обозревают» (II Хроники 16:9), «очи его — как голуби» (Песнь песней 5:12) и тому подобное, ведь всякое взирание и всматривание открытыми глазами бывает двумя глазами и т. д. А здесь сказано «око Твоё» и т. д., потому что речь идёт об «открытом оке, которое не дремлет» и т. д., — это лишь одно око, как «Око Б-га — на боящихся Его» и т. д. (Псалмы 33:18), а также «око в око являлся» и т. д. (Числа 14:14) и тому подобное. Это — на уровне Атика Йомин и Арих Анпина, о котором сказано: «два глаза возвращаются в один» и т. д. Но на уровне Зеир Анпина мира Ацилут сказано: «очи Б-га, они обозревают» (Захария 4:10) или «очи Твои открыты» и тому подобное — во множественном числе, потому что глаза разделены на правый и левый, то есть Хесед и Гвуру, как сказано здесь в Зоаре: «Сойду же и посмотрю…» и т. д. — «мы находим видение к добру» и т. д. «и видение к худу — присмотреть в суде» и т. д. Но в одном оке, которое называется «открытым оком» и т. д. (оно считается одним из семи исправлений черепа Арих Анпина и т. д.), ещё нет разделения на Хесед и Гвуру, и оно всё — добро, как сказано: «Только добр к Израилю» и т. д. (Псалмы 73:1), и как Моше называется «добрым оком» и т. д. (Притчи 22:9). Поэтому сказано: «два глаза возвращаются в один», ибо и сила левой стороны включается в правую — Хесед и добро, как сказано: «нет левой стороны у этого Атика Йомин» и т. д., как будет разъяснено далее.
(8) И чтобы понять это в общем, вот, подобный пример мы находим и внизу — в разнице между душами великих праведников и душами нечестивцев, как сказано в Мишне (Авот 5:19) о признаках, отличающих учеников нашего отца Авраама, мир ему, от учеников нечестивого Билама: «У учеников нашего отца Авраама — доброе око, смиренный дух и скромная душа» и т. д., «а у учеников нечестивого Билама — дурное око, надменный дух» и т. д. Здесь в обеих противоположностях употреблено выражение «око» в единственном числе — «доброе око» и «дурное око» и т. д. И следует понять, почему не сказано «добрые глаза»: ведь, несомненно, всякий, у кого доброе око, смотрит и взирает обоими глазами к добру, а не одним глазом и т. д., и наоборот, у кого око дурное, смотрит обоими глазами к злу и т. д. И вот, сказали наши мудрецы, благословенна их память (Недарим 38а): «"Добрый оком будет благословен" — это Моше, у которого было доброе око» (и как сказано о нём: «И увидела его, что он хорош (тов)» (Исход 2:2) — с большой буквой тет, ибо он от уровня Древа жизни, которое всё добро; поэтому он называется «добрым оком», ибо там нет вовсе уклона к суду). И, несомненно, против Моше был корень Билама, то есть дурное око — также одно око, то есть око, которое всё зло, суд и проклятие, и вовсе не добро. (Как известно, корень Билама был в затылке и обратной стороне внутренней стороны Даат Арих Анпина и т. д., как сказано (Числа 24:16): «и знающий знание (даат) Всевышнего» и т. д. А Моше был от внутренней стороны Даат Арих Анпина, включающей Хесед и Гвуру; поэтому он называется «добрым оком» — одним оком, ибо левая сторона включена в правую. А у Билама было наоборот: правая сторона добра включена в левую сторону суда и т. д.) Это и означает: «слово мужа с закрытым оком», и как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Нида 31а): «из-за этого ослеп один глаз нечестивого Билама» и т. д.) (И это сказанное «и кто сочтёт четверть Израиля» и т. д., как разъяснено в Гмаре.) И хотя Билам благословил Израиль, но его благословение было против его воли, лишь по повелению Б-га, и он не благословил добрым оком, ибо у него вовсе нет доброго ока, а лишь дурное око, как сказано выше. Если так, непонятно, как он мог благословить Израиль, пусть и против воли, и одно из его благословений исполнилось, — ведь он не из области благословения и добра, а его удел и ступень — во зле и проклятии. (Как передают от имени рава, рабби Михла из Злочева, благословенна его память, объяснение слов «кого ты благословишь — благословен»: уже благословен прежде, и не сказано «будет благословен», ибо невозможно, чтобы через Билама было привлечено благословение и добро; «а кого ты проклянёшь — будет проклят» — именно через тебя, ибо это его удел и жребий и т. д. Согласно этому, можно отчасти объяснить то, что Билам благословил Израиль и благословение исполнилось: ведь благословение Израилю уже было от Самого Б-га, как сказано: «кого ты благословишь — благословен» сам по себе уже прежде; только нужно, чтобы и из его уст вышло благословение, ибо и дурной ангел отвечает «амен» против своей воли и т. д., и пойми.)
(9) И вот, чтобы понять всё это, следует прежде предварить одним вопросом — сказанным в Эц хаим о Даат: что он включает Хохму и Бину, в порядке трёх полостей черепа — Хохма, Бина, Даат. Итак, мозг Даат включает оба мохин — Хохму и Бину, — и Даат также включает Хесед и Гвуру, то есть мидот (эмоциональные качества), которые включены в него как одно. (В этом смысл того, что Даат по отношению к мохин Хохмы и Бины подобен нижнему сеголю — одна точка под двумя точками, а по отношению к мидот Хеседа и Гвуры — это одна точка над двумя точками. И это: «Израиль — достояние (сгула) Его» (Псалмы 135:4), как верхний сеголь и т. д.) И на первый взгляд это вовсе непонятно: ведь, несомненно, нет никакого соотношения между сутью мидот Хеседа и Гвуры и сутью разума, который называется мохин Хохмы и Бины. И если Даат включает в себя Хохму и Бину, как он унизит себя до того, чтобы включать Хесед и Гвуру мидот? (А то, что привлекается от Даат в мидот, называется «Даат между плечами».) Но дело в том, что эти Хесед и Гвура, которые включает Даат, — тоже мохин, а не мидот. Это склонения Хохмы и Бины вправо и влево через «склоняющий Даат» (как будет разъяснено далее). Все вместе они называются четырьмя мохин: Хохма и Бина, Хесед и Гвура, — ибо через Даат два мохин, Хохма и Бина, разделяются на Хесед и Гвуру, так что получается четыре мохин. А когда эти Хесед и Гвура включены в Даат, это лишь три мохин — Хохма, Бина, Даат, — как известно о четырёх отрывках тфилин, которые суть именно четыре мохин: «Освяти» и «И будет, когда приведёт тебя» — это Хохма и Бина, а «Слушай» и «И будет, если послушаетесь» — Хесед и Гвура и т. д. А то, что они разделяются на четыре мохин, происходит именно через Даат, потому что он включён из Хохмы и Бины и включает Хесед и Гвуру, как сказано выше. Поэтому именно он разделяет, так что получается четыре мохин — Хохма и Бина, Хесед и Гвура, — ибо он посредник, включённый из Хохмы и Бины и включающий Хесед и Гвуру и т. д., и пойми.
(10) И разъяснение всего этого: что значит, что Даат включён из Хохмы и Бины, которые выше него, и поэтому он разделяет на Хесед и Гвуру и т. д.? Ведь на первый взгляд суть Даат в том, что он называется «склоняющим Даат», то есть это сила, склоняющая разум к милости и оправданию или, наоборот, склоняющая разум к тому, чтобы вывести из него обвинение и суд и т. д. Если так, без силы Даат нет вовсе разделения мидот Хеседа и Гвуры в разуме и в мохин Хохмы и Бины. То есть Хохма и Бина — это лишь сама суть постигаемого, то есть довод и смысл, из которого ещё не известно никакого склонения — вывести из него ни оправдание, ни обвинение, — а лишь разумное постижение, как оно истекает из своего источника, «нечто из ничего». Это в Хохме, которая называется «ничто» (эйн), ибо «из ничего обретается» — из сокрытия первоматериальной (юли) силы постигающего, как известно. И она приходит от точки Хохмы к раскрытию в сути постижения и довода, в добром смысле и понимании, в длину и ширину, что называется «проясняющим ликом», — а это Бина, как известно. Но всё это ещё без склонения — вывести из этого разума и довода какую-то меру в самом разуме, к оправданию или к обвинению; или же о нём ещё можно сказать и одно, и противоположное, как одно — и к оправданию, и к обвинению, поскольку это лишь простой разум (как в пильпуле, доводах и объяснениях Гмары ещё вовсе неизвестно, каким будет постановление закона — запретить или разрешить и тому подобное). Но истина не такова: несомненно, в самих Хохме и Бине есть разделение мидот Хеседа и Гвуры. Как мы видим в каждом постигаемом предмете, что он сразу склоняется в сторону Хеседа или в сторону суда, как «школа Шамая запрещает, а школа Гилеля разрешает», «одни объявляют нечистым, а другие — чистым» и т. д. Потому что у одного сила его разума и постижения склоняется в сторону Хеседа, поэтому его мнение само собой склоняется разрешить и объявить чистым; а у другого разум и постижение склоняются в сторону суда, поэтому он запрещает или объявляет нечистым. Если так, разделение на Хесед и Гвуру уже было в самом разуме и постижении Бины: ведь один приводит смысл и довод своим словам с проясняющим ликом, а другой приводит смысл и довод противоположному. И даже из одного разума и довода один выводит к Хеседу, а другой — к суду, как: «Какова причина рабби такого-то? (Сказал стих… и т. д., а из этого же стиха второй выводит противоположный смысл и т. д.)» И даже в самой Хохме, на уровне точки постижения, есть сущностно мидот Хеседа и Гвуры и т. д. (как спросили Рава: «Какая разница между этим…» и т. д., и он промолчал (Бейца 6а), потому что от него был сокрыт смысл, находящийся в Бине, — и всё же он не отказывается от своих слов и т. д.). Это и называется «шесть окончаний (ву"к) Абы» и «семь нижних сфирот Бины» (а это сорок девять ликов нечистоты и сорок девять ликов чистоты, что на уровне семи нижних сфирот Бины, то есть сорок девять врат Бины, как известно). Согласно этому, в чём суть Даат, который разделяет Хохму и Бину, склоняя разум в сторону Хеседа или в сторону суда, как сказано выше, — если они уже разделились там, так что есть разум, склоняющийся к оправданию, и есть разум, склоняющийся к обвинению, или один разум разделяется на два мнения — Хесед и Гвуру, как сказано выше? И пойми.
(11) Однако корень дела в том, что хотя, несомненно, уже существует разделение разума и постижения, склоняющееся к Хеседу или к суду, как сказано выше, тем не менее здесь вовсе нет решения (акраа): будет ли постановлено к милости и оправданию или к обвинению и суду; и так же в запрещённом и разрешённом, в нечистоте и чистоте — закон ли по словам запрещающего или разрешающего, и закон ли объявить нечистым или чистым; и так же — виновен или невиновен, годен или негоден и т. д. Для этого и есть сила Даат, которая называется «решающим» (махриа): он решает между этими двумя противоположными мнениями — Хеседа и суда, — по словам ли разрешающего и объявляющего чистым или по словам запрещающего и объявляющего нечистым и т. д. Это и называется «склоняющим Даат». И имеется в виду не то, что от него главное склонение, разделяющее разум на Хесед и Гвуру, а то, что после того, как разум и смысл уже разделились на два равновесных края — Хесед и Гвуру, — приходит сила Даат и решает между ними. И закон — по словам решающего, как известно: по этой причине не бывает суда из двух судей, равных друг другу, а лишь именно из трёх, потому что третий решает между ними и т. д. Для примера — стрелка весов, которая склоняет иногда к правой чаше, а иногда к левой чаше и т. д. В этом суть Даат, упомянутого выше, который включает Хесед и Гвуру и включён из Хохмы и Бины, как сказано выше, и пойми.
(12) Однако ещё следует понять: если склонение разума уже направлено к двум краям — Хеседу и суду, — а Даат лишь решает к Хеседу или к суду, как сказано выше, то удивительно, откуда у этого Даат есть сила решить именно в пользу одного из краёв. Ведь этой силы нет в самих Хохме и Бине, которые суть главное и источник разделения мидот в разуме на Хесед и Гвуру, как сказано выше: ведь в самом постигаемом предмете обнаруживается лик и смысл к Хеседу и так же обнаруживается лик к суду, вовсе без решения. Как же у Даат есть сила быть «склоняющим Даат» к Хеседу больше, чем к суду, или к суду больше, чем к Хеседу, и т. д.? Ведь Даат ниже Хохмы и Бины, как известно, и пойми.
(13) И ещё следует понять: если Даат называется решающим, то его решение — лишь в пользу одной линии, либо правой, либо левой. Если так, когда Даат склоняет в сторону Хеседа, он вовсе не склоняется к суду, и так же наоборот. Согласно этому, через Даат нет разделения на четыре мохин — Хохму и Бину, Хесед и Гвуру, — а лишь три мохин: Хохма и Бина и решение к Хеседу или к суду. Почему же сказано о четырёх отрывках, что Даат разделяет на четыре мохин — Хохму и Бину, Хесед и Гвуру, — как сказано выше? И пойми. Однако, чтобы разрешить эти два вопроса вместе, следует прежде предварить объяснением корня мозга Даат. Хотя он ниже Хохмы и Бины, в нём есть сила склонения — склонить и сами мохин Хохмы и Бины от края до края, от одного к противоположному. То есть даже после того, как в мохин Хохмы и Бины произошло разделение на два края — Хесед и Гвуру, — совершенно далёкие друг от друга, так что одно вовсе не перевешивает другое (как «школа Шамая запрещает, а школа Гилеля разрешает» и т. д.), — именно через Даат, называемый «склоняющим Даат», происходит обращение справа налево, от Хеседа к суду, и так же от суда к Хеседу, — и всё это в одном разуме и доводе. То есть тот самый разум и смысл, по которому один запрещает или объявляет нечистым, сам обращается в разум и смысл противоположного — разрешить или объявить чистым. И так же, наоборот, тот самый разум и смысл, по которому один разрешает или объявляет чистым, сам обращается в разум и смысл — запретить или объявить нечистым и т. д., и пойми. (Пример этому мы находим у рабби Меира, глубину мнения которого его товарищи не могли постичь (Эрувин 13б): он говорил о чистом, что оно нечисто, и показывал этому лик смысла и разума, и тот же самый лик и смысл — это то, из чего он выводит противоположное, говоря о нечистом, что оно чисто, и т. д. Выходит, что сорок девять ликов нечистоты и сорок девять ликов чистоты, которые были именно разделены друг от друга, на двух совершенно далёких краях, так что лик, объявляющий нечистым, вовсе не перевешивает лик, объявляющий чистым и т. д., и каждый стоит на своём месте и в своей силе без всякого склонения к противоположному, — как две чаши весов, которые стоят ровно уравновешенными без всякого перевеса, ибо оба мнения равны: у этого — свой лик, и у того — свой лик. Но рабби Меир мог обратить лик нечистоты в чистоту и чистоты — в нечистоту. Это подобно стрелке весов, которая склоняет правую чашу к левой и, наоборот, левую к правой, обращая одно в противоположное буквально от края до края, и пойми.)
(14) И это можно понять из того, что мы находим о поколении потопа. Написано (Бытие 6:5): «И увидел Б-г, что велико зло человека на земле и всё помышление мыслей сердца его — только зло весь день» и т. д., «И сказал: сотру…» и т. д. А когда Ноах принёс свою жертву, «и обонял Б-г благоухание» и т. д., «и сказал Б-г в сердце Своём: не буду больше проклинать землю…» и т. д., «ибо помышление сердца человека — зло от юности его» (там же 8:21). Итак, тот самый разум и смысл, по которому Он судил к суду и обвинению, — потому что «велико зло человека» и «всё помышление…» и т. д., — сам обратился в довод, и этот самый довод — к оправданию и спасению; это и сказано: «ибо помышление сердца человека…» и т. д. (как разъяснено в главе Берешит). Отсюда мы видим, что даже из одного и того же разума и смысла можно вывести одно и противоположное, от края до края (как рабби Меир, который показывал лик, по которому нечистое чисто, а чистое нечисто, из того же самого разума, как сказано выше). Ибо всякое склонение разума от обвинения к оправданию и от оправдания к обвинению — всё зависит от Даат, который называется «склоняющим Даат», склоняющим и решающим разум в сторону Хеседа или в сторону суда. То есть Даат способен обратить разум и склонить его от края до края, например от крайнего предела суда и обвинения до крайнего предела оправдания и спасения, — и всё это в одном разуме и доводе (хотя этот разум и довод вначале был разделён на два совершенно далёких края, так что из-за этого разума и довода один объявляет нечистым или обвиняет совершенно, а другой объявляет чистым или оправдывает совершенно). (И как мы видим, что может произойти обращение одного разума и смысла от края до края через взятку, которая «ослепляет глаза мудрецов»: хотя вначале разум склонялся к оправданию одного и к обвинению другого, этот самый разум и смысл через взятку обращается к обвинению его противника, хотя тот невиновен по тому же разуму и смыслу. Ведь этот самый разум, который был обвинением одному и оправданием другому, сам обращается через Даат в противоположное — оправдание виновному и обвинение невиновному. И так же наоборот: когда второй даст взятку, он обратит обвинение против противника, и снова произойдёт обращение, противоположное первому постановлению. Это подобно тому, как после перевеса правой чаши происходит обращение к перевесу левой чаши, и так возвращается несколько раз — через стрелку весов, то есть Даат, который называется решающим и может склонять справа налево и слева направо. И подобно судье, решающему между двумя судьями, из которых один обвиняет, а другой оправдывает: третий, называемый решающим, не только склоняется к одной стороне, но в его силах сделать из обвинения оправдание и из оправдания обвинение. То есть он может обратить смысл и довод оправдывающего, чтобы он сам стал смыслом обвинения, и так же наоборот — обратить разум и смысл обвиняющего, чтобы он сам стал смыслом оправдания. Поэтому сказали, что закон — именно по словам решающего: поскольку два края двух противоположных и противостоящих мнений для него равновесны — обратить от одного к другому или от другого к первому, — само собой понятно, что его решение истинно, будь то вправо, или влево, или в средней мере между обоими мнениями вместе, — подобно стрелке весов, которая склоняет вправо или влево, как сказано выше, и пойми.)
(15) Однако ещё не разрешены два вопроса, упомянутые выше: откуда именно у Даат эта сила — сделать из одного разума противоположное от края до края, как сказано выше, — ведь этой силы нет в самих Хохме и Бине и т. д. И ещё: согласно этому, здесь также есть лишь решение — обратить разум к Хеседу или к суду, ведь именно это в силах Даат — склонять к Хеседу и Гвуре, почему он и называется «включающим Хесед и Гвуру». Если так, здесь лишь три мохин, а не четыре, как сказано выше, и пойми.
(16) Однако корень дела в том, что, поскольку мы видим, что в силах Даат обратить разум, уже склонившийся к оправданию, так что он склонится к обвинению, и от обвинения к оправданию, — значит, обе эти противоположности, от оправдания к обвинению и от обвинения к оправданию, равны в силе Даат (что называется «взвешиванием (шикуль) Даат», как известно). Если так, необходимо сказать, что в силах Даат в его корне привлечь и склонить из самой сути силы разума в её источнике — чтобы он склонялся в сторону Хеседа или в сторону суда — к обоим поровну, в совершенно одинаковом весе. То есть та самая сила разума, которая постигает к Хеседу, той же силой постигнет и противоположное — к суду, так что в силе разума нет перевеса больше к Хеседу, чем к суду, или к суду, чем к Хеседу, — как когда оба разума уже раскрылись в двух противоположных доводах, между которыми вовсе нет перевеса одного над другим, как сказано выше. Для примера — две чаши весов: нет разницы, стоят ли они уравновешенными с грузом, положенным на обе равным весом, или они пусты, — они стоят поровну благодаря стрелке весов, которая держит обе в одном равном весе. Так же и в решении, когда стрелка весов склоняет к правой чаше или к левой, — к обеим поровну: ведь и в обращении этого решения справа налево и слева направо также приходит в двух равновесных линиях, ибо как она может склонить справа налево, точно так же она может склонить слева направо. Если так, и в этом нет решения — склонить ли справа налево или слева направо. Выходит, что это точно так же, как если бы обе чаши стояли в одном равновесии, наполненными или пустыми, благодаря стрелке весов, как сказано выше, и пойми.
(17) И это можно понять из того, что мы действительно видим: о всякой вещи, которая приходит на суд ока разума, можно судить одно и противоположное, буквально от края до края. То есть — как человек пожелает рассмотреть и вникнуть силой ока своего разума. Если он пожелает судить и осудить какого-то человека в сторону вины и суда, тот будет в его глазах виновен в крайней степени вины, так что все его праведные дела будут сочтены нечестием, вплоть до того, что он осудит его как совершенного нечестивца, ибо всякое оправдание, которое найдёт для него, обратит в обвинение и т. д. (как в отношении своего ненавистника, против которого он силой своего разума сам собой найдёт всё к суду и обвинению; известно, что по этой причине ненавистник не годится в судьи и т. д.). А если человек пожелает судить этого человека и его дела в сторону заслуги (как в отношении своего сына или верного друга), он найдёт в его пользу все доводы оправдания, так что всё его зло будет сочтено добром, вплоть до того, что он осудит его как невиновного и праведника в крайней степени оправдания, так что тот будет в его глазах как совершенный праведник. Итак, в склонении силы разума в его источнике есть возможность судить праведника как нечестивца и нечестивца как праведника, то есть обвинить праведника доводами суда и обвинения и, наоборот, оправдать и нечестивца доводами оправдания и милости, — а это два совершенно далёких друг от друга края, и пойми. И как сказано в другом месте о Торе милости и Торе суда: есть источник Хохмы, чтобы влиять лишь к Хеседу — например, объявлять чистым, разрешать, признавать годным и т. д., то есть даже объявить чистым нечистое и разрешить запрещённое; это от Торы милости. А противоположно этому — Тора суда, чтобы влиять мудростью и смыслом лишь к суду: даже запретить разрешённое и объявить нечистым чистое и т. д. Это два совершенно далёких края — как оправдать нечестивца и обвинить праведника, как сказано выше. (А рабби Меир обращал нечистое в чистое и чистое в нечистое, потому что у него были оба этих противоположных мнения — к Хеседу в крайней степени, чтобы объявить чистым нечистое, и к суду в крайней степени, чтобы объявить нечистым чистое, — и это также приходит в одном весе, как сказано выше, в решении справа налево и слева направо и т. д.) И как мы видим у ходатайствующих в пользу и ходатайствующих против, которые называются обвинителем (категор) и защитником (санегор): обвинитель, выводящий суд и обвинение, выводит всё к обвинению и опровергает все доводы оправдания, обращая их в обвинение; а защитник склоняет всё к оправданию и обращает все доводы суда в оправдание, — так что один обвинит даже праведника, а другой оправдает даже нечестивца. Так же и наверху: есть добрые ангелы, которые ходатайствуют лишь о добре и заслуге, и злые ангелы, которые называются обвинителями, — лишь к обвинению и суду и т. д. И как в Санедрине была «община судящая» — к суду и обвинению — и «община спасающая» — к милости и оправданию, — подобно двум весьма далёким краям. Выходит, что из всего этого во всяком случае понятно, что в силах разума судить одно и совершенно противоположное, от края до края, и пойми.
(18) И вот, всё это — то, что в силах самого разума склоняться к Хеседу и Гвуре, к двум далёким краям, как сказано выше, — приходит именно от силы Даат, который называется «склоняющим Даат». Он разделяет силу разума Хохмы и Бины на два склонения — Хесед и Гвуру, — почему они и называются двумя мохин Хеседа и Гвуры, то есть двумя видами совершенно противоположного разума, как сказано выше. И это потому, что мы видим в силе Даат, что он способен обратить даже разум, уже склонившийся вправо, к Хеседу, — обратить его к обвинению, и от обвинения к оправданию, как сказано выше. Если так, необходимо, чтобы в силах Даат было разделять и в корне силы разума, чтобы он постигал одно и совершенно противоположное, — как в примере, приведённом выше, о склонении чаш весов справа налево и слева направо в равном весе, как они стоят поровну вначале и т. д. (и как будет разъяснено далее, с помощью Б-га). Этим разрешаются оба вопроса, упомянутые выше. Несомненно, здесь есть четыре мохин, которые разделяются именно через Даат, ибо корень Даат выше Хохмы и Бины; поэтому в его силах привлечь в Хохму и Бину два склонения — Хесед и Гвуру — и также произвести затем два противоположных обращения, как сказано выше. И хотя решение — одно, либо вправо, либо влево, так что здесь лишь три — как три мнения судей: один запрещает, другой разрешает, а третий решает как один из них, — на самом деле дело не таково. Несомненно, здесь есть два вида решений: одно — справа налево, то есть обратить разум от крайнего предела Хеседа к суду, и второе решение — обратить разум от суда к Хеседу. И они не противоречат друг другу, поскольку вышли из одного источника, то есть от Даат, который включает Хесед и Гвуру; поэтому он разделяет их изначально, от источника разума, как сказано выше, и пойми.
(19) Этим будет понятно упомянутое выше сказанное в Эц хаим о Даат: что он разделяет на два мохин Хеседа и Гвуры, поскольку включён из Хеседа и Гвуры, то есть из Хеседа и Гвуры Хохмы и Бины. И имеется в виду не Хесед и Гвура мидот, что в сердце, — то есть любовь и ненависть, или милость и суд на деле, — ведь сказано, что он разделяется на два мохин Хеседа и Гвуры, а не на две мидот (только само собой это решение приходит и в мидот Хеседа и Гвуры, а это уровень Тиферет, корень которого в Даат, как известно). И как в четырёх отрывках тфилин: «Освяти» и «И будет, когда приведёт тебя» — это Хохма и Бина, а склонение мохин Хохмы и Бины вправо и влево, например к оправданию и обвинению, зависит от Даат, который разделяет их на два противоположных мохин. И также в обратном — то, что затем он обращает разум милости в разум суда и наоборот, — это тоже через Даат, решающий к двум равным противоположностям, как сказано выше. Как два мнения, противоположные по сути, равны друг против друга на двух далёких краях — например, оправдать нечестивца и обвинить праведника, — так и в обращении разума решением Даат: разум, оправдавший нечестивца, обвинит праведника, а разум, обвинивший праведника в сторону вины, обратится к оправданию даже нечестивца и т. д. И это тоже приходит в весе силы Даат, решающего этими двумя противоположными видами решений и т. д., и пойми. (И как мы видим в «Слушай» и «И будет, если послушаетесь», которые суть два мохин Хеседа и Гвуры, как сказано выше: свет Хеседа светит в сосуде Гвуры — в отрывке «Слушай», то есть в имени из сорока двух слов от «И возлюби» до «и на воротах твоих», как известно; а свет Гвуры светит в сосуде Хеседа — то есть в имени АВ (72), ибо «Хесед» (חסד) в гематрии равен 72, — в отрывке «И будет, если послушаетесь» до «И положите…» и т. д. Это подобно двум противоположностям, упомянутым выше: справа налево и также слева направо, что происходит именно через Даат, как сказано выше, и пойми.)
(20) Однако ещё следует понять в самой сути Даат: откуда приходит именно то, что в силах Даат разделять силу разума Хохмы и Бины на два склонения — Хесед и Гвуру? И ещё удивительнее то, что в силах Даат произвести обращение разума от края до края, то есть обращение этих двух склонений, Хеседа и Гвуры. Ведь на первый взгляд это одно и противоположное: если Даат разделяет разум на два далёких края, Хесед и Гвуру, как в его силах обратить разум от Хеседа к суду и от суда к Хеседу и т. д., то есть обратить эти два далёких края? И также в самой сути решения: то, что иногда он склоняется решить вправо, к Хеседу, в сторону заслуги, а иногда склоняется решить влево, в сторону вины и суда и т. д., — по какой причине приходит эта перемена, и кто пробуждает её, в виде этих двух склонений решений, — и целиком ли к одному краю, или в средней мере, отчасти к одному и отчасти к другому, что и есть главное в решении (то есть именно взаимовключение Хеседа и Гвуры вместе)? И вот, в сказанном в Эц хаим — что, поскольку Даат включён из Хеседа и Гвуры, поэтому он включает Хесед и Гвуру (имеется в виду, что он включает Хесед и Гвуру Хохмы и Бины, как известно, ибо Хохма — на уровне Хасадим, а Бина — на уровне Гвурот, как сказано (Притчи 8:14): «Я — Бина, у меня — сила (гвура)»; и они взаимовключаются: из Хасадим Абы образуются Гвурот Имы, а из Гвурот Имы образуются Хасадим Абы; поэтому приходят эти склонения решений от Хеседа к суду и от суда к Хеседу и т. д. И как мы видим в возбуждении одного разума в мозгу, что он составлен из одного и противоположного — это любовь и трепет, что в разуме, и они сменяют друг друга: любовь на уровне «рацо» (устремления) — это радость от блага Б-жественного постижения Бины, и трепет или горечь на уровне «шов» (возвращения) — от Хохмы и т. д.; и как разум, склоняющийся в сторону Хеседа, который обращается в суд, и разум суда, который обращается в Хесед, как сказано выше. Это — со стороны Даат, который включает Хесед и Гвуру Абы и Имы и т. д., и как сказано в Зоаре на стих «изливает речь» (Псалмы 19:3): огонь и вода — Хесед и Гвура Хохмы и Бины, которые включены в ветер (руах), а это Даат и т. д.) — вот это самое и следует понять: если так, почему в силах Даат пробуждать склонение разума Хохмы и Бины и обращать от одного к другому, как сказано выше?
(21) Однако корень дела в том, что, как известно, есть две ступени в Даат: одна называется высшим Даат (даат эльйон), а вторая — нижним Даат (даат тахтон), то есть Даат, распространяющийся в мидот, что в разуме, а оттуда — в мидот, что в сердце (как будет разъяснено далее). И, как известно, в этом смысл слов «Ибо Б-г знаний (деот) — Авайе» (I Самуил 2:3): два Даат — высший Даат и нижний Даат. (И как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Брахот 33а): «Велико знание, ибо оно дано между двумя буквами йуд-хей» и т. д. Это можно объяснить как два этих вида Даат: нижний Даат, который ниже Хохмы и Бины, то есть йуд-хей, и второй — высший Даат, который между йуд-хей, Хохмой и Биной Арих Анпина и т. д. И вот, нижний Даат, склоняющий разум к Хеседу и Гвуре и обращающий от одного к другому, как сказано выше, обладает этой силой лишь потому, что его корень — в высшем Даат Арих Анпина, который намного выше Хохмы и Бины мира Ацилут. И, как известно, три полости черепа — это три мохин: Хохма, Бина, Даат и т. д. Итак, этот мозг Даат — посредник между двумя мохин, Хохмой и Биной, и включён из их Хеседа и Гвуры; поэтому в его силах разделить мохин Хохмы и Бины на четыре мохин. А они — общие начала тридцати двух покоев мозга, из которых они разделяются на тридцать два покоя, называемые «тридцатью двумя путями, открывающимися в мозгу» и т. д. И как сказано (Притчи 24:4): «И знанием (даат) покои наполняются» — именно через Даат наполняются тридцать два покоя от мохин Хохмы и Бины; а это через предварительное разделение на Хесед и Гвуру посредством Даат, как сказано выше (как «Слушай» и «И будет, если послушаетесь», упомянутые выше). В каждом из них есть восемь букв — Авайе и Адни, — то есть Хесед и Гвура, ибо четырежды восемь — тридцать два. Таков корень понятия тридцати двух, как сказано в Эц хаим, и это разделение мидот, что в сердце, и т. д.) И всё это — на уровне нижнего Даат, упомянутого выше. Но высший Даат намного выше этого, то есть выше мохин Хохмы, Бины и Даат, что в голове. Как известно, Хохма и Бина Арих Анпина — это сокрытие и источник Хохмы и Бины мира Ацилут, и это называется «сокрытой Хохмой» (хохма стимаа) Арих Анпина и т. д. Это источник разума, из которого постигается всякий разум и мудрость «нечто из ничего», как сказано (Иов 28:12): «А Хохма откуда (ме-айн) обретается» — из «ничто» и сокрытия Хохмы Арих Анпина, называемой сокрытой Хохмой; и так же Бина Арих Анпина и т. д. (И как «И пропадёт мудрость мудрецов его, и разум разумных его» и т. д. (Исайя 29:14).) Это называется «разумом, сокрытым от всякого понимания», и это называется «сокровенным смыслом воли», то есть Кетером в общем, как известно. А Даат Арих Анпина называется высшим Даат, и слово «высший» (эльйон) означает Кетер в общем, как известно в объяснении слов «Б-г Всевышний (Эль эльйон)». (И это сказанное в Эц хаим, что высший Даат соединяет Хохму с Биной и т. д.) И из этого высшего Даат Арих Анпина, включённого из Хохмы и Бины Арих Анпина, — главный источник, из которого привлекается корень склонения мохин Хохмы и Бины мира Ацилут через нижний Даат, упомянутый выше. Ибо корень этого нижнего Даат — в этом высшем Даат, и они становятся совершенно едины, как сказано: «Ибо Б-г знаний — Авайе» — высший Даат и нижний Даат и т. д., и пойми. И чтобы понять разъяснение высшего Даат, упомянутого выше: известно о корне Кетера, что это воля, и в сущности воли, как она есть, у воли нет вовсе никакого смысла, и она называется простой волей (рацон пашут). (Подобно сказанному: «Молчи! Так взошло в мысли предо Мной» (Менахот 29б), то есть так взошло в Моей воле, превыше смысла, так что у дела нет вовсе смысла, даже сокровенного смысла воли и т. д.) А когда воля приходит в разделение, то есть в мидот, что в воле, — как воля милости или воля суда, что называется Хеседом и Гвурой, что в воле, — это выше раскрытого разума и смысла. (И мидот, что в Кетере, называются «горами тьмы», которые выше «гор света» — мидот, что в Хохме и Бине и т. д.; или «днями древними» (Михей 7:20), которые выше «дней мира», и тому подобное.) Однако хотя эти мидот, Хесед и Гвура, что в воле, называемой Кетером, выше раскрытого разума и смысла, тем не менее у них есть некий разум и смысл, чтобы из него приходило разделение на два таких склонения — от одной противоположности к другой. Это и есть склонение воли, называемой Кетером, через мохин, что в ней, то есть Хохму и Бину, что в Кетере, — то есть Хохму, что в воле, называемую сокровенным смыслом воли, которая склоняет волю, чтобы она пришла в мидот, к Хеседу или к суду, так что она называется волей милости или волей суда и т. д. Однако хотя Хохма и Бина, что в воле, называются источником Хеседа и Гвуры, что в воле (как раскрытые Хохма и Бина — источник мидот Хеседа и Гвуры, склоняющих разум в сторону Хеседа или суда, как сказано выше), тем не менее главное и источник склонения Хохмы воли к Хеседу и Гвуре, что в воле, — через Даат, называемый высшим Даат, что в Кетере, то есть в воле. То есть то, что сокровенный смысл воли склоняет волю, чтобы она была волей оправдания и милости или волей суда, — приходит через этот высший Даат, посредника из Хохмы и Бины, что в Кетере. В его силах склонить сокровенный разум, называемый сокрытой Хохмой, чтобы он склонил волю к Хеседу или к суду, а также обратить волю милости в суд и суда в милость. То есть даже сокровенный смысл, обязывавший к суду, обратится в смысл воли к оправданию и милости. (Как известно о взятке, которая «ослепляет глаза мудрецов»: она ослепляет даже источник разума, называемый сокрытой Хохмой. Ведь из-за воли, желающей блага дающему взятку, пробуждается сила и источник разума, чтобы склонить волю к оправданию и обратить волю суда в оправдание, — как рабби Йишмаэль бен Йоси, который сказал: «Если бы он захотел, он мог бы так возразить…» и т. д. (Ктубот 105б). А кто пробуждает силу и источник разума постигать всякое оправдание, склонять волю к оправданию и обращать от суда к оправданию? Всё это — через Даат, называемый высшим Даат и т. д., в силах которого склонять силу и источник разума к оправданию или к обвинению и обращать одно в другое и т. д., и пойми.) И это подобно сказанному выше о раскрытом разуме и смысле, то есть о раскрытых мохин Хохмы и Бины, которые нижний Даат склоняет к двум краям, Хеседу и Гвуре, — в сторону Хеседа или суда, — и обращает разум милости в разум суда и т. д. Точно так же и с этим высшим Даат, что в воле, которая выше раскрытого смысла, как сказано выше: этот высший Даат способен склонить даже сокровенный смысл, бывший волей оправдания, чтобы он обратился в волю обвинения, или наоборот. (И это потому, что корень этого высшего Даат — в самой простой воле, которая называется Кетер, что в Кетере, как будет разъяснено далее.) (22) Однако всё это — когда простая воля, упомянутая выше, приходит к склонению со своего места, облачаясь в мидот, что в ней, то есть Хесед и Гвуру, — как воля милости или воля суда, — через этот высший Даат, который склоняет мохин Хохмы и Бины, что в воле, как сказано выше, или склоняет от воли к противоположной ей воле. Но прежде чем воля пришла к склонению через высший Даат, а пребывает в своей сути, как она есть, — она ещё лишь одна простая воля (то есть сила воли, которая есть источник всякой воли, называемая «волей всех желаний» (раава де-холь раавин) и т. д., и называемая в общем Кетер, что в Кетере). Она ещё выше разделения на правую и левую стороны в воле и не в сокровенном смысле воли, ибо у воли нет вовсе никакого смысла, как сказано выше. И тогда два края Хеседа и Гвуры, что в воле, включены как одно и совершенно равновесны поровну, поскольку она ещё выше того, чтобы быть волей милости или волей суда. Если так, то, что может распространиться из неё как воля милости или воля суда, — оба совершенно равны и уравновешены как одно и т. д., и пойми.
(23) И это можно понять на примере стрелки весов, от которой зависит перевес правой чаши или перевес левой чаши. Но прежде чем она склонится, чтобы перевесить вправо или влево, она стоит прямо, в одном равновесии, без всякого склонения к обеим сторонам и т. д., и тогда обе чаши равновесны поровну и т. д. Так и в этой простой воле, как она есть, прежде чем она распространится в линии Хеседа и Гвуры, что в ней, через склонение Даат, как сказано выше. А когда простая воля склонится к одной из мидот, что в ней, через высший Даат, что в ней, тогда само собой будет склонение в нижнем Даат — склонить раскрытый разум к одной из мидот, к Хеседу или к суду. Но когда в сути простой воли вовсе нет склонения, тогда само собой нет вовсе склонения в двух мидот, Хеседа и Гвуры, что в разуме, — в двух противоположных мнениях, включённых в нижний Даат, упомянутый выше, — а они уравновешены и стоят совершенно поровну, то есть разум не склоняется ни вправо, ни влево. Ведь корень разума привлекается от силы сокрытия разума, которая склоняет волю; а если в воле вовсе нет склонения, откуда будет склонение в раскрытом разуме и смысле — склониться в сторону Хеседа или в сторону суда и т. д.? И это всё равно что здесь вовсе нет разделения мнений на Хесед и Гвуру, ибо разум не склоняется ни к Хеседу, ни к суду, — как в примере о весах, стоящих в одном равновесии. И это можно понять так же, как нет решения между двумя далёкими краями Хеседа и Гвуры после того, как они разделились, — как в суде, где судьи поровну: один оправдывает, а другой обвиняет, и вовсе нельзя решить между ними. Ибо по тому, как один изложит свой смысл и разум, разум обяжет к оправданию и милости, а по смыслу и разуму обвиняющего разум обяжет признать виновным в суде, — потому что в этом деле можно судить к двум далёким краям: либо он целиком невиновен, либо целиком виновен. Если так, они уже разделились на два далёких края так, что по каждому из них он либо целиком виновен, либо целиком невиновен. Однако поскольку вовсе невозможно решить между ними на практике — ведь как разум обязывает к оправданию, так есть лик и смысл судить к обвинению, — дело уравновешено вовсе без решения. А поскольку здесь вовсе нет решения на практике, это совершенно подобно тому, как если бы здесь вовсе не было разделения на два мнения — ни к оправданию, ни к обвинению. Ведь поскольку вовсе невозможно вынести практическое решение по этому делу, потому что оно уравновешено этими двумя противоположными мнениями, дело остаётся таким, как будто оно вовсе не приходило на суд, когда не было известно, каким будет постановление. Так и теперь: хотя есть доводы к оправданию и к обвинению, раз дело уравновешено и вовсе невозможно решить между ними, необходимо, чтобы дело осталось таким, каким было вначале, вовсе без судебного рассмотрения, вовсе без разделения мнений. И это совершенно как пример с двумя чашами весов, стоящими поровну: нет вовсе разницы, стоят ли они поровну из-за веса груза, положенного на обе совершенно поровну, отчего они уравновешены, или в них вовсе нет груза и они стоят уравновешенными сами собой благодаря стрелке весов, стоящей ровно. Это всё равно что дело не было приведено на суд склонения разума к Хеседу и Гвуре вовсе и т. д., и пойми.
(24) И так можно понять то, что нет решения между двумя противоположными мнениями в нижнем Даат: это происходит оттого, что в простой воле вовсе нет склонения, как сказано выше. Это подобно стоянию весов вовсе без груза, когда они совершенно уравновешены поровну благодаря стрелке весов, стоящей ровно, — как будто вовсе не было разделения на два мнения, когда дело вовсе не приходило на суд. А это — хотя дело пришло на суд, но когда нет вовсе решения после того, как два мнения разделились на два далёких края, стоящих в равновесии, — как стояние весов поровну из-за веса, одинакового на обеих чашах, отчего нет перевеса в стрелке весов и она стоит ровно; и всё это одно, и пойми. И тем не менее здесь есть разница между тем, когда стрелка, называемая указателем весов, стоит прямо сама по себе, когда на обеих чашах вовсе нет груза, и тем, когда её прямое стояние происходит из-за равного груза на обеих чашах. Ведь без всякого груза здесь вовсе нет решения, и они всегда будут стоять уравновешенными поровну; но при равном грузе возможно решение со стороны стрелки весов и т. д. Такова и разница между тем, когда дело вовсе не приходило на суд разума, ибо воля вовсе без склонения, как сказано выше, и тем, когда дело пришло на суд: хотя оно уравновешено, к нему применимо решение вправо или влево. Однако на самом деле и вовсе без груза есть сила решения вправо или влево, только она в потенции, а при равном грузе решение приходит в раскрытии (как будет разъяснено далее). И вот, сравниваемое из всего этого будет понятно разумеющему — наверху, в высшем Даат и нижнем Даат, упомянутых выше, о которых сказано: «Ибо Б-г знаний — Авайе» и т. д. Ведь Кетер Элйон — это простая высшая воля, как сказал рабби Йишмаэль бен Элиша (Брахот 7а): «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» и т. д. И так же сказано (там же): «Святой, благословен Он, молится. О чём Он молится? "Да будет воля предо Мной, чтобы Моё милосердие раскрылось над Моими мерами"» и т. д. Дело в том, как сказано выше, что в самой сути простой воли ещё нет склонения к Хеседу и Гвуре, а лишь через высший Даат, упомянутый выше, который склоняет волю к оправданию согласно сокровенному разуму сокрытой Хохмы, называемому сокровенным смыслом, как сказано выше. Из него возникает раскрытый разум, и тогда само собой раскрытый разум согласно нижнему Даат склонится к оправданию и милости, вправо, больше, чем к обвинению, что слева. Например, если большинство Израиля хороши или заповеди и заслуги превышают грехи, — так что он склонит правую чашу, оправдания и милости, над левой чашей. Это и означает, чтобы «милосердие Его одолело гнев Его» — через усиление высшей воли, склоняющей к Хеседу больше, чем к суду, и т. д. И наоборот: когда одолевает левая линия, сила суда, — когда грехи превышают заслуги и большинство Израиля дурны и грешны, и это одолевает меньшинство, — тогда склонит левую чашу над правой чашей, и это достигнет склонения простой высшей воли, чтобы она склонилась через высший Даат к суду больше, чем к Хеседу. Тогда само собой есть склонение в нижнем Даат — склонить раскрытый разум и смысл судить к обвинению больше, чем к оправданию. В этом суть решения в высшем Даат, в высшей воле, вправо или влево: по этому образу будет решение в нижнем Даат, в раскрытом разуме и смысле и т. д. Выходит, что корень нижнего Даат — в высшем Даат, и одно зависит от другого, и всё это совершенно одно, и пойми. И так же в отношении обращения разума от края до края — то есть что даже после того, как он склонился к полному обвинению, он обратится к полному оправданию, и так же наоборот — обращение от оправдания к обвинению: всё это зависит от высшего Даат, который обращает волю от оправдания к обвинению и от обвинения к оправданию. Тогда само собой обратится и раскрытый разум, так что из оправдания будет обвинение или из обвинения — оправдание, потому что одно зависит от другого. Это и означает: «Ибо Б-г знаний» — высший Даат и нижний Даат, которые суть совершенно одно, и пойми. И это то, что в Зоаре называется «миткала» (весы) — в действительной форме, то есть то, что производит решение. Ибо «тикла» означает, когда одна чаша уже перевесила в какую-либо сторону, вправо или влево; а то, что иногда она склонится целиком к оправданию, а иногда целиком к обвинению, или отчасти к одному и к другому, — это называется «миткала», то есть то, что производит решение, как стрелка весов, производящая решение в любую сторону и т. д. И это высший Даат, который склоняет и решает высшую волю, как говорится: «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» и т. д., и тому подобное, и пойми.
(25) Однако ещё следует понять сказанное «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» и т. д. Ведь этот гнев и суд приходят от воли суда и обвинения, когда высший Даат склоняет к ним простую волю, как сказано выше. Если так, какой силой сила воли милосердия одолеет волю суда и обвинения, если не сказать, что высший Даат склонит волю, чтобы решить вправо, к милости и милосердию, больше, чем к суду? И что поможет в этом сила воли, о которой сказано: «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело…» и т. д.? Однако эта просьба — о силе Хеседа и силе суда, когда они совершенно уравновешены поровну, вовсе без решения. Ведь если есть большинство заслуг, воля, несомненно, склонится вправо, к Хеседу, а если большинство грехов — несомненно, склонится влево, к суду. Но если дело уравновешено — например, половина заслуг и половина грехов, — или можно судить к оправданию и к обвинению поровну, на двух далёких краях, так что между ними вовсе нет решения, — это как будто дело вовсе не приходило на суд, то есть как будто дело вовсе не попадало на весы, как сказано выше. Это наверху — высший Даат, как он включает Хесед и Гвуру, что в воле, вовсе без решения. То есть он включает в себе то, что в его силах склонить волю (согласно разуму, сокрытому от всякого понимания, упомянутому выше) либо целиком к милости и оправданию, до крайнего предела, либо целиком к суду и обвинению, до крайнего предела. Это и называется: высший Даат включает Хесед и Гвуру, что в воле. И хотя, когда эти два края распространяются из склонения высшего Даат, они будут совершенно далеки, от края до края, тем не менее нет вовсе никакой разницы между тем, как эти два края, Хесед и Гвура воли, включены в силу этого высшего Даат, как он есть прежде, чем эти два края, Хесед и Гвура, распространились из него, и тем, что после того, как они распространятся. Ведь и после того, как эти два края Хеседа и Гвуры распространятся, между ними вовсе нет решающего, и они оказываются уравновешенными поровну, без склонения к одному больше, чем к другому. Если так, это как будто оба были включены в силу этого высшего Даат в сокрытии, где они совершенно уравновешены поровну; только там они были в сокрытии и ещё в потенции, а в распространении и разделении пришли в раскрытие, и пойми. И само собой понятно точно так же и о нижнем Даат, который тоже включает Хесед и Гвуру мидот, что в разуме, как сказано выше. Они бывают двумя способами — в потенции и сокрытии и в раскрытии, — и в этом нет вовсе разницы. Ведь когда мидот Хеседа и Гвуры, что в разуме, распространяются и разделяются в полном раскрытии из этого нижнего Даат вправо и влево, то есть когда разум склоняется к оправданию и к обвинению, — они уравновешены поровну, без склонения к одному больше, чем к другому, что называется «суд, где судьи поровну». Это точно так же, как они есть в сокрытии и в потенции в самом этом нижнем Даат, как он есть, включая эти Хесед и Гвуру, оба в равном весе, только в сокрытии и т. д., и пойми. И выше разъяснено, что корень нижнего Даат — именно в высшем Даат, и одно зависит от другого, и они стали совершенно едины. Если так, когда дело уравновешено в высшем Даат, оно уравновешено и в нижнем Даат — будь то в сокрытии, будь то в раскрытии, — ибо оба одно, ведь из сокрытия оно приходит к раскрытию, как сказано выше в примере о весах: нет разницы, уравновешены ли обе чаши одним грузом или уравновешены вовсе без груза и т. д. Поэтому мы просим: «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело…» и т. д. — чтобы Он склонил уравновешенное дело вправо, к милости и милосердию, больше, чем к суду, и пойми.
(26) Однако это ещё вовсе непонятно. Ведь и в высшем Даат, и в нижнем Даат, когда дело уравновешено вовсе без решения, так что нет разницы между тем, что до разделения Хеседа и Гвуры, и тем, что после, как сказано выше, — откуда придёт причина силы решения высшего и нижнего Даат, упомянутых выше, именно в какую-либо сторону — целиком ли вправо, или влево, или отчасти больше к одному, чем к другому, — раз дело уравновешено и оба края равны совершенно в одном весе, будь то в сокрытии воли в высшем Даат, будь то в раскрытии в нижнем Даат и т. д.? Если так, как говорится: «Да будет воля пред Тобой…» и т. д. — чтобы решить вправо и т. д.? Необходимо сказать, что есть ещё более высокая ступень в высшей воле, которая называется простой волей и которая намного выше всей сути этой воли, приходящей к склонению в весе двух краёв, вправо и влево. Поэтому она называется простой волей, ибо это совершенно простой свет, вовсе не составленный из какого-либо смысла воли. Ведь она ещё вовсе не пришла к возбуждению воли в каком-либо склонении, а это сама суть силы воли, как она есть, прежде чем от неё придёт склонение и привлечение к чему-либо. Ведь всякое склонение и привлечение воли называется составным, а не простым. А сама суть силы воли, как она есть, называется источником всякой воли, рождающейся в возбуждении и привлечении к чему-либо, и называется Кетер, что в Кетере, а в Зоаре называется «волей всех желаний». (Это и означает: «А я — молитва моя… во время благоволения (эт рацон)», — время всякого раскрытия воли; и так же о цице первосвященника сказано: «И будет на лбу его всегда к благоволению (ле-рацон)» и т. д. Ведь составная воля — та, что приходит в составлении со смыслом по крайней мере, хотя бы он назывался сокровенным смыслом, через который воля приходит из сокрытия в раскрытие во всяком случае. Тогда воля, несомненно, приходит в разделение на две линии — правую и левую, Хесед и суд, — как воля милости и воля суда; только они уравновешены поровну — в потенции и сокрытии, и в раскрытии, в самом разуме и смысле, — как сказано выше о высшем и нижнем Даат и т. д.) Однако когда дело уравновешено в составной воле, приходящей в склонение вправо и влево, в сокрытии и в раскрытии, как сказано выше, — ведь необходимо, чтобы в нём было решение вправо или влево во всяком случае. Откуда же придёт это решение, если два края уравновешены так, что эта воля не перевешивает противоположную ей волю (будь то в потенции, прежде чем они распространятся на два края, будь то в раскрытии, даже в самой воле, в которой есть раскрытие двух противоположностей — Хеседа и Гвуры, — как сказано выше)? Тогда необходимо сказать, что весь этот вес Хеседа и Гвуры, что в воле, согласно составлению воли, поднимется и придёт к тому, что намного выше её, — к самой этой простой воле (которая называется «волей всех желаний» или Кетером, что в Кетере, в общем). Она — источник всякой рождающейся воли, и она, несомненно, совершенно выше правой и левой сторон, Хеседа и Гвуры воли, ибо в ней нет вовсе стороны склонения, чтобы прийти в разделение на две линии. Если так, несомненно, в ней совершенно равны правое и левое, Хесед и Гвура, и они вовсе не два края. А раз так, именно от неё придёт также сила решения в какую-либо сторону и в составной воле, приходящей в разделение на две линии, хотя они уравновешены по сути. Ибо это решение, несомненно, приходит свыше силы обеих воль и этих двух противоположных мнений, как путь всякого решающего между двумя противоположными мнениями: в его силах решить между ними только потому, что он выше и превосходит силу обоих. А если бы он не был выше обоих, он, несомненно, вовсе не мог бы решить между ними, как каждый из них не может перевесить своего противника и т. д. (По этой причине закон — по словам решающего; и также в средней мере решения между двумя противоположностями она тоже приходит именно от силы того, кто выше обоих, и т. д.) Так и здесь, в этом решении — чтобы воля милости одолела и перевесила волю суда и тому подобное, — оно необходимо приходит от силы самой Сущности простой воли, упомянутой выше, в которой совершенно равны правое и левое, Хесед и Гвура, ибо она совершенно выше разделения Хеседа и Гвуры, как сказано выше, и пойми.
(27) Этим, на первый взгляд, будет понятна суть просьбы, когда говорят: «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело гнев Твой» и т. д. Хотя высшая воля уже разделилась на два далёких края — милосердие и гнев — согласно сокровенному смыслу воли, который был в потенции и сокрытии в высшем Даат, как сказано выше, и вышел в раскрытие и т. д., — тем не менее говорят: «Да будет воля пред Тобой» в буквальном смысле, то есть от «воли всех желаний», упомянутой выше, — новый свет воли, чтобы сила воли милосердия перевесила волю суда и одолела её, так что левая сторона включится в правую и т. д. А это приходит именно от силы высшей воли, которая выше двух этих воль, — от простой воли, упомянутой выше, называемой «волей всех желаний», как сказано выше. Поскольку она выше самой сути разделения Хеседа и Гвуры, как сказано выше, она может своей силой склонить и составную, разделяющуюся волю именно вправо, как сказано выше, и пойми. Однако это ещё не согласуется как следует. Ведь если в этой простой воле есть источник и корень разделения Хеседа и Гвуры, что в воле, поскольку она во всяком случае называется «волей всех желаний», то есть источником всякого возбуждения воли, рождающегося в раскрытии, как сказано выше, — если так, и в ней есть два противоположных источника Хеседа и Гвуры: из одного истекает и привлекается воля милости, а из другого истекает и привлекается воля суда. И вопрос возвращается на своё место: откуда придёт решение, если они уравновешены поровну, раз и эта простая воля во всяком случае входит в категорию источника и разделения на Хесед и Гвуру? Как разъяснено выше о высшем Даат, который есть потенция и сокрытие, из которого распространяются Хесед и Гвура воли и т. д.: по этой причине у этого высшего Даат нет силы решить, как нельзя решить между ними после того, как они распространились в раскрытии на два края. А то, что мы видим, что в силах высшего Даат решить вправо или влево, а также обратить справа налево и слева направо, — это приходит именно от силы простой воли, потому что корень этого высшего Даат — в Кетере, что в Кетере, то есть именно в простой воле, больше, чем в Хохме и Бине, что в Кетере, и т. д. Поэтому в силах высшего Даат сделать два края Хеседа и Гвуры — склонить волю согласно мохин Хохмы и Бины воли к одному и противоположному, и обратить от воли к воле и т. д. Согласно этому, это всё ещё вовсе непонятно: хотя корень высшего Даат — в простой воле, ведь и там есть источник двух противоположностей, Хеседа и Гвуры; если так, откуда придёт решение и т. д.? Необходимо сказать, что есть ещё более высокая ступень в самой Сущности силы простой воли, упомянутой выше, которая выше даже того, чтобы быть источником разделения Хеседа и Гвуры, совершенно. Ибо она лишь как первоматериальная (юли) сила воли, в которой ещё нет даже источника возбуждения воли вовсе; там, несомненно, нет вовсе никакого правого и левого. Поэтому именно оттуда может прийти решение вправо или влево и обращение справа налево и т. д. (через высший Даат, упомянутый выше). И это можно понять из того, что мы находим в жребиях Йом Кипура: там даже сила выбора воли ставится в зависимость именно от того, как выпадет жребий. Итак, у него две противоположные воли равны, как будто здесь вовсе нет склонения воли вправо и влево, а лишь как выпадет жребий. Это битуль даже силы источника двух противоположностей, Хеседа и Гвуры, что в воле, — поскольку у него нет даже воли к воле в пользу одного из краёв. Если так, обладатель воли совершенно устранил даже саму суть силы и источника воли, что в нём, так что его воля лишь такова, как выпадет жребий: так он привлечёт силу воли, чтобы желать этого в раскрытии и т. д. Отсюда во всяком случае понятно, что есть высокая ступень в Сущности обладателя воли, которая выше того, чтобы быть даже источником разделения воли на две линии и т. д. Но если так, весьма удивительно: как именно оттуда может происходить распространение двух линий, вправо и влево, именно поровну, или обращение справа налево и т. д. — то есть сила высшего Даат, упомянутого выше, корень которого именно в Кетере, что в Кетере, — раз она совершенно свободна даже от того, чтобы быть источником двух линий, Хеседа и Гвуры? Однако дело в том, что на самом деле это вовсе непонятно: как привлечётся сила решения из простой воли, упомянутой выше, в уравновешенном деле, раз там вовсе нет никакого правого и левого, как сказано выше. Но необходимо сказать, что именно это и является причиной: поскольку она совершенно свободна от правого и левого, поэтому, когда оттуда привлечётся источник Хеседа и Гвуры, они также будут уравновешены вовсе без решения, — а это как будто дело вовсе не было на весах, ибо там вовсе нет склонений вправо и влево, как сказано выше. И поэтому также то, что она иногда склоняет справа налево, а иногда слева направо одной и той же силой поровну, — тоже именно по этой причине, и пойми.
(28) И это подобно, для примера, тому, кто вовсе не желает приложить своё мнение и волю к какому-либо делу, потому что его душа вовсе не влечётся к этому. Тогда «да» и «нет» для него совершенно равны: когда спрашивают его мнения и воли, он говорит, что «да» и «нет» перед ним совершенно равны, вовсе без перевеса «да» над «нет» и т. д. Поэтому само собой, даже когда он говорит «да», он может обратить свою волю от «да» к «нет», а когда говорит «нет», может обратить к «да», поскольку в начале воли у него вовсе не было в этом выбора и воли. Иначе обстоит дело, когда его душа влечётся волей: тогда у него неизбежно два склонения, которые не равны, — он хочет так, а не иначе, и не отступит от «да» к «нет» и т. д. И это подобно братьям, которые делят наследство отца: они совершенно устранили выбор и волю, и одна доля для каждого равна другой доле; тогда они бросают жребий, ставя всю свою волю в зависимость от того, как выпадет жребий. Но без жребия они не смогут разделить, ибо в воле обоих вовсе нет перевеса в пользу одной доли больше, чем другой, и т. д. По этому примеру (который подобен примеру, приведённому выше, о равном весе, что как будто вовсе не попало на весы, как сказано выше) лучше будет понятна причина сказанного выше о двух равновесных линиях Хеседа и Гвуры, что в воле: это приходит именно от силы Сущности обладателя воли, когда там нет вовсе силы и источника склонения к Хеседу и Гвуре. Поэтому и когда она приходит к склонению, они будут уравновешены вовсе без перевеса одного над другим — а это как будто вовсе не было на весах, или как будто «да» и «нет» совершенно равны, как сказано выше. И такова причина того, что высший Даат склоняет волю к Хеседу в крайней степени и также к суду в крайней степени, хотя это две противоположности и т. д. И также в решении вправо или влево — это приходит не оттого, что воля сама по себе склоняется именно вправо: откуда придёт причина решения именно вправо, раз корень высшего Даат — в Сущности обладателя воли, где Хесед и Гвура совершенно равны, ибо он выше даже источника Хеседа и Гвуры, как сказано выше? Но также по той же самой причине — что они уравновешены вовсе без перевеса, как было вначале, когда оба равны там, как сказано выше, — так и в решении он не будет склонять только к одной стороне, а иногда склонит вправо, а иногда склонит влево, то есть тоже в совершенно равном весе. Ведь как он склоняет слева направо, так он склоняет справа налево — в обоих поровну; это два вида равновесных решений: иногда решение в одну сторону, а иногда в противоположную. И это по указанной выше причине — что они уравновешены без перевеса, — и всё это одно, и пойми. (А то, что решение бывает именно вправо, будет разъяснено в конце этой темы.) И из всего этого лучше будет понятна причина просьбы «Да будет воля пред Тобой» и т. д. — именно «пред Тобой», ибо Он, благословен Он, — обладатель простой воли, упомянутой выше, называемой «волей…» и т. д., которая выше даже того, чтобы быть источником воли, где две противоположности, Хесед и Гвура, совершенно равны. (И также решение оттуда может быть в двух противоположностях — справа налево и также слева направо, по указанной выше причине.) Поэтому просят: «Да будет воля» от «воли всех желаний», чтобы сила воли милосердия одолела силу воли суда и гнева, то есть решение вправо — чтобы усилить правую сторону над левой и т. д., и как «Ибо велика над нами милость Его» и т. д., как известно. (И так же смысл изречения: «Святой, благословен Он, молится. О чём Он молится? "Да будет воля предо Мной, чтобы Моё милосердие раскрылось…"» и т. д. — потому что перед Ним равны Хесед и Гвура воли, ибо Он совершенно выше правой и левой сторон, как сказано выше, и пойми.)
(29) И после всего этого следует понять изречение Идра раба: «Нет левой стороны у этого Атика» и т. д., из чего следует, что он весь — правая сторона и т. д. И этому вовсе нет понимания. Ведь на первый взгляд речь идёт о внутренней стороне Атика Йомин, о его трёх первых сфирот, которые в общем называются Кетер, что в Кетере, — то есть о «воле всех желаний» и т. д., которая раскрывается во лбу Атика Йомин, как сказано о цице: «И будет на лбу его всегда к благоволению» и т. д. В этом смысл того, что он весь — правая сторона, Хесед и милосердие, и там вовсе нет суда левой линии и т. д. И здесь возникает трудность с обеих сторон. Если в этом Атике Йомин есть во всяком случае сила в сокрытии и источник разделения на правое и левое, которое раскроется впоследствии (а это наслаждение, составленное с волей, которое разделяется на два края — любовь, «рабба» в наслаждениях, и, наоборот, Гвура Атика Йомин и т. д.), — то и в нём есть две противоположности, Хесед и Гвура, только они в потенции и сокрытии, а из сокрытия приходит раскрытие, и это одно и то же. Как в высшем Даат Арих Анпина, в котором есть в потенции и сокрытии то, что распространится из него, — уравновешенные Хесед и Гвура, — почему он и называется включающим Хесед и Гвуру, как сказано выше; ведь нет вовсе разницы между тем, что до распространения и разделения, и тем, что после, как сказано выше. Если так, как сказано «нет левой стороны у этого Атика Йомин» — ведь он включает левую сторону, как и правую, и т. д.? А если речь идёт о внутренней стороне Атика Йомин, то есть о Кетере, что в Кетере, который называется буквально простой волей и наслаждением и который выше даже того, чтобы быть источником и силой разделения Хеседа и Гвуры, даже в сокрытии и т. д., — и там вовсе нет правого и левого (ибо это ещё простое наслаждение в Сущности, в котором нет корня склонения к двум линиям; это «воля всех желаний», то есть «свет лика Царя» в сущностных забавах, когда — время благоволения, как в Минху Шабата и т. д.; и это сказанное о цице, что он «всегда к благоволению» — к добру, а вовсе не к суду, ибо он весь правая сторона и т. д.), — то трудно сказанное «нет левой стороны» и т. д.: почему именно «левой стороны»? Ведь из этого следует, что он весь — лишь милосердие и Хасадим правой стороны. Но поскольку простая воля и наслаждение выше даже источника разделения на правое и левое совершенно, — если так, какая разница между правым и левым? Как сказано, что нет левой стороны и т. д., так нет и правой стороны и т. д. Разве можно различить между ними? Ведь когда есть разделение на Хесед и Гвуру, есть правое и левое; а если нет вовсе разделения на правое и левое, нет там правой стороны, как нет и левой и т. д., и пойми.
(30) Однако чтобы понять это изречение, следует прежде предварить, чтобы понять с дополнительным разъяснением сказанное выше о высшем и нижнем Даат, то есть о склонении воли и разума иногда именно к оправданию и милости, а иногда именно в сторону вины и суда и т. д. Ведь, несомненно, хотя в силах высшего Даат склонить волю, а в силах нижнего Даат склонить разум в какую-либо сторону, вправо или влево, тем не менее именно это непонятно: по какой причине воля склонится так, а не иначе, и так же в склонении разума и т. д. Ведь необходимо сказать, что в этом есть во всяком случае какая-то определённая причина, из-за которой будет изменение образа склонения воли и разума именно так-то и так-то, а иногда так-то и так-то. Ведь мы видим изменение многих образов в частных способах склонения воли и разума — иногда к оправданию, а иногда к обвинению, и обращение от оправдания к обвинению и от обвинения к оправданию, — как в случае взятки, которая «ослепляет глаза мудрецов», склоняя волю и разум и обращая его так, что оправдание одного становится обвинением, а обвинение другого — оправданием и т. д., как сказано выше, и пойми.
(31) И вот, следует предварить к этому сказанное выше о двух ступенях в глазах — доброе око и дурное око: в этом разница между учениками Авраама, у которого доброе око в крайней степени, и учениками Билама, у которого дурное око в крайней степени и т. д. И разъяснение дела: следует предварить объяснением корня двух глаз — правого глаза и левого глаза, — которые суть два вида видения разума, к добру и к худу, как сказано в Зоаре: «мы находим видение к добру и видение к худу» и т. д. Дело в том, как мы видим воочию, в причине обращения разума от края до края: иногда свет разума будет судить всё к оправданию и милости — как видение ока разума видит всё к добру, так что через видение, которое он видит оком разума, он сам собой постигнет многие доводы и многие объяснения к добру; это и называется «видением к добру» и т. д. И, наоборот, «видение к худу» — когда он видит видением ока разума всё к обвинению и суду; тогда сам собой его разум склонится находить доводы и объяснения, чтобы судить к обвинению и т. д. И эти два видения — два совершенно далёких края, от края до края. И мы видим разницу между ними — между любящим и ненавидящим: любящий смотрит добрым оком, а ненавидящий смотрит дурным оком; в этом разница между двумя видениями разума, упомянутыми выше. Как мы видим у любящего — например, человек весьма любит самого себя, поэтому сказали (Шабат 119а): «Человек не видит вины за собой». И не то чтобы он не видел какого-то зла и несправедливости, которые он совершает на деле, — а всякая несправедливость и зло, которые он совершает, кажутся ему вовсе не несправедливостью и злом. Ведь из-за чрезмерной любви к себе он не увидит оком своего разума, что это несправедливость и зло, и вовсе не увидит в этом вины за собой, а представит себе оком своего разума, что это прямота и истина, и что «чист и прям путь его». Ибо «замазаны глаза его», чтобы не видеть истины, и он весьма обманет себя, видя своим разумом всё к добру, и будет судить всей мощью силы своего разума, всякого рода доводами и объяснениями, оправдывая себя, что он в прямоте и истине, противоположно несправедливости, — так что в его глазах он будет как совершенный праведник во всех своих путях и т. д. И так же отец в отношении своего единственного сына, которого любит как свою душу: он не увидит оком разума в нём ничего дурного; даже если тот много согрешит, он обратит всё из дурного в хорошее и оправдание всякого рода разумом и доводами (подобно сказанному «Не усмотрел Он нечестия в Яакове» и т. д. (Числа 23:21), как будет разъяснено далее). И наоборот, на того, кто ему совершенный враг, он увидит своим оком всё к обвинению и к злу; даже если тот творит всякое добро и великую милость, он обратит всё во зло. Ибо из-за ненависти «нарушается порядок», и «замазаны глаза его», чтобы не видеть в нём доброго, а лишь наоборот — что и доброе дурно и т. д.; и он будет судить силой своего разума всякого рода объяснениями и доводами всё к обвинению и к злу и т. д. По этой причине ненавистник не годен судить, и так же любящий не годен судить, как и родственники и т. д. Согласно этому, во всяком случае понятно, что вся главная причина обращения силы разума — постигать доводами и объяснениями от дурного к хорошему и от хорошего к дурному — всё зависит от видения и взгляда на это дело: каким образом он видит и смотрит на него — к добру или к худу. (На разговорном языке, идише: как он смотрит глазами на это дело — к добру или к худу.)
(32) И теперь следует понять, что это за видение и взгляд. Невозможно сказать, что это видение и взгляд телесного глаза: что в силах телесного глаза видеть к добру или к худу, раз в телесности глаза, в физическом зрении, нет разума и смысла и т. д.? Поэтому необходимо сказать, что это духовное видение разума, называемое оком разума, — буквально разумное видение, которое видит разумом и смыслом к оправданию или к обвинению и т. д. Если так, то, что он видит дело к добру, — лишь из-за склонения разума и довода, которым он судит своим разумом к добру; а то, что он видит дело к худу, — лишь из-за склонения света разума, который понимает его к худу. Согласно этому, когда разум и смысл обратятся от хорошего к дурному, тогда и видение разума изменится от хорошего к дурному, так что он увидит видением ока разума противоположное, потому что видение разума зависит от образа самого разума. Поэтому видение и разум — одно. Но, согласно этому, видение ока разума ниже самого разума, а это на первый взгляд противоречит разъяснённому выше, что сам разум обращается от хорошего к дурному и от дурного к хорошему по образу взгляда и видения глаза. Если так, разум зависит от видения и взгляда, из чего необходимо сказать, что это видение выше разума, как сказано выше. Однако дело в том, что оба верны, потому что есть два вида видения. Одно — видение, которое ниже Хохмы и называется видением разума, как сказано выше; оно и называется именно оком разума: у разума есть глаз, чтобы видеть своим разумом, каким может быть дело согласно мудрости, даже то, что будет в будущем, как «Кто мудр? Тот, кто видит рождающееся», то есть даже то, что сокрыто от всякого глаза и родится в будущем, он постигнет и увидит именно оком своей мудрости. Итак, это видение добавляется к самой сути силы его мудрости, поскольку силой мудрости, что в нём, он видит рождающееся. (Ведь мудрость называется светом: как свет светит, чтобы видеть то, что в сокрытии и тьме, — как (Эрувин 13б) «просвещает глаза мудрецов в законе» в том, в чём они запутались, и «во тьме ходят» — свет мудрости осветит им истину и т. д. И так же даже дело хитрости и обмана, истина которого неизвестна, — через мудрость он увидит истину и выяснит, отделив ложь и хитрость. Поэтому мудрость называется именно истиной: она осветит свет истины дела, как она есть, и он вовсе не ошибётся в нём. И как пророк постигает в пророчестве, а «мудрец предпочтительнее пророка» (Бава батра 12а), потому что оком своей мудрости он видит дело именно таким, каково оно в своей истине, как человек видит телесным глазом, когда не может обмануть себя, сказав о камне, что это дерево, и о дереве, что это камень, и так же о дурном — что оно хорошее и т. д., и пойми.) Поэтому мудрецы называются «глазами общины» (Левит 4:13), ибо мудростью своей они видят очами разума, как видят телесным зрением и т. д. Это и называется разумным видением: разум видит какую-либо вещь в её истине, как видят буквально при свете свечи или как видят буквально глазом. И это видение разума ниже разума, и в нём есть разделение на Хесед и Гвуру, к добру и к худу; это два глаза, правый и левый, которые на уровне Нецах и Ход Хохмы, как сказано в Эц хаим. И хотя разумное видение — лишь на уровне Нецах и Ход, тем не менее сказали: «Кто мудр? Тот, кто видит рождающееся», — именно так; а если он не видит рождающегося, он вовсе не мудр по сути, потому что это видение указывает на саму суть силы мудрости, которая называется светом. (И называется истиной: если он не постигает своей мудростью, чтобы увидеть истину, у него вовсе нет глаза, чтобы видеть. Ведь поскольку он видит противоположное истине, он ничего не видит — как если он не видит рождающегося или не видит истины сквозь ложь и хитрость у хитреца, обманщика и интригана и т. д., и тому подобное, — его мудрость, несомненно, вовсе не называется светом и т. д., и пойми.)
(33) Согласно этому, в разделении на видение к добру и видение к худу — это видение ока разума, которое именно по истине мудрости: он стремится видеть своим разумом с истинным добрым различением между добром и злом и вовсе не подменит хорошее дурным и дурное хорошим, так что не скажет о хорошем «дурно» и о дурном «хорошо», и вовсе не ошибётся. Это противоположно второму видению, которое будет разъяснено, — оно выше самого разума, и оно подменит хорошее дурным и дурное хорошим (как будет разъяснено далее). Второе видение — это видение, которое выше Хохмы; это то, о чём сказано во многих местах, что корень Хохмы — в видении. И это не разумное видение, которое ниже разума, упомянутое выше; напротив, то, что в его разуме есть склонение видеть так, — приходит от силы духовного видения и взгляда, который выше самого разума. Поэтому сам собой он склонит силу разума, чтобы видеть оком своего разума именно так и т. д. Это — во внутренней воле души: по склонению воли так склонится и разум, то есть он постигнет всякий разум и смысл по образу, что в воле, которая выше разума, — к добру или к худу. Как в случае взятки, которая «ослепляет глаза мудрецов»: даже того, кого око видения разума обязывает к добру и оправданию, ослепит око разума, так что оно увидит противоположное и всё обратит против него к обвинению — из-за того, что его противник дал взятку; и так же всякую вину, что лежит на дающем взятку, он обратит целиком в оправдание и добро и т. д. И так же отец в отношении сына или верный друг, любимый как своя душа: он увидит разумным видением всякую вину как оправдание; и наоборот, на ненавистника он увидит всяким разумным видением всякое оправдание как вину. Ведь само собой через склонение воли, что в сути души, к добру или к худу она склонит сам собой и разум именно по этому образу, так что он подменит хорошее дурным и дурное хорошим. Поэтому сказано о взятке, что она «ослепляет глаза мудрецов»: как слепой, который идёт извилисто, справа налево и т. д., так искривится разумное видение, чтобы смотреть и делать из хорошего дурное и из дурного хорошее, и это лишь из-за склонения воли так, как сказано выше о любви человека к себе, когда он вовсе не видит вины за собой, так что обращает всё в оправдание и прямоту. Так и получающий взятку из-за склонения воли к нему обратит всякую вину в оправдание — как рабби Йишмаэль бен Йоси, которому принесли корзину плодов: он сказал в оправдание: «Если бы он захотел, он мог бы возразить так-то и так-то» и т. д. Выходит, что взятка ослепляет глаза и т. д., то есть они увидят противоположное истине разума, которая называется разумным видением. Ведь без взятки судья судил бы по тому, как видят его глаза видением ока разума, которое видит истину дела: о хорошем — хорошо, о дурном — дурно, — и вовсе не подменил бы хорошее дурным и дурное хорошим, как сказано выше. Согласно этому, склонение воли одолевает силу склонения разума, так что видение ока разума будет противоположно суждению самого разума и т. д., вплоть до того, что он и оком разума увидит по склонению воли. И отсюда необходимо, что есть видение, которое выше разума и также выше воли, и оно называется добрым оком и дурным оком. То есть и склонение воли к добру или к худу зависит от духовного видения, что в сути души, которое называется добрым оком или дурным оком. Это как у отца в отношении сына или у верного друга, любимого как своя душа: он смотрит на него только добрым оком, как известно. Дело в том, что это приходит от взгляда и видения к добру из самой Сущности души, поскольку его душа связана с его душой; поэтому он видит в нём оком разума только хорошее — даже если тот делает дурное, он увидит это как хорошее, и ему кажется, что в нём вовсе нет зла. А другой, который не его отец, видит оком разума по истине, что это настоящее зло. Но отец и верный друг вовсе не видят этого как зло, а только как добро, — подобно сказанному «Не усмотрел Он нечестия в Яакове» и тому подобному. Это доброе око, которое приходит вовсе без выбора разума и Даат, а само собой, при первом взгляде, увидит лишь по доброму оку; так что само собой склонение воли привлекается лишь к добру, а вовсе не к худу. (На идише: он смотрит на это дело только к добру и вовсе не смотрит к худу.) И тогда само собой, когда он станет рассматривать его оком видения разума, он при первом взгляде и разумом, разумным видением, увидит лишь к добру и оправданию, согласно оправданию разума и т. д., как сказано выше. И наоборот, на того, кто ему совершенный враг, он вовсе не сможет посмотреть добрым оком, ибо он смотрит на него только дурным оком. То есть сразу при первом взгляде, ещё прежде, чем он станет рассматривать его разумным видением, он увидит в нём только дурное; даже всё доброе в нём он увидит как дурное, как сказано выше, от великой ненависти, — так что и о добре, которое всем видно как добро, он скажет, что это совершенное зло и т. д., потому что он вовсе не видит доброго, и его глазу кажется, что это совершенное зло. Это и называется взглядом дурным оком: он видит только к худу, а вовсе не к добру. И тогда само собой, даже когда он станет смотреть оком разума, он увидит лишь к обвинению, ибо будет склоняться находить доводы и объяснения лишь к вине и к злу, как «Мудры они на зло, а делать добро не умеют» (Иеремия 4:22). (И как Билам, который смотрел на Израиль только дурным оком, а Моше смотрел на Израиль только добрым оком, как будет разъяснено далее.) (А на идише «дурное око» — это: он видит и смотрит не иначе как к худу и вовсе не смотрит к добру.)
(34) Выходит, из всего этого понятно, что доброе око и дурное око, упомянутые выше, зависят от самой сути внутренней стороны души, и из этого само собой привлекается склонение воли души, а также разума — видеть оправдание и милость или суд и обвинение. Как разъяснено выше о разнице между любящим и ненавидящим: любящий смотрит добрым оком, ибо из-за внутренней связи и сути своей души он принудит разум и волю лишь к добру и обратит даже дурное в хорошее; а ненавидящий смотрит дурным оком и принудит также разум и волю видеть лишь к худу и обратит даже хорошее в дурное, как сказано выше. Согласно этому, сила этого видения — доброго ока и дурного ока — больше, чем разумных видений, упомянутых выше, поскольку в их силах обратить разумное видение, отклонив его от истины от края до края, как сказано выше, и пойми. Если так, на первый взгляд следует понять сказанное о видении к добру и видении к худу, упомянутом в Зоаре, как сказано выше. Если речь идёт о добром оке и дурном оке, упомянутых выше, то между ними вовсе нет соединения и взаимовключения. Ведь и видение разума увидит к добру добрым оком, и в этом не будет никакой стороны видения к обвинению; а при дурном оке и видение разума увидит к худу и обвинению без всякого склонения к добру, потому что это два совершенно далёких края, от края до края: одно — всё добро и милость без всякой примеси суда и обвинения, а другое — всё обвинение и суд без всякой примеси добра и милости. А смысл «видения к добру» или наоборот — что он видит двумя глазами, как (Экклезиаст 2:14) «У мудреца глаза его — в голове его», и так же сказали (Санедрин, первая глава): «У судьи есть только то, что видят его глаза» — а это взаимовключение двух глаз вместе. А если видение к добру — правым глазом, корень которого в добром оке, а видение к худу — левым глазом, корень которого в дурном оке, как он сможет видеть двумя глазами вместе, раз это два совершенно далёких края и т. д.? И нужно сказать, что видение к добру включает видение к добру двумя глазами, ибо левый глаз включится в правый, а в видении к худу и правый глаз включается в видение левого глаза; это и называется «доброе око» — одно око — или «дурное око» (как будет разъяснено далее). Но истина в том, что если бы доброе око и дурное око разделялись на два глаза, правый и левый, вовсе не могло бы быть взаимовключения в глазах: как включится левый в правый к добру и правый в левый к худу, раз они совершенно далеки друг от друга? Но дело двух глаз, правого и левого, — на уровне видения ока разума, упомянутого выше, то есть склонения видения ока разума постигать к оправданию и милости — это правым глазом, — и склонения видения ока разума постигать к обвинению и суду — это левым глазом. В них может быть взаимовключение справа налево и слева направо, потому что эти два глаза — на уровне Нецах и Ход Хохмы, как сказано выше: Нецах — в правом глазу, Ход — в левом глазу; они включаются вместе, и из обоих выходит одно суждение. Это и означает: «У мудреца глаза его — в голове его» — именно «глаза», во взаимовключении именно двух противоположностей, Хеседа и Гвуры. И так же: «У судьи есть только то, что видят его глаза» — после видения к оправданию и к обвинению он будет судить средним суждением, именно из обоих вместе и т. д., и пойми.
(35) И в этом главная разница между высшим видением доброго ока и дурного ока и разумным видением. В разумном видении, поскольку оно именно по постижению разума, две противоположности могут включиться вместе: это взгляд двух глаз мудреца, которые приходят в совершенно единое взаимовключение в его суждении, как сказано выше. Но в видении доброго ока и дурного ока, прежде чем оно придёт к видению разума, в них вовсе не может быть взаимовключения. Ведь в видении и взгляде доброго ока нет взгляда ни с какой стороны к худу, а в видении и взгляде дурного ока нет видения к добру вовсе, как сказано выше. Если так, невозможно найти никакой стороны решения между одним и другим вовсе. Это и называется «уравновешенное без посредника», как суд, где судьи поровну: один полностью оправдывает, а другой полностью обвиняет, — или как две уравновешенные чаши весов. Ведь одно — всё добро и милость, а другое — всё зло и суд. И это, как разъяснено выше о высшем Даат, который склоняет волю к милости и добру в крайней степени: это приходит лишь из-за доброго ока, из-за которого у него нет воли иначе как к добру и милости, а вовсе не к худу. А когда этот высший Даат склоняет волю лишь к суду и обвинению в крайней степени, это приходит по причине дурного ока, как к ненавистнику. И есть великие перемены от хорошего к дурному и от дурного к хорошему через этот высший Даат, и всё это приходит по причине взгляда добрым оком или дурным оком, которые суть главный источник склонения воли, а само собой — и склонения разума: видеть оком видения разума к оправданию или к обвинению, а также обращать разум оправдания в обвинение и разум обвинения в оправдание, противоположно истине, как сказано выше. Это — через нижний Даат, упомянутый выше, корень которого в высшем Даат; ибо всё одно, и одно зависит от другого, как пространно сказано выше, и пойми.
(36) И вот, выше разъяснено о высшем Даат, который склоняет волю к двум далёким краям, Хеседу и Гвуре, что это бывает двумя способами: в потенции и сокрытии, прежде чем они распространятся, и затем, когда распространятся. Как после того, как они разделились на Хесед и Гвуру в распространении воли, они уравновешены и в них вовсе нет решения, так и прежде, чем распространятся, когда они в потенции и сокрытии, они уравновешены, как пространно сказано выше. И это главное — со стороны корня склонения воли, то есть со стороны двух ступеней, доброго ока и дурного ока, которые суть их главная причина, как сказано выше. А доброе око и дурное око — два совершенно далёких края, от края до края, равные, вовсе без перевеса одного над другим. И само собой из этого высшего Даат понятно и о нижнем Даат, который склоняет разум к Хеседу и Гвуре, разделяя видение разума к оправданию и к обвинению, как сказано выше: они также уравновешены на двух совершенно далёких краях, вовсе без решения. (Выходит, что эти три вещи зависят друг от друга, то есть высший Даат и нижний Даат зависят от доброго ока и дурного ока. Когда он смотрит и взирает добрым оком, само собой будет склонение воли к добру и милости через высший Даат, упомянутый выше, до самого крайнего предела, вовсе без включения противоположного — худа. И само собой это придёт в видение ока разума — склониться к оправданию согласно разуму, а также обратить разум обвинения в оправдание, как сказано выше о любящем. А когда он будет смотреть и взирать дурным оком, будет наоборот: воля склонится через высший Даат к крайней степени суда и обвинения, и само собой это придёт в видение ока разума — судить согласно разуму лишь к обвинению и обратить даже разум оправдания в обвинение, как сказано выше о ненавидящем и т. д.) И теперь следует удивиться в отношении двух глаз, правого и левого, которые приходят в разделении Хеседа и Гвуры, как сказано выше. Ведь согласно сказанному выше, видение разума также приходит в разделение на два равновесных края, вовсе без взаимовключения и решения, — как в высшем Даат при склонении воли по причине доброго ока или дурного ока, которые вовсе без взаимовключения. А видение ока разума распространяется и разделяется на два глаза, называемые Нецах и Ход Хохмы, как сказано выше. Если так, правый глаз Хохмы рассматривает видением ока разума всё к добру и оправданию, вовсе без включения противоположного, а левый глаз рассматривает всё к обвинению и суду, вовсе без включения противоположного. И это два глаза Хохмы, которые суть две совершенные противоположности, точно как доброе око и дурное око, которые суть первый корень склонения воли, так что само собой видение разума склонится так, как сказано выше. Согласно этому, и видение разума обратится от хорошего к дурному и от дурного к хорошему, в двух далёких противоположностях, вовсе без решения: то есть при добром оке он обратит даже разум обвинения в оправдание, а при дурном оке обратит даже разум оправдания в суд, противоположно истине, как сказано выше о любящем и ненавидящем. И это не удивительно — как обратится видение разума от истины, раз мудрец видит дело именно таким, каково оно в своей истине, как сказано выше, — ведь на самом деле то, что он видит видением разума, не совершенная истина. Ибо на самом деле о всяком деле можно судить одно и противоположное, совершенно от края до края; то есть также по внутренней воле, которая у него есть в этом деле, так он увидит оком разума. Но есть место для того, чтобы это разумное видение было истиной даже у любящего и ненавидящего. Ведь на первый взгляд любящий или ненавидящий вводят себя в заблуждение ко лжи и отклоняются от истины, подменяя хорошее дурным и дурное хорошим, как сказано выше. Но дело не таково: несомненно, по доброму оку, в склонении воли к добру, когда он ходатайствует своим разумом к добру, — это истина, что оно всё доброе и в нём вовсе нет зла. Ведь хотя в нём видят зло, если хорошо рассмотреть его оком разума к добру и оправданию, это вовсе не зло, а добро, поскольку о всяком деле можно судить к двум совершенно противоположным краям. И так же наоборот, при дурном оке ненавидящего, который и видением разума постигнет к обвинению даже оправдание и добро, — это, несомненно, истина по рассмотрению его согласно строгому закону. (Доказательство — от обвинителей с дурным оком, как Сатан на Иова: даже доброе будет сочтено дурным, и праведность праведника падёт из-за малого греха, как у нечестивца, и они совершат суд и наказание. А защитник будет ходатайствовать о добре столь добрым оком, что даже дурное будет сочтено хорошим, и нечестивцы будут спасены ради праведника, как ходатайство Авраама за Сдом — спасти их даже ради десяти праведников, и тому подобное.) (А на идише: как хотят смотреть на всякую вещь, так и находят. Хотят смотреть на неё к добру — находят хорошее совершенно хорошим согласно разуму; хотят смотреть к худу — находят дурное в крайней степени согласно разуму. Можно смотреть на всякую вещь как на очень хорошую или как на очень дурную, то есть она сама собой видится к добру: при добром оке она не видится иначе; а при дурном оке она сама собой видится к худу и не видится иначе, как только так и т. д.) Если так, во всяком случае понятно из всего этого, что два глаза, правый и левый, совершенно разделены: правый глаз рассматривает в крайней степени к добру, именно и видением разума, а левый глаз рассматривает к суду и обвинению, именно и видением разума, — точно как доброе око и дурное око, как сказано выше. Если так, весьма удивительно: согласно этому, никакой судья никогда не судил бы истинным судом по истине, ибо он видит всякое судебное дело лишь в одном из краёв, совершенно далёких друг от друга, — либо правым глазом, который видит всё к добру, либо левым глазом, который видит всё к суду, — так что из этого вовсе не может выйти истинного суда. Ведь известно, что истинный суд бывает лишь тогда, когда рассматривают и вникают в оба края, Хесед и суд, видя оком разума оба именно поровну. Это видение и взгляд двумя глазами, правым и левым, именно обоими; это и означает: «У судьи есть только то, что видят его глаза» — его глаза, в двух противоположностях Хеседа и суда, к двум краям совершенно поровну. Тогда он может вынести решение средним путём, взяв для себя из двух этих противоположных мнений и разумных видений (как мнение третьего в суде, где судьи поровну: он решает средним мнением между двумя совершенно противоположными мнениями двух, как известно). Но во взгляде одним глазом, к Хеседу или к суду, вовсе нет суда и правосудия, ибо каждый противоречит своему противнику. И даже если он будет смотреть двумя способами, правым и левым, здесь вовсе нет практического постановления суда, поскольку между ними вовсе нет решения. Это подобно примеру, приведённому выше, о двух чашах весов: когда они равны по весу, тогда они стоят поровну, и это как будто дело вовсе не попадало на весы. Так и здесь: при двух противоположных мнениях и разумных видениях, равных друг другу, это как будто дело вовсе не приходило на суд. И так же в склонении воли вправо и влево поровну — в потенции и сокрытии в высшем Даат и в раскрытии в нижнем Даат, в распространении видения разума, — это вовсе не суд; а должно быть решение именно в какую-либо сторону, вправо или влево, — тогда это называется судом (мишпат), как на весах склоняют именно к одной стороне. Но откуда придёт причина этого решения вправо или влево (в воле и разуме — обратить от обвинения к оправданию или от оправдания к обвинению)? Выше разъяснено, что оно необходимо приходит от высшей силы, которая намного выше самой сути и источника двух краёв, правого и левого, даже как они есть в добром оке и дурном оке, упомянутых выше. А иначе нет в её силах и возможностях решить вовсе, поскольку по сути два склонения воли и разума уравновешены вовсе без какого-либо перевеса одного над другим, как сказано выше.
(37) Однако выше разъяснено, что есть два вида воли. Одна — воля, приходящая в составлении с разумом и сокровенным смыслом во всяком случае; в ней есть разделение на Хесед и Гвуру, так что её можно склонить через высший Даат к Хеседу и Гвуре, к двум далёким краям в воле, к добру и к худу, и она также приходит в раскрытии в склонении разума к Хеседу и Гвуре через нижний Даат, как сказано выше. Но вторая воля, называемая простой волей, вовсе не составная, — то есть она выше даже источника разделения Хеседа и Гвуры, что в воле, и там вовсе нет никакого правого и левого, Хеседа и суда, как сказано выше. Поэтому именно оттуда может прийти решение вправо или влево в двух далёких краях Хеседа и Гвуры, что в воле и разуме через высший и нижний Даат. (Поскольку там два края равны, ибо она свободна от обоих, поэтому она будет склонять иногда справа налево, а иногда слева направо — двумя видами противоположных решений. Ведь и то, что высший Даат склоняет именно к двум равным противоположностям, тоже приходит от высшей силы простой воли, по указанной выше причине.)
(38) Этим будет понятна причина взаимовключения двух глаз, правого и левого, которое может быть в каждом суде и правосудии, как сказано выше: в этом главное в истинном суде — когда видят оба края поровну и решают средним мнением именно из обоих вместе, как сказано выше. Ибо хотя со стороны своего корня правое и левое воли, в добром оке и дурном оке, — два противоположных и совершенно далёких края, вовсе без взаимовключения друг с другом, но после их полного разделения они могут прийти к взаимовключению в средней мере именно из обоих — благодаря силе простой воли, упомянутой выше, называемой Кетер, что в Кетере, которая выше даже источника разделения Хеседа и Гвуры, что в воле, как сказано выше. Именно оттуда может быть это решение в видении и взгляде двух глаз, правого и левого, чтобы это было лишь одним взглядом и видением, включённым именно из обоих. Как сказано: «У мудреца глаза его — в голове его» — «глаза его», два, включённые буквально как одно. Хотя они уже разделены на два далёких края, правый и левый, доброго ока и дурного ока, что в воле и разуме, совершенно противоположных, тем не менее эти две противоположности могут включиться вместе в одной средней мере из этих двух краёв по указанной выше причине. (И это приходит именно в видение разума от силы простой воли, потому что её сила больше, чем разделение на доброе око и дурное око, хотя они в самой сути внутренней стороны воли души, — так что она произведёт и в них взаимовключение. Это противоположно взаимовключению двух глаз в добром оке и дурном оке: в добром оке левый включён в правый, и это называется одним оком, а в дурном оке наоборот — правый включён в левый и т. д. Но это взаимовключение двух глаз в суждении видения разума включено из двух противоположностей именно в средней мере из обоих; поэтому оно и называется истинным судом, как сказано выше.) Выходит, что разрешено сказанное выше о двух глазах, правом и левом, в видении к добру и к худу, которые в добром оке и дурном оке: и всё же они приходят во взаимовключение как одно в видении разума, в средней мере, по указанной выше причине, и пойми.
(39) И теперь будет понятно сравниваемое из всего сказанного выше — наверху, в высшем Адаме мира Ацилут, то есть в имени Авайе в общности Ацилута, которое включает десять сфирот: высшую волю Кетера, Хохму и Бину, и мидот и т. д. Ведь из всего сказанного выше в общем понятно, что есть два способа в воле и разуме. Один — когда они разделяются в склонениях на два совершенно далёких края, вовсе без взаимовключения друг с другом, как сказано выше о высшем и нижнем Даат, причина которых — доброе око и дурное око и т. д. Так можно понять и наверху: это и сказано в Зоаре — «мы находим видение к добру и видение к худу» и т. д. Как «И увидел Б-г, что велико зло человека» и т. д. — это видение к худу: рассматривать и наблюдать за ними мерой суда в крайней степени, так что не найдётся у них никакой заслуги к добру вовсе, а лишь зло в крайней степени, как сказано: «и всё помышление мыслей сердца его — только зло весь день». Но разве возможно, чтобы не нашлось в них немного добра, хотя бы одной тысячной части и т. д.? Но даже малое добро было сочтено злом, и всё было осуждено к полному обвинению и суду, вплоть до того, что был вынесен приговор и сказано: «Сотру…» и т. д. И есть видение к добру и т. д., как здесь: «Сойду же и посмотрю» — Он сошёл посмотреть добрым оком, может быть, найдётся, что они не совершили так, как вопль меры суда на них, вплоть до того, что Он может обратить и обвинение в оправдание и т. д. И подобно этому о поколении потопа: когда Ноах принёс жертву, «и обонял Он благоухание» и т. д., Он сказал: «Не буду больше проклинать…» и т. д., «и не буду больше поражать всё живое, как Я сделал; впредь во все дни земли…» и т. д., «ибо помышление сердца человека — зло от юности его» (Бытие 8:21–22), и он не может его одолеть. Это то, что Он судил к оправданию со стороны доброго видения, которое склонило высшую волю к добру в крайней степени, так что обратился разум и смысл, который был целиком к обвинению, как сказано: «и всё помышление мыслей сердца его — только зло» и т. д., — и этот самый смысл обратился в оправдание, как сказано: «ибо помышление сердца…» и т. д.; поэтому подобает судить его к оправданию и т. д. И вот, это два совершенно далёких друг от друга края, вовсе без решения и взаимовключения друг с другом — ни в воле, ни в разуме, то есть в высшем и нижнем Даат, упомянутых выше. И подобно этому мы находим и внизу — у высших ангелов, которые нисходят вниз, чтобы наблюдать за людьми во всех их путях и делах, и называются «владыками наблюдения» и т. д. Есть два ангела: добрый ангел, который наблюдает и рассматривает добрым оком лишь к добру и ходатайствует обо всём к добру; даже когда человек делает зло, он обратит и склонит в его пользу, чтобы спасти его, как (Иов 33:23) «Если есть за него ангел-заступник» и т. д. И есть злой ангел, который стоит, наблюдает и рассматривает человека, чтобы обвинять его дурным оком во всех его делах; даже когда он делает добро, он обратит всё в обвинение и суд, как Сатан, который обвинял даже Иова, человека непорочного и честного, и т. д. И как с Йеошуа, первосвященником, где Сатан стоял по правую руку его, чтобы обвинять его и т. д. (Захария 3:1). Это и сказали (Авот 3:1): «Знай, что над тобой — видящее око»: имеется в виду око ангела, который наблюдает и видит всё к обвинению; и есть добрый ангел, который наблюдает и видит всё к добру и милости и т. д. Это ангелы, называемые «владыками очей» и т. д., и как сказано (Псалмы 94:9): «Создавший око — не увидит ли?» и т. д. Это два вида ангелов, которые наблюдают за человеком добрым оком и дурным оком и т. д. (И сказано в Эц хаим, что эти два ангела всегда сопровождают человека: один провозглашает и т. д.) И так же наверху в общем — в разнице между Израилем и идолопоклонниками. Об Израиле сказано (Числа 23:21): «Не усмотрел Он нечестия в Яакове и не увидел беды…» и т. д. — как любовь отца к сыну, когда он вовсе не видит за ним вины, как человек не видит вины за собой, вплоть до того, что он обращает вину в оправдание, — из-за сущностной связи высшей воли с Израилем. Ибо «благоволит Б-г к народу Своему» великой любовью, как сказано (Малахия 1:2): «Я возлюбил вас» и т. д., и так же сказано (Иеремия 31:2): «Любовью вечной возлюбил Я тебя» и т. д. А наоборот, сказано (Малахия 1:3): «А Эсава Я возненавидел» и т. д.: из-за этого склонение воли и разума — к обвинению, поэтому даже доброе будет сочтено дурным (как сказано: «А милость народов…» (Притчи 14:34) — ибо они делают её для себя и т. д.; и так же сказано (Второзаконие 7:10): «И воздаёт ненавидящим Его…» и т. д.).
(40) Однако второй способ — когда склонение воли и разума, даже после того, как они разделились на два совершенно далёких края, всё же приходит во взаимовключение именно в средней мере из обоих, как сказано выше об истинном суде у мудреца, у которого «глаза его — в голове его», так что из двух глаз, правого и левого, получается один взгляд и т. д. Так можно понять и наверху сказанное: «Очи Б-га, они обозревают всю землю» (Захария 4:10), и также сказанное (Иеремия 32:19): «Очи Твои открыты на все пути сынов человеческих». Эти два глаза, хотя они разделены на правое и левое, Хесед и Гвуру, как сказано выше, тем не менее приходят во взаимовключение совершенно как одно, так что Его очи наблюдают добро и зло, оба края поровну, а затем Он будет судить истинным судом. Это разумное видение, включённое из двух противоположностей двух далёких краёв, именно средним путём из обоих вместе; это и называется (Захария 7:9) «истинным судом». И это — в правосудии, что в высшей Хохме Торы (как сказано (Притчи 29:4): «Царь правосудием утверждает землю» — именно правосудием Торы), ибо Тора включена из Хеседа и Гвуры в средней мере, то есть уровень Тиферет, корень которого в высшем и нижнем Даат. И хотя они производят склонение воли к двум далёким краям, как сказано выше, тем не менее затем они смешиваются в Тикуне средней линии Торы. (В этом корень Моше — во внутренней стороне высшего Даат, корень которого в Сущности простой воли, упомянутой выше; именно оттуда решение вправо или влево, стрелкой весов, которая склоняет вправо или влево. И причина не в том, что там равны эти два вида противоположных решений, как равны два склонения Хеседа и Гвуры, так что иногда она склонит вправо, а иногда влево: ведь тогда это вовсе не решение, поскольку она может вернуться и склонить обратно слева направо после склонения справа налево. А решение — одно: либо именно вправо, либо именно влево; и главное — именно средняя мера между обоими, так что она больше вовсе не вернётся склонять к противоположному. Это решение именно по Торе, корень которой в самой Сущности обладателя воли: именно оттуда придёт решение особым образом, потому что корень Торы — от Древа жизни, которое именно выше Древа познания добра и зла (как будет разъяснено далее). Это и сказано: «Три часа сидит и занимается Торой, а в три часа после этого сидит и судит весь мир» и т. д. — в Хеседе и Гвуре, в средней мере, согласно решению Торы, как сказано (Бытие 15:16): «И четвёртое поколение…» и т. д., «ибо ещё не полна мера вины эмореев» и т. д., — именно по суду Торы, по указанной выше причине, и пойми.) Но тем не менее просят: «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело…» и т. д., хотя это противоречит и суду Торы. Ведь хотя по истинному суду Хохмы Торы «нет страданий и наказания без греха и проступка», когда суд завершён решением правого и левого, как в суде Санедрина и т. д., — тем не менее «чтобы милосердие Твоё одолело» и т. д., то есть чтобы привлеклось от самой сути добра и простого милосердия, что в Сущности света Кетера, которая выше даже решения высшего и нижнего Даат, упомянутых выше, по мерной линии Торы. Ибо по стрелке весов, то есть по мерной линии, называемой «миткала», можно склонить влево, в сторону вины, как и вправо, в сторону заслуги, если грехи значительно перевесили заслуги и тому подобное. Но от Сущности обладателя простой воли, упомянутой выше (которая называется «волей всех желаний», что во лбу Атика Йомин и т. д., называемой временем благоволения, как сказано выше), оттуда решение всегда придёт именно к правой чаше, хотя бы грехи были тяжелее на левой чаше. (Доказательство этому — от прощения грехов в Йом Кипур через тринадцать мер милосердия и благодаря самому Йом Кипуру: грех и проступок, которые по Торе обязывают к суду и наказанию, прощаются и обращаются в заслугу и милость, — ведь сами умышленные грехи становятся как заслуги, как известно. А причина — как будет разъяснено ниже.) И хотя Тора — от Древа жизни, которое выше Древа познания добра и зла, где вовсе нет разделения на Хесед и Гвуру, и поэтому она вся добро и милость, тем не менее Тора приходит в облачении в Древо познания, чтобы очищать семь царей Тоху — «уклоняйся от зла и делай добро» — согласно Тикуну высшей Хохмы Торы, ибо «Хохмой они очищаются» и т. д. Именно потому, что Тора — на уровне Древа жизни, которое выше разделения мидот и т. д., в её силах очищать в Древе познания и т. д.) (Этим будет понятна хитрость древнего змея в сказанном Хаве (Бытие 3:5): «Ибо знает Элоким…» и т. д., «и откроются глаза ваши, и вы будете как Элоким, знающие добро и зло» и т. д. Ведь Адам и Хава до греха были на уровне Древа жизни, которое намного выше Древа познания, где вовсе нет стороны питания и зацепки для зла клипы. Ибо корень Древа познания — ниже груди и т. д., то есть на уровне нижнего Даат, распространяющегося в природных мидот, что в сердце, из которого ответвляются настоящие добро и зло (а это сила ощущения, которая весьма ощущает себя, как разъяснено в другом месте на стих «А змей был…» и т. д.). А корень этого нижнего Даат — в высшем Даат, который разделяет волю на Хесед и Гвуру, то есть в воле, составленной с Хохмой и смыслом воли в сокрытии и раскрытии, которая может склонить от хорошего к дурному и от дурного к хорошему в равном весе и решить по мерной линии вправо или влево. Это и означает: «и вы будете как Элоким, знающие добро и зло» — в двух линиях, Хеседа и Гвуры, к добру и к худу, что в двух глазах. Поэтому сказано: «и откроются глаза ваши» — выражение открытия глаз, что в Хохме, что в воле, которая приходит во взаимовключение Хеседа и Гвуры, из которого ответвляются добро и зло. А намерение змея было в том, чтобы склонение отсюда было больше к левой линии, ибо там корень зла и сурового суда, — как и случилось: как только они вкусили от Древа познания добра и зла, они пали во зло и смерть и т. д., как сказано: «Смотри, Я предложил тебе сегодня жизнь и добро…» и т. д., «и избери…» и т. д. (Второзаконие 30:15, 19). Но если выбор — во зле, то это смерть, ибо зло и смерть — одно; поэтому смерть привлеклась именно от греха Древа познания. Но на уровне Древа жизни там всё — жизнь и добро, и там вовсе нет стороны питания и корня для зла и смерти. Это и означает: «А теперь, как бы не простёр он руки своей и не взял также от Древа жизни» и т. д. — «а теперь» именно, после того как он вкусил от Древа познания добра и зла, так что привлёк поток влияния больше к левой линии, к стороне зла клипат Нога. Поэтому, если он возьмёт и съест от Древа жизни, «и будет жить вечно», то, даже будучи во зле, смерть не будет иметь над ним власти и т. д. (как сказано в толковании «А змей был хитёр» и т. д.)). (41) И вот, ещё следует понять в разрешении вопроса, заданного выше на изречение «Нет левой стороны у этого Атика Йомин»: почему сказано именно «левой стороны», раз там совершенно выше разделения Хеседа и Гвуры, — ведь нет правой стороны, как нет и левой и т. д.? Но имеется в виду, что оттуда вовсе нет склонения к левой линии, а лишь к правой линии, Хеседу; то есть именно оттуда придёт решение именно вправо, а не влево, и т. д. Дело в том, что выше разъяснено, что есть два вида воли. Одна — приходящая в разделение через высший Даат на два края, Хесед и Гвуру, по причине доброго ока и дурного ока, как сказано выше. А вторая — простая воля, что в самой Сущности, называемая «волей всех желаний» и т. д., которая выше разделения Хеседа и Гвуры. Поэтому, поскольку там вовсе нет склонения воли, вплоть до того, что правое и левое равны, ибо она выше правого и левого, — поэтому именно оттуда придёт решение в двух линиях, разделяющихся на правое и левое, ибо всякое решение приходит от высшей силы, намного превосходящей обе, как сказано выше. И хотя и в решении могло бы быть оттуда вправо и влево поровну — иногда вправо, а иногда влево — по той же самой причине, поскольку она совершенно выше правого и левого, — тем не менее оттуда придёт решение именно вправо. То есть одолевает сила правой стороны, и она даёт ей силу решения — склонить силу левой линии, чтобы она включилась в силу правой стороны, Хеседа. Это и сказано в Зоаре: «чтобы усилить правую сторону над левой», то есть сила Хасадим одолевает Гвурот, так что сила левой стороны, Гвурот, включается в Хасадим правой стороны и т. д. (Как «вознесение» левитов, которые были от левой линии, и над ними возобладали Хасадим первосвященника, чтобы вознести их, так что они включились в Хасадим, как сказано в Зоаре (глава Корах) на стих «И присоединятся к тебе и будут служить тебе» и т. д.; и в этом был спор Кораха и его общины и т. д.) Однако такая высшая сила — усилить силу правой стороны над левой — приходит от Сущности Эйн соф, благословен Он: одолевает сила внутренней стороны простой воли, упомянутой выше, которая одолевает обе линии, так что правая одолевает левую. Как сказано (Псалмы 117:2): «Ибо велика (гавар) над нами милость Его» — простая и сущностная милость, со стороны самой сути добра, милости и милосердия, что в Сущности Его простой воли и т. д., называемой «волей всех желаний» и т. д., как сказано выше. Это и означает: «Десница Б-га вознесена, десница Б-га творит доблесть» — чтобы усилить над левой и т. д. И так же сказано (Исход 15:6): «Десница Твоя, Б-г, величественна силой» — смысл «величественна силой» в том, что сила левой стороны включится в правую, как стрелка весов, склоняющая к правой чаше, — тогда левая чаша включается в правую чашу. В этом и смысл того, что и сила суда левой линии подслащается и становится настоящим Хеседом, как обвинитель, который становится защитником (и как Билам, который благословил Израиль, как будет разъяснено далее). И невозможно, чтобы усиление силы Хеседа над силой суда было само по себе, поскольку две линии, правая и левая, равны в равном весе (как половина заслуг и половина грехов и тому подобное), — а лишь потому, что привлекается от высшей силы Сущности Эйн соф, что во внутренней стороне Его воли, как сказано выше. Ибо Он «желает милости» и добра по сути; поэтому, хотя Он вовсе без склонения к Хеседу и Гвуре, к правому и левому, тем не менее всегда одолевает склонение в сторону Хеседа, именно вправо, а не влево, как сказано: «Ибо велика…» и т. д. И более того: сила Хасадим, что справа, одолевает Гвурот, что слева, так что Гвурот, что слева, буквально включаются и подслащаются в Хасадим правой стороны. Это — добавочное благословение, когда проклятие сурового суда обращается в благословение, когда обвинитель становится защитником (как будет разъяснено далее). Это и означает: «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё одолело (йихбешу) гнев Твой» — это одоление означает одолеть силу суда, что слева, чтобы она подсластилась и включилась в настоящий Хесед, — через то, что будет воля милости буквально «пред Тобой», чтобы дать силу правой стороне, милосердию, одолеть суд левой стороны. И как (Псалмы 30:6): «Ибо на мгновение гнев Его — (тотчас) жизнь в благоволении Его», в простой воле, чтобы подсластить суд Хеседом, как сказано выше. И так же: «В гневе» — во время суда и гнева — «вспомни милосердие» — простое милосердие, чтобы подсластить гнев и суд милосердием и Хасадим, как сказано выше, и пойми.
(42) И вот, всё это будет понятно из того, что мы находим о Биламе, о котором сказано (Второзаконие 23:6): «И не пожелал Б-г, Всесильный твой, слушать Билама, и обратил Б-г, Всесильный твой, для тебя проклятие в благословение, ибо возлюбил тебя Б-г, Всесильный твой». И на первый взгляд это великое чудо: как было в Его мнении и воле вначале слушать обвинение Билама, только Он не пожелал слушать? Ведь Билам был от клипы и ситра ахра, и какое место он занимает и т. д.? Однако известно о корне Билама, что он был в обратной и внешней стороне затылка Кетер Элйон святости — против высшего Даат святости, в его внешней и обратной стороне. Поэтому сказано о нём: «и знающий знание Всевышнего (даат эльйон)» и т. д. — это против внутренней стороны высшего Даат Кетера, откуда корень Моше и т. д. И выше разъяснено, что этот высший Даат разделяется на две линии, Хесед и Гвуру, вплоть до того, что в нижнем Даат он разделяется на Хесед и Гвуру, что в мидот, откуда ответвляются настоящие добро и зло, как сказано выше. И известно, что корень Билама был лишь от совершенного зла Древа познания, от отходов суровых Гвурот зла клипат Нога. Поэтому все его проклятия исполнялись, как сказано: «А кого ты проклянёшь — будет проклят» (но «кого ты благословишь — благословен» уже прежде, как сказано выше). И от него корень одиннадцати проклятых клипы (ибо Билам был от мужского начала клипы, то есть Даат клипы; поэтому он ездил на ослице, которая есть Нуква клипы и т. д.). И как сказано в Зоаре, что он — первый царь из семи царей, по имени Бела, сын Беора, то есть Даат клипы в обратной и внешней стороне высшего и нижнего Даат святости (который покрывает и скрывает Даат святости, как сказано (Числа 4:20): «И пусть не входят смотреть, как покрывают (ке-валла) святыню» и т. д.). Это и сказано: «И имя города его — Динаба» — «дин хав» («давай суд»), как «Дай, дай» и т. д. (Притчи 30:15), ибо он источник суровых судов, потому что корень его корня приходит от разделения воли и Хохмы в высшем и нижнем Даат именно к обвинению и к суду, корень которого — дурное око, как сказано выше: он вовсе не увидит к добру, а лишь к худу и суду. И это противоположность Моше, который называется добрым по сути, ибо его корень — от разделения воли и Хохмы в высшем и нижнем Даат именно к добру и оправданию, которое привлекается от правой линии, Хеседа, что во внутренней стороне высшего Даат святости. Поэтому сказано о нём: «что он хорош» (Исход 2:2) — с большой буквой тет, от Древа жизни, которое всё добро и вовсе не зло. А Билам был его противоположностью и противником, в обратной стороне и затылке высшего Даат, лишь на уровне зла и сурового суда, а вовсе не добра, то есть на уровне дурного ока, как сказано выше, и пойми. Это и означает: «И не пожелал Б-г, Всесильный твой, слушать Билама» и т. д. Ведь из этого во всяком случае понятно, что источник всех благословений и источник всех проклятий — оба вышли из одного места, чтобы разделиться, то есть от склонения высшей воли вправо и влево, к Хеседу и Гвуре, через высший и нижний Даат, которые склоняют волю и разум в мидот Хеседа и Гвуры к двум далёким краям. Однако они разделяются в равном весе, как сказано выше, так что между ними необходимо решение — «чтобы усилить правую сторону над левой», как сказано выше, и пойми.
(43) И поскольку это так, могло бы быть склонение высшей воли наверху к тому, чтобы слушать Билама и т. д., то есть склонить волю в сторону обвинения и суда, так что было бы принято обвинение Билама — к обвинению и суровому суду, чтобы проклясть Израиль и т. д. Ведь корень Билама — в дурном оке, которое всё зло и вовсе не добро, так что даже всё доброе в Израиле он обращал во зло, ибо он видит только зло и вовсе не добро, как сказано выше. И у него есть корень и источник в склонении высшей воли в высшем и нижнем Даат — склониться в сторону суда и т. д., — а это два равновесных края, как сказано выше. Но об этом сказано: «И не пожелал Б-г, Всесильный твой, слушать Билама». Смысл «не пожелал» в том, что Он не захотел, чтобы у Него была воля склониться к этой воле обвинения и суда; поэтому Он вовсе не пожелал слушать Билама и его обвинения. Ведь если бы Он слушал, возможно, Он склонил бы высшую волю к суду и обвинению. Но поскольку Он «желает милости» и добра по сути, как сказано (Псалмы 73:1): «Только добр к Израилю» (как будет разъяснено далее), Он не склонил Свою волю даже к тому, чтобы слушать Билама и т. д. То есть Он не пожелал склонить саму суть силы внутренней воли к тому, чтобы прийти в склонение и разделение, чтобы прислушаться к стороне силы суда, что в воле, откуда мог бы быть корень для проклятия Билама и т. д. И на первый взгляд непонятно, по какой причине Он не пожелал и не захотел склонить силу воли к тому, чтобы видеть и слушать в сторону вины и суда вовсе. И более того, Он обратил даже проклятие, которое ответвлялось бы от корня силы суда, что в воле, в благословение и т. д. (И к тому же — какое здесь проклятие, раз Он вовсе не захотел слушать Билама и т. д.?) Это потому, что и сила суда, что слева, включилась в силу Хеседа, что справа: это и есть упомянутое выше решение — «чтобы усилить силу правой стороны над левой» и т. д., благодаря чему возникает добавочное благословение, весьма превосходящее основное благословение правой линии и т. д., как сказано: «Десница Твоя, Б-г, величественна силой» и т. д. Но дело в том, что эта весьма высокая сила приходит от самой Сущности света Эйн соф, что до цимцума линии и нити (кав ве-хут), прежде чем она пришла в разделение линий. Она добра по сути, во внутренней стороне и в самой Сущности воли, выше смысла и разума воли, ибо у воли нет вовсе смысла. Поэтому именно оттуда может быть упомянутое выше решение — «чтобы усилить силу правой стороны», хотя она приходит в равновесии высшего Даат, в разделении на два далёких края, упомянутых выше, — так, чтобы решать именно в сторону Хеседа. И более того, так, чтобы включилась и сила суда левой стороны, чтобы и она обратилась в милость и оправдание, как обвинитель, становящийся защитником, как сказано выше, и пойми. Это и сказано (Михей 6:5): «Чтобы познать милости (цидкот) Б-га» и т. д. Это и называется «милостями Б-га» — именно сверх буквы закона: это сила большая, чем сам свет Хеседа, который во всяком случае входит в категорию противостоящего силе суда, поскольку приходит в весе равных линий и т. д. Но эта сила «милостей Б-га» приходит от «великой милости» и сущностного милосердия, что в самой Сущности, у которой вовсе нет противника; напротив, она может обратить всякого противника от корня силы суда, чтобы он стал оправданием и милостью (как в Йом Кипур, когда умышленные грехи становятся как заслуги, и «проклятый» становится «благословенным» и т. д.). И это сказанное (Числа 14:17): «А теперь да возвеличится сила Г-спода…» и т. д. И эта «милость Б-га» — в этом особая великая новизна того, что «не пожелал Б-г слушать Билама» и т. д., как сказано выше, вплоть до того, что Он обратил даже проклятие в благословение, как сказано: «Вот, благословлять я получил…» и т. д. И сказал: «Как прокляну? Не проклял его Б-г…» и т. д. (ведь хотя «Б-г гневается каждый день» (Псалмы 7:12), «и сколько длится Его гнев? — мгновение» (Брахот 7а), и Билам знал и улучал это мгновение, когда Он во гневе, — но на Израиль Б-г не гневался даже в это мгновение: жизнь и добро — в Его простой воле, как сказано выше). Это потому, что и левая сторона включена в правую, и выходит, что всё — милость и добро, как сказано: «Только добр к Израилю» и т. д., и как сказано: «Не усмотрел Он нечестия в Яакове» вовсе, ибо Он смотрит на Израиль только добрым оком, вплоть до того, что и сила суда и вины обращается в оправдание, — как в примере о добром оке отца в отношении сына или верного друга, любимого как своя душа, и т. д., как сказано выше. И по этой причине обратилось и проклятие Билама в благословение, и он тоже благословил Израиль, как сказано: «Вот, благословлять я получил» — он получил добавочное благословение даже от своей силы суда, обратившейся в правую сторону. Ибо против своей воли он благословил через слово Б-га, вложенное в его уста, как сказано: «И вложил Б-г слово в уста его» и т. д.; и Билам сказал вельможам Балака: «Если даст мне…» и т. д., «не смогу…» и т. д., как известно, и пойми.
(44) Однако ещё следует понять само это: почему решение свыше приходит всегда «чтобы усилить правую сторону над левой», а вовсе не наоборот, так что никогда не приходит решение влево? И тем более — даже когда грехи, что в левой линии, перевешивают, решение приходит вправо, как «прощающий грех» и т. д. Ведь по цимцуму разделения Хеседа и Гвуры на правое и левое в высшем и нижнем Даат, упомянутом выше, они уравновешены; поэтому и в решении они уравновешены, как будто вовсе не приходили на весы и суд, как сказано выше. И доказательство этому: ведь этот вес приходит именно по закону Торы, как сказано (Второзаконие 11:26–30): «Смотрите, я предлагаю вам сегодня благословение и проклятие…» и т. д., «благословение — если послушаетесь…» и т. д., «и проклятие…» и т. д. В этом и суть благословений и проклятий, данных на горе Гризим и на горе Эйваль: они пришли в двух частях, разделённых на совершенно равные половины, и зависят от «уклоняйся от зла и делай добро» — именно по их делам, как сказано: «Смотри, Я предложил тебе сегодня жизнь и добро, и смерть и зло» и т. д., как известно. (И ещё доказательство этому — от жребиев Йом Кипура о двух козлах: один для Б-га, а другой для Азазеля, который несёт грехи сынов Израиля и т. д. Этот жребий приходит в равном весе, в равном разделении — к живому козлу и к козлу для Азазеля и т. д. И хотя корень жребиев приходит свыше разделения выбора, что в воле по Даат, — лишь как выпадет жребий (как пространно сказано выше), — тем не менее и при выпадении жребия он тоже приходит в равном разделении, и также в отношении решения — куда склонит жребий, вправо или влево и т. д. Как Аман, который бросил пур, то есть жребий, желая, чтобы жребий склонился больше к левой линии; в этом корень проклятия Билама, о чём Билам сказал: «Первый из народов — Амалек, а конец его…» и т. д. И его злой замысел обратился на его голову и т. д.) Но дело в том, что внутренняя сторона воли и простого наслаждения, что в самой Сущности, — она по сути крайнее добро и милость, вся простое и сущностное милосердие и Хасадим, которая вовсе не приходит в размер, меру и вес. Ибо это лишь сама суть простого добра, вовсе не составленного ни с чем, ни с каким смыслом для этой простой воли. Поэтому она на уровне вечности самого Эйн соф (что называется «великим добром Твоим», и это подобно Грядущему миру, о котором сказано (Псалмы 31:20): «Как велико добро Твоё, которое Ты сокрыл для боящихся Тебя» и т. д., и так же (Притчи 8:21): «Чтобы дать в наследие любящим Меня сущее (еш)» и т. д.). Поэтому само собой там вовсе нет склонения к противоположному, ибо это сущностное и простое добро, которое выше распространения добра, входящего в категорию склонения для воли и Хохмы и т. д. Поэтому его сила никогда не иссякнет, даже при его нисхождении вниз, при множестве обвинений, в крайнем цимцуме, как сказано (Плач 3:22): «Милости Б-га не иссякли» и т. д. Иначе обстоит дело с добром и милостью, приходящими в составлении, то есть в распространении в волю и разум и т. д., которые приходят в разделении линий, правой и левой (как по закону Торы в «уклоняйся от зла и делай добро», как «Если по установлениям Моим будете ходить…» и т. д., и как сказано: «Благословение — если послушаетесь», и наоборот и т. д.). Несомненно, невозможно, чтобы это добро и милость, приходящие в составлении с волей, что в Хохме, и т. д., были в полном совершенстве, вовсе без склонения к противоположному и вовсе без предела и меры, по двум причинам. Первая: ведь по разуму и смыслу воли в этом добре и милости есть размер и мера, так что его сила и распространение необходимо иссякнут, когда оно придёт вниз, в самый низ, в место злых обвинителей от самых суровых Гвурот, — как когда грехи весьма усилятся внизу: тогда свет этого добра погаснет. (Ведь хотя добро называется светом, а свет называется добром, он может погаснуть, или свет затемнится самой грубой тьмой, как «грех гасит заповедь» и т. д. (Сота 21а).) Вторая причина — со стороны силы суда левой линии, противостоящей ему, даже в начале разделения в склонении воли, и тем более в конце, когда усиливается противостоящая сила меры суда через множество грехов и т. д. Но сущностное простое добро, упомянутое выше, что в самой Сущности Эйн соф, которое вовсе не приходит в размер и меру, как сказано выше, — его свет не погаснет даже внизу, в полной тьме, ибо его сила никогда не иссякнет, как сказано выше, вплоть до того, что оно светит внизу, в грубой тьме клипат Нога, точно так же, как наверху, как сказано (Псалмы 139:12): «И тьма не затемнит от Тебя» и т. д. (И как сказано: «И великим добром Твоим» именно «отвратится ярость гнева Твоего» и т. д.; хотя сказано (Псалмы 90:11): «Кто знает силу гнева Твоего, и по страху пред Тобой — ярость Твою» и т. д., тем не менее оно одолевает силу суда и ярость Его гнева, чтобы подсластить её великой простой милостью, упомянутой выше.) Это потому, что оно — сущностное добро, а не со стороны его свечения в воле и Хохме и т. д., где есть склонение к противоположному; но в сущностном добре вовсе нет склонения к противоположному и т. д., ибо оно лишь одно добро, как сказано: «Только добр к Израилю» и т. д. И доказательство — из того, что Он вовсе не пожелал слушать Билама, как сказано выше, и пойми.
(45) По этой причине будет понятно, что в силах этого великого добра «усилить правую сторону над левой» постоянно. То есть даже в высшем добре, которое привлекается в разделении линий, оттуда придёт сила решения, чтобы сила правой стороны, Хеседа, одолела противостоящего ей и обратила его именно в Хесед, как сказано: «Десница Б-га вознесена» и т. д. (Как доказывается из жребиев: хотя жребий приходит свыше разделения воли, где равны правое и левое, и решение могло бы быть влево, как и вправо, тем не менее жребий приходит вправо и обращает левую линию в Хесед, чтобы был «прощающий грех» и т. д., как сказано: «И понесёт козёл на себе все грехи их в землю отрезанную» и т. д.) И так же доказательство — от чуда Пурима, в жребии Амана, который обратился против воли и замысла Амана, так что его замысел пал на его голову. И так в каждом поколении, когда встают на Израиль, чтобы уничтожить их, чтобы не упоминалось больше имя Израиля и т. д., — сила правой стороны перевесит левую, так что сила левой стороны обратится в правую, и обвинитель станет защитником и т. д. И как Билам, который благословил Израиль, и его благословение исполнилось с большим добавлением сверх основного: из проклятия оно обратилось в благословение, как сказана причина: «ибо возлюбил тебя Б-г, Всесильный твой» — великой любовью, сущностной и простой, что в Сущности воли и простого наслаждения, которая не приходит в меру и размер и вовсе не в склонение к противоположному, как сказано выше. Поэтому Он «не пожелал слушать», как сказано выше, и пойми.
(46) И всем этим разрешается вопрос, заданный выше об изречении «Нет левой стороны» и т. д. Имеется в виду не то, что нет левой стороны, но есть правая и т. д., — раз там выше разделения линий, правой и левой. А имеется в виду, что этот Атик Йомин — внутренняя сторона простого наслаждения и воли, упомянутых выше, — по сути лишь добро и простая милость, как сказано выше. Поэтому от него никогда нет никакого склонения к тому, чтобы быть даже источником левой линии, силы суда, что в воле; поэтому именно от него всегда приходит решение вправо, к Хеседу (и как о цице первосвященника сказано: «И будет на лбу его всегда к благоволению» и т. д.). Поэтому сказано именно «нет левой стороны»: потому что оттуда никогда нет склонения влево, а лишь вправо, по указанной выше причине, — ведь оно по сути лишь добро и милость, как сказано: «Только добр…» и т. д., «Только добро и милость будут преследовать меня» и тому подобное. А «только» (ах) — это ограничение, исключающее всё: что это лишь добро, без склонения когда-либо к противоположному. И как в грядущем будущем, в дни Машиаха и в Грядущем мире, который называется «вечной жизнью» и тому подобным, поэтому он называется «днём, который весь — добро» и т. д., как сказано: «к добру тебе», как разъяснено в другом месте, и пойми.
(47) И теперь следует понять разъяснение изречения Идра раба о сказанном «Открой око Твоё», где не хватает и т. д.: это «открытое око, которое не дремлет» и т. д., ибо «два глаза возвращаются в один» и т. д., и так же сказанное «Око Б-га — на боящихся Его» и т. д., и тому подобное. И понять разъяснение Мишны: «Какая разница между учениками нашего отца Авраама» и т. д. — «доброе око, смиренный дух» и т. д., — «и учениками нечестивого Билама — дурное око, надменный дух» и т. д. Ведь выше разъяснено о добром оке и дурном оке, что это два совершенно далёких края, вовсе без соединения и взаимовключения друг с другом. Доброе око склоняет волю и разум, сокрытые и раскрытые, видеть лишь к добру и обращать даже дурное в хорошее, как доброе око отца к сыну или верного друга и т. д., или любовь к себе, когда человек вовсе не видит вины за собой. А дурное око — совершенная противоположность этому: оно источник склонения воли и разума, в сокрытии и раскрытии, видеть лишь к худу и обращать даже хорошее в дурное и т. д., как ненавистник, который видит лишь к обвинению и к злу и т. д. Но в видении разума, то есть в воле, составленной в мохин Хохмы, Бины и Даат, там может быть взаимовключение в средней мере из Хеседа и Гвуры: это два глаза — рассматривать и видеть добро и зло в равном весе, как «У мудреца глаза его — в голове его» и т. д., как сказано выше. Это и сказано (Иеремия 32:19): «Очи Твои открыты на все пути сынов человеческих» — двумя глазами, к добру и к худу, и включено из обоих, чтобы наблюдать за всеми путями сынов человеческих, к добру и к худу. (Это два глаза Зеир Анпина, корень которых в Нецах и Ход Хохмы и т. д.; и так же «очи Б-га, они обозревают» (Захария 4:10) или «Б-г — очи Его обозревают» (II Хроники 16:9): это наблюдение оком из двух противоположностей, добра и зла, как «Очи Твои открыты» и т. д. И иногда в наблюдении этим видением одолевает сила суда — к худу, как «И увидел Б-г, что велико…» и т. д., а иногда одолевает сила Хеседа в видении и наблюдении к добру, как «Сойду же и посмотрю» и т. д., как сказано в Зоаре. А корень дела в том, что нижний Даат распространяется и разделяется в видении разума, чтобы судить одно и противоположное, а его корень — в высшем Даат, в разделении воли на Хесед и Гвуру и т. д., как сказано выше, что происходит по разделению на доброе око и дурное око, которые суть два противника в крайней степени; только в видении разума, в двух глазах «Адама», что в Нецах и Ход Хохмы, может быть взаимовключение и средняя мера (как по закону Торы (Левит 4:13), которые называются «глазами общины»).) Но сказанное «око Твоё» в единственном числе — намного выше даже разделения на доброе око и дурное око. Ведь в этом разделении у доброго ока есть противник — дурное око, как сказано выше. Но одно око, называемое «открытым оком» и т. д., — это то, что смотрит всегда лишь к добру, со стороны самой сути добра и милости, которая вся — милосердие и добрые, простые Хасадим, без всякого противника, чтобы видеть противоположное. Это и называется (Притчи 22:9) «добрый оком» (тов айн), что выше даже «доброго ока» (айн това), как сказано: «Добрый оком — он будет благословен» и т. д. Ведь «доброе око» (айн това) — в женском роде: то есть из-за добра и милости по сути и его око доброе, потому что оно получает от сущностного добра; поэтому и его видение лишь к добру, а вовсе не к худу. Как Авраам, который был человеком милости и добра: у него было доброе око, чтобы смотреть на всё к добру и милости, давать всем лишь добро — и дурным точно так же, как добрым. Как сказано в Зоаре, что Авраам «творил особое благо с творениями», даже с арабами, в гостеприимстве и т. д. Но у этого есть противник — совершенная противоположность, то есть дурное око Билама, чьё око дурное и скупое, чтобы видеть лишь зло и вовсе не добро. И может быть, что хотя доброе око и дурное око уравновешены как противники друг другу, бывает дурное око столь сильное, что доброе око не сможет устоять против него, — как дурное око Билама, против которого сила Хеседа доброго ока не могла устоять. Поэтому сказано: «И не пожелал Б-г, Всесильный твой, слушать Билама» и т. д., ибо если бы Он его слушал, сила суда одолела бы даже доброе око Хеседа. Но «добрый оком» — это добро и милость по сути, как они есть, — от которого и око станет добрым, чтобы видеть лишь добро, — как Моше, который называется «добрым оком», и в это включено также доброе око Авраама. Это высшее добро в самой его сути, называемое простым наслаждением и волей, как «воля всех желаний» и т. д., у которой вовсе нет никакого противника, как сказано выше, ибо оно выше даже разделения на доброе око и дурное око, будучи сущностным и простым добром, как сказано выше. Поэтому оттуда всегда приходит решение в сторону правой стороны, Хеседа, — «чтобы усилить правую сторону над левой», как сказано выше, — ибо оно лишь одно добро, как сказано выше; это и сказано: «Только добр» и т. д. И это и сказано: «Нет левой стороны» и т. д. — ибо оттуда вовсе не придёт источник склонения к левой линии, как сказано выше, а оно всегда склоняет решение именно вправо. В этом и суть «доброго оком»: поскольку оно выше разделения на доброе око и дурное око, оно всегда лишь «доброе оком», одно око, без противника ему в дурном оке вовсе, по указанной выше причине, и пойми.
(48) Это и означает: «Открой око Твоё» — лишь одно око; и так же: «Вот, око Б-га — на боящихся Его, на уповающих на милость Его», сущностную, и т. д. — то есть потому, что там вовсе нет второго ока, противостоящего ему. В этом смысл того, что «два глаза возвращаются в один»: и сила левого глаза включается в правый, и это называется лишь одним оком, как «добрый оком», упомянутый выше, ибо это лишь одно добро, и оттуда вовсе нет склонения влево, как сказано выше. Поэтому оно и называется «открытым оком, которое вовсе не дремлет», которое считается среди семи исправлений черепа Арих Анпина, что выше даже сокрытой Хохмы Арих Анпина (как будет разъяснено далее). Ведь известно о бровях над глазами и т. д., что это — в глазах Хохмы, когда свет Хохмы приходит в сосуд мохин, как «Хохма — мозг» и т. д. Там применимо понятие сна, то есть удаления мохин, — как в примере о сне у нижнего человека, когда свет и сила разума удаляются из сосуда — вещества мозга; тогда сами собой закрываются сосуды глаз, и брови покрывают их, потому что корень глаз — в Хохме, что в мозгу (на уровне Нецах и Ход, что в Хохме). Поэтому при удалении разума само собой удаляется свет зрения, что в глазах, и т. д. И так же наверху, в высшем Адаме, на уровне Зеир Анпина мира Ацилут: во время изгнания это называется сном наверху (как (Псалмы 44:24) «Пробудись, зачем Ты спишь, Б-г?» и т. д., и (там же 78:65) «И пробудился, как спящий, Б-г» и т. д.). Это и есть удаление мохин, которое называется «дремотой» (дормита), как известно о «крепком сне, который напал на Аврама» и т. д., и как сказано в Зоаре, что Святой, благословен Он, в изгнании «удалился наверх, наверх» и т. д. (И даже в сокрытой Хохме, которая есть источник Хохмы, то есть сила сокрытия разума, не облачённая в сосуд мозга, как форма в материю, — также возможно удаление во сне. Ведь не во время сна она светит из сокрытия в раскрытие, чтобы быть раскрытым разумом в мозгу, а во сне она не светит, ибо поднимается в силу самой своей сущности, что называется «разумом, сокрытым от всякого понимания» и т. д.) Но это «открытое око» — оно вовсе «не дремлет», так что к нему вовсе неприменимо понятие удаления, упомянутое выше. Если так, необходимо сказать, что оно выше даже источника Хохмы, что в Кетере, называемого сокрытой Хохмой, — то есть на уровне самого Кетера, что в Кетере, то есть черепа Арих Анпина. Это простая воля и наслаждение, упомянутые выше, вовсе не составленные даже с сокровенным смыслом воли. Ведь это выше даже разделения воли в высшем Даат, где есть сокровенный смысл воли, чтобы разделиться на два края, Хесед и Гвуру; но в Сущности простой воли у воли вовсе нет смысла. И это потому, что она лишь сама суть добра, как оно есть. Это и называется лишь одним оком, как сказано: «Открой око Твоё» и т. д., и это «открытое око, которое вовсе не дремлет», ибо «нет бровей, покрывающих его» и т. д. Поэтому Йоханан, первосвященник, отменил «будящих», которые говорили: «Пробудись, зачем Ты спишь, Б-г?» (Маасер шени 5:15): разве есть сон перед Вездесущим? И как сказано (Псалмы 121:4): «Вот, не дремлет и не спит Страж Израиля» — даже во время изгнания, которое называется сном, как сказано выше. Тем не менее в Сущности света Эйн соф, что во внутренней стороне Кетера, то есть в простой воле, называемой «волей всех желаний» и т. д., вовсе нет сна, по указанной выше причине, и пойми.
(49) (И доказательство этому — из сказанного (Песнь песней 2:9): «Подобен друг мой газели», и сказали (Шир а-ширим раба 8:14): «Как газель спит, а один глаз её открыт» — одно и противоположное вместе. Это во время изгнания: даже в то время, когда Он спит одним глазом, Он бодрствует другим глазом, то есть «открытым оком» и т. д., потому что «два глаза возвращаются в один». И этот сон вовсе не называется сном, ибо это совершенно выше цепи нисхождения воли в Хохму и Бину и в мидот и т. д. — «превыше всякого понимания» вовсе, даже сокрытой Хохмы и т. д., по указанной выше причине. Это и означает: «Не дремлет и не спит» и т. д., и пойми.) И так же было при даровании Торы, о чём написано (Числа 14:14): «Око в око являлся Ты, Б-г» и т. д. — одно око, ибо светило от Сущности света Эйн соф, на уровне «доброго оком», упомянутого выше, который выше разделения Хеседа и Гвуры. И так же снизу вверх — у сынов Израиля: ведь при каждом речении «улетала их душа» и т. д. (Шабат 88б). И так же о грядущем будущем написано (Исайя 52:8): «Ибо око в око увидят, когда возвратит Б-г…» и т. д. Иначе обстоит дело с совершающими паломничество в Храм, о которых сказано (Исход 23:17): «Пусть явится (йераэ) всякий мужчина твой» и т. д. — «как он приходит видеть, так он приходит быть увиденным» и т. д. (Хагига 2а); и как сказано (Второзаконие 11:12): «Очи Б-га, Всесильного твоего, на ней» и т. д.; и так же (Псалмы 145:15): «Очи всех — к Тебе»; и так же (Песнь песней 5:12): «Глаза его — как голуби», (там же 4:1): «Глаза твои — голубиные», и тому подобное. Хотя и в этом «два глаза возвращаются в один» — как у получающего, чьё стремление к дающему удивительно, так что оба его глаза включены как один, чтобы видеть и всматриваться с удивительным наслаждением, и так же от дающего к получающему, — тем не менее это два глаза, а не буквально одно око, и пойми.
(50) Однако ниже этого — сказанное в Мишне: «Какая разница между учениками нашего отца Авраама» и т. д. Это добро и милость, приходящие в весе двух линий, противостоящих друг другу, как сказано выше. И известно, что Авраам — от уровня Хеседа, а Хесед и добро — одно понятие, как сказано (Псалмы 63:4): «Ибо милость Твоя лучше (тов) жизни», и так же (там же 23:6): «Только добро и милость…» и т. д., и тому подобное. Поэтому со стороны Хеседа Авраама у него было доброе око — давать всякое добро и милость всем творениям, дурным точно так же, как добрым, как сказано выше. Это — из-за доброго ока, чтобы видеть лишь добро в каждом человеке, кто бы он ни был, — и в дурных, как в добрых. А противоположность этому, его противник, — дурное око Билама: видеть лишь зло даже в добрых, как в дурных, как сказано выше. Но «добрый оком», упомянутый выше, — намного выше даже доброго ока, и у него вовсе нет никакого противника. Это Моше, о котором сказано: «что он хорош» — в самой сути добра, как оно есть (и это от уровня Древа жизни, которое выше Древа познания и т. д.).
(51) И лучше будет понятно дело «доброго оком», упомянутого выше, из его противоположности, которая называется «скупым оком» (цар айн), — то есть у кого око весьма скупо, и само собой это называется дурным оком, как дурной глаз Билама, привычка которого — вредить взглядом (на идише: он никому не желает ничего хорошего). А причина в том, что его корень — от теснины и цимцума стороны клипы. И признак таков: всякую хорошую и великую по достоинству вещь, которую он видит, он вовсе не может вынести, потому что эта вещь чрезмерно велика в его глазах. Поэтому он называется «скупым оком»: его око слишком узко, чтобы вместить всякую хорошую и похвальную вещь и т. д. И это приходит по двум причинам. Первая — со стороны того, что вещь весьма велика в его глазах; это из-за низости и пустоты, что в нём, ибо он лишён всего, как бедный и нищий, который из-за своей великой низости, в тесноте и нужде, весьма возвеличивает в своих глазах всякую хорошую вещь, которую видит и т. д. Иначе обстоит дело с богачом, привыкшим ко всякому добру: хорошая вещь, которую он видит, не столь велика в его глазах, ибо у него широкие сосуды, чтобы получить больше добра; а бедный узок разумом и оком, чтобы вместить даже малое добро и т. д. Так и со «скупым оком»: из-за его корня в пустоте и лишённости всего весьма велика в его глазах всякая хорошая вещь, которую он увидит; поэтому весьма скупо его око по отношению к другим, у которых есть добро и т. д. А вторая причина — со стороны зла, что в нём по сути, так что он вовсе не может давать добро; поэтому всякое добро, которое он увидит у ближнего, весьма тяготит его, и он не может вынести никакого достоинства и величия своего ближнего и т. д. Но «добрый оком» — его совершенная противоположность: в его глазах мало даже всякое изобилие добра в великом множестве, которое он увидит у ближнего, и он примет это именно с удовлетворением и желанием, чтобы тот возрастал в великом добре всё больше и больше, — потому что он по сути желает добра, творить благо без меры. Поэтому добро, которое он видит, вовсе не велико в его глазах; напротив, оно весьма мало в его глазах. Таков смысл «доброго оком»: он источник всякого добра и благословений, поэтому он весьма радуется добру и величию своего ближнего, ибо одно зависит от другого. Как природа зла по сути — быть скупым оком по отношению к другому, по двум упомянутым причинам, так природа добра по сути — быть добрым оком по отношению к ближнему и т. д., и пойми. (И это именно «добрый оком — он будет благословен»: написано «йеварех» — «он будет благословлять», ибо от него — источник всякого добра и благословения, без меры и вовсе без всякого противника, как сказано выше, и пойми.) И это было то, что Билам «с закрытым оком» и т. д.: ослеп глаз Билама за то, что он увидел, что нет счёта четверти Израиля, ибо он был скупым оком, и его дурное око весьма вредило; поэтому ослеп его глаз и т. д. Но о Моше сказано: «Не потускнел глаз его» и т. д., потому что он был на уровне «доброго оком», «открытого ока», как сказано выше, в котором вовсе нет перемены в удалении света, и также в сосуде нет никакого ущерба, ведь сказано: «Не потускнел глаз его» и т. д., — потому что там вовсе нет противника. Поэтому в Мишне не упомянуто как противник дурному оку Билама ничего, кроме доброго ока Авраама, то есть добра и милости, приходящих в весе линий Хеседа и Гвуры; это и сказано: «Какая разница между учениками…» и т. д. Но «доброе оком» Моше — выше разделения линий, и там вовсе нет противника, как сказано выше. (А то, что Билам был противником Моше во внешней стороне высшего Даат, как сказано: «и знающий знание Всевышнего», — это то, что приходит и привлекается вниз в разделении Хеседа и Гвуры. Ведь и от «доброго оком» Моше приходит разделение в воле и Хохме Торы, так что получаются две линии: жизнь и добро, смерть и зло, благословение и проклятие и т. д., включённые в «Я…» и «Да не будет у тебя…», которые включают повелевающие заповеди и запреты и т. д. — для того, чтобы после очищения Древа познания добра и зла получить награду в Грядущем мире, который есть лишь сущностное добро, как сказано: «Как велико добро Твоё» и т. д., и называется «днём, который весь — добро» и т. д.) И поэтому к доброму оку присоединено «смиренный дух и скромная душа»: из-за крайнего самоуничижения своей сущности он отдаёт всё другому, ибо сам он — как лишний в мире, как сказано: «А я — прах и пепел» и т. д. И наоборот, у учеников Билама «надменный дух» и т. д.: он ощущает лишь самого себя, а помимо себя, в другом, у него вовсе нет никакого ощущения к добру. Это злые сосуды дурного ока, упомянутого выше (и это уровень Даат клипы, который называется (Бытие 36:32) «Бела, сын Беора», как сказано выше). И из всего сказанного выше будет понятна причина того, что дурное око Билама вовсе не властвовало над Израилем, хотя он видел их издали; напротив, когда он увидел Израиль, «живущий по коленам своим», он благословил их и т. д. Это потому, что дурное око не властвует над уровнем «доброго оком», упомянутым выше, у которого вовсе нет противника, ибо он выше разделения Хеседа и Гвуры. И как сказано об Йосефе, который называется «отрасль плодоносная над источником (алей айн)» (Бытие 49:22): дурной глаз не властвует над потомством Йосефа, потому что его корень — «над оком» (алей айн), выше разделения линий доброго ока и дурного ока, и у него также вовсе нет противника, как у «доброго оком» Моше. Ведь известно, что Моше и Йосеф — одного корня, то есть внутренней стороны Есода Атика Йомин, и пойми.
(52) И вот, после всего сказанного выше следует разрешить все трудные вопросы этой главы в сказанном «Сойду же и посмотрю» и т. д. И прежде следует разрешить упомянутое выше о сказанном «так ли, как вопль, доходящий до Меня (элай)» — «до Меня» как противостоящий имени Авайе, которое всё — простое милосердие и Хасадим со стороны своего корня во внутренней стороне Атика Йомин. И как сказано выше о словах «чтобы предстать перед Авайе» в Рош а-Шана, то есть во время восхождения сынов Элоким — сил суда, обвинителей, — которые встают против имени Авайе, милосердия, и т. д.: как силы суда, сыны Элоким, способны встать против внутренней стороны имени Авайе, что во внутренней стороне Атика Йомин, которое всё — буквально простое милосердие и у которого вовсе нет противника, как сказано выше об изречении «Нет левой стороны у этого Атика Йомин» — ведь оттуда нет никакого склонения источника к левой линии, суду, — и так же о сказанном «Открой око Твоё» — «открытое око» и т. д., которое называется «добрым оком», как пространно сказано выше? Однако прежде следует предварить разъяснением стиха, который сказал Давид (Псалмы 17:2): «От Тебя выйдет суд мой, очи Твои увидят прямоту». На первый взгляд этот стих вовсе непонятен. Ведь по смыслу Писания, которое подчёркивает, говоря именно «от Тебя выйдет суд мой», имеется в виду, чтобы его суд не пришёл в руки другого, кроме как именно от Тебя. И это великое чудо: ведь Б-г — Судья всей земли, и о Нём сказано: «Царь правосудием утверждает землю», и написано: «Твердыня, совершенно деяние Его, ибо все пути Его — правосудие» и т. д. И всё приходит на суд пред Самим Б-гом, который сидит и судит все миры на престоле суда, как сказано (Псалмы 29:10): «И восседает Б-г царём вовеки» и т. д. Почему же он подчёркивает в своей просьбе о себе, чтобы его суд вышел именно от Тебя и т. д.? И также следует понять саму причину этого — то, что он сказал «именно от Тебя» и т. д., потому что именно «очи Твои увидят прямоту». Из этого следует, что по этой причине он желает, чтобы дело пришло на суд лишь пред Самим Б-гом, потому что Его очи увидят прямоту, а не другой судья, кроме Него. Но кто судья и судья, кроме Него? Ведь Он судит всех один, и кто не увидит прямоты, кроме Него, и т. д.? Однако сказали наши мудрецы, благословенна их память: «И Б-г вспомнил…» и т. д. — Он и Его суд; и так же везде, где сказано «и Б-г» — Он и Его суд. Итак, наверху есть суд, который называется высшим Санедрином, то есть суд имени Авайе и т. д. И, для примера, в земном царстве не всякое дело приходит пред самого царя, а он посылает дело людям суда, то есть вельможам царства, — это совет, который судит всякое судебное дело, которое посылает им царь; а после того как они приходят к решению, они посылают его царю, и как он скрепит подписью, так оно и станет, как известно. Так и в высшем Царстве: на самом деле Он называется Судьёй всей земли и Царём правосудия, но всякое судебное дело, которое поднимается пред Ним из всех судебных требований обвинителей, Он посылает сначала Своему суду, то есть высшему Санедрину (а это на уровне имени АВ Хохмы Малхут мира Ацилут, как сказано в другом месте), и после завершения их суда оно приводится пред высшего Царя, чтобы скрепить печатью Царя и т. д. Поэтому Давид просил: «От Тебя выйдет суд мой» — чтобы его суд судил Сам Б-г и не посылал Своему суду, называемому высшим судом, где есть склоняющие вправо — к оправданию — и склоняющие влево — к обвинению; но именно «очи Твои увидят прямоту», чтобы вывести к свету праведность его суда и т. д. И это тоже непонятно: почему он не захотел суда высшего суда, а они — праведные судьи, назначенные Самим Б-гом, Судьёй всей земли, и от них также дело доходит до завершения пред Самим Б-гом и т. д.? И почему не они увидят прямоту, а лишь «очи Твои увидят» и т. д., — поэтому он сказал «от Тебя» именно «выйдет суд мой», чтобы Он судил именно Сам и т. д.? Однако разъяснение этого дела понятно из всего сказанного выше: есть две ступени в высшей воле. Первая — приходящая и привлекаемая в линиях Хеседа и Гвуры, противостоящих друг другу, равных в одном равновесии, на двух весьма далёких краях; это — по высшей воле, составленной с Хохмой, то есть в высшем и нижнем Даат, которые разделяют на Хесед и Гвуру и т. д., как сказано выше. А вторая — простая воля и простое наслаждение, что на уровне Сущности Излучающего, которая вся — простое милосердие и Хасадим и выше разделения Хеседа и Гвуры; именно оттуда привлекается сила решения именно к правой линии, как сказано выше. Это и сказано: «От Тебя суд мой…» и т. д. — чтобы его суд не привлекался в разделении воли на Хесед и Гвуру и т. д. (а это смысл высшего суда и т. д.), где есть склонение к силе суда, как и к силе Хеседа и т. д., а именно «от Тебя», что всё Хесед и милосердие и склонит вправо и т. д. (как сказано выше о «Да будет воля пред Тобой, чтобы одолело…» и т. д., и как сказано: «Десница Твоя, Б-г, величественна силой», и как прощение грехов в Йом Кипур и т. д.).
(53) Однако если так, на первый взгляд это ещё удивительнее: как применимо выражение «суд» к Сущности простой воли, что в Сущности Эйн соф, которая вся простое милосердие (на уровне «воли всех желаний», как сказано выше), без всякого склонения к левой линии вовсе? Ведь к этому невозможно сказать «от Тебя выйдет суд мой». Ведь известно, что значение слова «суд» (мишпат) — то, что приходит именно во взаимовключении одного и противоположного, то есть из двух краёв — Хеседа и суда, оправдания и обвинения, — что в воле и Хохме, как сказано выше о «У судьи есть только то, что видят его глаза» и т. д. И как суд из трёх, где третий решает, и так же в Санедрине — «община судящая» и «община спасающая», и «если оправдывающих больше» или «если обвиняющих больше», или мнение решающего: именно это называется судом. Но к «от Тебя» в буквальном смысле не применимо выражение «суд», раз в нём лишь правая сторона, Хесед, и т. д. И почему он сказал об этом именно «очи Твои увидят прямоту (мейшарим)», что означает среднюю меру, приходящую прямо из двух линий и т. д.? Напротив, во взаимовключении двух линий выходит суд в прямоте средней линии, посредника из обеих вместе и т. д.
(54) Однако корень дела в том, что на самом деле и к Сущности Эйн соф, благословен Он, которая вся простое милосердие и Хасадим, применимо выражение «суд», включённый из Хеседа и Гвуры, — только это ещё на уровне самой Сущности. Как известно, Сущность света Эйн соф, благословен Он, всемогуща и называется «совершенством всего» и т. д.; итак, в ней есть также от Гвуры, как она включает и Хасадим. (Как при даровании Торы: «Я…» и «Да не будет у тебя…» «из уст самой Гвуры (Всемогущего) мы услышали» (Макот 24а) — это разделение Хеседа и Гвуры, каково оно в Сущности простой воли, которая называется «Я — Тот, кто Я», «Тайна всех тайн», «превыше всякого понимания» вовсе, только она сошла вниз в облачении в высшую Хохму Торы, чтобы очищать Древо познания добра и зла, как сказано выше, и пойми.) Это МА и БАН, Авайе и Элоким, что в самой Сущности. И разъяснение этого известно: даже в Сущности света Эйн соф есть восхождение и нисхождение — уровень верха и низа и т. д. То есть то, что свет Эйн соф — выше, выше, без конца и т. д., — это на уровне Гвуры, что в Сущности, которая поднимается в своей Сущности, возвышение за возвышением, без предела, именно вверх (как сказано в другом месте о «И святые каждый день будут восхвалять Тебя вечно» — без перерыва в их восхождениях вверх, в Сущность света Эйн соф, как души праотцев, Моше и Аарона и т. д.). И как в каждый Рош а-Шана, что есть восхождение в крайнее возвышение и вознесение в Сущности, подобно сказанному (Осия 5:15): «Пойду, возвращусь в место Моё», ибо «весь мир — не место Его», «превыше всякого понимания» и т. д. Поэтому Рош а-Шана — день суда, ибо «и небеса не чисты в глазах Его» и т. д. (Иов 15:15), и тому подобное, и пойми. И это на уровне БАН и Элоким. И так же в нём есть противоположное, то есть Хасадим имени МА, Авайе: то, что свет Эйн соф распространяется вниз, вниз, без конца, через цимцум линии и нити и т. д., до конца Асии и ещё ниже, — это от простого Хеседа Эйн соф, который нисходит вниз без конца. И это две противоположности, Хесед и Гвура, которые включены в силу самой Сущности Эйн соф в сокрытии и приходят к раскрытию также в каждой подробности, во всех уровнях МА и БАН, Авайе и Элоким, во всей цепи нисхождения линии и нити, как известно (ведь хотя «нет левой стороны у этого Атика Йомин» и т. д., но МА и БАН в нём есть, как сказано в Эц хаим). Согласно этому, возможен «суд», который приходит во взаимовключении Хеседа и Гвуры, как сказано выше, даже в Сущности Излучающего, поскольку она также включена из Хеседа и Гвуры, — только это ещё в сокрытии Сущности, а не приходит в раскрытии в весе чаши весов, а они ещё включены в саму Сущность, и пойми.
(55) Однако это ещё не согласуется как следует. Ведь выше разъяснено в изречении, что «нет вовсе левой стороны у этого Атика Йомин», а лишь простое и сущностное добро и Хесед, как сказано: «Только добр», — а это противоречит сказанному выше, что и сама Сущность включена из Хеседа и Гвуры и т. д. Однако дело понятно по сказанному выше о причине решения всегда вправо от простой воли добра: со стороны самой сути добра, что в ней, поэтому даже когда она приходит в разделение на Хесед и Гвуру, она склонит именно вправо. Так можно понять и Хесед и Гвуру, что в Сущности: хотя и они — две противоположности в разделении Хеседа и Гвуры в равном весе, как сказано выше, но поскольку в Сущности и существе Его, благословен Он, — лишь добро и простая милость, поэтому Он Сам склонит в двух мидот, Хеседе и Гвуре, что в Нём, к милости и добру — против высших Гвурот, что в Его Сущности. (Доказательство этому — от Рош а-Шана: Он, благословен Он, в крайнем возвышении, в восхождениях Гвуры, и тем не менее нисходит от самой сути добра и милости Эйн соф вниз, чтобы искупать грехи в Йом Кипур тринадцатью мерами милосердия и т. д., — потому что Хесед одолел суд даже в самой Его Сущности, по этой причине, и пойми.)
(56) И это можно понять на примере царя, доброго и великого в милости по сути. Когда пред него приносят судебные требования и судебное дело о каком-то человеке, а желание и воля царя — делать лишь добро, тогда он, несомненно, хочет, чтобы тот был оправдан на суде и в правосудии суда, даже по суждению ока видения разума. Но, опасаясь, как бы обвиняющих не оказалось больше, чем оправдывающих, по их разуму и смыслу, он прибегнет к мудрости, чтобы дело было приведено к нему сначала, — чтобы он сам сначала рассмотрел это дело в двух краях, Хеседе и Гвуре, что в нём. И поскольку его природа по сути добра — делать лишь добро, а не зло, со стороны самой сути его доброты и милости, — поэтому, хотя в его сердце и мнении есть также суды и Гвура, чтобы встать и удержать это добро и милость, тем не менее он сам встанет мощью своей милости против суда, и дело будет решено у него к оправданию и милости. И тогда само собой и потом, когда дело будет приведено на суд ока разума в его суде, в совете, в воле, составленной с разумом и т. д., и там само собой Хесед перевесит суд, по указанной выше причине, и пойми. Так поступают цари со всяким верным другом, или великим вельможей, или своим сыном и тому подобными, на которых есть суровое дело, по которому его обвинят в суде: он прикажет привести дело к нему, чтобы он решил со стороны своей любви и великой доброты сам к милости и спасению. И тогда само собой судьи склонятся к оправданию больше, чем к обвинению, чтобы спасти его даже по видению ока разума и т. д. (Поэтому все виновные, совершившие грех, за который полагается смерть, жертвуют собой, чтобы привести своё дело пред самого царя, и тогда само собой его милость повелит спасти их в суде и т. д.) И сравниваемое из этого будет понятно в сказанном Давидом: «От Тебя выйдет суд мой» — именно «от Тебя». Ибо хотя и пред Ним, благословен Он, в буквальном смысле есть также суд — во взвешивании дела к двум краям, Хеседу и Гвуре, весьма далёким, — и кто знает, что Он решит и т. д., — но со стороны самой сути Его великой простой доброты Он, несомненно, Сам решит к милости и добру, как сказано выше. И тогда само собой, когда суд будет послан к высшему суду, они выведут к свету его суд в праведности, решив к оправданию и милости даже по разуму и смыслу Хохмы, как сказано выше, и пойми.
(57) Этим разрешаются вопросы, заданные выше, и о сказанном «очи Твои (именно) увидят прямоту», а не в суде высшего суда и т. д. Ведь хотя в суде высшего суда судебное дело приходит во взаимовключении Хеседа и Гвуры вместе, что и есть именно прямота, как сказано выше, но на самом деле это не буквальная прямота. Ведь поскольку дело приходит в вес линий, правой и левой, которые уравновешены, — если иногда правая линия, Хесед, перевесит левую линию, то есть когда увидят дело оком разума больше к оправданию, чем к обвинению, — то иногда левая линия перевесит правую линию, когда увидят оком разума судить больше к обвинению, чем к оправданию. Если так, здесь нет истинного суда по истине, как он есть, поскольку этот вес двух линий — по видению и наблюдению ока разума, в которое встроено склонение воли, так что каждая противоречит и перевешивает своего противника. Если так, это не буквальная прямота. Но именно «очи Твои увидят прямоту»: хотя в самой Сущности есть две равновесные линии, Хесед и Гвура, как сказано выше, однако Его решение — именно вправо, со стороны самой сути добра и простой милости. Это видение и наблюдение — не по разуму и воле, склоняющейся иногда так, а иногда иначе, а это наблюдение и видение к добру — лишь со стороны самой истины добра; это простое милосердие, у которого там вовсе нет противника, как сказано выше, — это и называется прямотой. Ибо даже если левая линия перевесит больше к обвинению, чем к оправданию, Он обратит её в правую сторону, милость и добро, со стороны Своей сущностной доброты, которая лишь добро. И это на уровне прямоты, что в самой Сущности, в которой сила Хеседа одолевает силу суда, что в ней самой, по этой причине, как сказано выше в примере. И это не подобно прочему суду, который по разуму, где не увидят прямоты по указанной выше причине — ведь там суд лишь в склонении иногда в сторону Хеседа, а иногда в сторону суда и т. д. Но мой суд, который выйдет именно от Тебя, — «очи Твои увидят прямоту», вовсе без склонения в сторону суда, как (I Самуил 15:29) «ибо Он не человек, чтобы раскаиваться» и т. д. И хотя средняя линия называется прямотой, потому что она идёт прямо, будучи включённой из двух линий, правой и левой, тем не менее она приходит во всяком случае в склонении и решении, в переменах Хеседа и Гвуры. Иначе обстоит дело с высшей прямотой Сущности, в которой вовсе нет склонения, как сказано (Псалмы 92:16): «Чтобы возвестить, что прям Б-г» и т. д., ибо она на уровне самой сути добра, как оно есть, прежде чем пришло к разделению веса линий и т. д., — и как сама стрелка весов и т. д. (И это можно понять также снизу вверх — в сущностной связи общины Израиля, которая выше разделения линий Торы и заповедей и которая также называется прямотой, как сказано (Песнь песней 1:4): «Прямота (мейшарим) любит тебя», — ибо в этом вовсе нет склонения к противоположному. Иначе обстоит дело при разделении Хеседа и Гвуры, когда иногда перевешивают заслуги, а иногда перевешивают грехи и т. д. И так же сверху вниз: «очи Твои увидят прямоту» — истинную прямоту сердца, которая вовсе не приходит в перемены двух линий, и пойми.) И всем этим разрешается сказанное выше о том, что сыны Элоким пришли, «чтобы предстать перед Авайе», против имени Авайе — простого сущностного милосердия, — пробуждая Гвурот и суды, что в самой Сущности, как сказано выше. Это и означает «перед (аль) Б-гом» в буквальном смысле: потому что в возвышении Сущности, возвышение за возвышением, «и небеса не чисты в глазах Его», как в Рош а-Шана, как сказано выше. Поэтому они способны противостоять имени Авайе: ведь оба — в силе самой Сущности Эйн соф, как сказано выше. Но со стороны Сущности Своего простого добра Он Сам усиливает силу Хеседа над силой суда, что в Нём самом, — это и означает «очи Твои увидят прямоту». Поэтому и внизу имя Авайе, милосердие, одолевает силу суда сынов Элоким, встающих против Него, вплоть до того, что и они обращаются в Хасадим, так что обвинитель становится защитником, так что они подслащаются в настоящих Хасадим, вплоть до того, что умышленные грехи становятся как заслуги, как сказано выше о «И не пожелал Б-г…» и т. д., «и обратил… проклятие в благословение» и т. д., и пойми.
(58) И после всего этого разрешаются все трудные вопросы этой главы в сказанном «И сказал Б-г: вопль Сдома и Аморы велик…» и т. д. Ведь это имя — имя Авайе, которое всё простое милосердие, ибо уровень Тиферет поднимается во внутреннюю сторону Кетера, где Сущность света Эйн соф, у которого «нет левой стороны» и т. д., как сказано выше. Это и означает: «Сойду же и посмотрю, так ли, как вопль» меры суда, «доходящий до Меня». И смысл «доходящий до Меня» — не как противостоящий, чтобы произвести в Нём изменение, упаси Б-г, ведь в простом милосердии и Хасадим там вовсе нет противостоящего, как сказано выше. А лишь потому, что и Сущность включает также Гвуру, суд и цимцум Элоким, то есть БАН и МА, Хесед и Гвуру, что в Сущности, — поэтому сказано «доходящий до Меня». Ибо имя Адни и Элоким там приходит в суде и правосудии и называется в общем Судьёй всей земли, а внизу это Малхут, «закон царства» и т. д., которая слышит и принимает всякое обвинение и настоящий суд. Поэтому сказано: «так ли, как вопль» меры суда, что в Сущности, «доходящий» буквально «до Меня», — как противостоящий самой сути силы Хеседа. Поэтому он называется противостоящим, ибо он противостоит самой сути силы Хеседа, которая лишь добро и милость. И хотя не в его силах быть настоящим противником, как сказано выше, тем не менее — хотя эта сила суда вовсе не производит в Нём изменения — она пробуждает Его прийти на суд Самому, чтобы Сам посмотреть на дело в двух краях, Хеседе и Гвуре, что в Нём, то есть во взвешивании Даат, что в Нём, который включает Хесед и Гвуру, упомянутые выше, что в Его Сущности, — как сказано выше в объяснении «От Тебя суд мой» и т. д.: со стороны самой сути Своей доброты Он Сам склонит вправо, к Хеседу. Это и означает: «Сойду же и посмотрю» — именно Сам, — «так ли, как вопль» и т. д., и пойми.
(59) И это можно понять на упомянутом выше примере царя, который все судебные дела жителей страны посылает в место суда, назначенное для всякого судебного дела, чтобы судили они. Лишь время от времени, о судебном деле какого-то человека или о каком-то великом деле, он прикажет привести дело к нему, ибо хочет судить это дело сам. И хотя царь сам по себе — лишь добро и милость и вовсе не приводил бы дело на рассмотрение суда, тем не менее, чтобы исполнить долг суда и правосудия, он нисходит и унижает себя, приказывая привести к нему дело, чтобы самому вникнуть и рассмотреть дело в двух краях, правом и левом, Хеседе и суде, что в его сущности, по тому, как видят его глаза во взвешивании Даат. И он сокращает себя, как будто он вовсе не добрый и милостивый человек по сути, — а это, несомненно, для него нисхождение и великий цимцум. Однако по Б-жественному наблюдению Его Самого в этом деле Он само собой склонит к милости и добру, так что не будет такого в суде другого, кроме Него, по указанной выше причине. Так и наверху в сказанном «Сойду же и посмотрю»: это нисхождение — потому, что Он сокращает Себя, чтобы вникнуть и рассмотреть Своим собственным видением, приводя во взвешивание двух краёв, Хеседа и Гвуры, что в Нём. Это и означает «и посмотрю»: здесь подчёркнуто — «посмотрю Сам» именно, — чтобы этим исключить все прочие видения, кроме Него. Ведь когда Он посмотрит Сам, суд само собой будет иным, потому что Его видение и наблюдение — со стороны самой сути Его доброты, даже во взвешивании Его Даат в двух краях, — оно наилучшим образом, чего нет в видении другого, кроме Него. Для примера — милосердный отец, который жалеет и сострадает своему единственному сыну, совершившему грех, за который полагается смерть: засвидетельствовали против него, что он убил человека, и тому подобное, и его приговорили к смерти в суде, ибо вовсе не нашли для него оправдания даже после взвешивания своего мнения глазами, смотрящими во все стороны; много раз взвешивали дело, и нет для него вовсе оправдания. Но из-за чрезмерного сострадания отца к сыну он прикажет и попросит их привести дело его сына к нему, чтобы он сам судил это дело. То есть он не полагается на видение глаз судей, которое лишь наблюдение ока разума, которое может склоняться к суду больше, чем к оправданию; и они не найдут оправдания даже всей силой своего рассмотрения, силой, склоняющей в сторону Хеседа, потому что этот Хесед не сущностный, а составленный с разумом. Иначе обстоит дело с видением отца: это видение к добру со стороны самой сути, так что его видение — иного рода; и само собой и его суд во взвешивании дела к двум краям, Хеседу и Гвуре, будет иного рода, так что может выйти полное оправдание для его сына, чтобы спасти его, даже по суду ока разума и довода, как сказано выше в причине сказанного Давидом: «От Тебя» именно «выйдет суд мой» и т. д. Это и означает: «Сойду же и посмотрю» — именно Сам. (На идише: «когда Я Сам посмотрю и взгляну на это дело — это видение вовсе не подобно видению других» и т. д., и пойми.)
(60) Этим разрешается первый вопрос, заданный выше, об этом нисхождении: ведь «полна вся земля славой Его», и «очи Его открыты» и т. д., и как сказано в Зоаре: «Разве не открыто перед Святым, благословен Он» и т. д. Согласно сказанному, это нисхождение — чтобы посмотреть Самому, по самой сути Своей доброты, не как прочие видения, которые приходят на суд видения разума — к обвинению и к оправданию и т. д. (А сказанное в Зоаре, что Он сошёл «со ступени милосердия на ступень суда», и так же сказано в мидраше, — согласно сказанному выше, объясняется так: Он сошёл от самой сути Своей простой доброты, называемой ступенью простого милосердия, на ступень суда — взвесить и посмотреть Своим собственным видением к двум краям, Хеседу и Гвуре, что в Нём, и т. д. И на самом деле это нисхождение — к добру и милости, чтобы найти оправдание против меры суда, когда Он посмотрит Сам, — потому что вопль меры суда, что в Сущности, пришёл буквально «до Меня», как сказано выше, и пойми.) И так же разрешается сказанное «так ли, как вопль, доходящий до Меня, сделали они» и т. д. — «разве бывает сомнение перед Ним» и т. д.: это сомнение — не буквально перед Ним, ведь Б-г знал, что они совершили так, как вопль меры суда. Но это сомнение возникло со стороны суда ока разума в суде: Он не полагается на их видение, облачённое в мидот Хеседа и Гвуры по склонению Хохмы, а «Сойду и посмотрю Сам» в двух краях, Хеседе и Гвуре, — совершили ли они так, как вопль высшей меры суда, доходящий буквально «до Меня», как сказано выше. И это сомнение тоже не буквально перед Ним: Он лишь сошёл посмотреть Сам, чтобы вывести к свету это сомнение путём суда во всяком случае, как в примере, приведённом выше, и пойми.
(61) И всем этим разрешаются три недоумения, упомянутые выше. Первое — что это за нисхождение и т. д.; второе — если Он весь милосердие, как Он увидит противоположное и т. д.; и третье — как может быть сомнение и т. д. Ведь согласно всему сказанному выше, хотя Он весь простое милосердие, пред Ним применим также суд в Его Хеседе и Гвуре. А это сомнение — будет ли и в суде пред Ним дело судимо к обвинению, и не найдётся за ними оправдания (и даже по самой сути Своей доброты Он не склонит вправо и т. д.). И хотя и это сомнение открыто пред Ним, тем не менее Его нисхождение было вниз, чтобы вывести к свету в раскрытии то, что открыто пред Ним, — ибо такова мера суда. Для примера — и у царя в отношении сына: невозможно, чтобы он скрыл его суд. И хотя он знает, что и в суде, которым он будет судить сам, тот будет признан виновным, тем не менее он приведёт его на суд пред собой, чтобы завершить его суд постановлением на деле; а иначе дело не придёт к постановлению на деле, поскольку он весь милосердие и т. д., и пойми.
(62) Однако ещё следует понять сказанное: «так ли, как вопль, доходящий до Меня, сделали они — то конец (кала)». Как может быть это уничтожение в суде, который Он видит Сам, раз Он весь милосердие и добро по сути, так что, несомненно, склонит к Хеседу, как сказано выше? Однако дело в том, что разъяснённое выше — что со стороны самой сути добра Он всегда усилит силу Хеседа над судом (именно в Своей Сущности, как сказано выше) — применимо лишь тогда, когда в нём есть склонение вправо даже в весе линий Хеседа и Гвуры, доброго ока и дурного ока, которые суть причина разделения Хеседа и Гвуры, что в воле, через склонение высшего Даат и т. д. То есть если посмотрят на дело добрым оком, как отец на сына и тому подобное, — лишь со стороны Хеседа и добра — и найдут в нём какое-то оправдание, тогда, даже если встанет против силы суда дурного ока, Он склонит вправо со стороны Сущности добра, как сказано выше. Но если даже при этом добром оке не найдётся никакого оправдания, тогда не поможет сама суть добра или сама суть сострадания отца к сыну, чтобы одолеть силу суда, даже в суде Хеседа и Гвуры, который Он видит Сам и т. д. Ведь если и в этом поможет сила сущностного добра, чтобы склонить к Хеседу, это вовсе не называется судом, а лишь милосердием и Хасадим, как милосердие отца к сыну, который простит ему, даже если он преступил то, за что полагается смерть, даже в суде, которым отец будет судить сам, и т. д., и пойми. Это и означает: «так ли, как вопль» меры суда, «доходящий» буквально «до Меня», «сделали они» — так что нет никакого оправдания даже в Его суде, который Он видит Сам, в Своих Хеседе и Гвуре, — тогда «конец»: они нуждаются в настоящем уничтожении, и невозможно усилить силу Хеседа над судом даже со стороны самой сути Его доброты и т. д. Но если зло и вина не столь тяжелы, чтобы нельзя было оправдать и признать годным даже на уровне Хеседа доброго ока и т. д. в весе линий, а в этом есть склонение к Хеседу и оправданию во взвешивании Даат двух линий, Хеседа и Гвуры, что в добром оке и дурном оке и т. д., — тогда «узнаю» (эдаа). Смысл этого «узнаю» — подсластить силу сурового суда, что в противостоящем — дурном оке, в левой линии, — усилением силы Хеседа, что в правой линии, доброго ока. Это «чтобы усилить правую сторону над левой», хотя они уравновешены вплоть до первого корня Хеседа и Гвуры, что в самой Сущности, как сказано выше в «От Тебя суд мой» и т. д., и как в «Открой око Твоё» и т. д., упомянутом выше, — со стороны силы природы простого и сущностного добра, упомянутого выше. (И тем не менее это сомнение возникло внизу, когда Он пришёл посмотреть по суду Своих Хеседа и Гвуры, и не было этого сомнения наверху, в Нём Самом, ибо Он знал, что даже при наблюдении добрым оком у них нет оправдания; только таков путь суда, как сказано выше.)
(63) Однако всё это — лишь потому, что Он сошёл посмотреть Сам, чтобы судить в двух краях, Хеседе и Гвуре, что в Нём, как сказано выше: тогда, если сила суда одолела Хесед так, что Он не может оправдать его даже на уровне доброго ока, он будет приговорён к суду на деле. Но если Он не нисходит посмотреть, чтобы привести дело на суд двух краёв, — даже если тот совершенно виновен, Он оправдает его. В этом смысл того, что «не пожелал Б-г, Всесильный твой, слушать Билама» — приводить на суд дурного ока и доброго ока вовсе. Это и означает: «Чтобы познать милости Б-га» — ибо Он знал, что при дурном оке сила суда одолеет настолько, что нельзя будет усилить силу Хеседа над судом, как сказано выше; поэтому Он вовсе не пожелал слушать и обратил проклятие в благословение. Это как в примере об отце, который не хочет приводить своего сына на суд даже пред собой и т. д., и пойми. (И это прощение грехов в Йом Кипур — выше даже Его собственного суда по доброму оку и т. д.) Если так, непонятно сказанное Давидом: «От Тебя суд мой…» и т. д. — ведь, может быть, грех станет причиной того, что он не будет оправдан даже в суде буквально пред Ним? Но, возможно, он полагался на то, что будет оправдан пред Ним, когда Он посмотрит Сам добрым оком, потому что в нём есть склонение к Хеседу в весе линий и т. д. А возможно, даже если и там у него нет оправдания, не будет вынесено постановление на деле к обвинению, ибо Он весь простое милосердие, и Его суд вовсе не выйдет к суду (дин), ибо «очи Его увидят прямоту» — подсластить суд лишь Хеседом даже в Его Хеседе и Гвуре. Но это — когда Он не нисходит вниз, чтобы быть судьёй путём суда и правосудия. Это и означает: «От Тебя» буквально «выйдет суд мой» — сам собой, а не путём приведения на суд и правосудие. Ибо тогда, хотя Он увидит Своими очами, неизбежно будут в этом два способа, как сказано выше о вопле Сдома: либо «конец», либо «узнаю» и т. д., и пойми. И так же смысл «Открой око Твоё» и просьбы «Да будет воля пред Тобой» и т. д., и тому подобного сказанного, что Б-г молится: «Да будет воля предо Мной, чтобы Моё милосердие раскрылось…» и т. д. «с Моими сыновьями» и т. д. Всё это вовсе не приходит путём суда, даже в Нём Самом, а лишь привлечение самой сути добра, как оно есть, чтобы усилить силу Хеседа над силой суда, что в Сущности, как сказано выше. Это и означает: «Да будет воля пред Тобой» и т. д., и пойми.
(64) Отсюда будет понятна также связь сказанного «И подступил Авраам и сказал…» (Бытие 18:23) со сказанным «Сойду же и посмотрю…» (Бытие 18:21). Почему он не подступил раньше? И ещё: почему он возроптал и сказал «Да не будет этого у Тебя» дважды и т. д., как сказано выше? Дело в том, что известно о корне Хеседа Авраама: он — на уровне Хеседа Атика Йомин, то есть в мидот (эмоциональных качествах), которые в наслаждении и воле, распространяющихся от простого Хеседа и сущностного добра, что во внутренней стороне Атика Йомин. Только он вышел распространиться, чтобы стать источником правой линии — Хохмы, Хеседа и Нецаха Ацилута. (И это — уровень «доброго глаза» у учеников Авраама, благодаря которому склоняется воля именно к Хеседу, как сказано выше об уровне Даат, который делится на Хесед и Гвуру и т. д.) И вот, известно о корне трёх мужей, которых он увидел стоящими и т. д., которых он назвал именем Адной, как сказано: «Адной… не пройди же…» (Бытие 18:3). Они были посланниками суда от имени Адной — «Господина всей земли», то есть силы суда в её корне и источнике, в левой линии, в Гвуре Атика Йомин и Арих Анпина, вплоть до высочайшей высоты — Гвуры и суда, которые в Сущности, как сказано выше. Поэтому, когда Авраам увидел, что они посланы перевернуть Сдом, он не мог устоять силой присущего ему качества Хеседа — даже таким, каким оно есть в своём корне, в Хеседе Атика Йомин, — против силы суда, что в левой линии, которая одолевала и перевешивала Хесед, что в правой линии. Ведь даже когда они равны по самому своему распространению, ни одна из них не перевешивает другую, а тем более при грехе Сдома, когда левая линия склонила к обвинению и т. д. Но как только Авраам, человек Хеседа, услышал сказанное от имени Авайе, которое всё — простое милосердие, исходящее от простого и сущностного добра, упомянутого выше, — что Он Сам сойдёт и увидит, чтобы судить их Своими сущностными Хеседом и Гвурой, как сказано: «И сказал: сойду же и посмотрю» — именно Сам, как сказано выше, — тогда подступил Авраам, что внизу, и поднялся снизу вверх возвышением и пробуждением качества Хеседа, чтобы пробудить пробуждение свыше с прибавлением силы и мощи в источнике и корне правой линии Хеседа, чтобы «усилить правую сторону над левой», как сказано выше. Об этом и объясняет Раши, что это подступание было для войны, для примирения и для молитвы и т. д. Ибо поскольку он поднялся высоко-высоко, в первый корень Хеседа правой стороны, в самой Сущности Создателя (Маациля), тогда он был в силах встать на войну против имени Адной, то есть суда, чтобы подсластить его и превратить в Хесед. И он сказал: «Неужели Ты погубишь праведника вместе с нечестивым?» (Бытие 18:23) — ибо по мере силы суда, предельно сильного, можно обвинить и праведника, и праведник будет считаться как нечестивый (как в Гвуре Сущности, которая поднимается в саму возвышенность, как сказано выше, — тогда «и святым Своим Он не доверяет…» (Иов 15:15), «и небеса не чисты в глазах Его» (там же)). Поэтому он мог выступить с упрёками, предостережением и повелением, говоря: «Да не будет этого у Тебя» (халила леха) — «будничное (хулин) это для Тебя» — говоря жёсткие слова. Для примера: хозяин дома предостерегает того, кто поставлен над его домом, приказывает и повелевает с гневом и яростью: «Не смей делать так-то и так-то» и т. д. Так и имя Авайе — Хесед Атика Йомин, корень Хеседа Авраама, — повелевает и предостерегает силу суда, то есть имя Адной и имя Элоким, которое главное в управлении мирами и называется «Судья всей земли»: «Да не будет этого у Тебя — прибавлять силу суда, чтобы умертвить праведника вместе с нечестивым» и т. д. Первое «да не будет» он сказал силе суда Малхут, чтобы она не одолела чрезмерно и не умертвила также праведника, как нечестивого. А второе «да не будет» — выше, и оно относится к суду, что в Сущности, Который сошёл посмотреть двумя крайностями — Хеседом и Гвурой, как сказано выше, — чтобы Хесед одолел суд, чтобы Он спас нечестивого ради праведника, и не засчитывалось даже нечестие нечестивого из-за праведности праведника. Это — от усиления силы правой стороны над левой. Об этом и сказано: «Неужели Судья всей земли не сотворит суда (мишпат)?» (Бытие 18:25) — того суда, который есть милосердие, — после того как Он сказал: «Сойду же и посмотрю» Сам. Иначе было бы, если бы Он отдал это на суд и правосудие высшего суда: там сила Хеседа не могла бы одолеть силу суда, согласно их доказательствам и т. д., как сказано выше. Поэтому он и не подступил прежде, чем было сказано: «Сойду же…» (Хотя и имя Авайе сказало: «Вопль Сдома…» (Бытие 18:20), но там пробудилась противостоящая сила — вопль Сдома и т. д.) И хотя корень души Авраама был внизу — лишь в Хеседе мира Брия, но благодаря его корню высоко-высоко, в Хеседе Атика Йомин, укрепилась сила высшего Хеседа Авраама, что наверху, и он подступил для войны, примирения и молитвы (как в словах «да будет воля пред Тобой» — именно «пред Тобой», — чтобы милосердие Твоё победило и т. д.). И Б-г ответил ему в конце, что даже если найдутся в Сдоме десять праведников, «не погублю ради десяти» (Бытие 18:32) и т. д. И он не мог больше просить спасти ради пяти, ибо «праведник — основание (есод) мира» (Притчи 10:25), и на основании может держаться весь мир, и было бы достаточно даже одного праведника. Однако нужны десять праведников — соответственно десяти сфирот, включённым в Есод, которые включают все частные подразделения. А иначе нет силы у одного праведника перевесить и усилить Хесед над судом настолько, чтобы и левая линия включилась в правую. Это и есть то, что нечестивые, которые прибавили силу суда, были бы спасены все благодаря заслуге праведников, которые всегда склоняют к правой линии своими добрыми делами, пока она не одолеет левую, чтобы спасти и нечестивого благодаря заслуге праведника и т. д. (А сказанное: «Ноах, Даниэль и Иов — они своей праведностью спасут свою душу» (Иезекииль 14:14) — это о праведнике-одиночке, как Ноах, единственный праведник в своём поколении, и Иов в своём поколении, и Даниэль и т. д. Но десять праведников защищают весь мир по причине, сказанной выше. Ведь даже после того как Авраам услышал «по воплю его… совершили ли они вполне» (Бытие 18:21) — от качества суда — и узнал, что они совершили, тем не менее его просьба действовала бы, чтобы все были спасены ради десяти праведников, как сказано: «Не погублю ради десяти», и пойми.)
Глава Хаей Сара · «И было жизни Сары»
(1) «И было жизни Сары сто лет, и двадцать лет, и семь лет — годы жизни Сары» (Бытие 23:1). И вот, неточности этого стиха разъяснены в Зоаре на эту главу: почему о ста и о двадцати сказано «год» (шана, в единственном числе), а о семи сказано «лет» (шаним, во множественном числе)? И ещё следует понять, почему стих повторяет и говорит ещё «годы жизни Сары» и т. д. Суть дела известна: единицы — в Малхут, десятки — в Зеир Анпине и в Аба и Име, а сотни — в Кетере. Поэтому сказано «сто лет» — это уровень десяти сфирот Кетера, каждая из которых включает десять сфирот, что составляет сто. И в этом смысл ста благословений, как сказано (Раши, Менахот 43б): «Не читай "что" (ма), а читай "сто" (меа)» и т. д. Ибо сотни — на уровне Кетера, а десятки — в мидот (эмоциональных качествах) Зеир Анпина, которые получают от Аба и Има, — это двадцать; а единицы — в Малхут, поэтому сказано «семь лет» и т. д. И вот, чтобы понять всё это, следует сначала предварить разъяснением сказанного Аврааму: «Всё, что скажет тебе Сара, слушайся её голоса» (Бытие 21:12). Это крайне удивительно: как Б-г повелевает, чтобы дающий (машпиа) слушал получающего, то есть чтобы Авраам слушался голоса Сары? Ведь сказано: «А он будет властвовать над тобой» (Бытие 3:16) и т. д. А объяснение Раши — что Сара была выше в пророчестве — само по себе вызывает вопрос: откуда ступень получающего может быть выше ступени дающего? Ведь известно, что корень Авраама и Сары наверху — это имя МА и имя БАН Ацилута и т. д. Как же может ступень БАН, уровень получающего, быть выше уровня МА, который есть уровень дающего? Однако ответ на это, вкратце, известен из сказанного нашими мудрецами, благословенна их память (Бава Батра 16б): трём праотцам Святой, благословен Он, дал вкусить подобие самого Грядущего мира, как сказано: «И Б-г благословил Авраама во всём» (Бытие 24:1), «от всего» (Бытие 27:33), «всё» (Бытие 33:11), как известно. Этим они намекнули, что праотцы, а также праматери были подобием Грядущего мира, который будет после очищения Древа познания добра и зла. Тогда имя БАН, после своего подъёма на уровень САГ, будет выше имени МА, которое очищает его и т. д. Как сказано о будущем: «Жена доблестная — венец мужу своему» (Притчи 12:4) и «женщина окружит мужчину» (Иеремия 31:21), как известно. Поэтому разрешается упомянутый вопрос. Хотя сейчас сказано: «И к мужу твоему влечение твоё» (Бытие 3:16) — это уровень Нуквы, имени БАН, которая получает от имени МА, мужского начала, — это потому, что сейчас главное — мужское начало. Поэтому и сказано: «А он будет властвовать над тобой» — ведь МА очищает БАН. Но в будущем, когда «жена доблестная — венец мужу своему», уровень БАН будет выше имени МА. Поэтому Аврааму, который был на уровне будущего, Грядущего мира, после очищения уровня БАН, то есть Сары, которая выше дающего — уровня МА Авраама, было сказано: «Всё, что скажет тебе Сара» — именно Сара, — «слушайся её голоса», и пойми. И особенно в том, что она сказала: «Прогони эту рабыню и её сына» (Бытие 21:10) (как будет объяснено далее). И чтобы понять это, следует предварить двумя-тремя вступлениями, чтобы понять одно высказывание (трактат Бава Батра 58а) — рассказ о рабби Бнае, который размечал пещеры. Когда он дошёл до пещеры Авраама, он нашёл Элиэзера, стоявшего у входа (ведь девять праведников живут вечно, не умерев из-за совета змея, и Элиэзер — один из них). Он спросил его: «Что делает Авраам?» Тот ответил: «Лежит в объятиях Сары, а она рассматривает его голову». Он сказал ему: «Пойди скажи ему, что я стою у входа». Тот ответил: «Пусть войдёт, ведь известно, что в том мире нет злого начала» и т. д., — см. там до конца высказывания. И вот, всё это высказывание удивительно. И чтобы понять хотя бы малую его часть по пути Каббалы, следует сначала предварить одним вступлением — о корне сказанного Аврааму: «Ибо отцом множества народов Я сделал тебя» (Бытие 17:5). Это было после обрезания, когда Он сказал ему: «И не будешь ты больше называться Аврам, но будет имя твоё Авраам, ибо отцом…» — с буквой «хэй», добавленной к его собственному имени. И Он объясняет причину добавления этой «хэй»: «ибо отцом множества народов Я сделал тебя». «Сделал тебя» означает — для грядущих поколений. Это — множество прозелитов, которых обратил Авраам при жизни, и эта сила была дана ему на поколения, в каждом поколении и в каждое время: через него и его силой выходят души прозелитов из народов мира. Это множество искр святости, которые погрузились в чертоги десяти нечистых сфирот клипат Нога, — они выходят оттуда и включаются в Б-жественную святость, как высокие души Шмаи и Авталиона, рабби Акивы и рабби Меира, и как Овадья-прозелит из Эдома и тому подобные. Об этом и сказано: «Ибо отцом множества народов Я сделал тебя» — на поколения и т. д.
(2) Однако на самом деле это непонятно. Ведь мы видим, что прозелитов, прибавляющихся к Израилю, очень-очень мало в каждом поколении — лишь одна часть из тысячи, из тысяч тысяч и т. д. Если так, ещё удивительнее сказанное нашими мудрецами, благословенна их память (Псахим 87б): Израиль был изгнан к народам мира только для того, чтобы к ним прибавились прозелиты и т. д. Ведь такая прибавка считается совершенно ничем! И ещё: какое достоинство в прибавлении прозелитов к Израилю? Ведь они постановили (Йевамот 47б): «Тяжелы прозелиты для Израиля, как парша (сапахат)», ибо сказано: «И присоединятся (ве-нисфеху) к дому Яакова» (Исайя 14:1) и т. д. Однако суть дела в том, что имеются в виду не обязательно настоящие прозелиты, а каждый еврей, тело и природная душа которого происходят из чертогов клипат Нога мира Асия, где смешаны добро и зло и т. д., — из грубой страсти отца и матери, как сказано: «И во грехе зачала меня мать моя» (Псалмы 51:7), и злое начало властвует над ним с юности, как сказано: «И всё устремление помыслов сердца его — только зло» (Бытие 6:5) и т. д., и совсем не добро, как известно. Однако со стороны его души (нешама) он — поистине частица Б-га, в образе Элоким, и называется «человек» (адам) и т. д. Поэтому, когда человек переворачивает своё сердце и свою материальную душу во всех своих мидот — в любви и трепете к одному лишь Б-гу, по-настоящему, — а также все свои мысли и дела, и принимает на себя полное бремя Торы и заповедей, он называется истинным прозелитом, как нееврей, который прошёл гиюр и принял на себя полное бремя Торы и заповедей. И так же все привлечения раскрытия Б-жественности в Торе и заповедях, в любви и трепете и в тшуве (возвращении) в самом теле каждого — через души, посеянные из уровня «света, посеянного для праведников» (Псалмы 97:11), которые нисходили вниз в каждом изгнании, как объясняется в другом месте о шестистах тысячах душ Израиля египетского изгнания, вышедших из реки Нил. Об этом и сказано Яакову: «И сделаю тебя там народом великим» (Бытие 46:3) — именно «там». И так же в каждом изгнании, где Израиль находится под властью ангела-покровителя того народа и в том месте, и рождают сыновей и дочерей, поколение за поколением, — это души в телах, взятых из уровня Нога. Именно они называются истинными прозелитами: это искры святости, которые выходят из десяти нечистых сфирот Нога. Поэтому Израиль был изгнан к народам мира — чтобы прибавить к ним прозелитов, во много-много раз больше, чем по их собственному корню наверху. Это множество искр святости, которые родились в материальных телах и приняли Тору и заповеди во все дни своей жизни в этом низменном мире, — они называются настоящими прозелитами. Однако корень душ Израиля по сути — от их первого источника, то есть Авраама, как сказано в Зоаре на стих: «Взгляните на скалу, из которой вы высечены» (Исайя 51:1) и т. д. Об этом и сказано: «Ибо отцом множества народов Я сделал тебя» — на поколения. Все поколения сынов Израиля во все дни их пребывания под властью десяти нечистых сфирот Нога, то есть народов мира, рождаются в телах, взятых из десяти нечистых сфирот, и включаются в Б-жественную святость Торы и заповедей, и называются истинными прозелитами, — всё это приходит от силы Авраама, когда он назвался «отцом множества народов», когда ему прибавилась эта «хэй» после обрезания и подворачивания (прия) и т. д. (Поэтому он не назывался «отцом множества народов», когда был в Харане, хотя и сказано: «И души, которые они приобрели в Харане» (Бытие 12:5) и т. д.)
(3) Отсюда следует понять, какое отношение имеет буква «хэй» именно к множеству прозелитов и т. д. Однако известно о букве «хэй», что она отличается от всех остальных букв и называется «лёгкой буквой, в которой нет осязаемости». То есть букву «хэй», когда её произносят устами, совсем не ощущаешь, как остальные буквы, — даже по сравнению с буквами, исходящими из гортани, как АХАА (алеф, хэт, хэй, айин) из гортани. Ведь буква «хэт» ощущается больше, когда её произносят из гортани, а также буквы «алеф» и «айин» ощущаются в голосе гортани больше, чем буква «хэй», когда её произносят из гортани, говоря «ха» или «ха», — она совсем не ощущается, в отличие от произнесения «ха» (хэт), «а» (алеф) или «а» (айин) и т. д. Поэтому она и называется «лёгкой буквой, в которой совсем нет осязаемости». Ибо, кроме того, что она совсем не ощущается, в ней есть лишь тонкое дыхание, сжатое, совсем малое, а не дыхание и обильная жизненная сила, как в остальных буквах. Поэтому она и называется «лёгкой буквой» — она легка, с лёгким и предельно тонким дыханием. Как видно воочию при произнесении: все буквы, в которых есть внутреннее дыхание, исходящее больше из глубины дыхания сердца, как губные буквы БУМАФ (бет, вав, мем, пэй) — буква «бет» выходит из дыхания сердца ощутимо и с большей жизненной силой, так же буквы «пэй» и «мем» и т. д. И так же в остальных местах произнесения: язычные буквы ДТЛНТ (далет, тет, ламед, нун, тав), зубные ЗСШРЦ (заин, самех, шин, рейш, цади) и нёбные ГИКК (гимель, йуд, каф, куф). И даже в самом гортанном месте произнесения буква «хэй» отличается от остальных букв, как буквы «алеф» и «хэт»: её произнесение легче, чем у букв «алеф», «хэт», «айин», как сказано выше, — потому что жизненная сила дыхания «хэй» предельно сжата и легка. Поэтому она и называется «лёгкой буквой» и т. д. (И также её сочетание и наполнение (милуй) — будь то с «алеф», с «хэй» или с «йуд», как «хэй-йуд», «хэй-алеф», «хэй-хэй», — и наполнение не ощущается, как и она сама. Иначе с остальными буквами, наполнение которых ощущается, как наполнение «алеф» — «ламед», «пэй», и так же «бет», «гимель», «мем» и тому подобные — все буквы от «алеф» до «тав». Только «пэй», наполнение «алеф», в нём тоже не ощущается, но сама «пэй» ощущается и т. д., ибо её произнесение исходит из дыхания сердца с большей жизненной силой и более ощутимо, как и остальные буквы, как нёбные ГИКК и т. д. Смысл наполнения каждой буквы — это обозначение собственного имени каждой буквы, ибо невозможно назвать эту букву иначе, чем «алеф», «бет», «гимель» и т. д., — как называют человека по его имени, по его собственному имени, и как названия животных и скота — «бык» и «лев», как объясняется в другом месте. Если так, то, что наполнение «хэй» — с «алеф», с «хэй» или с «йуд», — указывает на саму сущность буквы «хэй»: она — «лёгкая буква» по самой своей сути, в которой совсем нет осязаемости и т. д.) И вот, по примеру всего этого можно понять высшую «хэй», то есть последнюю «хэй» имени Авайе, о которой написано: «Вот порождения неба и земли при сотворении их (бе-ибарам)» (Бытие 2:4), и сказали мудрецы, благословенна их память: «"Бе-хэй браам" — буквой "хэй" сотворил их». Это буква «хэй», которая называется «лёгкой буквой, в которой совсем нет осязаемости», как сказано выше. Это лишь тонкое и сжатое дыхание из «духа уст Его» (Псалмы 33:6), благословен Он, которое оживляет все миры, творя «нечто из ничего», как сказано: «И Ты оживляешь их всех (ве-Ата мехайе эт кулам)» (Неемия 9:6) и т. д. «Эт» (алеф—тав) — это буквы, которые выходят в раскрытии из общности буквы «хэй», которая есть лишь тонкое дыхание, включающее в себя общность пяти мест произнесения уст, как сказано в Сефер Йецира: «И утвердил их в устах» и т. д. (Хотя буквы от «алеф» до «тав» выходят ощутимо, как сказано выше, — это буквы, которые выходят из внешнего дыхания, из гортани в уста, ощутимо; но корень их всех — лишь тонкое и сжатое дыхание «хэй», которое делится на пять мест произнесения уст и т. д. Поэтому она и называется «хэй» (пять) — она включает пять мест произнесения и «завершил их в устах». Поэтому «хэй-йуд», «хэй-алеф» и «хэй-хэй» — это наполнения Хохмы, Бины и мидот, а наполнение «хэй-хэй» включает уровень Малхут (как объясняется в рассуждении о маце и т. д.), то есть общность букв. Об этом и сказано: «И Ты оживляешь» — «эт» (от «алеф» до «тав»), включённые в «хэй» и т. д., и как сказано: «И утвердил их в устах». (Поэтому и «пэй» пишется с «алеф», «хэй» и «йуд» и называется «пэ» и «пи», как «уста говорящего» и т. д., — мужское и женское начала, как «дух говорящий». А «пэй» с «алеф» — это уровень Кетера, как известно о порядке букв: «алеф» — в Кетере и т. д.))
(4) И вот, мудрецы, благословенна их память, сказали о «бе-ибарам» — «ради Авраама», ведь «бе-ибарам» состоит из тех же букв, что и «Авраам» и т. д. И это — через букву «хэй» имени Авраам, о которой говорилось выше, то есть последнюю «хэй» имени Авайе, которая была прибавлена ему к имени Аврам, как сказано выше. Ибо в главе Лех леха подробно объясняется имя Аврам и сказанное ему: «Иди себе из земли твоей… в землю, которую Я покажу тебе (арэка)» (Бытие 12:1). «Аврам» — «ав рам», «отец высокий», — это уровень Хохмы, как она есть в своём источнике, в сокрытии света Кетера, который называется истинным «ничто», как сказано: «А Хохма — из ничто (меайин) обретается» (Иов 28:12). Это уровень скрытой Хохмы (Хохма стимаа) Арих Анпина, которая называется «разумом, скрытым от всякой мысли» и т. д. Таков смысл слов «ав рам»: Хохма называется «отцом» (ав), ибо она — первый источник для порождений мидот, которые называются «сыновьями» и суть корень душ Израиля, как «ибо Ты — Отец наш» (Исайя 63:16), как известно. А «рам» (высокий) — это возвышенность Хохмы, когда она в сокрытии Кетера, и называется «Хохма, что в Кетере», скрытая Хохма, «тайны мудрости» (Иов 11:6), которая в возвышенности и превознесённости в Сущности и т. д. И Б-г повелел ему уйти из своей земли, скрытой от всякой мысли, чтобы прийти к раскрытию. Это и сказано: «в землю, которую Я покажу тебе», — это уровень Малхут, высшей земли, которая называется «раскрытым миром» (алма де-итгалья). А «покажу тебе» относится к Авраму: там Я покажу тебя в раскрытии (как объясняется там подробно). И это было именно после того, как он получил повеление об обрезании, когда он был назван Авраамом — с добавленной «хэй», которая есть пять Гвурот, раскрытых в «устье Есода» и т. д. И тогда он был назван «отцом множества народов» — чтобы обратить многих прозелитов, как сказано выше. (А корень этой «хэй» выше уровня скрытой Хохмы Аврама — он именно в самой Сущности света Кетера. Об этом и сказано: «И будет имя твоё Авраам», а не Аврам. И поскольку эта сила — выйти из сокрытия скрытой Хохмы в раскрытие — выше силы самой скрытой Хохмы, по общему правилу: чем выше нечто, тем ниже оно может спуститься, облачаясь во всё более внешнее и т. д. В этом смысл того, что «отпад высшей мудрости — Тора» (Берешит раба 17:5), открытая нам, которая приходит в материальных одеяниях. И в этом смысл нижнего острия «йуд», корень которого — в верхнем острие, в самом Кетере, как подробно объяснено выше в толковании Зоара на слова «И будет служить левит — он» (Числа 18:23): «он» — через и т. д.) И так же следует понять высказывание «бе-ибарам» — «ради Авраама», через его «хэй»: через упомянутые пять Гвурот он нисходит предельно низко, то есть в «хэй» дыхания уст, в букву «хэй», которая называется «лёгкой буквой, в которой нет осязаемости», как сказано выше, — чтобы облачиться в пять мест произнесения высших уст и оживлять все миры, творя «нечто из ничего», десятью речениями, как «И сказал Элоким: да будет свет, — и стал свет» (Бытие 1:3) и тому подобные, и как сказано: «Словом Б-га небеса созданы, и духом уст Его — всё воинство их» (Псалмы 33:6), и как сказано выше о словах «И Ты оживляешь их всех» и т. д. Об этом и сказано: именно «ради Авраама», и пойми.
(5) И вот, выше объяснено, что это дыхание буквы «хэй» выходит из дыхания сердца легко и очень сжато, поэтому она и называется «лёгкой буквой» и т. д. Ибо она выходит лишь из внешней стороны дыхания сердца, только для того, чтобы перейти из сокрытия в раскрытие, а это приходит лишь из самой внешней стороны. (По упомянутому общему правилу: поскольку она исходит из самого высокого места, которое выше «тела» скрытой Хохмы, поэтому при раскрытии её света она приходит во внешнюю сторону внешней стороны в ещё большей степени, то есть в дыхание «хэй», которое в «материи» речи, в пяти местах произнесения. И это происходит от раскрытия скрытой Хохмы из сокрытия Кетера, которая сама приходит в нижнюю Хохму, что в дыхании «материи» речи, как сказано: «Премудрость (хохмот) вовне возглашает» (Притчи 1:20) — уровень высшей Хохмы, которая привлекается в нижнюю Хохму (из сокрытия, что в ней, к нижней Хохме, «конец которой вонзён в начало» и т. д.). И корень её выше самого «тела» Хохмы, что в речи, по упомянутой причине, — как будет объяснено в конце.) Ибо таково общее правило повсюду: всякое Б-жественное влияние (ашпаа) от высшего к низшему приходит только от самой внешней ступени высшего — то есть от дыхания букв высшего, а это и есть упомянутое дыхание «хэй», которая называется «лёгкой буквой», поскольку она — лёгкое дыхание и т. д. Однако от самой внешней стороны высшего, дающего, создаётся и возникает источник для внутренней стороны света и жизненной силы низшего, то есть для его мохин (интеллекта). Ведь именно из слова Б-га и «духа уст Его», благословен Он, которые суть лишь лёгкое и предельно внешнее дыхание, возникло всё высшее духовное воинство небесное, как сказано: «и духом уст Его — всё воинство их». И также Михаэль и Гавриэль, и такие, как «лик льва» и «лик быка» и т. д., — они тоже были сотворены «нечто из ничего» Б-жественным речением к высшей земле, как известно о сказанном: «Да произведёт земля живое существо» (Бытие 1:24) — это ангелы, которые называются «живыми существами» (хайот), «скотом» и «птицами», как «лик орла», и как сказали мудрецы, благословенна их память: «"Птица" — это Михаэль» и т. д. (И как подробно сказано в главе Берешит на стих «И создал…» (Бытие 2:7).) И в этом нет ничего удивительного. Ведь мы находим это и у Адама Первого: возникновение души Адама Первого, которая включает все души (и в общем называется «Адам мира Брия», то есть уровень Адам Кадмон и т. д.), было лишь из дыхания и простого духа, как сказано: «И вдунул в ноздри его дыхание жизни» (Бытие 2:7). А выражение «вдувание» применимо только к дыханию и простому духу. И при этом его душа была на уровне величия Хохмы, мохин и мидот и т. д. (Только дыхание «дыхания жизни» Адама Первого намного выше внешнего дыхания, что в буквах речи, как подробно объясняется там.) И таково общее правило во всех высших влияниях и привлечениях, которые нисходят от высшего к низшему, от причины к следствию: это приходит лишь от внешней стороны высшего, то есть от одних только букв высшего. Как сказано выше о возникновении всех творений из десяти речений: лишь из дыхания букв речи совершилось творение «нечто из ничего», на уровне мохин и мидот, как «лик льва» и «лик быка» и как Михаэль и т. д. (Ибо буквы — это поистине Б-жественные силы, как известно из Сефер Йецира, что буквы и их сочетания распространяются без меры и т. д. Как ученик получает из сочетаний букв речи источник разума: он понимает из разума, заключённого в буквах речи, — и из разума, облачённого в дыхание букв речи, возникает источник для разума, который ученик постигает и получает. (Но на самом деле этот пример не подобен тому, что он иллюстрирует наверху. Ведь Хохма, что в высшей речи, несоизмеримо далека от того, чтобы быть хотя бы источником источника для существования Хохмы и мохин в творениях. И хотя сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты» (Псалмы 104:24) — это Хохма, что в речи, которая называется нижней Хохмой, — это значит, что Хохма, что в десяти речениях, включает всё, что ответвляется при возникновении миров из букв высшей речи. Но возникновение творений происходит лишь из самих букв — из упомянутого дыхания «хэй», как сказано: «и духом уст Его — всё воинство их» и т. д. Это поистине Б-жественная сила, как известно: из речения «Да будет свет» возникает само существование света, «нечто из ничего». (И лишь отсвет отсвета от букв стал источником для творений, как известно о «буквы высеклись» и т. д.) Иначе в примере с учеником, получающим от речи учителя: он получает само «тело» света разума, что в речи, и «стоит на мнении своего учителя» — на том же самом разуме, а буквы — лишь сосуд, вмещающий разум, который проходит через них только транзитом, и пойми. (И тем не менее малая его доля — в виде подобия подобия — привлекается от света Хохмы, что в высшей речи, в творения, светя над ними на уровне окружающего света (макиф), как объясняется в другом месте о словах «и масло из кремнёвой скалы» (Второзаконие 32:13). И в этом смысл «Б-г, свет Хохмы» и т. д., «Господин над всеми деяниями» и т. д.)))
(6) И вот, отсюда следует понять «хэй» имени Авраам, которая была прибавлена к имени Аврам, как сказано выше. Её корень — пять Гвурот скрытой Хохмы, которые выходят из сокрытия в раскрытие во внешнем дыхании, что в речи, как сказано выше, чтобы из неё возник внутренний источник для возникновения душ (а это все искры святости, которые рождаются в каждом поколении в материальных телах, происходящих от десяти нечистых сфирот чертогов Нога, как подробно сказано выше). Это и называется «отцом множества народов», как сказано выше, — то есть именно от лёгкого дыхания «хэй», которая называется «лёгкой буквой», как сказано выше. Но на самом деле в этом есть повод для удивления. Ведь выше объяснено, что вся цепь нисхождения миров (иштальшелут) и творений вплоть до десяти нечистых сфирот мира Асия — всё это из дыхания, что в высшей речи, ибо таково общее правило: от дыхания букв высшего возникает источник для низшего, как сказано выше. Только во всей цепи нисхождения это не от дыхания «хэй», «лёгкой буквы», которая есть лёгкое и предельно внешнее дыхание, хотя она и источник пяти мест произнесения уст, как сказано выше, — а от дыхания самих букв речи, именно десяти речений, как сказано выше. А для источника возникновения упомянутых душ привлекается именно от дыхания буквы «хэй», о которой говорилось выше, — от предельно малого и сжатого дыхания. (И хотя выше объяснено в толковании «бе-ибарам» — «буквой "хэй" сотворил их», то есть «хэй» имени Авраам, которая называется «лёгкой буквой» и т. д., — это потому, что она выше букв речи, выходящих из уст, и это дыхание «хэй» привлекается из дыхания сердца в гортани, как сказано выше; но оно предельно сжато и совсем не ощущается. Иначе это дыхание букв высшей речи, которое приходит к низшему ощутимо и с обильной жизненной силой, как сказано выше. И это источник всей цепи нисхождения от высшего к низшему, о которой говорилось выше: из дыхания букв речи высшего возникает внутренняя сторона низшего, как «и взывал один к другому» (Исайя 6:3), и в арамейском переводе: «и получают один от другого» и т. д.) И это, на первый взгляд, удивительно: почему достоинство возникновения душ, погрузившихся в десять нечистых сфирот Нога, должно быть меньше, чем у самих десяти нечистых сфирот Нога, — так, чтобы источник их влияния был лишь из упомянутого дыхания «хэй», а не из Хохмы, что в высшей речи, корень которой — в высшей Хохме уровня упомянутой скрытой Хохмы, как у самих десяти нечистых сфирот Нога, которые тоже получают от внешней стороны внешней стороны букв десяти речений, нисходящих вниз во множестве сочетаний имени Элоким, — во всяком случае от сорока восьми последних сочетаний, как известно? (А на самом деле смысл слов «ибо отцом множества народов Я сделал тебя» относится к душам Израиля, которые умножатся в тысячу раз и т. д., огромным умножением, когда они находятся среди народов мира, чтобы очищать искры именно из них, как сказано выше.) (И как сказано: «Тогда скажут именно среди народов: великое сотворил Б-г с этими» (Псалмы 126:2) и т. д.) Однако следует предварить одним вступлением — об общности Б-жественного влияния, которое нисходит и привлекается сверху вниз. Есть два вида влияния: одно — внутреннее влияние, а второе — внешнее влияние. И эти две ступени — две, которые суть четыре. Ибо во внутреннем влиянии есть две ступени — внутренняя и внешняя, и во внешнем есть внутренняя и внешняя. И четыре ступени таковы: внутреннее во внутреннем, внутреннее, внешнее и внешнее во внешнем. (А на самом деле в общем их только три ступени: внутренняя, средняя и внешняя — это три вида «человека», как будет объяснено далее.) И внешнее в высшем становится внутренним для низшего. И так же по сказанному выше о четырёх ступенях: внешнее во внутреннем — это внутреннее во внешнем и т. д. И всё это — именно в образе человека, для примера как в нижнем человеке, здесь внизу, который состоит из нефеш, руах и нешама: нефеш — в печени, руах — в сердце, нешама — в мозгу (это три вида «человека» миров БЕА — внутренний, средний и внешний, в общем и т. д.). И каждый из них включает нефеш, руах и нешаму, и внешняя сторона высшего становится внутренней для того, что ниже его, и т. д., как известно, и пойми.
(7) И вот, сначала следует понять уровень и ступень внешней стороны человека (которая называется «человеком мира Асия» и тоже включает нефеш, руах и нешаму). Это внешний облик 248 органов, составленных материально из четырёх основ — огня, воздуха, воды и земли. И самое внешнее в органах — это круговорот движения крови в жилах по всем органам, в котором заключена материальная жизненная сила, — в жилах, плоти и костях (и это уровень внешней стороны нефеш, что в печени). А более внутреннее — это сердце, во внешней стороне духа жизни, который облачается в кровь: это нефеш, «распределяющаяся по всем членам» как духовная жизненная сила (это пульс в сердце и пульс на руке, который внутренний по отношению к упомянутой внешней стороне). А ещё более внутреннее, которое включает все органы, — это сосуд мохин, что в голове, от которого тянутся нервы мозга, что в голове, — очень тонкие жилы (которые называются «нервы»), распространяющиеся в каждом органе, внутри и снаружи, вплоть до ногтя ноги. Сила этих тонких жил — главное и источник всей жизненной силы органов: это сила движения и сила ощущения во всех органах и т. д. Как мы видим, все органы сразу повинуются воле, что в мозгу, то есть мысли, облачённой в предельно тонкие нервы мозга: как только мозг подумает двинуть ногой или рукой, они двигаются без всякого промедления, и так же сжать руку или ногу. И также все духовные движения, что во внутренних силах органов, как сосуд глаза — видеть, ухо — слышать, а также в сосуде мозга — постигать разумом, и в сердце — волноваться любовью и трепетом в материальном сердце из плоти, а также материальные страдание и радость и т. д. и тому подобное — всё это приходит через посредство упомянутых тонких жил. (И также лёгкое, которое парит над сердцем, — а не так, как сказано в книгах по медицине.) И тем более внешние силы во внутренностях — такие как сила переваривающая, питающая, выталкивающая и т. д. (И даже во внутренней стороне человека, в разуме и мидот, есть от духовности упомянутых тонких жил, как будет объяснено далее.) И доказательство: если испортится одна из упомянутых тонких жил в каком-либо органе, внутреннем или внешнем, то, хотя его жизненная сила сохраняется, в нём совсем не будет ощущения и движения, и он будет считаться как мёртвый. (Как испытали на одном человеке, у которого были поражены эти жилы в руке: он совсем-совсем не чувствовал в ней ни удара меча, ни огня, ни кипятка и т. д.) (А если испорчены сами эти жилы, что в мозгу, это падучая болезнь. И все тонкие жилы, распространяющиеся во всех органах, все связаны и включены в жилы, что в мозгу, поэтому все они повинуются воле, что в мозгу, без всякого промедления, как сказано выше, и пойми.) И хотя упомянутые нервы мозга материальны по сравнению с духовным светом разума, что в мозгу, тем не менее они считаются внутренней стороной и источником по отношению к жизненной силе органов. Ведь в них есть внутренняя сторона жизненной силы, от которой ощущается жизненная сила каждого органа — именно через эти жилы, как известно о стихе: «И кто умножает знание, умножает боль» (Экклезиаст 1:18): человек чувствует боль больше, чем животное, и в лице — больше, чем в затылке, ибо эти жилы приходят в лицо и во все органы тоньше, чем в затылок. И отсюда, во всяком случае, полное указание на огромную связь и соединение жизненной силы всех органов с нервами мозга, что в голове, — именно в их внутренней стороне и т. д., и пойми. Получается, что в этом влиянии внешнего человека есть две ступени, даже во внешней стороне облика органов: нервы мозга — это уровень внутреннего влияния, которое включает всю жизненную силу органов, а жизненная сила, что в крови органов, которая привлекается от сердца, — это внешняя сторона влияния. (И это тоже в общем; а в частности, каждый из них — нефеш, руах и нешама, и внешнее, что в мозгу, становится внутренним в сердце, а внешнее, что в сердце, становится внутренним для материальной жизненной силы органов и т. д.) И это называется в общем «внешнее во внешнем», как сказано выше о четырёх ступенях, которые две, а суть четыре, и суть лишь три — нефеш, руах и нешама и т. д., и пойми.
(8) Отсюда следует понять вторую ступень, которая называется внутренним влиянием по существу. Она намного внутреннее, чем влияние упомянутых нервов мозга, и это сама сущность души человека, как она есть в духовном облике — в воле, разуме, мидот (эмоциональных качествах), а также в мысли, речи и действии и т. д. (И в ней тоже есть внутренняя и внешняя стороны (как будет объяснено далее), которые называются «человеком мира Брия» и «человеком мира Йецира» (и он тоже включает нефеш, руах и нешаму, и внешняя сторона высшего и т. д.).) Ведь мы видим, что духовное влияние мохин (интеллекта) в мидот, что в сердце, намного внутреннее и духовнее, чем влияние нервов мозга: ведь это сам духовный свет разума, что в мозгу, который называется «формой» для «материи» мохин, а упомянутые нервы мозга относятся к «материи» мохин, что в голове. Однако и в этом духовном влиянии есть, во всяком случае, малое состояние (катнут) и великое состояние (гадлут). Ибо соответственно малости материи мозга или величию сосуда мохин таков и разум, что в мозгу: если он в малом состоянии — он обращён к малым вещам, как у младенца, чьё сознание мало, так что он своим ограниченным разумом выбирает играть, плясать и гоняться за животными, ибо в его малом сознании это представляется чем-то хорошим и чрезвычайно замечательным, — так же, как большому разуму нравится нечто великое, как власть, почёт, богатство и большое состояние и т. д., или мудрость и нравственное наставление. И само собой, соответственно росту разума при росте материального сосуда мозга таков и рост мидот в сердце, в малом и великом состоянии: мидот младенца обращены к малым вещам соответственно его разуму, как сказано: «По разуму своему восхваляется человек» (Притчи 12:8). «Человек» (иш) — это мидот, что в сердце, и они восхваляются по своему достоинству, в малом или великом состоянии, только соответственно его разуму, как сказано выше. Ведь то, что мидот младенца волнуются по поводу совсем малых вещей, — только из-за малости его сознания, ибо он выбирает малым разумом, как сказано выше; а у взрослого по его разуму восхваляются его мидот, так что он волнуется любовью к великим вещам и т. д. (И хотя есть природные мидот — например, любить хорошее и отвергать плохое вообще, как свойство животного бежать от вредного и гнаться за пищей и т. д., сердиться и играть с животными, а сверх того, когда немного подрастёт, он больше различает между добром и злом, только в малых вещах, а когда подрастёт ещё, его различение между добром и злом — в более значительных делах, — если так, на первый взгляд непонятно сказанное «По разуму своему восхваляется человек». Ведь только в волнении мидот, которые рождаются из разума, как любовь и трепет и тому подобное, это, несомненно, зависит от роста разума — любит ли он великое или малое и т. д. Но природные мидот, а также природные любовь и трепет, — они приходят от природы, врождённой с чрева матери, и совсем не относятся к разуму. Ведь волнение мидот вследствие разума бывает только у взрослого, который размышляет своим разумом, и из этого рождаются мидот; а у младенца мидот — природные, и они вовсе не рождаются из разума, как у взрослого, а существуют совсем без смысла и понимания, как любовь младенца гоняться за животными и страстное влечение к посторонним вещам. Однако тем не менее само то, что его мидот малы по природе, приходит от малости мозга, который тоже такой по своей природе: природа его малого разума вызывает, что он любит в сердце посторонние и малые вещи, которые в его сознании представляются именно очень хорошими, а когда разум вырастет, он отвергнет это и в сердце. И доказательство — из различения между добром и злом, о котором говорилось выше: оно зависит от роста сосуда мозга, так что он больше различает в мозгу, и именно соответственно этому изменятся его мидот в сердце — различать между добром и злом в более значительных делах и т. д. И отсюда понятно, что и у взрослого даже его природные мидот, без смысла и понимания, — на уровне большего величия соответственно росту его разума, ибо сосуд его сознания и разума больше и т. д. И как у дерева кора растёт вместе с телом дерева, так и природные мидот растут вместе с ростом разумной души — разума и мидот, что в ней, — вместе, как сказано: «Ибо человек — дерево полевое» (Второзаконие 20:19) и т. д. И об этом тоже сказано «по разуму своему» и т. д., и пойми.)
(9) Получается, что из всего этого понятно, во всяком случае, что есть связь и соединение материи мохин и мидот с формой, что в них. Природа мохин и природа мидот, которые в малом состоянии, как сказано выше о младенце и т. д., — это из-за малости света духовной формы разума и мидот. А когда природа сосудов мохин и природа мидот вырастут больше, это из-за роста формы разума у взрослого, так что само собой и природа его мидот в большем величии. Поэтому у взрослого, чей разум велик, и страсть его природных мидот — к более великим и значительным вещам, как сказано выше. (А на самом деле наоборот: рост духовной формы разума и мидот в душе зависит от материального роста мохин, в их природных сосудах и т. д. Ведь мы видим, что «пусть говорят дни, и многие годы возвещают мудрость» (Иов 32:7): с каждым днём, на который младенец подрастёт, растёт в его мозгу свет разума, и соответственно этому растут его мидот, рождающиеся из разума. И этот духовный рост в этот день происходит только из-за того, что в этот день растут природные сосуды его мозга, так что сила сосуда его мозга немного прибавляется. И так же в росте духовных мидот — со стороны сосудов его сердца, которые выросли по своей природе больше, ибо построение сосуда предшествует свету, как известно. Однако понятно, что хотя этот рост природных сосудов мозга и сосудов сердца материален по отношению к свету формы разума и мидот, тем не менее он называется поистине духовным по отношению к материи сосуда мозга, что в упомянутых нервах мозга (которые называются «нервы»), посылающих свои ветви в сердце и во все органы, также в росте и распространении во внешней стороне жизненной силы всех органов, как сказано выше (и с каждым днём прибавляется, так что «кто умножает знание, умножает боль» — чувствовать больше и т. д.). Но это называется внешней стороной по отношению к внутренней стороне материи мохин, которые суть сосуды для формы духовного разума и растут вместе, как сказано выше в толковании «по разуму своему» и т. д. Ведь и величие природных мидот, и рост природных мохин (например, больше различать в мозгу между добром и злом и выбирать своим разумом более значительные дела и т. д.) — соответственно росту духовной формы разума и разумных мидот. И всё едино: с каждым днём, когда прибавляется сила сосуда мозга, прибавляется в нём духовный разум и т. д. И тем не менее они соединяются друг с другом: как от упомянутых тонких нервов мозга привлекается сила ощущения и движения в материальном у человека больше, чем у животного, так и их рост с годами, мал он или велик, — соответственно росту внутренней стороны материи мохин, которые суть внутренняя сторона сосуда для самого света разума. (И доказательство — из порождающей силы в сосуде мозга: она не порождает потомство каплей, что в материальном мозгу, пока не исполнится именно девять лет, ибо это зависит от упомянутых нервов мозга, которые посылают свою силу в материальные органы порождения, чтобы «выстреливать, как стрела» и т. д.)) Однако из этого понятно, что здесь в общем три ступени: внутренняя, внешняя и внешнее во внешнем. Первая — то, что нервы мозга, то есть материальная материя мохин, распространяются в органах, как сказано выше, — называется внешним во внешнем на уровне внутреннего человека. Вторая — то, что природные мидот и мохин растут и распространяются от мозга к сердцу, подобно тому как упомянутые нервы распространяются в органах, — это внешнее по отношению к поистине внутреннему. И так же третья, внутренняя ступень — это рост света формы разумной души, который светит и распространяется в мидот, рождающихся из неё в сердце. Это распространение приходит из духовности самого света разума в духовные мидот, что в сердце, и само собой растут сосуды природных мидот. И подобно тому как нервы мозга посылаются во все органы, так и свет формы разума распространяется во все частности мидот, а также в мысль, речь и действие — также в материальном образе и воображении и в самом действии, которое человек совершает своими руками, — подобно тому как от нервов мозга оно распространяется и до ногтя ноги. И в этом тоже отличается взрослый от младенца, как сказано выше, и пойми.
(10) И вот, в частности, при соединении души с природой тела оказываются упомянутые четыре ступени: внутреннее во внутреннем, внешнее во внутреннем, внутреннее во внешнем и внешнее во внешнем, как сказано выше. Ибо известно о сказанном: «Лишь в образе (бе-целем) ходит человек» (Псалмы 39:7), что в духовной форме разума и мидот, о которой говорилось выше, тоже есть две ступени. Первая — внутреннее во внутреннем: это скрытая сила самой сущности души, как скрытая сила разума в самой душе, которая называется скрытой Хохмой (Хохма стимаа). Она светит в раскрытии светом разума в сосуде мозга и растёт понемногу с умножением дней и лет. И так же из сокрытия, что в мидот души, светит путём сокрытия разума в мидот, в сердце и т. д., как сказано выше. А внешняя сторона Хохмы, что в душе, — это то, что приходит в раскрытии света разума в мозгу, и так же от мозга к сердцу, а от сердца — к мысли, речи и действию. И от этой внешней стороны возникает внутренняя сторона в сосуде мозга и природных мидот, как сказано выше, и она называется внутренним во внешнем, — вплоть до внешнего во внешнем, то есть внешней материи мохин, а это упомянутые нервы мозга, в которые облачены мысль и воля, чтобы производить всякое движение и ощущать всякое материальное ощущение, о котором говорилось выше. И это тоже становится внутренним по отношению к самому внешнему, то есть к материальной жизненной силе всех органов через круговорот движения крови от сердца и печени и т. д., как сказано выше. И тем не менее в общем это три ступени — внутренняя, средняя и внешняя, — и они суть три вида «человека». Сама духовная душа называется «человеком мира Брия». То, что она светит из сокрытия в раскрытии в мозгу, сердце и печени, — что называется нефеш, руах и нешама, света в сосудах, — называется «человеком мира Йецира». А само тело, материя мозга, сердца и печени, — хотя и в них есть внутренняя и внешняя стороны (и это три: мозг, сердце и печень — внутреннее, среднее и внешнее, которые называются БЕА и т. д.), — тем не менее всё это считается в общем уровнем «человека мира Асия». И всё это — от внутреннего во внутреннем до внешнего во внешнем, как от сокрытия силы разума, что в мозгу, до пятки ноги, — всё связано друг с другом и становится поистине единым. Ведь как только душа возрадуется в сокрытии силы воли, наслаждения и разума, и это придёт в раскрытие в мозгу и сердце и т. д., — это придёт к движению руки и к пляске ноги и т. д. (Ибо упомянутые тонкие нервы, что в мозгу, — посредники, чтобы получать также внутренний свет силы разума, что в мозгу, и духовные мидот, что в сердце, будь то к добру или ко злу, наслаждение и страдание, Хесед или суд, — всё приходит в упомянутые нервы. Например, бывает разум, склонный к Хеседу по самой своей сути в самой разумной душе, поэтому из сокрытия в раскрытие светит свет мудрствования именно к Хеседу в материальных сосудах мозга и облачается в упомянутые тонкие нервы, что в мозгу, чтобы и материальной силой воображения думать так же и распространяться во всех органах, пока его рука и нога не сделают так на деле. И так же наоборот — у того, чей разум и воля склонны к суду и т. д. И так же от этих тонких нервов зависит смена времён — к радости души или к страданию, к постижению в сторону Хеседа или суда и т. д., к любви и трепету и т. д.) Так что он может увлечься страхом и большим трепетом через ощущение упомянутых нервов мозга сверх меры, так что ему покажется, что опасность совсем близко. И так же при чрезмерном усилении любви и вожделения и т. д. — вплоть до того, что он заболеет и т. д. И так же чрезмерное углубление в мудрость, чтобы привлечь из силы сокрытия Хохмы (как видно во всяком трудном для понимания деле: упомянутые нервы производят раскрытие разума из его источника в совершенстве и т. д. И так же в отношении ощущения — ощущать себя от головы до ног как одно целое — это в сосуде мысли, что в мозгу, который облачён именно в упомянутые нервы). Получается, что в упомянутых нервах мозга есть всё — от начала всего, то есть от самой сущности силы разума, воли и наслаждения, что в самой душе, до конца всего — ощущения в пятке ноги, и пойми.
(11) И вот, есть ещё одно влияние, самое внешнее из всех упомянутых привлечений, которое называется «излишками» (мотарот). Это уровень излишков мохин, который совершенно отделён от сути и сущности упомянутого влияния. Ведь даже влияние внешнего во внешнем, о котором говорилось выше, связано и соединено с внутренним, и они становятся поистине едины, как сказано выше. Но это влияние, называемое «излишками», — отдельная суть сама по себе, совсем не соединяющаяся и не объединяющаяся с самой сущностью сил всех органов, ни во внутреннем, ни во внешнем во внешнем, о которых говорилось выше. Это подобно росту волос, который происходит от излишков мохин в голове, от излишков крови и самой внешней жизненной силы, выходящей через отверстия пор кожи и т. д. Объяснение дела известно: совсем-совсем нет света и жизненной силы в полости волоса, который тянется и растёт из головы. Ибо он лишь на уровне растительного, совершенно несоизмеримого с жизненной силой органов, и тем более с мохин, что в голове, которые включают всю жизненную силу органов, как сказано выше. Невозможно сказать, что волос получает собственную жизненную силу от самой сущности и сути мохин — и даже от внешней материи мохин, то есть от упомянутых тонких нервов. Ведь если бы и в полости волос было что-то от тонких нервов мохин, о которых говорилось выше, в них тоже было бы ощущение и движение, как в жизненной силе всех органов. А ведь когда волос отрезают, совсем не чувствуют боли, ибо волосы — суть, отделённая от тела, как поистине внешнее одеяние. Только когда волос выдёргивают, больно, потому что в ямке, из полости которой волос питается, есть некоторое питание от самого внешнего дыхания, которое выходит и прорывается из излишков мохин, когда они прорываются и выходят наружу. (Это подобно посторонним испарениям в излишках мохин, из-за которых возникает помрачение в сосуде мозга, когда они поднимаются в большом количестве, теснят мозг, прорываются и выходят наружу. Они — причина роста волос на голове; то есть излишки влаги, что в мохин, и т. д. И доказательство этому — спутанность волос головы, которая приходит от обилия излишков мохин, как известно. А также из-за глубины размышления, которую сосуд его мозга не вмещает, мозг будет стеснён и придёт к помрачению. Всё это — со стороны уровня излишков, у которого есть корень выше самих мохин, как будет объяснено вскоре.) И вот, в ямке, что в голове, есть корень питания от упомянутых излишков, который называется корнями питания волос, — это внешнее дыхание, которое привлекается из мозга. А рост самого волоса — лишь распространение этого питания, которое предельно сжимается, а не сама суть. Поэтому в питании волоса — подобие буквы «вав», над которой «йуд»: ямка, в которой главная суть питания дыханием мозга, называется «йуд», а то, что тянется из неё и сокращается в теле волоса, — это «вав» и т. д. Но сама ямка — это суть, из которой происходит распространение роста волос, как у дерева, корни которого питаются в земле, а тело дерева растёт оттуда, и так же травы и плоды земли питаются в земле. (И в Гмаре в трактате Назир есть спор, растёт ли корень и т. д. Ибо корень в ямке — сама суть силы питания, которая прорывается туда, и он совсем не распространяется, а то, что распространяется от него, — лишь его внешняя сторона и т. д., и пойми.) (И так же волосы на теле приходят из отверстий в коже, откуда выходит пот, который тоже от излишков крови и излишков дыхания жил и сосудов, которые теснят и выходят наружу через свои ямки, как и волосы на голове, и пойми.)
(12) И вот, после всего сказанного выше будет понятно, чему всё это соответствует наверху. Есть два вида влияния, которые суть, в частности, четыре ступени — во внутренней и внешней сторонах облика высшего Человека (это три вида «человека», как сказано выше). И всё это привлекается от источника высшей Хохмы, то есть от уровня скрытой Хохмы, которая называется «Аврам», как сказано выше. Первое — уровень упомянутого внутреннего во внутреннем влияния, подобного воле и разуму, скрытым в самой сущности души и т. д.: это уровень десяти сфирот, сокрытых в самой Сущности Создателя (Маациля), «как пламя, связанное с углём» и т. д., которые называются «десятью сфирот без чего-либо» (бли ма) — без сути и существования Хохмы и мидот и т. д. (и называются в общем «человеком мира Брия», то есть в общем уровнем Адам Кадмон). Вторая ступень — когда светит из сокрытия, что в Сущности, чтобы стать раскрытием света в сосуде. Это подобно сокрытию Хохмы, которая светит в сосуде мозга и т. д., а от Хохмы привлекается в мидот, в росте и распространении, как сказано выше о стихе «По разуму своему восхваляется человек» — это мидот, рождающиеся из разума и т. д., — а от мидот к мысли, речи и действию; и всё это на уровне духовной формы души человека в облачении в тело. Так и наверху: это облачение светов десяти сфирот в сосуды Ацилута, как «Хохма — мозг» и т. д. (И это в общем уровень «человека мира Йецира», то есть внешнее во внутреннем, как сказано выше.) Третья ступень — на уровне сосудов Ацилута, в трёх видах общих органов: мозг, сердце и печень (мохá, либá и кавдá), — это три общих сосуда и органа для нефеш, руах и нешамы Ацилута, как известно. Первое, наиболее общее, — это уровень сосуда мозга высшей Хохмы Ацилута, как в примере и подобии сосуда материи мохин нижнего человека здесь внизу, о котором говорилось выше. В нём есть две ступени — внутренняя и внешняя. Внутренняя — как природа сосудов мохин постигать разумом и различать между добром и злом, в которой есть малое и великое состояния, как разница между младенцем и взрослым. И так же в природе мидот, которые на уровне малого и великого состояний у младенца и у взрослого, как сказано выше, — об этом тоже сказано «по разуму своему» и т. д., ибо они растут вместе с духовной формой и т. д. И это уровень внутренней стороны материи мохин и т. д. А наверху это внешняя сторона мохин скрытой Хохмы Арих Анпина, которая облачена во внешней стороне в мохин Аба и Има, что в Зеир Анпине. (И так же природные мидот, причина роста которых у взрослого происходит от величия природных мохин с умножением дней и лет вместе с ростом света разума, как сказано выше.) (И как разум, склонный к Хеседу или к суду, который облачён в состав материального мозга и т. д., и так же наслаждение и страдание и т. д., как сказано выше.) И тем не менее это называется внутренней стороной материи мохин, чтобы принимать форму духовного света и т. д. А четвёртая ступень наверху — это уровень мысли, которая облачена в материю высших мохин, из упомянутого сокрытия Хохмы — в раскрытие в сосуде мохин. Это подобно упомянутым нервам мозга, которые распространяются во всех органах и становятся внутренней стороной для внешней стороны их жизненной силы, вплоть до самой пятки ноги, — и от них сила ощущения и движения и т. д. Так и наверху: это уровень общей мысли, которая привлекается из высшего мозга, называемого «скрытым мозгом» (моха стимаа), и приходит в раскрытие в сосуде мозга Зеир Анпина Ацилута. Он включает всё разветвление светов Зеир Анпина в 248 органах, которые суть 248 сосудов (он тоже включает нефеш, руах и нешаму — мозг, сердце и печень и т. д., как сказано выше, и называется в общем уровнем «человека мира Асия», как сказано выше). Об этом и сказано, что «в мысли Он видит и созерцает» и т. д. от начала до конца одним взглядом — для примера, как в общей силе ощущения в нервах мозга у человека, чтобы ощущать себя от головы до ног разом. Так и наверху, в высшем Человеке Ацилута (который называется «человеком мира Асия» в облике внешней стороны органов и т. д.), о котором сказано, что это «имя МА изнутри, которое есть путь всего Ацилута». Это значит, что его корень — в имени МА самой упомянутой скрытой Хохмы. И это понятно из всего сказанного выше о нервах мозга, которые связаны и сцеплены с самой сущностью силы разума, что в сокрытии в Сущности. Поэтому в нервах мозга он ощущает всю свою суть разом — то есть от начала всего, что в сущности воли и скрытого разума, до внешнего ощущения в пятке ноги и т. д. И это души и ангелы конца мира Асия, которые есть самое внешнее, — они подобны материальной жизненной силе органов, получающих от крови, что в сердце, и распространяющейся в овеществлении жизненной силы до пятки ноги и т. д. И как известно, ангелы миров БЕА называются внешними органами, как «очи Б-га» и «уши Б-га» и «ноги Шхины», и это на уровне Малхут, которая называется «образом славы Б-га» — Зеир Анпина и т. д. А на более внутреннем уровне — это души, которые в облике внутренней стороны жизненной силы органов «человека мира Асия», вплоть до душ на уровне самих пяток и т. д. А его внешняя сторона — как сказано: «А земля — подножие ног Моих» (Исайя 66:1) и тому подобное, и пойми. (И это, как объясняется в другом месте, о знании общем и знании частном, которые называются высшим знанием и нижним знанием. Это уровень общей мысли, что в высшем мозгу, который видит и созерцает до конца всех поколений одним взглядом, а частное знание — это ощущение в частности, также в пятке ноги и т. д. И эти два знания включены поистине как одно, потому что частное связано с общим, как в примере с нервами, что в мозгу, которые посылают свои ветви до пятки ноги, и всё повинуется воле и мысли, что в мозгу, и т. д. А то, что сказано: «Нет мысли, постигающей Тебя вовсе» (Тикуней Зоар, вступление 2) — даже упомянутой общей мысли, — это потому, что по отношению к самой Сущности света Эйн соф, которая предельно отделена от всего, у общего с частным совсем нет постижения, поскольку Он выше уровня «человека» с началом и концом, — Он вверх без конца и вниз без предела и т. д., как известно, и пойми.) И для примера, из всего этого понятно, что есть связь и соединение от начала всего, то есть от уровня скрытого Хеседа, что в разуме, скрытом от всякой мысли, который называется скрытой Хохмой уровня «ав рам», до уровня Хеседа Хохмы — мозга Зеир Анпина Ацилута, из сокрытия в раскрытие. А оттуда привлекается вниз, до мира Брия, как в душе Авраама — во внутренней стороне, и во внешней стороне — как ангел Михаэль, ангел-покровитель Хеседа, который получает от внешней стороны сосудов Малхут мира Брия, — вплоть до Хеседа Малхут, что в Малхут мира Асия, на уровне пяток. Подобно мысли, что в мозгу, которая распространяется до ноги, так и Михаэль, Хесед мира Асия, — его корень от Хеседа Зеир Анпина Ацилута, а его первый корень — внутренний во внутреннем Хесед упомянутой скрытой Хохмы. Ибо это влияние, нисходящее от скрытой Хохмы уровня Аврам, — сущностное и изначальное влияние, даже при его нисхождении до самого низа, в сосуды из сосудов различных, даже во внешнем во внешнем: Сущность облачена в них, как понятно из примера с распространением нервов мозга даже до ногтя ноги, как сказано выше. И тем более на внутреннем уровне, который светит в самих мохин Зеир Анпина Ацилута, где облачено имя МА изнутри уровня скрытой Хохмы, «которое есть путь всего Ацилута» и т. д. (как человек, зная себя, знает все органы и т. д., как объясняется в главе Ваера, в рассуждении «Сойду же» и т. д.).
(13) Однако упомянутое самое внешнее влияние, которое на уровне излишков влияния — на уровне волос и тому подобного, — ниже всех видов упомянутого влияния. Оно вовсе не считается сущностным и изначальным влиянием, а совершенно отделено от Сущности, как сказано выше. И наверху это тоже уровень излишков влияния, который привлекается в виде тонкого и предельно внешнего дыхания, которым питаются ямки волос. Оно привлекается из излишков мохин уровня упомянутой скрытой Хохмы — как из сокрытия силы разума, которая приходит в раскрытии света разума. Но то, что не может уместиться в самом сосуде мозга, как форма в материи, выходит и прорывается наружу в этом постороннем дыхании, которым питается там ямка, что в голове, и т. д. Это подобно бочке, переполненной настолько, что от чрезмерной полноты вытекает наружу. Если так, корень излишков приходит свыше — от силы сокрытия разума, приходящей в раскрытие; поэтому оно выходит наружу как излишки. (И как объясняется в другом месте о тринадцати качествах милосердия, которые называются тринадцатью исправлениями бороды Арих Анпина: они прорываются и выходят именно из излишков скрытой Хохмы. Поэтому они — источник прощения грехов, которое выше суда Торы, корень которой — в скрытой Хохме и т. д. И это также корень и причина превосходства Торы и заповедей во внешней стороне над внутренней стороной Торы и заповедей, как они есть наверху, во внутренней стороне упомянутой скрытой Хохмы, которая называется «скрытой причиной высшей воли» и называется «смыслами заповедей». Ибо «отпад высшей мудрости — Тора», открытая нам, которая приходит в облачении в Древо познания добра и зла и т. д.) И корень всякого «отпада» выше самого «тела» высшей мудрости, которая называется скрытой Хохмой, — и это сказано в похвалу, как объясняется в главе Лех леха. В этом смысл исполнения Торы и заповедей в материальном, которое выше исполнения Торы и заповедей в духовном, в светах и сосудах Ацилута. Об этом и сказано: «Иди себе из земли твоей» — об Авраме, который на уровне скрытой Хохмы, вышедшей из сокрытия в раскрытие, вниз от своего места. (И это тоже смысл «хэй» имени Авраам, как сказано там: именно этой «хэй» он может спуститься ещё ниже и т. д., и это в обрезании и подворачивании, когда ему сказано: «Ибо отцом множества народов Я сделал тебя» и т. д., — см. там. Если так, отсюда, во всяком случае, понятно, что и здесь дело в том, что источник возникновения душ приходит лишь от уровня излишков влияния скрытой Хохмы. И это исполнение Торы и заповедей в материальном — чтобы различать между добром и злом в самих материальных телах из Нога мира Асия — и полная тшува. Ибо все искры святости, которые посеяны, находясь в изгнании в десяти нечистых сфирот Нога, и поднимаются через тшуву и добрые дела в материальном, называются прозелитами, как сказано выше.) (И ещё доказательство того, что у излишков влияния уровня волос есть корень выше, чем у самих мохин: порождающей силы в мохин, что в голове, нет в полноте, чтобы породить потомство, пока не исполнится именно девять лет, — потому что тогда в нём есть именно излишки мохин, которые выходят из силы, более высокой, чем сами мохин; поэтому они прорываются наружу. От них сила в капле, которая выходит как излишек из мохин, чтобы породить потомство и «выстреливать, как стрела». Иначе до этого времени, до девяти лет, когда у него нет излишков мохин, а лишь мохин, как они есть, — в капле, что в мозгу, совсем нет силы порождать. Поэтому и скопец не порождает, как сказано в Эц Хаим. Так следует понять и здесь об излишках мохин скрытой Хохмы: ради того, чтобы быть источником возникновения душ, их корень выше самой скрытой Хохмы, и пойми.)
(14) И вот, эти излишки, из которых прорывается и выходит рост волос на голове, — это корень и первый источник для того, чтобы далеко внизу возникли миры и чертоги десяти нечистых сфирот Нога миров БЕА. Они самые внешние и получают лишь от внешнего питания, что в полостях волос Нуквы Зеир Анпина Ацилута. Об этом и сказано (Брахот 24а): «Волосы у женщины — срамота», и об этом сказано: «И обреет она голову свою» (Второзаконие 21:12) и т. д., как сказано в Зоаре: «за её волосы держатся» и т. д., «за её ногти держатся» и т. д. Ибо их корень — уровень, поистине отделённый от Сущности, как сказали мудрецы, благословенна их память: «Что Он отделил их от Своего единства» и т. д., и они называются «мирами разделения» и т. д., как сказано: «И оттуда разделяется» (Бытие 2:10) и т. д. И подобно питанию волос, которые не считаются частью упомянутого сущностного влияния и даже не внешним во внешнем, что во внешней стороне органов до пятки ноги, — ведь у всех них есть сущностная связь и соединение с самими высшими мохин, как в примере с нервами мозга, которые распространяются до ноги, как сказано выше, — иначе обстоит дело с ростом волос и т. д. Однако тем не менее и в питании волос, что на голове человека, из излишков мохин скрытой Хохмы, есть самые высшие искры святости. Это те, что упали в семьдесят народов мира, то есть в десять нечистых сфирот Нога миров БЕА. И это очень высокие души, которые были от Адама до Ноаха и от Ноаха до Авраама и т. д., которые погрузились в десять нечистых сфирот Нога мира Асия и вышли оттуда, — это души прозелитов, которых обратил Авраам, как Анер, Эшколь и Мамре, и Элиэзер и т. д. А есть из них такие, что упали вниз, на уровень полного отброса, как исполины (нефилим), которые были на земле, которые называются прямо «сынами Элоким», которые «входили к дочерям человеческим, и те рождали им» и т. д., «это богатыри, что издревле, люди именитые» (Бытие 6:4), — потому что их корень от уровня излишков скрытой Хохмы, ибо корень излишков выше, как сказано выше. (И так же следует понять, что в каждом поколении у самих сынов Израиля рождаются души в материальных телах из десяти нечистых сфирот Нога мира Асия, как сказано выше о том, что Израиль был изгнан к народам мира только для того, чтобы прибавить к ним прозелитов через исполнение Торы и заповедей и тшуву в материальном Нога. Это тоже приходит от уровня излишков скрытой Хохмы, от предельно сжатого дыхания, но по своему корню оно выше самих мохин скрытой Хохмы, которая называется «Аврам», хотя она — источник и сущностный корень душ Израиля, как они есть по сути, и выше корня Торы, как она есть в скрытой Хохме, как сказано выше об «отпаде высшей мудрости», и пойми.)
(15) Об этом и сказано Авраму: «И будет имя твоё Авраам» — с добавленной «хэй», — «ибо отцом множества народов Я сделал тебя» и т. д. Ибо выше объяснено, что у излишков есть корень выше самих мохин скрытой Хохмы: ведь то, что не могло уместиться в сосуде мозга при переходе из сокрытия в раскрытие света, выходит как излишки мохин и т. д. Если так, то хотя оно и вышло из корня питания волос скрытой Хохмы далеко-далеко вниз, вплоть до уровня волос Нуквы Зеир Анпина, где возникает питание внешних сил Нога миров БЕА, тем не менее в них есть святые искры, которые поднимаются оттуда. Однако они очень-очень отдалились, до крайнего отдаления и отделения от Сущности. И чтобы искры могли подняться оттуда — а это души, поистине искры Б-жественной святости, — и подняться наверх, чтобы включиться в поистине Единого Б-га, нужно, чтобы раскрытие Сущности света Эйн соф, которая выше Хохмы, приходящей в раскрытие из сокрытия в сосуде мохин, и выше даже уровня упомянутой скрытой Хохмы, пришло так далеко вниз, чтобы пробудить эти искры, поднять их из чертогов десяти нечистых сфирот Нога и сделать их поистине святыми (как «души, которые они приобрели (асу) в Харане» — поистине «сделали»). И это было именно через «хэй» имени Авраам после обрезания и подворачивания, о которой написано: «Ибо отцом множества народов Я сделал тебя». «Отец» — это источник, более высокий, чем сами мохин упомянутой скрытой Хохмы, который выходит как добавочное раскрытие именно во внешнем дыхании «хэй», называемой «лёгкой буквой» и т. д. Ибо поскольку его корень выше сущности мохин, поэтому он приходит в очень внешнем дыхании, как внешнее дыхание в питании волос, о котором говорилось выше, которое приходит из излишков мохин. (И как сказано выше о дыхании букв речи: из самих букв возникли творения, и из дыхания букв высшего возник источник для низшего; но для возникновения душ приходит от внешнего дыхания «хэй» имени Авраам, которое привлекается из дыхания «материи» речи, из которого совсем не возникают сочетания букв, — это от пустого пространства между буквой и буквой, между сочетанием и сочетанием, откуда получают десять нечистых сфирот Нога. Для примера, как пот, который выходит из излишков влияния, что в крови, в полостях и мелких отверстиях кожи и т. д. Об этом и сказано: «за её волосы держатся», ибо волосы тоже приходят из ямок, что в полостях кожи и т. д., как известно. Однако первый корень этого внешнего дыхания, что между сочетаниями букв речи, — выше даже источника разума и Хохмы, что в буквах речи, и выше самой скрытой Хохмы, как сказано выше, и пойми.) И как известно, таково общее правило повсюду: там, где нужно спуститься предельно низко, туда должен прийти свет из самого высокого места и т. д. Поэтому для очищения душ из десяти нечистых сфирот Нога нужно, чтобы это было из места более высокого, чем сама скрытая Хохма. Это то, что Он повелел ему: «Иди себе из земли твоей» и т. д. — и это «хэй» имени Авраам, чтобы он назывался «отцом множества народов», чтобы вывести из десяти нечистых сфирот все высшие искры, как сказано выше. Однако, несомненно, десять нечистых сфирот Нога совсем не считаются частью Сущности высшего Человека Ацилута, как души и ангелы, даже самые низшие, конца мира Асия, первый корень которых — в мохин скрытой Хохмы. Поэтому все они произносят песнь в страхе и принимают на себя бремя Небес, как сказано: «все они могучие, все они святые» и т. д. Если так, то и души, что в них, не на уровне сущности высшего Человека (это три упомянутых вида «человека»), поскольку они из бирурим (очищений) Нога. Поэтому они входят лишь под крылья Шхины, а не в саму Шхину и т. д. Однако тем не менее у душ есть корень выше самой скрытой Хохмы, и это «хэй» имени Авраам, которая выше самого Аврама и т. д. Ибо хотя это лишь внешнее дыхание излишков «скрытого мозга», отделённое от сущности и вовсе не считающееся частью внутренней стороны мохин (и даже не упомянутыми нервами мохин), но его корень выше самих мохин скрытой Хохмы; поэтому оно выходит лишь в виде внешнего дыхания. И таково же дело с упомянутой «лёгкой буквой» «хэй», в которой совсем нет осязаемости: она выходит лишь в виде внешнего и предельно сжатого дыхания и совсем не ощущается при выходе из дыхания сердца в гортани, как сказано выше. Но она выше дыхания букв речи, которое приходит ощутимо и с обильной жизненной силой и от которого происходит цепь нисхождения от высшего к низшему, как сказано выше, — по упомянутой причине, связанной с дыханием излишков «скрытого мозга» и т. д., то есть «хэй» имени Авраам. И как сказано выше об «отпаде высшей мудрости — Торе» и т. д. и о нижнем острие «йуд» и т. д., как подробно сказано в главе Лех леха, и пойми. И всем этим разрешается упомянутый выше вопрос: почему достоинство душ, погрузившихся в десять нечистых сфирот, должно быть меньше, чем у самих десяти нечистых сфирот, так что их первый источник — лишь от внешней стороны упомянутого дыхания «хэй», а не от Хохмы, что в речи, корень которой — в самой скрытой Хохме и т. д. Ибо по упомянутому общему правилу это не недостаток, а особое достоинство: их корень более возвышен, чем сами мохин скрытой Хохмы и т. д. А десять нечистых сфирот Нога тоже приходят ниже уровня волос Нуквы — это как между сочетанием и сочетанием и как упомянутые отверстия для пота. (А то, что они получают от сорока восьми последних сочетаний имени Элоким, — это тоже уровень излишков, который называется «одеянием из вретища», как сказано: «И вретище сделаю покровом их» (Исайя 50:3), потому что сказано: «И славы Моей другому не отдам» (Исайя 42:8) — это уровень славы высшей Хохмы и т. д., как объясняется в другом месте о четырёхстах мужах Эсава и т. д., и пойми.)
(16) И это то, что сказано: «Ибо отцом множества народов Я сделал тебя» — также на поколения. Ибо выше объяснено, что всё это внешнее влияние «хэй» имени Авраам в скрытой Хохме существует для того, чтобы быть источником возникновения душ, которые суть искры святости, упавшие вниз в чертоги клипат Нога, в десять нечистых сфирот (а согласно сказанному выше, это души, которые были посеяны в телах во все дни изгнания, когда Израиль был изгнан к народам мира, и рождают сыновей и т. д., и исполняют Тору и заповеди в материальном). И это лишь внешнее и предельно сжатое дыхание, которое находится в питании полости волоса от излишков мохин, — чтобы быть «отцом множества народов», чтобы Хесед Авраама мог совершать подъём искр из них на поколения, до дней Машиаха. (Об этом и сказано: «Тогда скажут именно среди народов: великое сотворил Б-г с этими» — с этими высокими искрами, которые называются прозелитами, потому что они пришли из народов и включились в Б-жественную святость — в материальных Торе и заповедях и в полной тшуве, чтобы превратить зло в добро. Это причина превосходства света, исходящего из высшей тьмы, ибо, как известно, этот корень выше внутренней стороны мохин скрытой Хохмы. И доказательство — тринадцать качеств милосердия, что в тринадцати исправлениях бороды, которые привлекаются из излишков мохин: в них именно сила прощения грехов, как сказано выше, выше суда Торы и т. д., как сказано выше. (И хотя волосы тринадцати исправлений бороды — на уровне привлечений самого высокого света святости, который называется «бородой Аарона» и т. д., — поэтому коэнам особо заповедано: «и края бороды своей не брить» (Левит 21:5); а за левитов, которые от уровня Гвуры, держатся суровые Гвурот клипат Нога, поэтому сказано: «и пусть проведут бритвой» (Числа 8:7) и т. д.; и так же о Нукве, то есть Малхут, которая привлекается и нисходит вниз на уровне суровых Гвурот, сказано: «И обреет она голову свою» и т. д., — дело в том, как известно, что от бирурим отражённого света (ор хозер), который поднимается от суровых Гвурот Нога через тшуву и добрые дела, при отделении зла от добра, — от этого и возникает наверху привлечение святости тринадцати качеств милосердия для прощения греха. Ибо они на уровне силы Гвурот, что в Хасадим, со стороны превосходства света, исходящего из высшей тьмы и т. д., — «Сделал тьму укрытием Своим» (Псалмы 18:12), которая предшествовала самому свету скрытой Хохмы и т. д. И это причина превосходства достоинства этой «хэй» имени Авраам — Хеседа Авраама, корень которого — в источнике тринадцати исправлений бороды из излишков «скрытого мозга», и пойми.) (17) И вот, после всего этого следует предварить ещё одним делом, чтобы понять в общем упомянутое высказывание о рабби Бнае. А именно: и во внешнем влиянии упомянутой «хэй» — на уровне излишков, уровне волос, как сказано выше, — тоже есть очищение (бирур) между внутренним и внешним. Ибо и в этих излишках мохин, которые прорываются и выходят через ямки в полости волос, есть ещё излишки излишков, которые называются «полным отбросом» (псолет гамур), возникающим из излишков и отброса этого сжатого света и жизненной силы, что в ямках волос. И нужно большое очищение, чтобы очистить и вывести этот полный отброс. Это подобно тому, что мы видим у нижнего человека: когда умножаются посторонние испарения в сосуде мозга при обилии излишков мохин, они становятся совсем грубыми излишками. (Как во сне, когда поднимаются грубые пары в мохин и возникает множество отбросов испарений, так что из-за этого он погружается в сон; или при прочих совсем посторонних испарениях, которые теснят сосуды мохин, так что из-за этого возникает помрачение в мысли, что в мозгу (как причина умножения возникновения посторонних мыслей в мозгу, которые суть поистине пустые вещи). И это отброс влаги, что в мозгу, от которого возникает спутанность в волосах головы, так что они слипаются друг с другом (как объясняется в другом месте о стихе «Превознеси её (сальсэлеха)» (Притчи 4:8) и т. д.). (И так же у того, кто чрезмерно углубляется в разум, так что мозг не вмещает, и его мысль приходит в помрачение и т. д.) И из этого возникает самый грубый отброс среди волос головы — это то, что вши находятся в голове между ямками волос, где они прилипают. И известно, что вши возникают там из самого грубого отброса, который выходит с потом из ямок волос и прилипает там, как всякий отброс прилипает из-за излишков сильнейших Гвурот, как в казни вшами из праха земли — из отброса, что в прахе.) И чему это соответствует, будет понятно и наверху, ибо «Тора говорит языком людей» и т. д. Поскольку корень возникновения душ уподоблен внешнему влиянию излишков мохин в волосах, как сказано выше, то будет понятно также, что по этому подобию и примеру в этом влиянии излишков мохин Авраама, который называется «отцом множества народов», как сказано выше, — чтобы поднимать искры святости на поколения, как сказано выше, — несомненно, тоже есть внутренний уровень и уровень отброса, возникающего из самых внешних излишков мохин, который требует очищения, чтобы вывести их и отделить от внутреннего уровня и т. д. Ибо внутренний уровень упомянутых излишков мохин — это корень очень высоких душ, которые выходят из десяти нечистых сфирот Нога мира Асия, то есть из народов мира, как душа Овадьи-прозелита из Эдома — от ангела-покровителя Эдома, и как души Шмаи и Авталиона, рабби Акивы и рабби Меира и т. д. и Онкелоса-прозелита, которые называются поистине праведными прозелитами. (А согласно сказанному выше о душах прозелитов, что это относится к душам Израиля в каждом поколении, которые пришли в телах, чтобы очищать Древо познания добра и зла, что на уровне Нога мира Асия, находясь под властью десяти нечистых сфирот и т. д., — несомненно, и в них в каждом поколении есть внутреннее, внешнее и отброс. Ведь есть много душ, которые праведны по сути, исполняют Тору и заповеди и совершают полную тшуву, чтобы превратить зло в добро и т. д. Они называются внутренней стороной душ прозелитов, которые выходят силой Хеседа «хэй» имени Авраам, называемого «отцом множества народов» на поколения, как сказано: «Тогда скажут именно среди народов» и т. д. (И даже сами десять нечистых сфирот будут очищены в будущем, как написано: «Хвалите Б-га, все народы» (Псалмы 117:1) и т. д.) И есть в этом настоящий отброс — это души нечестивых, которые не совершают тшуву во все свои дни, творят полное зло до предела, остаются в своём зле и умирают без тшувы. Они называются «душа согрешающая» (Иезекииль 18:4, 20) по сути (ибо и в душах есть добро и зло по сути, как сказано (Бава Батра 16а): «Ты сотворил праведников, Ты сотворил нечестивых» и т. д.) (как душа Йоровама, Менаше, Ахаза и прочих царей Израиля, которые грешили и вводили в грех и у которых нет удела в Грядущем мире). И в каждом поколении выходит этот отброс — души нечестивых. И в этом смысл очищения: отброс отделяется от внутреннего, то есть от душ праведников, как сказано: «Очистятся, убелятся и переплавятся многие, а нечестивые будут нечестивствовать» (Даниил 12:10). Это значит — до завершения очищения в Грядущем мире и при воскрешении мёртвых, как написано: «И многие из спящих в прахе земли пробудятся: одни — для жизни вечной, другие — на поругание и вечный позор» (Даниил 12:2). (А бывает, что душа нечестивого перевоплощается в праведнике, а праведника — в нечестивом, как Менаше, сын Хизкиягу, и Хизкиягу, сын Ахаза и т. д.: добро вышло из зла Ахаза, а зло — из добра Хизкиягу. И всё это — дело очищения между внутренним и отбросом. И тем не менее бывает, что праведник и нечестивый соединены в одном корне, и праведник спасает нечестивого; и бывает также, что одной заповедью, которую совершит нечестивый, он исправит всё зло, которое ухватилось за корень праведника и т. д.) И в этом тайна перевоплощений душ: это лишь дело очищения душ в каждом поколении, как сказано: «Очистятся, убелятся» и т. д., «а нечестивые будут нечестивствовать» — тем, что они вышли именно на уровне отброса, и из них выведут всё доброе полностью, так что оставшийся от них самый грубый отброс полностью погибнет в Грядущем мире и при воскрешении мёртвых, как сказано: «другие» и т. д., и написано: «И воздаёт ненавидящим Его» (Второзаконие 7:10) и т. д. — «чтобы погубить его в Грядущем мире», как известно, и пойми.))
(18) И тому подобное: души в каждом поколении, добрые и честные, — это искры святости, которые привлекаются и выходят, либо в самой общине Израиля (Кнесет Исраэль), выходя из одеяний и чертогов Нога, — множество святых искр (как шестьсот тысяч, вышедших в египетском изгнании, и так же во всех изгнаниях, как сказано выше). Ибо всё, что в каждом поколении выходит из десяти нечистых сфирот Нога, — всё приходит силой Хеседа «хэй» высшего Авраама, который называется «отцом множества народов» до конца всех поколений и т. д. Поэтому всякий праведник называется именем Авраам, и все души стоят в его чертоге наверху, как сказано в Зоаре и в словах наших мудрецов, благословенна их память. (И так же сказано: «Ты — Б-г Элоким, который избрал Аврама… и дал ему имя Авраам» (Неемия 9:7–8) — с добавленной «хэй», — «и нашёл сердце его верным пред Тобой» — именно через обрезание и подворачивание, — благодаря чему «и заключил с ним союз, чтобы дать землю кнаанея» и т. д. Это все искры святости, что в этих семи народах, корень которых — от семи царей Тоху, чтобы всё было очищено из них и дано потомству Авраама. И это то, о чём говорилось выше: Израиль был изгнан к народам мира только для того, чтобы прибавить к ним — а это души «света, посеянного для праведников», в телах и т. д., как сказано выше, и пойми.) (И об этом сказано: «И Ты исполнил слова Твои» (Неемия 9:8) — это искры, упавшие в десять нечистых сфирот, — «ибо Ты праведен» и т. д. И как известно о стихе: «С плачем идёт несущий горсть семян» (Псалмы 126:6) — семени, «посеянного для праведников», ибо есть много искр, которые выходят на уровне полного отброса, как сказано выше; а потом «с песней придёт, неся снопы свои» — когда они будут очищены и поднимутся к Б-жественной святости через Тору, заповеди и тшуву. Как сказано: «Весь Израиль имеет удел в Грядущем мире, ибо сказано: "И народ твой — все праведники"» (Исайя 60:21) — в Торе и заповедях, — и «даже пустые среди тебя полны заповедей, как гранат», и «не будет отвержен от Него отверженный» (II Самуил 14:14) и т. д.) Однако внешний уровень в этом влиянии уровня излишков дыхания «хэй» упомянутой скрытой Хохмы — это прочие души, в которых есть от уровня зла и полного отброса — от зла, что в Нога, — даже потом. Таково, например, качество жестокости (противоположность Хеседа и милосердия, качества Авраама, человека Хеседа, поэтому евреи называются «милосердными, сыновьями милосердных», как известно). Таковы нтиним (гивонитяне), о которых царь Давид постановил, чтобы они не входили в общину, потому что они пожелали отомстить сыновьям Шауля, а это не качество сынов Израиля, которые «милосердные, сыновья милосердных» и т. д. Поэтому сказано: «А гивонитяне не из сынов Израиля они» (II Самуил 21:2) и т. д. И хотя нтиним были праведными прозелитами во дни Йегошуа, но они вышли на уровне отброса упомянутого влияния, поэтому они стали очень злыми во дни Давида, и пойми. И тому подобное — в каждом поколении, когда многие из них на уровне зла и тяжкого отброса. (И так же среди душ, рождающихся в телах во дни изгнания, как сказано выше, есть многие, которые выходят на уровне отброса, как семя, сгнившее в земле, и полностью пропадают и т. д., как сказано выше о стихе «а нечестивые будут нечестивствовать» и т. д.) По этой причине сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Тяжелы прозелиты для Израиля, как парша (сапахат)», ибо сказано: «И присоединятся (ве-нисфеху) к дому Яакова» и т. д. Ибо как парша — это язва проказы на теле, приходящая от обилия самого тяжкого отброса, так и злые прозелиты уподоблены настоящему отбросу, прилипающему к Израилю и т. д. (И как «великое смешение» (эрев рав), которое вышло с Израилем из Египта и было великим злом для Израиля, как сказано: «А сброд, что среди него» (Числа 11:4) и т. д. И тем не менее сказано: «И любите пришельца, ибо пришельцами были вы в земле египетской» (Второзаконие 10:19) и т. д. — по упомянутой причине, и пойми.)
(19) После всего этого будет понятен общий смысл упомянутого высказывания: рабби Бнаа размечал пещеры мудрецов; когда он дошёл до пещеры Авраама, он нашёл Элиэзера. Он спросил его: «Что делает Авраам?» Тот ответил: «Лежит в объятиях Сары, а она рассматривает его голову» и т. д. Несомненно, это было вовсе не материальное дело. Как мог этот рабби Бнаа видеть Авраама и Сару такими, какими они были при жизни, и Сару, рассматривающую его голову, — ведь они уже ушли из мира более двух тысяч лет назад, а этот рабби Бнаа жил после разрушения Второго Храма и т. д.? Однако суть дела в общем такова. По всему сказанному выше о «хэй» имени Авраам, корень и источник возникновения душ в каждом поколении привлекается от уровня излишков мохин высшего Авраама, который приходит в питании волос головы, как сказано выше, — поэтому он и называется «отцом множества народов» именно для грядущих поколений, как сказано выше. И выше объяснено, что и в этом есть очищение и отделение между внутренним и внешним, во всяком случае, — чтобы очистить и вывести злые души, тяжкие, как парша, как сказано выше о нтиним и тому подобных (и так же со всеми искрами, которые выходят на уровне зла и отброса, — это души нечестивых, которые грешат и умирают без тшувы, во все дни изгнаний, как сказано выше), и очистить святые и праведные души, как души Шмаи и Авталиона и Онкелоса и т. д., как сказано выше. Такое очищение происходит поистине в каждом поколении, как сказано выше. И это корень общего смысла этого высказывания: рабби Бнаа увидел, что Сара рассматривает голову Авраама, — чтобы вывести отброс, прилипший к волосам головы, как у человека внизу удаляют вшей, прилипших из-за отброса, что в ямках волос, как сказано выше. Ибо и сейчас Сара рассматривает голову Авраама, чтобы вывести отброс наружу и очистить там весь отброс, чтобы из него не возник корень для злых душ, и очистить, чтобы был внутренний уровень излишков мохин Авраама — чтобы быть корнем для возникновения именно добрых душ, чтобы они не были паршой для дома Яакова, и пойми. И хотя этот рабби Бнаа жил после разрушения, а Авраам и Сара уже ушли из мира, на самом деле может быть, что он видел их такими, как они при жизни, потому что корень Авраама и Сары — наверху, в источнике Ацилута, на уровне МА и БАН, что в Кетере (как будет объяснено в толковании стиха «И было жизни Сары сто лет» и как сказано в Зоаре). И они не умерли из-за совета змея — это девять праведников, которые существуют и живут, и Элиэзер тоже из них. А этот рабби Бнаа был перевоплощением Бнаягу, сына Йегояды, который называется «сын мужа живого» (II Самуил 23:20) — в прямом смысле — по упомянутой причине, и пойми. Поэтому он видел, что Сара рассматривает голову Авраама, как они при жизни, — чтобы очищать внешнее влияние «хэй» Хеседа Авраама, чтобы поднимать души из десяти нечистых сфирот Нога и выводить отброс из душ, которые уподоблены вшам. Ибо это очищение происходит в каждом поколении, как сказано: «Ибо отцом множества народов Я сделал тебя» — именно на поколения, как подробно сказано выше, и пойми.
(20) Отсюда следует понять частности слов упомянутого высказывания о рабби Бнае — сказанное, что Авраам лежит в объятиях Сары, а Сара рассматривает его голову и т. д., до конца слов этого высказывания. Сначала следует понять сказанное, что Сара рассматривает его голову: почему именно Сара рассматривает его голову, чтобы очистить упомянутым очищением — вывести отброс душ, как сказано выше? Поскольку главное и источник всех привлечений для возникновения душ приходит от уровня излишков мохин скрытой Хохмы, в «хэй», добавленной к имени Аврам, как сказано выше, — почему нужна именно Сара, чтобы она очистила это очищение, и он не может очистить сам и т. д.? (Ведь через обрезание и подворачивание от него было отделено питание внешних сил, и он назван «отцом множества народов» на поколения, ибо «Хохмой очищаются» — именно и т. д.) Однако следует сначала предварить, чтобы понять упомянутое выше — сказанное «Всё, что скажет тебе Сара, слушайся её голоса» и т. д., — чтобы разрешить упомянутый вопрос: как дающий будет слушать голоса получающего? И как известно о корне Авраама и Сары наверху, это уровни МА и БАН и т. д., и МА влияет на БАН, и написано: «А он будет властвовать над тобой» и т. д. И также объяснение Раши, что Авраам был подчинён Саре в пророчестве, — само по себе вызывает вопрос: как такое возможно и т. д., как сказано выше. Однако суть дела в том, что, несомненно, нужно сказать: у Сары есть особое достоинство и ступень сверх, чем у Авраама, хотя Сара — получающая от Авраама. Поэтому сказано ему: «Всё, что скажет тебе Сара, слушайся её голоса». И таково было дело с тем, что Сара просила Авраама: «Прогони эту рабыню и её сына» и т. д. Ведь на первый взгляд, на самом деле Аврааму не подобало слушаться голоса Сары в этом, поскольку Ишмаэль был его сыном, от чресл его, и он просил за него у Б-га, говоря: «Лишь бы Ишмаэль жил пред Тобой» (Бытие 17:18) — поистине. И Б-г тоже ответил ему: «А об Ишмаэле Я услышал тебя» (Бытие 17:20) и т. д. И хотя корень Ишмаэля был лишь от излишков Хасадим Авраама, как известно, но ведь он был его сыном и происходил от внутренней стороны его мохин, только он вышел вниз на уровне излишков (как сказано: «Не как Авраам, от которого вышел Ишмаэль, и не как Ицхак, от которого вышел Эсав» и т. д., как известно). Об этом и сказано: «И весьма огорчило это Авраама из-за сына его» (Бытие 21:11) и т. д. Однако сказанное ему Б-гом: «Всё, что скажет тебе Сара, слушайся её голоса», — потому что должно быть отделение между Ицхаком и Ишмаэлем, и как сказана причина: «ибо в Ицхаке наречётся тебе потомство» (Бытие 21:12). И нужно отделить Ишмаэля от Ицхака, как Он сказал ему вначале: «А союз Мой установлю с Ицхаком, которого родит тебе Сара» (Бытие 17:21) и т. д. И это было скрыто от Авраама, поэтому сказано: «И весьма огорчило это Авраама» и т. д. Но Сара была выше Авраама в пророчестве и знала волю Б-га — отделить Ишмаэля от Ицхака, поэтому она просила: «Прогони эту рабыню и её сына, ибо не наследует… с сыном моим» (Бытие 21:10) и т. д. Однако на самом деле это великое чудо: как это было скрыто от Авраама, и его мнение не соглашалось на отсылку Ишмаэля, его сына, пока Б-г не повелел ему: «Всё, что скажет тебе Сара, слушайся её голоса»? Ведь Авраам был пророком и выше по достоинству, чем Сара, как сказано выше, и он сам слышал: «А союз Мой установлю с Ицхаком» и т. д. И ещё удивительнее: как Авраам не знал, и от него было скрыто, что Ишмаэль пошёл дурным путём (и от Ишмаэля вовсе не будет [потомства, причисляемого к нему]), а Сара знала это? По этой причине и сказали, что Сара была выше в пророчестве и т. д., и пойми. Однако ответ на всё это — то, что объяснено выше о сказанном: «Трём праотцам Святой, благословен Он, дал вкусить подобие Грядущего мира» и т. д. Ибо после очищения в будущем достоинство и ступень Сары будут выше ступени Авраама, потому что «жена доблестная — венец мужу своему» и т. д. Поэтому и сказано: «Всё, что скажет» и т. д.
(21) Чтобы понять это, следует сначала предварить о корне Сары наверху — это уровень имени БАН, что в Кетере и т. д. И следует сначала понять сказанное в Зоаре на стих «И было жизни Сары сто лет, и двадцать лет» и т. д. Вот его слова: «Пришла Хава, прилепилась к этому змею и т. д., и причинила смерть и т. д. Пришла Сара, спустилась и поднялась и т. д.», как сказано: «И поднялся Аврам из Египта, он и жена его» (Бытие 13:1) и т. д., — до слов: «И поэтому удостоилась Сара той высшей жизни, и это "И было жизни Сары" — её была жизнь». Конец цитаты. И ещё там: «"И было жизни Сары" — эта жизнь вся наверху» и т. д. И ещё там: «Почему во всём сказано "год", а в тех семи сказано "лет"? Но всё едино: "сто лет" — общность всего, Святой, благословен Он, который включается из высшего места, скрытого из всех скрытых, в сотне — в тайне ста благословений каждого дня. И так же "двадцать лет". И поэтому написано "год" — тайна единства, ибо не разделяются Мысль и Юбилей (йовель) вовеки. "Семь лет" — эти разделяются и выходят из скрытой общности, что наверху. И хотя всё — одно единство, но они разделяются на суд и милосердие и т. д., чего нет наверху. Поэтому написано "год" и т. д., а эти семь лет, которые разделяются и т. д., — поэтому "лет", а не "год". И все они называются "жизнью": "И было жизни Сары" — которые поистине были, были сотворены и утвердились наверху». Конец цитаты. Объяснение: Сара — это имя БАН, которое нисходит вниз, чтобы очищать бирурим 288 искр и т. д. И всё, что упало при разбиении сосудов через Хаву, в грехе Древа познания, когда она прилепилась к змею и т. д., исправилось и очистилось через Сару — «сар-хэй» (повелительница «хэй»), которая называется Матронитой, как сказано: «И поднялся Аврам, он и жена его» — именно. Также из пятидесяти врат нечистоты клипы Египта поднялась Сара со всеми бирурим 288 искр и т. д. «И поэтому удостоилась высшей жизни»: то есть благодаря служению упомянутых бирурим она удостоилась получить свет влияния от всех десяти сфирот Ацилута, в частности включённых в десять сфирот Кетера, — чтобы всё привлекалось к Саре, то есть имени БАН. Об этом и сказано: «её была жизнь» — ибо из-за этого именно «их начало вонзено в их конец», и та высшая жизнь называется именно её именем — «жизнь Сары» и т. д., и пойми. А сказанное «эта жизнь вся наверху — сто лет наверху» и т. д. означает: на уровне десяти сфирот, сокрытых в Сущности Создателя, которые были эманированы, чтобы прийти из сокрытия в раскрытие. И таков их порядок: вначале «сто лет» — это свет Кетера, который был эманирован первым и включает десять сфирот, каждая из которых включает десять, — это сто лет. А потом были эманированы Хохма и Бина Ацилута, каждая из которых включает лишь десять, — это двадцать лет. И поскольку они называются «двумя друзьями, которые никогда не разлучаются» и «пребывают вместе» и т. д., не говорится о каждой в отдельности, а они объединены вместе, и сказано «двадцать лет». А потом сказано «семь лет» — это мидот, уровень Зеир Анпина и Нуквы. А уровень Малхут, которая есть седьмое качество, включается в Зеир Анпин, то есть в шесть сторон (вав кцавот), поэтому сказано «семь лет». И все они — «все наверху»: всё было включено вначале в Сущность Создателя и вышло в раскрытие внизу, в мирах БЕА, «чтобы показать, как управлять ими мирами», как известно из высказывания Элияу. И всё — через Сару, то есть уровень Малхут, потому что «её была жизнь» по упомянутой причине, и пойми.
(22) Потом он разрешает неточность — почему сказано «семь лет» (шаним), а не «год» (шана). Объясняя свои слова, он говорит: «Сто лет — общность всего, Святой, благословен Он, который включается» и т. д. Это значит: свет Кетера, хотя он и включает десять сфирот, а каждая из них включает десять, как сказано выше, тем не менее они на уровне взаимного включения друг в друга и на уровне предельно простого единства. Ибо в Кетере светит свечение самого света Эйн соф, как сказано в Тикуней Зоар: «Свет Эйн соф — изнутри, высший Кетер — снаружи». И хотя он включает также качество суда и Гвурот, тем не менее известно, что уровень Кетера — весь милосердие и Хасадим. Ибо все сфирот включены в него именно в сочетании взаимного включения, все как одна, и ни у одной нет раскрытия и распространения без сочетания всех вместе, потому что все они включаются вместе от света Эйн соф, который светит в Кетере и который совершенно выше цепи нисхождения десяти сфирот, как сказано: «И Ты вовсе не из всех этих качеств». Поэтому десять сфирот, что в Кетере, ещё не различимы как существование и суть, как «нечто» и вещь, поскольку они ещё на уровне включения в свой источник. (Как в сущностной воле совсем не различимо разделение качеств, что в ней, а все включены в неё как одно — и разум с любовью и трепетом, и мысль, речь и действие — как одно. И подобие этому — в ангелах, которые называются «живыми существами» (хайот) и «скотом», или как круги офаним, вращение которых — как одно, без различимого разделения на разум и мидот, а только одна простая воля, которая включает всё как одно, как объясняется в другом месте о десяти сфирот кругов (игулим) и т. д.) Об этом и сказано: «Сто лет — общность всего» — это десять сфирот, что в Кетере. И сказано: «Святой, благословен Он» — это уровень Зеир Анпина, поскольку он на уровне парцуфа «человек»; он тоже включается из десяти сфирот Кетера, то есть уровня Арих Анпина Ацилута, который в общем называется «скрытым из всех скрытых». Ибо Хохма и Бина Ацилута называются «скрытыми» по отношению к мидот Зеир Анпина, а свет Кетера, уровень Арих Анпина, называется скрытым даже от скрытых Хохмы и Бины. Однако «в тайне ста благословений», когда говорят «Благословен Ты, Авайе» и т. д., — привлекается из сокрытия десяти сфирот Кетера к раскрытию света в мидот Зеир Анпина, которые называются именем Авайе. И это «Благословен Ты, Авайе» и т. д. Об этом и сказано: «который включается из скрытого из всех скрытых в ста благословениях каждого дня», — ибо раскрываются все частности числа ста светов, что в десяти сфирот Кетера Зеир Анпина, который называется высшим Человеком. И в этом смысл: «Обязан человек (адам) произносить сто благословений» — высший Человек; это привлечения Кетера к Зеир Анпину, а оттуда — к уровню Малхут, то есть «Элокейну, Царь вселенной», как объясняется в другом месте, и пойми. А сказанное «И так же двадцать лет» и т. д. — это на уровне Хохмы и Бины Ацилута, которые называются «двумя друзьями, которые никогда не разлучаются» и «пребывают вместе» и т. д. Это и сказано: «Мысль и Юбилей» — Хохма и Бина, «которые не разделяются». Ибо «Хохма — из ничто обретается» и сразу привлекается к постижению Бины, а это «нечто из ничего» постоянно, и их соединение (зивуг) постоянно, на уровне единства и включения, совсем без разделения. Поэтому сказано «двадцать лет» (шана), как сказано выше. Но «семь лет» — это Зеир Анпин и Нуква: хотя и они приходят в единстве и соединении, их единство не постоянно, а лишь время от времени. И ещё: мидот сами по себе приходят на уровне разделения от разума — в сторону Хеседа или в сторону суда. Об этом и сказано: «которые разделяются на суд и милосердие», — ибо сила влияния выходит из каждого качества особо, само по себе, и в нём нет включения другого, так что у силы суда есть возможность властвовать самостоятельно, как видно воочию, когда привлечение приходит вниз: в суде совсем нет от Хеседа и т. д. Ибо мидот, которые привлеклись от Хохмы и Бины, вышли из общности единства и включения десяти сфирот Кетера, о которых говорилось выше. Поэтому сказано «семь лет», а не «год». И это сказано: «Семь лет, которые разделяются и выходят из скрытой общности, что наверху» и т. д., и пойми.
(23) И на самом деле на первый взгляд слова этого высказывания противоречат друг другу. Вначале сказано: «Святой, благословен Он, который включается» и т. д. — это уровень Зеир Анпина, в котором есть от уровня включения десяти сфирот Кетера, называемого «скрытым из всех скрытых» и т. д. А в конце его слов сказано прямо противоположное: «семь лет» — это уровень Зеир Анпина и Нуквы, то есть семь мидот — Гдула (величие), Гвура, Тиферет, — которые приходят на уровне разделения на суд и милосердие и выходят из упомянутой общности «скрытого из всех скрытых». Однако суть дела в том, что в самих Зеир Анпине и Нукве есть разница между уровнем светов и уровнем сосудов. В светах Зеир Анпина, то есть в самом имени Авайе, — там именно уровень единства и включения, как в десяти сфирот Арих Анпина, который называется «скрытым из всех скрытых». И это «тайна ста благословений» — прибавление благословения в имени Авайе Зеир Анпина, во внутренней стороне мохин и мидот, что в нём; поэтому он называется «Святой, благословен Он» («святой» — от света Хохмы и Бины, а «благословен» — от десяти сфирот Арих Анпина и т. д.). Но сказанное «семь лет» — это мидот Зеир Анпина и Нуквы, «которые разделяются» и т. д., — говорит об уровне сосудов светов, которые приходят именно в разделении одного от другого. Ибо уровень сосудов — это сила, доводящая влияние сверху вниз, и оно приходит в ограничении, именно на особой ступени, самой по себе. И тем не менее есть включение и в сосудах, как «В гневе вспомни о милосердии» (Аввакум 3:2), и как просят: «Да будет воля пред Тобой, чтобы милосердие Твоё победило гнев Твой» и т. д. И это приходит от уровня единства имени МА изнутри, «которое есть путь всего Ацилута, объединяющий их» и т. д., которое светит из самой Сущности света Эйн соф, которая выше всей цепи нисхождения десяти сфирот, даже в сокрытии, как сказано выше. Об этом и сказано: «Он, Его жизненная сила и Его сосуды (гармой) — поистине одно», и пойми. (И этим разрешается также известный вопрос о двух правилах, которые находятся в книгах Каббалы и противоречат друг другу. Иногда говорится, что единицы — в Зеир Анпине и Нукве, то есть «семь лет», десятки — в Хохме и Бине, то есть упомянутые «двадцать лет», сотни — в Кетере, а тысячи и десятки тысяч — во внутренней стороне Кетера. А иногда говорится наоборот: большее число — в более низком, то есть в мидот — тысячи, в Аба и Име — сотни, в Кетере — десятки, а во внутренней стороне Кетера — единицы, потому что чем выше нечто, тем больше оно на уровне единства и малочисленности, как «одна» и «две» и т. д. Но ответ тоже, как сказано выше: разница в этом — между светами и сосудами. В светах множество — в высшем, а малочисленность — в низшем, как здесь; а в сосудах множество — в более низком, а малочисленность — именно в высшем, и пойми. И об этом здесь сказано: «И было жизни Сары сто лет», ибо речь идёт об уровне светов десяти сфирот Ацилута, которые называются «жизнью Сары», как сказано выше, и пойми.)
(24) И вот, после того как этот стих — «И было жизни Сары сто лет» и т. д. — был объяснён согласно толкованию высказывания Зоара на эту главу, как сказано выше, ещё следует понять сказанное в конце этого стиха, где повторено и сказано «годы жизни Сары». Об этом в Зоаре ничего не объяснено, и непонятно, по какой причине повторено ещё раз, после того как уже сказано «И было жизни Сары» и т. д. — то есть десять сфирот Кетера, двадцать Хохмы и Бины и семь лет Зеир Анпина и Нуквы, — которые все называются «жизнью Сары», потому что «её была жизнь» и т. д., по причине, сказанной выше. Однако суть дела в том, что сказанное ещё «годы жизни Сары» относится к будущему, к Грядущему миру, после полного завершения всех бирурим 288 искр из Древа познания добра и зла и т. д. Ибо хотя выше объяснено в толковании Зоара, по какой причине все десять сфирот — сокрытые и раскрытые в Ацилуте — называются именем «жизнь Сары», потому что она удостоилась этой высшей жизни благодаря заслуге своего служения бирурим 288 искр и т. д., когда она поднялась из Египта и т. д. и исправила грех Древа познания Хавы, которая прилепилась к змею и т. д., как сказано выше, — всё это сейчас, когда имя БАН приходит вниз и очищает бирурим клипат Нога, как сказано: «И встаёт она, когда ещё ночь, и даёт пищу (терэф) дому своему» (Притчи 31:15), — это 288 и т. д. И благодаря этому, поднятием этого майн нуквин, она пробуждает привлечение майн дхурин из первого источника, то есть десяти сфирот, сокрытых в Создателе, чтобы они пришли из сокрытия в раскрытие — сначала в Кетере: это десять сфирот, каждая из которых включает десять, то есть сто лет; а потом в Хохме и Бине и в мидот, то есть двадцать лет и семь лет, как сказано выше. Всё это — уровень десяти сфирот Ацилута на уровне прямого света (ор яшар), как известно. И это «И было жизни Сары»: то есть все высшие света Арих Анпина, Аба и Има, Зеир Анпина и Нуквы — все называются «жизнью Сары», «её была жизнь», потому что «их начало вонзено в их конец» — именно потому, что «последнее в деянии» — бирурим 288 искр и т. д. — «первым поднялось в мысли», как известно, и пойми. Однако после завершения бирурим 288 искр через имя БАН, уровень Сары, в будущем, как сказано: «И дух нечистоты удалю с земли» (Захария 13:2) — полностью и т. д., — будет подъём Малхут наверх, на уровне отражённого света (ор хозер), который возвращается к своему поистине изначальному состоянию. И это на уровне внутренней стороны света Кетера, на уровне «Кетера, что в Кетере», который выше уровня мохин Хохмы и Бины и мидот, что в Кетере, которые называются «сто лет и двадцать лет» и т. д. И это то, что сказано в Эц Хаим: уровень БАН после очищения поднимается на уровень САГ, который выше имени МА и т. д. И это из-за бирурим 288 искр и т. д., которые от уровня семи царей Тоху, предшествовавших уровню Тикуна, как сказано: «И вот цари… прежде чем воцарился царь у сынов Израиля» (Бытие 36:31), — это на уровне САГ Бины, который выше уровня МА мидот Тикуна. И как известно, света Тоху — света мощные и чрезвычайно сильные, поэтому они не могли уместиться в сосуде и т. д. И в этом две ступени. Первая — подъём на уровень Кетера Арих Анпина и Атика Йомин, о котором сказано: «жена доблестная — венец мужу своему» — выше мохин и мидот Арих Анпина, как сказано выше. А второй подъём — выше и этого: на уровень общего Кетера, то есть Малхут Эйн соф, в Кетере Адам Кадмона. Об этом сказано: «Буду, Которым Буду» (Эйе ашер Эйе) (Исход 3:14). Первое «Эйе» — «Я готов раскрыться» на уровне Кетера Арих Анпина и Атика Йомин, как во дни Машиаха, о которых написано: «Чаша моя преизобильна (косú ревайя)» (Псалмы 23:5) — числовое значение «долгий» (арех), — из-за подъёма Малхут в Арих Анпин, в «Кетер, что в Кетере», что в нём и т. д. А второе «Эйе» — «Я готов раскрыться ещё раз», второй раз, во втором подъёме, в Малхут Эйн соф в Кетере Адам Кадмона, а ещё выше — в Кетере Малхут самого Эйн соф и т. д. И в этом смысл «годы жизни Сары», упомянутых второй раз: здесь вовсе не упомянуто число — ни сто, ни двадцать и т. д., — ибо это второй подъём Малхут, который выше числа десяти сфирот, приходящих из сокрытия в раскрытие на уровне прямого света. А сказано просто «годы жизни Сары», в общем, ибо «до одного — что ты считаешь?» и т. д., и как сказано: «И Ты вовсе не из всех этих качеств», и пойми. (И об этом сказано: «Пока не пройдёт народ Твой, Авайе» (Исход 15:16) — в первом подъёме имени Эйе, — «пока не пройдёт народ этот, который Ты приобрёл» — во втором подъёме второго имени Эйе, то есть в самом Грядущем мире, который называется Эденом, о котором сказано: «Глаз не видел» (Исайя 64:3) и т. д. Это приходит из-за завершения бирурим 288 искр, которые поднимаются на уровне отражённого света к своему поистине изначальному состоянию через Тору и заповеди — в «уклонении от зла» и т. д., — и это через очищение уровня БАН, упомянутого уровня Сары.)
(25) Отсюда будет понятно сказанное в Зоаре: «её была жизнь». Этим намекается на будущее, когда она будет поистине «женой доблестной — венцом мужу своему», по упомянутой причине, во втором подъёме уровня БАН, то есть второго имени Эйе. Об этом и сказано просто «годы жизни Сары», как сказано выше. И всем этим разрешается упомянутый вопрос о сказанном Аврааму слушаться голоса Сары: это относится именно к будущему, как в Грядущем мире, — к уровню Сары, то есть БАН, после завершения всех бирурим Древа познания, ибо она была поистине как в будущем, в Грядущем мире после очищения, поскольку праотцам и праматерям было дано вкусить подобие самого Грядущего мира, о котором сказано: «жена доблестная — венец мужу своему» — выше имени МА; и это в общем на уровне «Кетера, что в Кетере», как сказано выше. (Это выше уровня дающего и получающего, ибо община Израиля (Кнесет Исраэль), то есть уровень Сары наверху, будет сосудом, вмещающим саму Сущность Эйн соф, благословен Он, и называется просто «землёй желанной» (Малахия 3:12), как объясняется в другом месте.) Поэтому Он повелел ему: «Всё, что скажет тебе Сара, слушайся её голоса», — ибо после очищения уровень получающего — имени БАН — на уровне отражённого света выше дающего — уровня МА, как сказано выше в толковании «её была жизнь» и т. д. Иначе сейчас: хотя уровень БАН — тот, кто очищает бирурим 288 искр и т. д., как сказано выше, у неё нет силы очищать иначе как через дающего, то есть уровень МА. Как сказано: «Воздайте силу (оз) Элоким» (Псалмы 68:35) — имя БАН нуждается именно в силе имени МА, мужского начала, — и как «Премудрость (хохмот) вовне» — высшая Хохма, которая привлекается в нижнюю Хохму, как известно, и пойми.
(26) И вот, согласно всему сказанному выше, будут более подробно поняты слова упомянутого высказывания о рабби Бнае — сказанное, что Авраам лежит в объятиях (букв. «под крыльями») Сары и т. д. Сначала следует разрешить упомянутый вопрос: почему было нужно, чтобы именно Сара рассматривала его голову, то есть очищала это очищение душ между внутренним, внешним и отбросом и т. д., и он не мог очистить сам и т. д.? Ибо согласно сказанному выше о подъёме Малхут, то есть имени БАН, уровня Сары, в будущем, когда она будет венцом мужу своему, выше имени МА Авраама, — поэтому ему было сказано: «Всё, что скажет» и т. д., — отсюда будет понятна также причина сказанного, что Сара рассматривает его голову. Ибо это очищение душ, которые привлекаются из излишков мохин скрытой Хохмы в «хэй» имени Авраам, тоже происходит именно через Сару, потому что праотцы и праматери — именно подобие Грядущего мира, как сказано выше, когда уровень получающего выше дающего, как сказано выше в толковании «годы жизни Сары» и т. д., и пойми. И отсюда следует подробно понять в высказывании сказанное: «лежит в объятиях (букв. "под крыльями") Сары» и т. д. Раши объясняет: «под её руками» — это уровень Хеседа и Гвуры Сары после очищения уровня БАН, во внутренней стороне Кетера, которая в общем называется «Кетер, что в Кетере», как сказано выше. Ведь сейчас, до очищения БАН, — всё наоборот: уровень БАН получает от имени МА, мужского начала, как сказано: «И к мужу твоему влечение твоё, а он будет властвовать над тобой», как известно. И при подъёме Малхут она стоит лишь между Хеседом и Гвурой Зеир Анпина — и в этом смысл «справа и слева, а между ними — невеста», как «и правая рука Его обнимет меня» (Песнь песней 2:6) и т. д. Однако после полного очищения уровня БАН, когда он поднимется на уровень САГ Бины, на уровне Кетера, — уровень БАН будет выше уровня имени МА, как сказано: «жена доблестная — венец мужу своему», как сказано выше. Тогда уровень мохин ХаБаД, уровень МА мужского начала, будет получающим лишь от уровня Хеседа и Гвуры БАН — Нуквы (и это лишь уровень Хеседа и Гвуры, что в Кетере Кетера, намного выше даже Хохмы и Бины Кетера и т. д.). Об этом и сказано, что Авраам — то есть уровень МА скрытой Хохмы, упомянутой «Хохмы, что в Кетере», — лежит «под крыльями Сары», которые лишь уровень Хеседа и Гвуры упомянутого общего Кетера, — чтобы в нём очищать на уровне внешнего влияния излишков мохин ради душ, как сказано выше, и пойми. А сказанное «лежит» (гаани) — этот сон есть уровень дремоты (дормита), то есть удаление мохин из раскрытия в сокрытие, сокрытие за сокрытием в Сущности. И это именно во время изгнания, когда внутренняя сторона мохин скрытой Хохмы в удалении и сокрытии, как сказано: «А Я сокрою, сокрою лицо Моё в тот день» (Второзаконие 31:18) и т. д. Об этом и сказано: «И было, солнце склонялось к заходу, и глубокий сон (тардема) напал на Аврама, и вот ужас, тьма великая нападает на него» (Бытие 15:12), — это множество суровых судов, которые будут всё время долгого изгнания, в тяжких бедах, до дней Машиаха и Грядущего мира и т. д., и пойми. Поэтому Сара рассматривает его голову во время сна, когда он лежит «под её крыльями», на уровне удаления и сокрытия в Хеседе и Гвуре, что в общем Кетере (то есть во втором упомянутом имени Эйе). Ибо тогда время этого внешнего очищения в излишках мохин упомянутой скрытой Хохмы — через уровень Хеседа и Гвуры, что в Саре, — чтобы отделить влияние отброса, как сказано выше, которое находится в ямках волос головы. И это то, что она рассматривает его голову своими руками — Хеседом и Гвурой, что в ней, ибо только уровень Хеседа и Гвуры Сары очищает в уровне мохин скрытой Хохмы, то есть Авраама, который «лежит под её крыльями», как сказано выше, по упомянутой причине: подъём Малхут будет намного выше уровня имени МА скрытой Хохмы Авраама. (И хотя выше объяснено, что речь идёт о Грядущем мире, а не о времени изгнания, — и это тоже верно. Ибо хотя мохин Авраама во время изгнания во сне, на уровне удаления, тем не менее Сара рассматривает его голову, как в будущем, когда она будет поистине венцом мужу своему. И как сказано: «Я сплю, но сердце моё бодрствует» (Песнь песней 5:2), — это относится к уровню Малхут: даже когда она на уровне сна в изгнании, «сердце моё бодрствует» — это при подъёме Малхут в точку сущности воли, что на уровне ехида, которая в общем называется «Кетер, что в Кетере». И тогда «голос моего возлюбленного стучит» и т. д. — он пробуждается от сна, как объясняется в другом месте о стихе «Подобен возлюбленный мой оленю» (Песнь песней 2:9): как олень спит, а один глаз у него открыт, — сказано одно и противоположное ему как одно. Ибо об уровне «открытого глаза», что в черепе (гульгальта) Арих Анпина, сказано: «Не дремлет и не спит» (Псалмы 121:4) и т. д. Так и здесь: Сара — уровень, который и во время изгнания очищает уровень мохин скрытой Хохмы. И то, что «он лежит», — это не настоящий сон, как сказано выше, ибо «один глаз у него открыт». И доказательство этому — сказанное Авраамом Элиэзеру: «Пусть войдёт, ведь известно, что в этом мире нет злого начала», — это как после полного очищения Древа познания, то есть Грядущий мир, как сказано выше; во всяком случае, он не спал по-настоящему, и пойми.)
(27) И вот, отсюда понятно, что, поскольку только уровень Хеседа и Гвуры Сары очищает мохин скрытой Хохмы Авраама во внешней стороне упомянутого влияния, то уровень мохин ХаБаД Сары, какими они будут в будущем, выше даже того, чтобы называться очищающим, «рассматривающим голову» и т. д. И причина в том, что всё это рассматривание головы — лишь очень внешнее влияние, чтобы очищать между добром и злом в душах, как сказано выше. Но на уровне внутреннего влияния, что во внутреннем внутреннего «скрытого мозга» Авраама, — чтобы быть внутренними мохин для Израиля, то есть уровня высшего Человека Ацилута, как сказано выше, где происходит самое внутреннее очищение, — это только через уровень мохин ХаБаД Сары, который выше Хеседа и Гвуры, что в ней. Как сказано в Зоаре на эту главу Хаей Сара из сказанного: «Взгляните на скалу, из которой вы высечены» (Исайя 51:1) и т. д. Об этом и сказано: «С вершины скал (цурим) вижу его» (Числа 23:9) — это Авраам, — «и с холмов смотрю на него» — это Сара. От них корень построения Зеир Анпина, то есть высшего Израиля и т. д. И поскольку Сара в будущем будет выше имени МА Авраама, как сказано выше, поэтому именно через её мохин будет это внутреннее очищение. (И это второе имя Эйе — «Я готов раскрыться» в Грядущем мире, о чём сказано просто «народ этот, который Ты приобрёл», как сказано выше, и пойми.) И отсюда разрешается упомянутый вопрос о сказанном, что Сара была выше в пророчестве и знала больше, чем Авраам, волю Б-га — отделить Ишмаэля от Ицхака, и то, что Ишмаэль пошёл дурным путём и т. д. и вовсе не будет из его сыновей, — и всё это было скрыто от Авраама и т. д., ведь он просил: «Лишь бы Ишмаэль жил пред Тобой» — поистине, как сказано выше. Согласно сказанному выше, это будет понятно по упомянутой причине. Ибо на самом деле это очищение и отделение Ишмаэля от Ицхака, как сказала Сара: «Прогони эту рабыню» и т. д., «ибо не наследует… с сыном моим» и т. д., — это уровень самого внутреннего очищения. Ведь Ишмаэль — его сын и вышел из его чрева и из внутренних мохин Авраама, только он родился не от Сары, а от Агари. Если так, это очищение — знать, что он происходит от уровня излишков влияния Хеседа Авраама, — было скрыто и от Авраама, и знала только Сара. И это по упомянутой причине: она будет венцом мужу своему, намного выше мохин скрытой Хохмы, как сказано выше. Поэтому она знала, как очистить этим очищением внутреннее во внутреннем мохин скрытой Хохмы Авраама — как нужно отделить в самих его мохин между внутренним и внешним. И это то, что она просила: «Прогони рабыню» и т. д., «ибо не наследует» и т. д. И она попала в точку слова Б-га, который сказал ему: «ибо в Ицхаке наречётся тебе потомство», а не в ком другом, хотя бы он и был твоим сыном, вышедшим из твоих чресл и чрева и т. д. Об этом и сказано: «Всё, что скажет тебе Сара, слушайся её голоса», — ибо в будущем уровень МА получает от БАН, и особенно в этом деле — очищать на внутреннем уровне между Ицхаком и Ишмаэлем, что зависит от очищающего, то есть от мохин ХаБаД Сары, которые на уровне внутренней стороны «Кетера, что в Кетере» в будущем. (А согласно сказанному выше, что в самом низком внешнем есть именно от Сущности и внутренней стороны источника мохин — как «отпад высшей мудрости — Тора» и как практические заповеди сейчас, корень которых выше самой скрытой Хохмы, поэтому они вышли на уровне излишков, как сказано выше, — если так, это самое внутреннее очищение, которое выше скрытой Хохмы, при отделении Ишмаэля от Ицхака, — всё едино с внешним очищением излишков мохин, потому что одно зависит от другого. И это будет понятно в Торе и заповедях сейчас, в телах из клипат Нога, которые называются, как сказано выше, — это и есть само внутреннее очищение: «ибо в Ицхаке наречётся тебе потомство». И это сказано: «в Ицхаке» — именно в части, а не весь Ицхак, ибо из него будет отделён Эсав, — а это очищение Древа познания добра и зла и т. д., и пойми. Поэтому не может бет-дин дойти до упомянутого внутреннего отделения, как сказано в Зоаре, что Земля Израиля будет в руках [Ишмаэля] до Машиаха и т. д.) И всем этим будут лучше поняты частности слов упомянутого высказывания. Он сказал Элиэзеру: «Пойди скажи ему: Бнаа стоит у входа», — ибо этот рабби Бнаа был как девять праведников, которые живы. А в пещере Махпела в Хевроне не властвовал древний змей, как сказано в Зоаре на эту главу; поэтому Авраам и просил её у Эфрона и т. д., ибо знал, что там похоронен Адам Первый, — см. там. Поэтому он сказал: «Пусть войдёт, ведь известно» и т. д., и пойми. А когда он дошёл до пещеры Адама Первого, вышел небесный голос (бат коль) и сказал: «Ты посмотрел на подобие Моего образа» — это Авраам и Сара, уровни МА и БАН Арих Анпина, которые в общем называются «человеком мира Йецира», который называется «подобием» сущностной формы, как известно, — «на сам Мой образ не смотри» — это Адам Первый до греха, который был поистине в образе Элоким (и это уровень Адам Кадмон, который в общем называется «человеком мира Брия»; и об этом сказано: «Красота Яакова — подобие красоты Адама Первого»). И это то, что ему ответили: «как мера внешней [пещеры]» и т. д., ибо Адам и Хава в будущем будут выше даже Авраама и Сары, как было до греха, когда его ноги были в Асия, а голова — в Ацилуте, что в Брия и т. д. И это сказал тот рабби Бнаа: «Я посмотрел на две пятки Адама Первого, и они подобны двум солнечным дискам этого мира», — ибо его ноги в Асия и т. д., и пойми. А сказанное: «Все перед Сарой — как обезьяна перед человеком», — это после очищения БАН, как сказано выше. «А Сара перед Хавой — как обезьяна перед человеком», хотя сейчас в Зоаре сказано, что Хава прилепилась и т. д., — это говорится о времени после очищения и т. д. Но если так, почему сказано «Хава перед Адамом» — ведь после очищения БАН будет выше МА и т. д.?
Глава Хаей Сара · «А девица — очень хороша видом»
(1) «А девица — очень хороша видом, девственница, и мужчина не познал её; и спустилась она к источнику, и наполнила кувшин свой, и поднялась» (Бытие 24:16). И вот, следует обратить внимание на то, что Ривку восхвалили именно словами «хороша видом» (товат маръэ), тогда как так не восхваляли ни Сару, ни Рахель. О Саре сказано: «Знаю я, что ты женщина красивая видом» (Бытие 12:11) и т. д., а также: «И увидели египтяне… что она очень красива» (Бытие 12:14), — то есть её восхвалили красотой, тем, что она красива видом. И так же сказанное просто «что она очень красива» — всё это о красоте вида и красоте облика. И так же о Рахели сказано, что она была «красива обликом и красива видом» (Бытие 29:17). Но эта похвала — «хороша видом» — упомянута только о Ривке. И это подобно стиху: «Покажи мне вид твой… ибо вид твой прекрасен» (Песнь песней 2:14) и т. д. (И ещё сказанное «очень» — без меры и предела и т. д. И что за новость в сказанном «девственница» и т. д.?) Однако сначала следует понять сказанное: «И спустилась она к источнику, и наполнила кувшин свой, и поднялась» и т. д. Ибо это было главным знаком и признаком для Элиэзера, что она — именно суженая Ицхака: когда она наполнит свой кувшин и напоит его и его верблюдов из источника воды, которую почерпнёт своим кувшином и т. д., как сказано:
«Вот я стою у источника воды… и будет: девица, которой я скажу: наклони же кувшин твой, и я напьюсь» (Бытие 24:13–14) и т. д. И вот, известно, что «источник воды» — это уровень источника Хохмы, который называется «колодцем живой воды» (Песнь песней 4:15) и т. д., бьющим из места высшей Хохмы, которая называется «изначальной Хохмой» и называется «изначальным морем». Об этом и сказано: «И спустилась она к источнику» — она спустилась черпать воды Хохмы Торы своим кувшином, что на её плече и т. д. «И наполнила кувшин свой (кадá)» — это двадцать четыре (кад = 24) книги Торы, в которых свет высшей Хохмы приходит в буквы, которые суть сосуды, ограничивающие свет и т. д. «И поднялась» — итак, здесь было нисхождение и подъём. И этот подъём — чтобы поднять двадцать четыре книги Торы на своё плечо, как малым кувшином черпают воду из большого [моря]. И это было знаком и признаком для Элиэзера: когда она опустит этот кувшин и напоит его и его верблюдов. Это уровень нисхождения Хасадим света Хохмы, что в Торе, далеко вниз, чтобы очищать также Древо познания добра и зла, то есть добро, что в Нога мира Асия, — это уровень верблюдов Авраама, человека Хеседа Ацилута. Как сказано: «И взял раб десять верблюдов из верблюдов господина своего, и всё добро господина его» (Бытие 24:10) и т. д. — это десять сфирот Малхут, когда она облачается и нисходит в Нога и т. д. Об этом и сказано: «И верблюдам твоим начерпаю» (Бытие 24:19), как объясняется в другом месте (в разъяснениях к Зоару).
(2) И вот, чтобы понять это, следует сначала предварить о корне уровня Ривки, которая была именно суженой Ицхака и поднялась с уровня Нога мира Асия, как сказано: «И вот Ривка выходит, которая родилась у Бтуэля, сына Милки» (Бытие 24:15) — уровень Малхут Нога и т. д. Ибо известно о корне уровня Ицхака наверху: это уровень наслаждения и великих услад, которые будут наверху на уровне смеха и веселья (цхок и схок). Ведь смех и веселье, что от какой-нибудь вещи, которую делают перед царём, вызывают великое и удивительное наслаждение — большее, чем наслаждение, которое он испытывает от всего богатства, состояния и величия царя. (И доказательство этому: когда царь в страдании и печали, его душа не успокоится ни от какого наслаждения и услады, что в сокровищницах богатства и сокровищах царей, и ни от какой драгоценной красы величия его царства — так, как от наслаждения, которое он получит от смеха и веселья, которые устроят перед ним с помощью какой-то вещи, удивительной в его глазах. Этим он отвлечётся от всей своей сути, и его душа совершенно успокоится от печали, и он укрепится в радости и добром расположении сердца — больше всех наслаждений и т. д., поскольку это уровень «простого» (мефульаш) наслаждения, не составленного по сути из какой-либо вещи — из блага, что в его воле и мудрости, в богатстве и величии, мудрости и тому подобном. Поэтому смех называется на языке арамейского перевода «бдихута» (веселье), ибо он исходит из самой сущности души в её радости и т. д. (Как о рабби Б. сказано: «шутка не сходила с его уст» (Брахот 9б), и как рабби Йегуда, у которого «было весёлое настроение» и т. д. (Шабат 77б), — благодаря чему раскрывается всё сокрытие Хохмы. Как Раба, который говорил шутливое слово, и мудрецы веселились, а потом и т. д. (Шабат 30б).) И так же смех, который устраивают на пиру с вином, после того как «развеселилось сердце» полным наслаждением в самой душе. Поэтому у смеха есть сила подсластить всякий суд, гнев и печаль, что в сердце, больше всех наслаждений, как сказано выше. И этот смех облачён в вещь, которую устраивают разными уловками, как в победе в поединке двух зверей, как объясняется в другом месте.) Так следует понять и наверху уровень высшего смеха: это уровень Ицхака (Йицхак, «будет смеяться») — именно с «йуд» будущего времени, ибо это именно в будущем, когда завершатся все бирурим 288 искр Тоху через деяния праведников в Торе и заповедях, тшуве и молитве. То есть после шести тысяч лет существования мира (Санедрин 97а), которые называются шестью высшими днями в Ацилуте, как сказано: «Ибо тысяча лет в глазах Твоих — как вчерашний день» (Псалмы 90:4), как известно. (И это подобно завершению шести дней творения, в конце шестого дня, о котором написано: «И увидел Элоким всё, что Он сделал, и вот — очень хорошо» (Бытие 1:31).) Тогда будет раскрытие высшего смеха наверху — на уровне наслаждения и услад, больших, чем от всего, что Он сделал, сотворил и эманировал в четырёх буквах имени Авайе: «йуд» — в Ацилуте, «хэй» — в Брия и т. д. (И это подобно примеру со смехом и весельем, которые устроит царь после завершения своего доброго деяния, какой-то вещью, которая есть великое чудо, превосходящее все наслаждения, которые были у него в воле, мудрости и во всём богатстве и величии его сути, — это называется «простым» наслаждением в самой сущности души, способным рассеять всякое страдание, как сказано выше.) Но прежде чем завершатся все бирурим 288 искр и т. д., как сейчас, когда они ещё не очищены полностью, этого смеха ещё нет в совершенстве. (Только на уровне сокрытия, в «скрытом мире» (алма де-иткасья), есть и сейчас этот высший смех каждый день, как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Авода зара 3б): двенадцать часов в дне (это двенадцать сочетаний имени Авайе, как известно). Первые три часа Он сидит и занимается Торой — это уровень наслаждения, что в Хохме Торы, ибо «Торой сотворил мир», как сказано: «Вначале сотворил» — ради Торы, которая называется «началом», как сказано: «Б-г создал меня началом пути Своего» (Притчи 8:22). А «милость Б-га — весь день» (Псалмы 52:3), и «в доброте Своей обновляет каждый день постоянно Сотворение мира». Поэтому необходимо, чтобы и уровень Хохмы, что в высшей Торе, обновлялся каждый день. Об этом и сказано, что первые три часа Он сидит и занимается Торой. А вторые — сидит и судит, в мидот Хеседа, Гвуры и Тиферет и т. д., что в Торе, как сказано: «Царь правосудием утверждает землю» (Притчи 29:4) — правосудием Торы, ибо Он называется «Судья всей земли»; и это уровень наслаждения, что в мидот. И три часа Он сидит и питает и т. д. — «за пределами строгой буквы закона»; и это наслаждение, что во влиянии Хеседа «за пределами строгой буквы закона», как Хесед «за пределами строгой буквы закона», который был в начале творения «нечто из ничего», — и это главное завершение наслаждения. И тогда Он сидит и играет с левиафаном в четвёртые три часа — это уровень смеха и высшего веселья от всего, что Он сделал Своей волей, мудростью и мидот и т. д. (И есть уровень смеха наверху ещё до раскрытия света воли, Хохмы, мидот и действия в мирах, как сказано: «Сила и радость — в месте Его» (I Хроники 16:27) — именно «в месте Его», как услады и смех, что в изначальной Торе, которая предшествовала миру на две тысячи лет, как сказано: «И был я при Нём питомцем, и был я усладой изо дня в день… играющей пред Ним во всякое время, играющей во вселенной, на земле Его» (Притчи 8:30–31), — подобно тому как «Ицхак играл (мецахек) с Ривкой, женой своей» (Бытие 26:8), как будет объяснено далее. Об этом и сказано: «Смех сотворил мне Элоким» (Бытие 21:6) — уровень имени БАН Малхут и т. д. И это подобно примеру смеха и веселья, которые устраивают, чтобы он отвлёкся от своей сути и сосредоточил своё сознание и сердце волей и мудростью на какой-то вещи — из сокрытия в раскрытие, как сказано выше. Так через уровень высшего смеха Он сжимает Себя потом в Хохме, воле и Хеседе Сотворения мира, чтобы обновлять каждый день и т. д.) (И это «Йицхак» с «йуд» будущего времени, как сказано в причине наречения имени Ицхак: «Смех сотворил мне Элоким; всякий, кто услышит, посмеётся (йицхак) мне» (Бытие 21:6). И вот, причина того, что бирурим 288 искр и т. д. во все шесть тысяч лет называются именно «смехом», — об этом и сказано: «Смех сотворил мне» — именно «Элоким». Как известно, высшее имя Элоким — это уровень первого цимцума (сокращения), а уровень Малхут внизу — нижнее имя Элоким, уровень имени БАН, которое сжимает свет Хеседа имени Авайе и т. д. И именно этот уровень Элоким творит уровень этого высшего смеха. Объяснение дела: известно толкование этого имени Элоким, которое сжимает. Об этом и сказано: «Ибо солнце и щит — Авайе Элоким» (Псалмы 84:12) — как щит для солнца, то есть футляр солнца, который скрывает его и покрывает само тело светила солнца. Тем не менее мы видим, что главный свет и сияние, которые светят и распространяются в мире от солнца, — только от этого футляра. И как может быть в этом футляре одно и противоположное ему вместе: он скрывает и прячет свет солнца, и из него же — источник выхода света, светящего земле и живущим на ней? И нужно сказать, что оба верны. Ведь известно об источнике света и свете вообще, что свет, то есть лишь сияние и отсвет, отменён и подчинён по отношению к самой сущности светила, которое выше уровня света и сияния, светящих внизу. Если так, несомненно, и свет и сияние, что в самой сущности светила солнца, отменены и включены в само тело светила солнца и считаются как оно само. И невозможно, чтобы он светил и распространялся в мире, иначе как через эту завесу (масах), которая называется футляром и щитом солнца, которая скрывает и прячет его. И из футляра светит этот свет — на уровне света-порождения (ор шель толада), как свет, светящий через завесу, как известно, — и он светит земле и живущим на ней в виде отсвета (который называется на идише «лихтикайт»). И как известно, это подобно свету и жизненной силе души в теле, чтобы оживлять его, или как рост растущего — духовной силы роста в материальном растении. В этом есть две ступени. Первая — этот духовный свет и жизненная сила, как они отменены и включены в саму сущность души (как движение живого в самом живом, которое включено в него, прежде чем приходит в раскрытие и т. д.); это ещё выше и несоизмеримо отлично от уровня распространения жизненной силы в крови («кровь — это душа», Второзаконие 12:23), чтобы оживлять материальное тело. А вторая — то, что привлекается от этого света жизненной силы, чтобы стать сутью материальной жизненной силы в самих органах тела, что называется поистине «нечто из ничего», как рост материального из духовного и т. д. И, несомненно, невозможно, чтобы был такой скачок соотношения, иначе как через цимцум с изменением сути, как свет-порождение, видимый сквозь завесу. И это называется «образами души», как «Лишь в образе (бе-целем)» (Псалмы 39:7) и т. д. (как объясняется в другом месте).))
(3) И так же следует понять наверху свет и Б-жественную жизненную силу, которые светят и распространяются в мирах, чтобы оживлять их, «нечто из ничего» в прямом смысле, как сказано: «И Ты оживляешь их всех», как известно. Всё это — через уровень имени Элоким, которое подобно футляру для имени Авайе и т. д. и которое покрывает и скрывает сам свет Хасадим имени Авайе. (Только в Шабат раскрывается сущностный свет Авайе в Элоким — «в 26 (Авайе) всё (кол) 38», — подобие будущего, о котором написано: «И откроется слава Авайе» (Исайя 40:5) и т. д. (как будет объяснено далее). И тем не менее главное и источник всего творения миров приходит и привлекается именно от уровня света и сияния имени Элоким, то есть уровня Малхут, которая приходит и привлекается на уровне букв высшей речи десяти речений, как сказано: «Вначале сотворил Элоким» — именно «Элоким», «И сказал Элоким: да будет свет, — и стал свет» и тому подобное, как известно.) И это — одно и противоположное ему: цимцум и распространение вместе. И нужно сказать, что оба верны. То есть, как в примере с футляром солнца, который покрывает сам свет солнца, так и имя Элоким — это уровень цимцума, чтобы скрыть и спрятать свет Авайе, даже уровень света и сияния, включённый в Него, который считается как Он Сам. (И как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Пиркей де-рабби Элиэзер, гл. 3): «Прежде чем был сотворён мир, были только Он и Его имя», — это свет имени Авайе, включённый в саму сущность Светила — Сущности Эйн соф и т. д.) И от этого уровня Элоким, после этого цимцума, светит свет и жизненная сила, чтобы оживлять все миры «нечто из ничего» в прямом смысле, — это называется светом-порождением, который приходит с изменением сути, как сказано выше (как свет и жизненная сила души в теле и рост материального из духовной силы роста, как сказано выше). Об этом и сказано: «Ибо с Тобой источник жизни» (Псалмы 36:10) — это уровень света, который включён и отменён в самой сущности Светила имени Авайе; и тем не менее «в свете Твоём увидим свет» (там же) — уровень лишь отсвета отсвета, который сжался в имени Элоким, скрывающем имя Авайе. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память (Шабат 77б): «Как при сотворении мира — сначала тьма» (именно), «а потом свет», — это цимцум имени Элоким, который называется «Сделал тьму укрытием Своим» (и также наверху, прежде чем возникло в Его воле эманировать и т. д., — «высек высечения в высшей чистоте» и т. д., что предшествовало свету линии (кав) и нити (хут) и т. д.). И это уровень букв и сочетаний десяти речений, общность которых — именно в 120 сочетаниях имени Элоким, как известно: «буквы высеклись» и т. д. То есть, как высекание букв в отдельной вещи, как буквы печати на воске, называется «высечением» (глифу) и т. д., — это с изменением сути. Так и буквы высшей речи, которые привлекаются от уровня «духа уст Его», благословен Он, — это уровень внешнего дыхания, из которого возникает внешний голос, составленный из внешних огня, воздуха, воды и земли, который называется «материей речи» и приходит с изменением сути от букв дыхания сердца, во внутренней духовной речи. И это называется «высечением», то есть как соотношение материальной жизненной силы с духовной жизненной силой, что в самой душе, как сказано выше. И в этом есть одно и противоположное ему: духовные буквы, что в речи, скрывают и прячут саму сущность духовного разума или мидот, а внешние буквы, которые выходят наружу, — на уровне раскрытия света, чтобы из этого была жизненная сила миров «нечто из ничего» в прямом смысле. Это называется «силой Действующего в действуемом» (коах а-поэль ба-нифъаль), и это Б-жественные буквы, которыми сотворены все творения. Об этом и сказано: «сначала тьма» — сокрытие самой сущности света, «а потом свет», который называется светом-порождением, и как сказано: «в свете Твоём увидим свет», как сказано выше, и пойми. Однако это именно в ангелах, хайот, серафимах и во всех мирах, которые были сотворены «нечто из ничего» из внешней стороны высшей речи, как сказано: «и духом уст Его — всё воинство их». И когда они произносят песнь и отменяются от своего существования — из «нечто» в поистине Б-жественное «ничто», — или когда Б-жественный свет светит даже в самых внешних буквах сверх меры и цимцума, которые привлекаются для жизненной силы их существования, они полностью отменяются. Как в рассказе: «Он протянул Свой мизинец» (Санедрин 38б) — это «йуд» имени Адной, «Господина всех творений», как сказано: «Адной среди них» (Псалмы 68:18) и т. д., — «и сжёг их», так что они полностью отменились, как «Нападёт на них ужас» (Исход 15:16) и т. д. Но души праведников — их корень в имени Авайе, и они называются «светильником Авайе» (Притчи 20:27) и т. д., что выше упомянутого сжимающего имени Элоким, и это от уровня света Сущности, что прежде тьмы и сокрытия имени Элоким. (Ибо это в мысли Хохмы и Бины, что в мидот Зеир Анпина, которая привлекается во внутренней стороне и сущности «света, посеянного для праведников» в Малхут, — как сын, который привлекается из мозга отца и т. д., как в высказывании «Израиль возник в мысли», как известно.) Поэтому, когда они отменяются от своего существования, из «нечто» в «ничто», в разумных любви и трепете, а также через исполнение Торы и заповедей, в принятии бремени Небес и в любви и трепете, они достигают своего корня — в свете Сущности имени Авайе, во внутреннем единстве Авайе и Элоким, как сказано: «Ибо Авайе — Он Элоким» (Второзаконие 4:35, 39), всё едино. Ибо в самом свете совсем нет изменения со стороны тьмы и сокрытия имени Элоким: ведь этот цимцум произошёл от Него, чтобы Он мог светить творениям в виде отсвета отсвета, как сказано выше. И в этом смысл того, что перед Ним «и тьма не затемнит» (Псалмы 139:12), «тьма как свет» (там же): перед Ним равны сокрытие и раскрытие, которое после него и т. д., и как сказано: «Я, Авайе, не изменился» (Малахия 3:6). (Поэтому перед Ним совсем нет разницы между временем до сотворения мира и после того, как он был сотворён и т. д., ибо это изменение — лишь в цимцуме одного имени Элоким, лишь по отношению к получающим, как объясняется в другом месте.) Если так, отсюда понятно, во всяком случае, что служением праведников в любви и трепете, в молитве и в их занятиях Торой и заповедями они превращают тьму в свет — вопреки порядку цепи нисхождения, которая привлекается именно через цимцум имени Элоким. Ибо при их битуле (самоустранении) в своём источнике будет светить свет Сущности Эйн соф, что прежде цимцума, так что даже высшая тьма будет светить совсем без сокрытия. И это подобно тому, что будет в самом Грядущем мире, когда «Он выведет солнце из его футляра» — это имя Элоким и т. д. И написано: «И откроется слава Авайе» (именно Авайе), «и увидит всякая плоть» (Исайя 40:5) — как «уста Авайе» Сам «говорил» (там же), в десяти речениях имени Элоким, и всё едино, как сказано выше, и пойми. (Поэтому души называются светильниками: как от множества светильников светло даже в месте тьмы и мрака, — и это только благодаря их корню в свете Сущности, что прежде высшей тьмы. Ведь если бы их корень был только от уровня света, что после цимцума «Сделал тьму укрытием Своим», они не были бы в силах превращать тьму в свет своими делами.) И ещё доказательство — то, что они в силах переворачивать сочетания десяти речений имени Элоким и т. д. Как рабби Ханина бен Доса (Таанит, гл. 3), который сказал: «Тот, кто сказал маслу, чтобы оно горело» и т. д. И как все молитвы праведников, которые властвуют над всеми высшими сочетаниями, чтобы превращать суд в Хесед, даже в мидот, Хохме и Бине Ацилута, вплоть до первого источника, в самой Сущности света Эйн соф, как сказали (Моэд катан 16б): «Святой, благословен Он, постановляет, а праведник отменяет» и т. д. (И также прежде, чем возникло в Его воле эманировать и творить, — «с кем Он советовался? С душами праведников» и т. д., — по упомянутой причине. Получается, что битуль ангелов из «нечто» в «ничто» — лишь в свете, что после цимцума, на уровне имени БАН, а битуль душ — в свете Сущности, как отмена свечи перед факелом и т. д. И таков же корень света Торы и заповедей — из источника в свете Сущности имени Авайе, и они называются именно «Тора Авайе», «заповеди Авайе», как известно. Поэтому в бирурим Торы и заповедей, хотя они пришли в одеянии и сокрытии Нога мира Асия, корень которой в имени Элоким, они в силах превращать тьму в свет — высоко-высоко, вплоть до первого цимцума, что прежде линии и нити и т. д. Об этом и сказано: «Ибо с Тобой источник жизни» — это уровень сущностного света, включённого в само Светило, «с Тобой» — подчинённого и отменённого. А то, что свет виден после цимцума для миров с изменением сути, — это именно уровень внешней стороны миров, которые были сотворены из букв десяти речений и т. д. Но мы, души Израиля, корень которых в Сущности имени Авайе, через Тору и заповеди, превращающие даже высшую тьму в свет, как сказано выше, — именно благодаря этому «в свете Твоём увидим свет» — именно сущностный свет. И это как в Грядущем мире, когда раскроется сам свет Сущности совсем без сокрытия и цимцума. И это «в свете Твоём» в прямом смысле «увидим свет» Твой — как в примере с предельно прозрачным стеклом, в котором видна сама сущность света с особым сиянием и т. д., и как объясняется в другом месте о стихе «И сделаю из рубина (кадкод) зубцы твои» (Исайя 54:12) — это «шохам и яшфе», «белый блеск и красный блеск». И так же свет Торы, о которой написано: «Облекается светом, как одеждой» (Псалмы 104:2) и т. д. И всё по упомянутой причине: корень душ Израиля имеет основание в самой Сущности, как сказано: «Три связи: Израиль связан с Торой, а Тора — со Святым, благословен Он», поистине. И об этом сказано: «Авайе, Элоким его, — с ним» (Числа 23:21) — совсем без разницы между Авайе и Элоким, ибо всё едино, по упомянутой причине, и пойми.))
(4) И всем этим будет понятно сказанное: «Смех сотворил мне Элоким» — именно «Элоким». Это уровень имени Элоким, которое сжимает и скрывает имя Авайе, как щит для солнца, чтобы благодаря этому свет солнца светил земле и было видно, во всяком случае, существование света, как свет, видимый сквозь эту завесу. А без щита и футляра свет солнца отменён и включён в само тело светила. Так через имя Элоким, которое отделяет от имени Авайе, называемого «солнцем», — через это Б-жественный свет виден в творениях, чтобы оживлять их «нечто из ничего», как сказано выше. А иначе ведь сущностный свет, что в имени Авайе, включён и отменён в Нём; лишь в будущем он раскроется, как сказано: «И откроется слава Авайе», как сказано выше. (И хотя сейчас тоже сказано: «Полна вся земля славой Его» (Исайя 6:3), а в арамейском переводе — «сиянием славы Его», — это лишь уровень отсвета отсвета, как сказано выше.) Если так, в этом имени Элоким есть одно и противоположное ему. Посредством цимцума возникает уровень отдельного «нечто». А при превращении тьмы в свет праведниками — в самопожертвовании в молитве и в Торе и заповедях, при битуле «нечто» в «ничто», как сказано выше, — а также через битуль ангелов, над которыми больше светит из сокрытия в раскрытие, — будет светить сама эта тьма и сокрытие от света Сущности имени Авайе, как сказано: «Ибо Авайе — Он Элоким» (Второзаконие 4:35, 39) и т. д. Это и есть бирурим 288 искр и т. д., благодаря которым тьма Нога, что внизу, превращается в свет святости, — так что превращается в свет уровень высшей тьмы уровня Тоху, как известно, и пойми.
(5) И это смысл смеха, который возникает благодаря этому наверху, при превращении тьмы в свет и горького в сладкое, в бирурим служения праведников и в битуле ангелов из «нечто» в «ничто» и т. д. Ведь это противоположно цепи нисхождения, в которой Он сжал Себя, чтобы было возникновение творений во всех уровнях «нечто из ничего». (Как сказано: «Деяния праведников больше, чем сотворение неба и земли», ибо в деяниях праведников совершается битуль «нечто» в «ничто», как было до цимцума, а в сотворении неба и земли — переход «из ничего в нечто» через цимцум и т. д.) Ибо вначале главное намерение этого цимцума имени Элоким было в том, чтобы могло быть возникновение творений «нечто из ничего», — лишь для того, чтобы потом был битуль «нечто» в «ничто», при превращении тьмы в свет и т. д. в душах и т. д. Если так, это поистине как пример смеха, который устраивают перед царём, когда вельможи делают вещи, которые были бы предельно удивительны, хотя они совершаются уловками. (Как если помогут одному победить другого уловками — тем не менее это называется смехом, как будто это изначально поистине удивительное дело.) И так же уровень смеха и великого наслаждения, которое возникает наверху от того, что Он сделал сжимающее имя Элоким, чтобы потом был битуль «нечто» в «ничто» при превращении тьмы в свет, — это нечто предельно удивительное. И хотя написано: «Ибо от Тебя всё» (I Хроники 29:14) — что от Самого Б-га был этот цимцум, и то, что потом будет битуль «нечто» в «ничто» при превращении тьмы и т. д., — ибо всё приходит к праведникам от помощи Б-га во всём их служении, и так же у ангелов, над которыми раскроется Б-жественный свет сверх их меры и т. д. (И как сказано в главе Толдот о «кнегии» (поединке-зрелище), которую Он устроит для праведников в будущем и т. д.) Об этом и сказано, что именно Элоким сотворил этот высший смех и наслаждение — от бирурим 288 искр при превращении тьмы в свет. Ибо этот цимцум скрыл имя Авайе, чтобы было отдельное «нечто из ничего», а потом, при раскрытии Б-жественного света от уровня Малхут, то есть имени Элоким, в мирах БЕА сверх меры и цимцума, они отменяются и включаются в Б-жественный свет, как отмена свечи перед факелом, из «нечто» в «ничто». Это и называется уровнем бирурим имени БАН, как известно и как объясняется в другом месте о стихе «Взращивает траву для скота (беэма)» (Псалмы 104:14) (как сказано в Зоаре: «большой скот лежит на тысяче гор и выпивает их одним глотком» и т. д.). Поэтому сказала Сара — это уровень БАН Хохмы, что в Кетере, которая называется Авраамом: «Смех сотворил мне Элоким» — уровень БАН Малхут, который скрывает и т. д. и производит превращение «нечто» в «ничто», ибо «их конец вонзён в их начало». Поэтому «всякий, кто услышит, посмеётся (йицхак) мне» — «Йицхак» с «йуд» будущего времени, то есть в будущем, когда завершатся все бирурим 288 искр и т. д., — ибо тогда будет главный высший смех, как сказано выше, и пойми.
(6) Или объяснение: «Элоким» здесь — это уровень высшего Элоким, то есть первого цимцума Малхут Эйн соф, что прежде линии и нити и т. д. Как сказано: «Я — первый, и Я — последний (в Малхут Ацилута), и кроме Меня нет Элоким» (Исайя 44:6), ибо пред Ним «и тьма не» и т. д. Это уровень имени Авайе, что в Сущности Эйн соф, перед Которым рассекается всякое сокрытие и тьма, как сказано: «Открывает глубины из тьмы» (Иов 12:22). И это через Тору и заповеди праведников, корень которых — в этом сущностном имени Авайе, как сказано выше. Однако этот смех и наслаждение от превращения тьмы в свет совершается именно через Элоким, то есть уровень высшей Гвуры, которая облачена в скрытую Хохму Арих Анпина, чтобы открыть сокрытие окружающего света (макиф) и чтобы могло быть порождение от Авраама и Сары — первого источника душ Израиля, как сказано: «Взгляните на Авраама» (Исайя 51:2) и т. д. — уровни МА и БАН (хотя они стары и т. д.). И это «всякий, кто услышит, посмеётся мне»: это слышание — в Бине, то есть упомянутом уровне высшего Элоким, и написано: «Я — Бина, у меня Гвура» (Притчи 8:14) и т. д. И это уровень Ицхака, то есть уровень высшего смеха, который будет от завершения бирурим 288 искр и т. д. в будущем. И об этом сказано: «Ибо Авраам не знает нас, и Израиль не признаёт нас; Ты — Отец наш» (Исайя 63:16) — это Ицхак. Речь о будущем, когда будет уровень высшего смеха благодаря раскрытию из сокрытия первого цимцума — уровня высшего Элоким и т. д., как сказано выше. И это «Ты — Отец наш» — поистине «Ты», то есть уровень сути и сущности света Эйн соф, благословен Он, что прежде первого цимцума, пред Которым «и тьма» и т. д. И это потому, что Израиль «возник в мысли» на уровне поистине внутренней стороны и сущности, как сказано: «Ибо доля Б-га — народ Его» (Второзаконие 32:9) и т. д. (как объясняется в главе Толдот).
(7) И вот, отсюда следует понять корень уровня Ривки, суженой Ицхака, — что она в своём корне наверху. Ибо об Ицхаке написано: «И вот Ицхак играет (мецахек) с Ривкой, женой своей» (Бытие 26:8). Этим намекается на упомянутый уровень высшего смеха, который будет в будущем, после завершения всех бирурим 288 искр и т. д. через превращение тьмы в свет и т. д. Всё это — тем, что он «играет с Ривкой, женой своей», то есть с уровнем имени БАН. Ибо через уровень имени БАН, который очищает все бирурим 288 искр во тьме, что внизу, в Нога мира Асия, и называется Ривкой, — через это возникает весь главный упомянутый высший смех и наслаждение на уровне Ицхака будущего. Объяснение дела: сначала следует понять наречение имени Ривка. Значение слова «Ривка» — как «ривка» (упряжка) скота, как сказали (Псахим 26а): «ввёл её в упряжку (ривка)». И это как сказано в мишне о том, как делают ограждения (пасин) (Эрувин 17б): «две упряжки по три головы скота» — по мнению рабби Меира; рабби Йегуда говорит: «по четыре, связанные, а не свободные». Итак, бывает упряжка из трёх голов скота или из четырёх, то есть соединение и связь, когда связывают и соединяют три или четыре головы скота вместе, — это называется «упряжкой скота». А наверху это будет понятно по подобию: это уровень единства и соединения высшей колесницы (меркава) — лика льва и лика быка и т. д., которые включаются и соединяются вместе по три или по четыре вместе; это называется уровнем «упряжки скота» наверху. И как в «море» Шломо, которое стояло на двенадцати быках: три быка на север и три быка на юг, и так же на восток и на запад, — так что было соединение трёх быков вместе на каждой стороне; а есть соединение четырёх вместе. И всё это есть наверху, в высшей колеснице, которая называется «колесница Элоким» (Псалмы 68:18) и т. д. — это четыре хайот: лев, бык, орёл и человек, который включает их всех, и каждый включает другого. И когда каждый из этих трёх — лев, бык и орёл — включены как одно, это связь, единство и включение по три: лев включает быка и орла, и так же бык и орёл и т. д. А когда они включаются в уровень лика человека, есть соединение и единство четырёх вместе — льва, быка, орла и человека. Это буквы имени Авайе в двенадцати сочетаниях, или четыре буквы имени Адной, как сказано: «Адной среди них» (там же) и т. д. А «йуд» имени Адной — это уровень лика человека, что в каждом из них и т. д. (И как сказано в Зоаре, глава Пкудей, о четырёх знамёнах, которые суть четыре стана Шхины — стан Михаэля и т. д., уровень лика льва справа, на юге; это знамя стана Реувена, на юг и т. д. И все двенадцать колен называются «воинствами Авайе», ибо в них двенадцать сочетаний имени Авайе, которое включает их вместе, как на уровне высшего Человека, что на престоле и т. д. Это смысл двенадцати пограничных линий (гвулей алахсон), как известно. И так же в высшей колеснице ангелов Брия и Йецира, в лике льва справа и т. д. Об этом и сказано: «Адной среди них» — поистине: это уровень Малхут, которая называется «Человеком, что на престоле» и которая постоянно творит их «нечто из ничего». Поэтому в них постоянно есть уровень единства, соединения и включения друг в друга, хотя они поистине две противоположности, как огонь и вода и т. д. (Как сказано в Зоаре: «включены одна в другую и сплетены одна с другой» и т. д., и как сказано: «И взывал один к другому» (Исайя 6:3), а в арамейском переводе: «и получают один от другого» и т. д.), так что ни у одного нет вовсе совершенства без другого, — подобно уровню единства и включения Хеседа и Гвуры Ацилута, который на уровне Тикуна имени МА «человека» и т. д. И хотя ангелы — это уровень «скота» и «зверей» (хайот), корень которых — в уровне Тоху, предшествующего Тикуну «человека», а они «одно против другого» (Экклезиаст 7:14) именно, — тем не менее со стороны уровня лика человека, что в колеснице, и они на уровне единства и включения Тикуна, как высший Человек, и пойми.)
(8) Объяснение дела: известно, что причина единства и включения двух противоположностей, как Хесед и Гвура, — по двум основаниям. Первое — поскольку каждый из них включает именно противоположного ему, поэтому он находит своё совершенство именно в соединении с противоположным ему. Как при смешении и включении огня и воды, когда они включаются вместе: это потому, что есть от основы огня в воде и от основы воды в огне, как сказано в Сефер Йецира: «Извлёк огонь из воды и воду из огня» и т. д. Поэтому они смешиваются вместе, как сказано там: «смешал огонь и воду и замесил их вместе» и т. д. (Как небеса (шамаим), которые составлены из огня (эш) и воды (маим) вместе (Хагига 12а). И так же в ангелах: есть из уровня Хеседа — воды, и есть из уровня Гвуры — огня, как Михаэль и Гавриэль внизу, которые называются ангелом огня и ангелом воды, и они вовсе не гасят друг друга, как сказано: «Творит мир в высотах Своих» (Иов 25:2), как известно. И так же есть уровень среднего, который составлен из огня и воды, — это воздух (руах, «ветер, дух»), как сказано: «Делает ангелов Своих ветрами (духами), служителей Своих — огнём пылающим» (Псалмы 104:4) и т. д. И в каждом есть включение этих трёх — огня, воды и воздуха; итак, в каждом три ступени, и это соединение и связь по три вместе. Однако в уровне среднего, то есть воздуха, есть два вида включения: первый — как вода включена в огонь, и второй — как огонь включён в воду. И эти два включены в ступень самого воздуха, который составлен из этих двух способов, как и в его собственной ступени, которая называется средней и т. д. Итак, включены четыре ступени.) И так же в мидот Хеседа, Гвуры и Тиферет: Хесед включает суд и называется «Гвурой, что в Хеседе», а суд включает Хесед и называется «Хеседом, что в Гвуре». А Тиферет — уровень среднего, в который включены эти два способа Хеседа и Гвуры, в решающем Даат, который неизбежно включает два мнения — Хеседа и Гвуры — с их включением друг в друга. И Даат распространяется в качество Тиферет, чтобы оно было отдельной сутью, третьим мнением, хотя оно и включает в себя два способа — Хеседа и Гвуры, как сказано выше о воздухе. Если так, их два, которые суть четыре. И это будет понятно также в качестве милосердия (рахамим), которое на уровне Тиферет, составленном из Хеседа и суда. Ибо качество милосердия включает два способа Хеседа и Гвуры — Хесед, что в суде, и суд, что в Хеседе. И именно посредством обоих вместе придёт качество милосердия, чтобы действовать даже «за пределами строгой буквы закона», одолевая суд со стороны милосердия, которое называется лишь «судом, что в Хеседе», — в этих двух способах: Хесед, что в Гвуре, и Гвура, что в Хеседе. Как при «страданиях любви» для праведников — тоже поступят с милосердием, чтобы вспомнить о нём Хеседом, что в суде, то есть чтобы суд был облачён именно в Хесед, — например, взыскивать с него понемногу, или освободить его от суда более лёгким наказанием, как тяготы страданий и заработка вместо Геинома (как сказано в главе Ноах).
(9) И так же следует понять в высшей колеснице. Лик льва справа — это уровень Хеседа правой линии, в любви и слиянии (двекут), и он включает уровень Гвуры, что в Хеседе, как рык льва и т. д. Это трепет, включённый в любовь, как страх и трепет Ицхака, включённый в любовь Авраама — «любящего Меня» (Исайя 41:8) и т. д., как сказано ему: «Теперь Я знаю, что ты боишься Элоким» (Бытие 22:12) и т. д. И это как «и ликуйте с трепетом» (Псалмы 2:11): «в месте ликования» и Хеседа любви — «там пусть будет трепет» и страх (Брахот 30б) внутри. И как говорят: «Все сердца будут трепетать пред Тобой, и все внутренности и почки будут воспевать имя Твоё», — трепет в сердце внутри, а пение и радость — в почках, в раскрытии, снаружи. Или наоборот: радость и веселье в сердце — в сокрытии, в слиянии любви, а трепет и страх — в раскрытии, в сердце и органах, как «все сердца будут трепетать пред Тобой» — в раскрытии, так что «колени его стучат одно о другое» (Даниил 5:6), «а внутренности и почки будут воспевать» — в сокрытии, в сердце. И есть среднее, составленное из этих двух способов, — это уровень лика орла, то есть уровень милосердия Яакова, которое включает любовь и трепет Авраама и Ицхака, как сказано: «Б-г Авраама и Страх Ицхака был со мной» (Бытие 31:42), как известно. И это тоже, как сказано выше, на уровне решающей Тиферет, ибо милосердие включает уровень «бега и возвращения» (раца ва-шов) любви и трепета вместе (в горечи любви при близости, как «Когда приду и явлюсь пред лицо Элоким» (Псалмы 42:3), и как «Жаждет Тебя душа моя… в земле пустынной» (Псалмы 63:2) и т. д.; и наоборот — радость, что в трепете и страхе при близости, когда он сидит на трапезе с царём, который возвышает его из его низости из милосердия к нему, или приближает его правой рукой, так что «внутри выстлан любовью» (Песнь песней 3:10) и радостью, а трепет и страх — снаружи; и всё это от уровня милосердия. (Как «плач — с одной стороны, и радость — с другой стороны» у человека, который пробуждает милосердие к своей душе, ибо он удалился от света лика Царя своими грехами или тяготой заработка и тому подобным, — это «плач с одной стороны»; а радость — от размышления о величии Б-га и Его милостях к нему и т. д. В этом есть два вида милосердия. Первое — при отдалении: «левая отталкивает», а есть «правая приближает» — милостью Б-га к нему, не по его делам, как царь, приближающий низкого и далёкого, как сказано выше. Второе — когда правая приближает близкого, который стал далёким, когда «левая отталкивает», как страдания для праведника, и «как наставляет человек сына своего» (Второзаконие 8:5) для его блага, ибо «кого любит, того наставляет» (Притчи 3:12), — чтобы одолеть Своим милосердием над ним Хеседом, что в Гвуре, как сказано выше. Об этом и сказано: «Мир, мир дальнему и ближнему» (Исайя 57:19) — дальнему, который стал близким через милосердие, и близкому, который стал далёким через суд, что в Хеседе, — чтобы вернуться и приблизить его. «Сказал Б-г: и исцелю его» (там же) — «одно исцеление для них» (Брахот 34б): дальнему, который стал близким через тшуву, — чтобы простить грех. И написано: «Прощающий… исцеляющий» (Псалмы 103:3) и т. д. В этом смысл исцеления: хотя тяжёлая болезнь привлекается от силы суда, поскольку она для того, чтобы очистить грех или поднять его выше, она называется «судом, что в Хеседе», ведь этот суд подслащается исцелением через милосердие, как сказано: «Ибо Он растерзал, и Он исцелит нас» (Осия 6:1) и т. д. И поэтому исцеление — на уровне Тиферет, то есть чтобы подсластить суд Хеседом. И хотя сказали: «Нет милосердия в суде», — это в суровом суде полного зла, у которого нет подслащения даже милосердием. И тем не менее сказано: «В гневе вспомни о милосердии» — в самое время гнева вспомнит в нём милосердие, чтобы и его подсластить, ибо сказано: «Ибо миг — в гневе Его» (Псалмы 30:6) (Брахот 7а) — «а сколько длится Его гнев? Миг», — именно тогда «жизнь — в благоволении Его» (там же), в простой воле, которая называется «волей всех воль» (раава де-хол раавин), чтобы превратить смерть в жизнь (как через тринадцать качеств милосердия в Йом Кипур, и как проклятия Билама, которые превратились в благословение и т. д.). И поэтому уровень милосердия Яакова называется «наследием без границ» (Шабат 118а) — для Хеседа и Гвуры, вверху и внизу, как «Ибо высок Б-г, и низкого видит» (Псалмы 138:6), — чтобы поднять даже самого низкого внизу; даже для самого далёкого Он может подсластить все самые суровые суды. И это «и лик орла — у всех четырёх» (Иезекииль 1:10) — это уровень милосердия, который составлен из Хеседа и Гвуры льва и быка, так что в нём находятся четыре ступени Хеседа и Гвуры и их включения друг в друга: из трёх получается четыре. Ибо хотя это лишь три качества — Хесед, Гвура и Тиферет, — в качестве Тиферет находятся четыре ступени по упомянутой причине, и пойми.)) (10) Однако если так, четыре ступени есть только в качестве Тиферет, которое составлено из Хеседа и Гвуры, а в самих Хеседе и Гвуре есть лишь три — Хесед, Гвура и Тиферет, что в Хеседе, и Хесед, Гвура и Тиферет, что в суде, — поскольку «лик орла — у всех четырёх». Однако в этом лике орла, то есть уровне милосердия качества Тиферет, есть от уровня Даат лика человека, из которого источник происхождения этих четырёх ступеней, что в Тиферет. Как известно, Даат включает Хесед и Гвуру в двух способах — Гвура, что в Хеседе, и Хесед, что в Гвуре. Если так, эти четыре ступени Хеседа и Гвуры найдутся со стороны уровня лика человека, что в каждом, как сказано: «А подобие ликов их — лик человека» (Иезекииль 1:10) и т. д. И тем не менее это три качества, только каждое включает четыре, что составляет двенадцать и т. д. И это двенадцать колен, которые суть четыре стана Шхины, вышедшие из Яакова, уровня Тиферет и т. д. Однако двенадцать колен — это четыре, каждое из которых включает лишь три, что составляет двенадцать сочетаний четырёх букв Авайе и т. д. А праотцы — они и есть высшая колесница: это лишь три качества, каждое из которых включает четыре, как лев, бык и орёл, как сказано выше (как объясняется в другом месте. И это «Туда восходили колена, колена Йа» (Псалмы 122:4) — в Даат самого лика человека, который включает их всех и не причисляется к ним и т. д. И это «Вернись ради рабов Твоих, колен» (Исайя 63:17) и т. д., и пойми).
(11) И вот, всё сказанное выше о включении высшей колесницы одного в другое — это со стороны уровня лика человека, что в каждом, который привлекается лишь как простой отсвет от уровня высшего Человека, что на престоле и т. д. (и называется МА, что в БАН; и в этом смысл «беэма» (скот) — «ба ма» (в нём МА), высшее МА и т. д.). И как разумная душа в человеке, которая называется «оживляющей душой» (нефеш а-хиюнит), корень которой — от лика человека, что в лике быка и т. д. Поэтому, хотя они — уровень «скота» и «зверей», корень которых — в уровне Тоху, на уровне БАН, у них тоже есть уровень включения друг в друга, как мы видим, что есть уровень многочисленного включения и в четырёх природных основах — огне, воздухе, воде и земле, — и в неживом, растительном, животном и говорящем и т. д. Но у них совсем нет соотношения с Человеком, что на престоле, то есть с уровнем Малхут, откуда источник их происхождения «нечто из ничего». И когда над ними светит от уровня Малхут, они полностью отменяются от своего существования, поистине битулем «нечто» в «ничто». И тогда в них возникает уровень включения и соединения друг с другом в предельном единстве и включении — со стороны их предельного битуля, в битуле воли, которая выше разума и смысла. Поэтому, хотя они две противоположности, как огонь и вода, они включаются вместе, как в стихе «Творит мир в высотах Своих» (Иов 25:2) — между Михаэлем и Гавриэлем и т. д. Ибо этот мир приходит сверху вниз — от страха перед царством, как сказано: «и страх Твой над ними». Как в примере: два великих вельможи, которые противоборствуют, когда приходят к царю, — каждый отменяется от своего существования, и они включаются вместе, как будто они поистине одно и вовсе не две противоположности. И так же два ученика — один запрещает, а другой разрешает, потому что разум одного склоняется к Хеседу, а другого — к суду, — когда они приходят к своему учителю, который намного выше постижения их обоих, они отменятся от своего существования и включатся вместе и т. д. И так же при битуле рабов перед царём: поскольку у них одна воля — к служению царю, хотя у одного его любовь [к служению] из любви, а у другого — из трепета, они включаются вместе в этом служении, поистине как один человек, в битуле одной воли. И так же говорят: «И хайот несут престол» — они несут вместе, во включении, поистине как одно, совсем без разделения на две противоположности — Хесед и Гвуру, — со стороны битуля воли, которая одна во всех них. И это со стороны страха перед Царством Небес, которое называется Престолом славы. И это уровень имени Элоким: «кисэ» (престол) — от слова «сокрытие», как «Слава Элоким — скрывать дело» (Притчи 25:2). И это уровень одеяния, скрывающего свет имени Авайе, который называется высшим Человеком, что на престоле, как сказано выше. Поэтому он называется Престолом славы или престолом Авайе, как «И сел Шломо на престол Авайе» (I Хроники 29:23), и написано: «И воссел Б-г царём навеки» (Псалмы 29:10) и т. д., как известно. А уровень высшей колесницы, где они объединяются вместе, чтобы нести Престол славы, — со стороны уровня великого битуля, который привлекается к ним от уровня высшего Человека, что на престоле и т. д., — это битуль самого их существования на уровне внутренней стороны воли, так что в них нет разделения и раздробленности на разные способы Хеседа и Гвуры — этот так, а тот так, — а «вместе, как один человек, они соединятся», чтобы нести престол и т. д. И этот уровень истинного включения намного выше уровня включения колесницы, которое есть в них лишь со стороны того, что они включают друг друга, как сказано выше. (И это лишь потому, что все они отменяются и включаются в уровень имени МА высшего Человека, как внизу все части — неживое, растительное и животное — включены в человека, поэтому он властвует и господствует над всем и т. д.) И подобно тому, что было с коровами, которые несли ковчег Элоким, о которых написано: «шли и мычали» (I Самуил 6:12), — поистине как высшая колесница и т. д. И это второй уровень включения в колеснице, который привлекается к ним свыше. И это смысл «несущие и несомые»: тем, что они несут престол, они сами несомы этим битулем свыше, поскольку этот битуль не от них самих, а от Б-жественной силы, которая творит их «нечто из ничего». И как сказали: «Ковчег нёс своих носильщиков» и т. д., и как объясняется в другом месте, и пойми.
(12) Однако всё это — на уровне высшей колесницы, в лике льва и быка и т. д., которые суть «звери» и «скот», не на уровне «человека» по самой своей сути; лишь привлекается к ним этот битуль существования свыше, как битуль коня по отношению к едущему на нём (и это называется «упряжкой (ривка) скота» — в связи и соединении трёх или четырёх голов скота вместе, что называется «ривка», как сказано выше, и как двенадцать быков «моря» Шломо, как сказано выше). Но уровень душ «человека», как праотцы, которые были на уровне колесницы наверху, а также в четырёх знамёнах двенадцати колен, которые были в предельном битуле имени Авайе и называются «воинствами Авайе» и т. д., — это намного выше колесницы хайот, несущих упомянутый престол. Ибо та — лишь для престола Авайе, то есть имени Элоким, как сказано выше, и называется «колесницей Элоким» (Псалмы 68:18) и т. д. Но праотцы и колена — это уровень колесницы для самого имени Авайе Ацилута, и это на уровне внутреннего и сущностного битуля — именно уровня МА «человека», как известно. (Поэтому и при Сотворении мира, когда были сотворены ангелы и святые хайот наверху речением «Да произведёт земля живое существо» и «птицу», не было совершенства в уровне Малхут наверху, пока не был сотворён Адам Первый в шестой день и не принял на себя бремя Небес, говоря: «Б-г воцарился» и т. д. И это «чтобы возвестить сынам человеческим (адам) могущество Его и славу великолепия Царства Его» (Псалмы 145:12): уровень «великолепия Царства Его» — только над душами, которые называются «человеком», а не над ангелами, которые называются «скотом» и «зверями», хотя они тоже включают уровень лика человека, как сказано выше, и пойми.)
(13) Однако это именно в душах Израиля — со стороны их корня в имени Авайе высшего Человека, как сказано: «Сделаем человека по образу Нашему» (Бытие 1:26) и т. д., «по образу Элоким (поистине) сделал Он человека» (Бытие 9:6). Но души, что в телах, — они в материи плоти тела, то есть в животной душе, а корень животной души — от уровня лика быка, что в колеснице, откуда корень животной души. Поэтому в двух [благословениях] перед Шма мы говорим Кдушу, которую ангелы говорят при своём принятии бремени Небес, — чтобы привлечь и на животную душу уровень принятия бремени Небес, что в колеснице наверху. И это уровень «упряжки (ривка)» из трёх или четырёх голов скота — и в телах душ Израиля, как в колеснице наверху. И таково было дело с четырьмя знамёнами — подобие высшей колесницы, в соединении и включении вместе, также и в их телах, в битуле воли, поистине как один человек, как сказано: «И расположился там Израиль» (Исход 19:2) — «как один человек, с одним сердцем», поистине, в битуле одной воли, когда сказали: «Сделаем». И это более удивительно, чем битуль воли колесницы, несущей престол, и даже чем битуль душ, корень которых по сути — в имени Авайе. То есть когда они сказали «Сделаем» — при принятии бремени Небес в заповедях в материальных вещах, в «уклонении от зла» и «делании добра», ибо «последнее в деянии первым поднялось в мысли». Это великое наслаждение наверху — больше, чем всякое поднятие майн нуквин высших духовных душ и ангелов. Как известно из ответа ангелам, которые просили великолепия Торы: «Помести великолепие Твоё на небесах» (Псалмы 8:2), — и Он сказал им: «Что написано в ней? "Не убивай" (Исход 20:13) и т. д. Разве есть у вас грабёж и убийство?» и т. д. Ибо в битуле воли от полного зла, когда «подчиняется ситра ахра» (иткафья) и «превращается тьма в свет» и горькое в сладкое (итхапха), — в этом есть высшее наслаждение, превосходящее все высшие наслаждения, даже в воле и изначальной Хохме. И так же в раскрытии Б-жественности в повелевающих заповедях в материальных вещах, как тфилин, цицит, материальная цдака и тому подобное, и пойми. И это уровень Ривки наверху — это уровень имени БАН, числовое значение «беэма» (скот, 52): это битуль воли, при битуле грубости «нечто» в «ничто», в действительном исполнении заповедей в телах, в материальных вещах. Как «упряжка скота» из трёх и четырёх вместе — это имя Авайе в двенадцати сочетаниях, которое возникает в материальных вещах в клипат Нога, как имя Авайе в головных тфилин, которые называются «заповедью Авайе» и т. д., и тому подобное во всей Торе и заповедях, которые облачились именно внизу. И именно от этого возникает уровень смеха и наслаждения Сущности Эйн соф, который называется Ицхаком, как сказано: «Смех сотворил мне Элоким», как сказано выше. Однако главный уровень этого высшего смеха — в том, что он «играет (мецахек) именно с Ривкой, женой своей», — это община Израиля (Кнесет Исраэль) внизу, в битуле одной воли, в исполнении заповедей, которые суть бирурим имени БАН в Нога, ибо «последнее в деянии» именно «первым поднялось в мысли», как сказано выше, и пойми. (И как сказано выше, главное совершенство этого смеха будет в будущем, при завершении всех бирурим 288 искр и т. д. Это как смех, который устраивают перед царём по завершении доброго деяния и т. д. Но то, что Тора была у Него усладой и смехом прежде цепи нисхождения, — это было лишь как подготовка вначале, прежде, чтобы у Него была воля к Сотворению мира и т. д. во внешней стороне — из внутренней воли и наслаждения Торы и заповедей и т. д. И это «играет с Ривкой, женой своей», и так же «играющей пред Ним» (Притчи 8:30) и т. д. — как смех, что прежде соединения. Иначе после завершения бирурим, о котором написано: «играющей во вселенной, на земле Его» (там же, 31), и так же «и смеётся» (Притчи 31:25) и т. д.) И это «И вот Ривка выходит, которая родилась у Бтуэля, сына Милки»: это уровень имени БАН святости, который выходит из чертогов Малхут Нога, которая называется «Милка» — с «хирик» под «мем», как объясняется в другом месте. Она мать Яакова — корня Торы и заповедей на уровне Тикуна и включения имени Авайе, как сказано: «И установил свидетельство в Яакове» (Псалмы 78:5) и т. д. И как сказано: «А Ривка любила Яакова» (Бытие 25:28) — именно, — так что даже драгоценные одежды Эсава — «кожаные одежды» Адама Первого — она надела на Яакова, своего младшего сына, чтобы он получил благословения Эсава, её старшего сына, «первенца утробы», который вышел первым, хотя он был последним в семени отца и т. д. Поэтому [Эсав] называется её старшим сыном, а Яаков — её младшим сыном, и тем не менее она любит Яакова, который был от первой капли, «начатка силы» (Бытие 49:3). То есть чтобы бирурим семи царей Тоху тоже были через Яакова, «человека цельного, сидящего в шатрах» (Бытие 25:27), — в Письменной Торе и Устной Торе, ибо «Хохмой очищаются» именно. И это со стороны корня Ривки наверху, в источнике высшей изначальной Хохмы (как будет объяснено далее). И это «А девица — очень хороша видом» и т. д., «и спустилась она к источнику, и наполнила кувшин свой (кадá), и поднялась». Объяснение: «кувшин её» — это двадцать четыре книги Торы, в которые облачился уровень высшей Хохмы изначальной Торы, в буквы и материальные вещи Нога мира Асия.
(14) И это «И вот Ривка выходит» и т. д., «и кувшин её на плече её» — на её плече, — чтобы черпать кувшином из источника Хохмы, то есть привлекать свет высшей Хохмы в двадцать четыре книги и т. д., как малым кувшином черпают воду из большого моря, как сказано выше. Объяснение дела: известно, что корень Хохмы Торы был включён в Сущность Эйн соф, благословен Он, на уровне поистине Эйн соф, как сказано: «И разуму Его нет числа» (Псалмы 147:5), — Он называется «мудрым, но не мудростью познаваемой» и т. д. Для примера — сила Хохмы в человеке, которая включена в саму сущность души, которая называется разумной душой, «которая есть знание» и т. д. И это называется «изначальным морем» — «Изначального мира», ибо оно предшествовало миру на две тысячи лет и т. д. И спустились свет и влияние из моря изначальной Хохмы, чтобы прийти вниз в облачении света в сосуды из сосудов различных, — чтобы очищать Древо познания добра и зла в Торе и заповедях, открытых нам, которые были даны Израилю при Даровании Торы в десяти речениях и т. д., в Письменной Торе и Устной Торе, которые называются «книгой» (сефер) и «рассказом» (сипур). Как в высказывании: «Тремя вещами сотворён мир: книгой, писцом и рассказом» и т. д., и как сказано: «Тогда Он увидел её и рассказал (вайесапрá), утвердил её и исследовал её» (Иов 28:27) и т. д. И это уровень букв Торы, которые пришли в облачении вниз, в двадцать четыре книги и т. д., которые называются «кад» (кувшин), как малый кувшин, который вмещает немного воды, чтобы пил из него человек и скот и т. д. И так привлекается свет высшей Хохмы в буквы Торы ради исправления миров через семь бирурим, что в Хохме Торы, внизу, в материальных заповедях Нога и в материальных телах животной души, которая исполняет заповеди в битуле воли, что называется «последним в деянии», которое «первым поднялось в мысли». Ради этого было нисхождение привлечения из изначальной высшей Хохмы в этот «кувшин» — именно потому, что «их конец вонзён в их начало». Ведь мы видим, что вся Тора облачилась только в материальные вещи — в материальное неживое, растительное и животное: как заповеди тромот и маасрот — в растительном, в зерне; заповеди жертвоприношений — в животной части, в скоте; заповедь цдаки — в деньгах, в материальном неживом и т. д.; и тому подобное во всех практических заповедях, которые совершаются в материальных вещах мира Асия, корень которых — из отброса влияния колесницы мира Асия, откуда корень природной животной души, как сказано выше. И через очищение этой Хохмы Торы в Нога мира Асия — именно через животную душу, в битуле воли, в принятии бремени Небес с любовью и трепетом в совершенстве, как это согласно изначальной высшей воле в изначальной высшей Хохме, — через это завершается главное совершенство изначальной высшей Хохмы изначальной Торы, которая спустилась оттуда в двадцать четыре книги Торы. Ибо этот подъём — бирурим Хохмы Торы в материальных делах, чтобы исправить Древо познания добра и зла, — поднимается наверх, чтобы прибавить силу и достоинство самой сущности высшей Хохмы. Как тот, чья мудрость помогла ему исправить что-то испорченное в ремесле, — благодаря этому она становится совершенной в полноте силой самой его мудрости. Таков смысл выражения «тот, чья Тора — его ремесло» (Шабат 11а), — чтобы прокормить себя, как сказано: «И мудрость оживляет обладателей её» (Экклезиаст 7:12) — мудростью и т. д. (Как мудрец, изучивший науку врачевания: его главное совершенство — когда он вылечит больного и прокормит себя этим и т. д. И так же в прочих науках — когда он может исправить что-то согласно мудрости, которую он изучил; и как разрешить вопрос и ошибку и придумать на деле какое-то новшество, ибо «нет мудреца, подобного опытному» и т. д., как объясняется в другом месте. Об этом и сказано: «чтобы сделать» (Бытие 2:3) — то есть именно «чтобы исправить»: исправить Древо познания добра и зла, которое упало при разбиении сосудов, из 288 искр Тоху, — чтобы поднять и исправить их Хохмой Торы, которая пришла именно вниз. Это то, что поднимется наверх, чтобы прибавить совершенство и достоинство изначальной высшей Хохме. И это (Брахот 17а): «Цель (высшей) мудрости — тшува и добрые дела»: цель совершенства высшей Хохмы — тшува и добрые дела именно в этом мире, и пойми.) И это «И спустилась она к источнику»: спустилась Ривка, то есть уровень имени БАН, уровень нижней Хохмы, которая спустилась от уровня изначальной высшей Хохмы вниз — черпать воды Торы из источника воды высших вод, которые внизу. Он называется «источником» (айна) с «хэй» — это то, что есть в силе высшей Хохмы, чтобы очищать бирурим Древа познания. Это называется (Берешит раба 17:5) «отпад высшей мудрости — Тора», что сказано в похвалу и т. д. (А «отпад высшей Бины — Шаббат», «Шхина» — это уровень Ривки и т. д.) «И наполнила кувшин свой» — двадцать четыре книги Торы, которые привлекаются от высшей Хохмы к нижней Хохме вплоть до Нога мира Асия, сверху вниз. И это через битуль животной души в принятии бремени Небес — в запретах и в повелевающих заповедях — снизу вверх. Ибо это именно «последнее в деянии», которое «первым поднялось в мысли»: именно через это привлекается от высшей Хохмы к нижней Хохме в двадцать четыре книги и т. д., чтобы очищать и исправлять Древо познания, потому что это цель совершенства высшей Хохмы, как сказано выше. И это «и наполнила кувшин свой, и поднялась» — поднялась выше высшей Хохмы, как сказано: «И будет в тот день: выйдут живые воды из Иерусалима, половина их — к изначальному морю» (Захария 14:8) и т. д., и пойми. (А корень этих вещей — в уровнях Ицхака и Ривки наверху: это уровни МА и БАН, что прежде Ацилута во внутренней стороне, через Атика Йомин, который составлен из мужского и женского начал. Уровень Ривки — это уровень Нуквы Атика Йомин, то есть уровень Гвуры Атика Йомин, которая облачается в скрытую Хохму Арих Анпина. Это корень Хохмы, что в Ацилуте, которая привлекается вниз в БЕА, чтобы очищать бирурим Нога. И как известно, уровень Гвуры Атика Йомин, что в скрытой Хохме, — источник всех бирурим, что в высшей Хохме и т. д. И написано: «Я — Бина, у меня Гвура» (Притчи 8:14) — Гвура Атика Йомин, — и это уровень Ривки (которая называется поистине «отпадом высшей Бины», как сказано выше). И об этом сказано: «И спустилась она к источнику» — к источнику Хохмы, что в Торе, то есть к уровню скрытой Хохмы. «И наполнила кувшин свой» — двадцать четыре книги, — чтобы очищать через все бирурим Нога, что в шести тысячах лет существования мира, как сказано: «чтобы сделать» — исправить Древо познания и т. д., как сказано выше в толковании «цель высшей мудрости» и т. д. А уровень Ицхака — это уровень МА Атика Йомин, уровень источника наслаждения, что в Хохме и Бине. Это уровень Хеседа Атика Йомин, который облачён в череп (гульгальта) Арих Анпина, на уровне воли и высшего наслаждения, что в заповедях, которое выше Хохмы, смысла и воли вообще, даже «скрытого смысла», как известно. И это «Ицхак играет с Ривкой, женой своей»: это уровень смеха и высшего наслаждения, которое выше Хохмы и раскроется в Грядущем мире как награда за сами заповеди, которые в «последнем деянии» в Нога мира Асия, в материальном, именно в битуле воли животной души, как сказано выше, — ибо это «первым поднялось в мысли». Однако этот смех — через то, что он «играет с Ривкой, женой своей», то есть уровнем имени БАН Малхут в общине Израиля, то есть душами в телах, которые очищают Нога мира Асия, как сказано выше. И как сказано: «Пей, господин мой» (Бытие 24:18) и т. д., «и верблюдам твоим начерпаю» — это десять нечистых сфирот Нога мира Брия, которые называются «верблюдами господина его», уровня Хеседа Авраама, который нисходит далеко вниз через Элиэзера, его раба, который называется «старшим в доме его, управлявшим всем, что у него» (Бытие 24:2), как сказано в Зоаре. А ещё выше — это сказанное в упомянутой изначальной Торе: «И был я (ва-эйе) при Нём питомцем (амон)» — «амон» — «скрытым», «амон» — «удивительным» и т. д. — «и был я (ва-эйе) усладой изо дня в день». Итак, это два раза «Эйе» — как сказано: «Буду, Которым Буду» (Эйе ашер Эйе) (Исход 3:14). Первое «Эйе» — «Я готов раскрыться» во дни Машиаха, а второе «Эйе» — «Я готов раскрыться ещё» в Грядущем мире, на уровне самой сущности простого наслаждения, что в самой Сущности Эйн соф, которое называется «усладами Самого Царя», как известно. Об этом и сказано: «И был я усладой» и т. д. — это уровень смеха высшего Ицхака, который «играет с Ривкой, женой своей», уровнем имени БАН изначальной Торы, которая называется «амон», — чтобы были сущностные услады после того, как через неё завершатся бирурим, как сказано: «И смеётся она последнему дню» (Притчи 31:25) и т. д. И это потому, что этот смех сотворил именно «Элоким», то есть уровень имени БАН — Ривки, как сказано выше, и пойми.) И это «Пока не пройдёт народ Твой, Авайе» (Исход 15:16) — уровень скрытой Хохмы Торы, «света»; «пока не пройдёт народ этот, который Ты приобрёл» — в Грядущем мире, когда скажут: «Ибо Ты — Отец наш» и т. д., и пойми.)
(15) И это «А девица — очень хороша видом» и т. д. Ибо сказанное «и наполнила кувшин свой, и поднялась» — это подъём высоко-высоко, даже выше уровня Ицхака, то есть упомянутых сущностных смеха и услад. И это потому, что корень Малхут — уровень БАН Ривки — «венец мужу своему», выше имени МА, как сказано: «Женщина окружит мужчину» (Иеремия 31:21). Поэтому она называется «очень (меод) хороша видом», а везде, где сказано «очень», — это совсем без меры и предела, как известно. И вот, сначала следует понять, почему именно Ривку восхвалили тем, что она «хороша видом», и не сказали «красива обликом» или «красива видом». Ибо известна разница между обликом (тоар) и видом (маръэ): это разница между внутренним светом (ор пними) в сосуде и окружающим светом (ор макиф), не ограниченным сосудом. Облик — это очертание и форма, как у сосуда, очертание и форма которого очень красивы. Так же в облике глаз — как «с красивыми глазами» (I Самуил 16:12), — щёк и лба. И это красота, которая приходит в виде смешения и включения многих способов в хорошем очертании и форме, а свет, который светит в них, включается посредством всех их прекрасным образом, в хорошем смешении белизны и румянца вместе и т. д. Это и называется «красива обликом» и «красива видом» — это красота в светах и сосудах, которая светит в лице на уровне поистине раскрытого света, сообразно характеру красоты в облике и виде, открытых самому глазу. Но «вид» (маръэ) — это уровень окружающего света, который не ограничен обликом и светом, видимым в сосуде в очертании и форме; однако из него — источник всех видов света, раскрытого в лице. Поэтому он называется «маръэ» — ибо он «показывает» (маръэ) всякий хороший и красивый свет в лице. Ведь «маръэ» — форма каузативная: он показывает всякий свет, как зеркало (маръа), в которое смотрят, которое называется «маръа», потому что оно показывает всякий свет лица смотрящих в него, а само оно вовсе не на уровне раскрытого света. И таков же уровень «вида» лица, который всегда показывает в лице всякий хороший свет, так что он приятен глазу каждого смотрящего — смотреть и вглядываться в него без [видимой] причины. Это называется «хороша видом»: её вид приходит из сокрытия в раскрытие и всегда светит добром, в общем, ибо в этом совсем нет ограниченной меры (на идише: «дер блик ин дер ойсвайз» — взгляд во внешности и т. д.), поскольку это выше красоты, ограниченной обликом и светом, видимым в сосуде лица. И это «и вид твой прекрасен» (Песнь песней 2:14). Это уровень окружающего света ехиды, что в общине Израиля (Кнесет Исраэль), — это наслаждение и воля по сути, которые выше красоты облика и вида, то есть уровня мохин Хохмы и Бины, в разумных «беге и возвращении», раскрытых в лице, которые приходят в пределе и мере, в светах и сосудах и т. д. И это называется «хороша видом»: это подобно тому, что есть великое наслаждение смотреть и вглядываться во что-то, что видится глазу в очень хорошем виде, который показывает всякий хороший свет без меры и предела, так что желаешь вглядываться и смотреть на это всегда, пока «не насытится глаз» (Экклезиаст 1:8), и не отводишь глаз от созерцания. Это называется «очень хороша видом» — хороша в виде, чтобы смотреть, как в зеркало, в которое вглядываются, чтобы увидеть в прекрасном виде всякий свет и т. д. Об этом и сказано: «Покажи мне вид твой» — поскольку она называется «очень хороша видом». И это сказанное: «ибо вид твой прекрасен» — как вещь, приятная для взгляда глаз, на которую хорошо смотреть и вглядываться всегда. Получается, что в толковании «маръэ» есть два смысла, которые суть одно. Первый — в смысле света: то, чей вид — свет и сияние, хорошие, приятного цвета, ибо «маръэ» — это цвет. А второй — «маръэ» в смысле видения и созерцания, как инструмент для смотрения, который называется «маръа» (зеркало), потому что в нём видят всякую форму, поскольку оно показывает всякое очертание лица смотрящих в него. И всё едино: поскольку сияние и свет чрезвычайно приятны для взгляда, все смотрят и вглядываются в него сильным вглядыванием, не отводя от него глаз даже на миг; поэтому он называется «маръэ», как зеркало, в которое смотрят и видят, поскольку оно показывает всякий свет. И таково толкование «хороша видом» или «вид твой прекрасен» в двух смыслах, которые суть одно: она хороша для взгляда глаз — смотреть и вглядываться в неё с наслаждением видения, так что всё его сердце влечётся к ней из-за хорошего цвета и прекрасного вида, приятного глазу каждого, поскольку он показывает хороший свет. И это уровень окружающего света красоты вида, то есть красоты цвета в облике, который называется упомянутым «светом», и пойми. (16) И вот, есть два вида «вида» (маръэ): первый — на уровне прямого света (ор яшар), а второй — на уровне отражённого света (ор хозер). Это будет понятно согласно объясняемому в другом месте о высказывании (Бава Батра 75а) на стих «И сделаю из кадкода» (Исайя 54:12) и т. д.: «Один сказал — шохам, а другой сказал — яшфе» и т. д. Это уровни прямого света и отражённого света — «белого блеска» и «красного блеска» (цахцахот) и т. д. Шохам — драгоценный камень, который светит сам по себе и очень ярко сверкает светом. Так есть высший «вид», который называется «светящим зеркалом» (аспаклария ha-меира), — он светит светом по сути, как он есть поистине, на уровне сверкания света окружающего уровня Сущности света Эйн соф, который выше света, ограниченного сосудом, и называется «светилом», как само светило солнца. Как в будущем, о котором написано: «В свете Твоём увидим свет» (Псалмы 36:10) — «в свете Твоём», в свете Торы, «увидим свет» — поистине Твоей Сущности. И это свет Торы и заповедей, как он есть наверху, в Его сути и сущности, благословен Он, который называется «маръэ», ибо он показывает поистине свет Сущности, как «вид Его — как Ливан» (Песнь песней 5:15) и т. д. И это уровень простого наслаждения, что в сущностной воле, которое в самих Его заповедях, как «Широка заповедь Твоя очень» (Псалмы 119:96), и как Он «возлагает тфилин» (Брахот 6а) и «облачается в цицит» и т. д., как известно, — это уровень окружающих светов светов и сосудов «человека» Ацилута, десяти сфирот Ацилута. И это то, что раскроется в Грядущем мире, как сказано: «Вот, это Элоким наш» (Исайя 25:9) — воочию и т. д. И так же при Даровании Торы видели «лицом к лицу» и т. д., и так же «три раза в год пусть явится всякий мужчина твой пред лицо Б-га» (Исход 23:17) и т. д. Это как у Моше, о котором написано: «и образ Б-га он созерцает» (Числа 12:8) и т. д., «устами к устам Я говорю с ним, в видении (маръэ)» и т. д., — поскольку его корень от света изначальной Торы, который показывает поистине свет Сущности и т. д. (И так же есть тридцать шесть праведников в каждом поколении, «которые видят лик Шхины» (Сукка 45б) каждый день.) А второй — «вид» отражённого света, где свет виден не по сути, как он есть, а лишь путём образа и подобия, видимого глазу, как «и через пророков Я являюсь в подобиях» (Осия 12:11) и т. д. Как вид, что в радуге, в которой видны цвета солнца, как сказано: «Таков вид сияния (нога) вокруг — это вид подобия славы Б-га» (Иезекииль 1:28) и т. д. Ибо эти цвета в радуге — это отражённый свет, который показывает цвета, что в солнце, когда они стоят против облака. И как зеркало, в которое смотрят (которое называется «шпигл»): оно показывает форму смотрящего в него путём подобия, ибо его задняя сторона покрыта клейким [слоем], из-за чего это отражённый свет, возвращающийся навстречу лицу смотрящих, чтобы показать поистине его форму, как известно. Так и наверху есть «вид», который называется «зеркалом, которое не светит» по своей сути, — но это ясная и чистая вещь, в которой видно; это называется отражённым светом или удвоенным светом и т. д., и называется также отсветом отсвета и т. д. И это как раскрытие света Шхины пророкам через видение, которое показывает подобие славы Б-га, как сказано: «В видении Я открываюсь ему» (Числа 12:6), и так же: «И узрели Элоким» (Исход 24:11), «и под ногами Его — подобие изделия из сапфирового кирпича» (Исход 24:10), в котором виден Б-жественный свет на уровне подобия, как «так сказал Б-г» и т. д. А Моше пророчествовал словами «вот это слово» и т. д. — воочию и т. д. «Как камень сапфир» — как камень яшфе, который очень чист и сверкает для глаза и т. д. И так же в Торе и заповедях, которые пришли вниз в облачении в Древо познания добра и зла, в Нога мира Асия, в материальных вещах, которые очищаются и поднимаются на уровне отражённого света. И как битуль воли животной души, что в Нога, которая поднимается наверх в любви и трепете без предела, выше разума, как сказано выше, — это уровень «вида» отражённого света снизу вверх. Об этом и сказано: «Покажи мне вид твой» (Песнь песней 2:14) и т. д., «и вид твой прекрасен», — поскольку он на уровне окружающего света воли и наслаждения, что в самой сущности души, которые выше света разума и мидот, что в сердце и т. д., как сказано выше, и пойми. Поэтому он называется «маръэ», как знак и признак, который делают как образец, показывающий что-то скрытое и сокровенное, что называется «цийун» (отметка). По этому община Израиля — в Торе и заповедях внизу, которые совершают в материальных вещах Нога мира Асия, в тфилин, цицит и тому подобном, — называется именем «Цион», «отмеченная», как «Поставь себе отметки (циюним)» (Иеремия 31:20) и т. д. Ибо все наши заповеди — как знак и отметка, указывающие на высшие окружающие света десяти сфирот, что в высшем Человеке Ацилута, которые суть «заповеди Авайе» и называются поистине «заповедями», как говорят: «который освятил нас Своими заповедями», и написано: «заповеди Мои» (Бытие 26:5) и т. д. (Поэтому Тора и заповеди называются «свидетельствами», как сказано: «свидетельства» (Второзаконие 6:20) и т. д., — свидетели, которые свидетельствуют о скрытом. И так же Израиль называется свидетелями, как сказано: «Вы — свидетели Мои» (Исайя 43:10) и т. д. (как объясняется в другом месте). И как наши тфилин называются тфилин как образец тфилин Владыки мира, который возлагает тфилин на голову и т. д. (Брахот 6а), — это уровень окружающего света имени Авайе, что в четырёх мохин, как сказано: «что имя Авайе наречено на тебе» (Второзаконие 28:10) и т. д., и тому подобное.) И это то, что община Израиля называется «очень хороша видом» и т. д., и как сказано: «и вид твой прекрасен», — это «вид» заповедей, которые совершаются в Нога мира Асия, в битуле воли животной души, корень которой — из Нога мира Асия, которая поднимается на уровне отражённого света снизу вверх, поднимаясь на уровне бирурим 288 искр Нога мира Асия и т. д. Это превосходство света, исходящего из тьмы, как в примере с камнем, который очень очищен и сверкает для глаза и т. д., и как цвета радуги, в которой видны три цвета солнца. И хотя это лишь отсвет отсвета, но он показывает свет, как он есть в самом светиле солнца, с большей выпуклостью и сверканием, которое не различимо и не видно в самом солнце, как известно. Таков смысл «нога» — от слова «ягиа» (осветит), как «произносит Имя по буквам (оге)» (Санедрин 90а) — с большей выпуклостью (и как «И Б-г осветит (ягиа) тьму мою» (II Самуил 22:29): свет, который освещает тьму, сверкает больше). И как свет разума, который светит через пример (машаль): истинность его света различима больше, потому что его духовность облачается в материальность примера. Или как «нет мудреца, подобного опытному» в деле: в материальном деле истинность света мудрости очищается и различается больше. Так свет высшей Хохмы изначальной Торы — полнота её истинности различима больше при облачении в материальные вещи, в Нога мира Асия. И так же в любви и трепете животной души Нога мира Асия больше проявляется свет Б-жественной души в её первом корне (потому что «их конец вонзён в их начало» — именно). И как отражённый свет, который поднимается снизу вверх от земли, больше, чем первый свет, который привлекается от своего источника сверху вниз на уровне прямого света. Поэтому он называется «очень хороша видом» — без предела. Ибо уровень отражённого света возвращается к самой Сущности Создателя, которая выше прямого света. И это как в примере с зеркалом, в которое смотрят: из-за завесы, приклеенной к нему на обратной стороне зеркала, свет возвращается навстречу лицу смотрящих в него. Так через этот битуль воли животной души, который со стороны уровня отделяющей завесы зла Нога, которое не желает отделиться полностью, Б-же упаси, — через это свет возвращается, чтобы подняться наверх в любви и трепете, которые выше разума и т. д., на уровне битуля воли — полностью и во всём, только для одного Б-га, в любви и трепете «всем твоим достоянием (меодеха)», которые к самой Сущности Эйн соф, благословен Он, именно. Как сказано: «Кто мне на небесах» (Псалмы 73:25) и т. д., «Истаяла плоть моя и сердце моё» (там же, 26) и т. д., и так же «Жаждет Тебя душа моя» (Псалмы 63:2), «Истомилась душа моя» (Псалмы 84:3) и т. д. и тому подобное. И это уровень Ривки, которая выходит из Нога мира Асия на уровне отражённого света наверх, поднимаясь выше уровня Ицхака, то есть наслаждения, любви и трепета дающего к получающему — от Святого, благословен Он, к общине Израиля, — как сказано: «жена доблестная — венец мужу своему», «женщина окружит мужчину» и т. д. И это «И спустилась она к источнику» и т. д., «и поднялась» — выше уровня Ицхака, как сказано выше, и пойми.
(17) И это будет понятно с дополнительным разъяснением согласно объясняемому в другом месте о сказанном: «Глаза твои — голуби» (Песнь песней 1:15), и так же: «Глаза его — как голуби» (Песнь песней 5:12) и т. д. Это как в примере с голубем и его парой, которые смотрят друг на друга: в этом взгляде — главное их наслаждение, больше, чем в самом их соединении, ибо в этом взгляде есть удивительное и великое наслаждение, так что вся его суть влечётся в это. Поэтому этот взгляд чрезвычайно силён, так что глаз совсем не насыщается и т. д., как сказано выше о взгляде на вещь, предельно приятную для взгляда, когда вся душа истаивает в этом взгляде. Так следует понять наверху взгляд общины Израиля наверх, как сказано: «Глаза твои — голуби» — «чтобы смотреть на славу высшего Царя», как сказано: «Царя в красоте Его увидят глаза твои» (Исайя 33:17). Это взгляд с великим вожделением, в «искрах огня» воодушевления (Песнь песней 8:6), в очень удивительном наслаждении, так что вся суть влечётся и истаивает в этом взгляде. И как при Даровании Торы сказали: «Желаем мы видеть нашего Царя», и написано: «И весь народ видел» (Исход 20:15) и т. д., и отлетела их душа от обилия наслаждения, — ибо «светом лика Твоего» поистине «Ты дал нас» и т. д. И так же в будущем, о котором написано: «В свете Твоём увидим свет» — поистине Твоей Сущности, как сказано выше (как сказано выше, что это называется «видом» прямого света, который показывает свет сути, как он есть поистине и т. д.). Об этом и сказано: «Отведи глаза твои от меня, ибо они взволновали меня» (Песнь песней 6:5) — «ибо они зажигают Его пламенем любви» (как сказано в Зоаре). И это песни и хвалы, что в Псукей де-зимра, в псалмах «Аллилуйя», которыми восхваляют и прославляют славу Царя совсем без меры. И как «А святые каждый день будут восхвалять Тебя вечно (села)» — совсем без перерыва, возвышение за возвышением и т. д. И как в хвалах общины Израиля Святому, благословен Он, в Песни песней: «Возлюбленный мой бел и румян» (Песнь песней 5:10) и т. д., «голова его — чистое золото, кудри его» и т. д., «голени его — мраморные столбы» и т. д., вплоть до «уста его — сладости, и весь он — желанный» и т. д. И точно так же: «Как в воде лицо — к лицу, так сердце человека» (Притчи 27:19) — высшего Человека, то есть Святого, благословен Он, к общине Израиля, о котором написано: «Глаза его — как голуби», — на уровне взгляда дающего на получающего, с обилием наслаждения и вожделения, сверху вниз. Как в хвалах Святого, благословен Он, общине Израиля: «Как прекрасны шаги твои» (Песнь песней 7:2) и т. д., вплоть до «Как ты прекрасна» и т. д., «любовь в наслаждениях» (Песнь песней 7:7). И как при видении паломников, о которых написано: «Пусть явится (йераэ) всякий» (Исход 23:17) и т. д. (Хагига 2а): «Как он пришёл видеть, [так он пришёл быть видимым]» и т. д. Получается, что уровень взгляда общины Израиля наверх, как «Глаза всех — к Тебе» (Псалмы 145:15) и т. д., — это на уровне отражённого света, в волнении наслаждения и вожделения получающего к дающему. А взгляд Святого, благословен Он, на общину Израиля сверху вниз — это на уровне прямого света, как «глаза Б-га, Элоким твоего, на ней» (Второзаконие 11:12), «и будут глаза Мои и сердце Моё там» (I Цари 9:3) и т. д. Однако уровень взгляда общины Израиля снизу вверх, на уровне отражённого света, поднимается наверх — в саму Сущность, ибо отражённый свет возвращается поистине к своему изначальному состоянию, как «истомилась душа моя» и т. д. И это «и поднялась» — поистине наверх, и пойми.
(18) И это «А девица — очень хороша видом» — без предела. Это уровень взгляда общины Израиля снизу вверх, с предельно удивительными наслаждением и вожделением, — «чтобы смотреть на славу Царя», как сказано: «Одного прошу я у Б-га… созерцать благодать Б-га» (Псалмы 27:4) и т. д. А тем более во время изгнания, когда она очень отдалилась, — ещё больше возрастают жажда и вожделение, как объясняется в другом месте о сказанном: «Так в святилище я созерцал Тебя» (Псалмы 63:3) — «если бы так в святилище я созерцал Тебя» и т. д. И как «Что ты унываешь, душа моя» (Псалмы 42:6) и т. д., «Когда приду и явлюсь пред лицо Элоким» (Псалмы 42:3) и т. д. и тому подобное. И это уровень Ривки — уровень битуля и включения из «нечто» в «ничто», снизу вверх, именно на уровне отражённого света. Поэтому она называется «хороша видом» — это как зеркало, в которое смотрят, в котором свет виден на уровне отражённого света, как сказано выше, что называется «видом» отражённого света. И это «и вид твой прекрасен» и т. д.
(19) Однако вот, это ещё не согласуется. Ибо на самом деле толкование «хороша видом» — наоборот: «хороша видом», чтобы смотреть на неё сверху вниз — от дающего к получающему, как сказано выше в толковании «хороша видом», которое включает два смысла: сияние в виде и красивый цвет, и «маръэ» в каузативном смысле — показывающее всякий хороший свет. Поэтому взгляд на неё — без меры, так что глаз совсем не насыщается, как на вещь, предельно приятную для взгляда, на которую все смотрят с великим и удивительным наслаждением и т. д. И это «Покажи мне вид твой» и т. д., «и вид твой прекрасен» и т. д. — это о взгляде Святого, благословен Он, на общину Израиля, а не о взгляде общины Израиля, который поднимается на уровне отражённого света снизу вверх: о нём неуместно сказать, что она «хороша видом» по сути и т. д. Если так, почему здесь сказано «очень» — без предела? И ещё: сказано «И спустилась она к источнику» и т. д., «и поднялась», — ведь этот подъём — именно после нисхождения. И если этот подъём — на уровне любви и трепета в наслаждении взгляда снизу вверх, в отражённом свете, как сказано выше, — какое отношение это имеет к нисхождению вначале, когда она сначала спустилась вниз и наполнила свой кувшин, а потом «и поднялась» и т. д.? И ещё: что значит сказанное вначале — «А девица — очень хороша видом, девственница, и мужчина не познал её»? Что за новость в этом? А потом — «И спустилась она к источнику» и т. д., «и поднялась». И нужно сказать, что сказанное «хороша видом» означает: она хороша видом по сути, так что показывает всякий хороший свет и красивый цвет; только то, что она показывает, и всякий свет поднимается наверх именно на уровне отражённого света, который совсем без предела, как сказано выше. И поскольку это приходит не от света, привлекаемого свыше, как свет солнца в луне, как от силы дающего в получающем, а именно от её собственной силы, — поэтому она называется «девственница, и мужчина не познал её» и т. д. (как будет объяснено далее). А потом сказано: «И спустилась она к источнику» и т. д. — сама по себе, — «и поднялась» выше уровня дающего, то есть уровня наслаждения прямого света сверху вниз, как сказано: «Женщина окружит мужчину», и как сказано: «Выйдут живые воды… к изначальному морю», как сказано выше, и пойми.
(20) Чтобы понять объяснение дела: на самом деле то, что здесь упомянуты нисхождение и подъём — вначале она спустилась к источнику, чтобы наполнить свой кувшин, что на её плече, а потом поднялась, после того как наполнила свой кувшин, — это нисхождение было ради этого подъёма, как известно общее правило повсюду: всякое нисхождение — только ради подъёма. И сначала следует понять, что такое это нисхождение. Ведь выше объяснено, что уровень Ривки в общем — это уровень битуля и включения в саму сущность воли и наслаждения, из «нечто» в «ничто», на уровне отражённого света, в любви и трепете без предела, которые выше разума. И причина в том, что это уровень имени БАН, как в колеснице лика льва и быка и т. д., и как волнение удивительного наслаждения при взгляде на славу Царя, когда вся суть влечётся и истаивает и т. д., так что Он сказал: «Отведи глаза твои от меня» и т. д. — «которые зажигают Его пламенем любви» и т. д. Это уровень подъёма отражённого света поистине к своему изначальному состоянию, как сказано выше. И вот, всё это есть в каждой Б-жественной душе в молитве, в «служении, что в сердце» и мозгу, и особенно в Шма, когда говорят «всем твоим достоянием» и т. д., как известно. Однако мы видим воочию, что в этом есть одно и противоположное ему. Ибо как только она усилится в таком удивительном вожделении — подняться и включиться наверх, в Б-га живого, в истаивании души, в любви и трепете в наслаждениях, — тотчас она может прийти на уровень «возвращения» (шов), то есть нисхождения вниз. Как в высказывании: «Если устремилось (рац) сердце твоё — вернись назад»: после «бега» (рацо) в удалении наверх отступают назад, вниз. То есть в природе души человека есть то, что она больше желает привлечения раскрытия света Б-жественности в свою душу сверху вниз, как в занятиях Торой и заповедями, и не поднимется наверх в истаивании души, а, наоборот, вернётся и встанет на своё место внизу, как она есть, — со стороны смирения, говоря: «Кто я такой, чтобы мог приблизиться к святому?» и т. д. И больше пожелает, чтобы пришло и привлеклось раскрытие света Б-га, чтобы прилепиться к Нему в раскрытии Его воли и мудрости, облачённых в Тору и заповеди, и будет наслаждаться этим в своей душе больше, чем подъёмом наверх и т. д. И это противоположность уровню удаления любви и трепета — уровню «устремилось сердце твоё» поистине. Как говорят: «И просвети глаза наши Твоей Торой, и прилепи сердце наше к Твоим заповедям», а потом — «и объедини сердце наше, чтобы любить» и т. д. И это сказанное: «И будут эти слова» (Второзаконие 6:6) и т. д., «и говори о них» (там же, 7) — на уровне «возвращения» тотчас после «бега» в любви и трепете «всем твоим достоянием». И как сказано: «О, всякий жаждущий, идите к воде» (Исайя 55:1): тотчас после жажды и вожделения подняться в любви и трепете наверх эта жажда утоляется водами Торы. Если так, откуда у души будет сила превратить свою природу, которая поднимается наверх, как свеча перед факелом и т. д.? И нужно сказать, что в этом уровне «возвращения» есть более высокая сила, чем в уровне «бега», так что она одолевает его и обращает его сердце к уровню «возвращения» вниз, противоположно «бегу». Это желание и вожделение к привлечению Б-жественности — чтобы привлечь Б-жественный свет именно в сосуд, как объясняется в другом месте: «ибо хорошо скрыть свет в сосуде» и т. д. (Ибо свет называется хорошим, только когда он скрыт и облачён именно в сосуд. И это потому, что у сосуда есть корень и источник выше, чем у света, — от уровня окружающих светов (от уровня «рот напротив рта» (мохе ле-мохе), как известно из Эц Хаим). Поэтому сила сосуда одолевает свет — например, чтобы быть на уровне «возвращения», в привлечении к сосуду, противоположно «бегу» и включению наверх, как объясняется в другом месте. И это то, что говорят: «И Ты хранишь её во мне», чтобы она не вышла в истаивании души, в наслаждении упомянутого отражённого света. И это хранение приходит от более высокой силы — это сила наслаждения от привлечения света именно в сосуд. Ибо корень сосуда — в уровне окружающего света, и это через уровень одеяния хашмаль, облекающего душу, корень которого — в уровне высшего окружающего света. Поэтому в его силах одолеть уровень «бега», чтобы быть поистине его противоположностью, как сказано: «Поневоле ты живёшь» и т. д. И это «Я, Б-г, не изменился» (Малахия 3:6), «поэтому и вы, сыны Яакова, не истреблены» — в самопожертвовании, а прилеплены к Торе и заповедям именно на уровне «возвращения». Ибо «светильник Авайе — душа человека» (Притчи 20:27), а вся суть уровня имени Авайе «человека» — множество привлечений светов именно в сосуды. Поэтому сказано: «Одного прошу я» и т. д., «чтобы пребывать мне в доме Б-га» (Псалмы 27:4) — это уровень сосудов, что в Торе и заповедях; и тогда сами собой привлекутся все высшие окружающие света, как «созерцать благодать Б-га» — во внутренней стороне наслаждения Сущности Создателя, которая называется «благодатью Авайе» и т. д. и тому подобное.)
(21) И это то, что «дают человеку пропитание только ради его жены», ибо сказано: «чтобы водворить благословение в доме твоём» (Иезекииль 44:30). Ибо его жена — как он сам, она «дом его», на уровне сосуда для света, а корень сосуда выше света по упомянутой причине. И это уровень Ривки, уровень имени БАН, о которой сказано «и поднялась» (как будет объяснено далее). И это «И спустилась она к источнику, и наполнила кувшин свой» — двадцать четыре книги, как сказано выше. Ибо как в частных душах тотчас после жажды и вожделения в молитве — подняться наверх — она возвращается, чтобы смирить себя от своего слияния наверху, и больше желает нисхождения и привлечения Б-жественности вниз в Торе и заповедях, как сказано выше, — так и наверху, в общности корня душ Израиля, в уровне Ривки: после того как она поднимается на уровне отражённого света высоко-высоко, как сказано выше, тотчас она возвращается и спускается именно в нисхождение вниз, что называется уровнем «возвращения», который после «бега». И это сказанное: «И спустилась она к источнику» и т. д. — она спустилась вниз, чтобы черпать кувшином, что на её плече, из источника Хохмы изначальной Торы. Это нисхождение света и влияния изначальной высшей Хохмы, чтобы оно привлеклось вниз в сжатые буквы и сосуды, то есть в двадцать четыре книги Торы, которые облачаются внизу в материальные вещи Нога, — чтобы очищать Древо познания добра и зла, как сказано выше.
(22) Объяснение дела будет понятно согласно сказанному выше об уровне «бега и возвращения» в любви и трепете в молитве — уровнях отражённого света и прямого света: в уровне «возвращения» есть более высокая сила — привлекать свет в сосуд и т. д. (со стороны корня сосуда именно в уровне окружающего света, как сказано выше). И так же следует понять уровень высшей Хохмы изначальной Торы, которая называется светом или водой, как сказано: «Ибо заповедь — светильник, а Тора — свет» (Притчи 6:23), а иногда она называется водой — как «изначальное море» и как «источники бездны» и т. д. (и как известно о огне, воде и воздухе и т. д.). Когда Тора называется светом, это на уровне отражённого света наверх, как свет и сияние солнца, которые включены в светило, и как свет свечи, который поднимается к своему корню в стихийном огне и т. д. Так и свет высшей Хохмы — уровень самой сущности силы Его мудрости, благословен Он: несомненно, свет высшей Хохмы поднимается в саму Сущность Эйн соф, «который есть знание» и т. д. (как сила разума в человеке, которая включена в саму сущность разумной души). И это «а Тора — свет», и написано: «Облекается светом, как одеждой» (Псалмы 104:2) — на уровне окружающего света и т. д. Однако когда Тора называется водой, это на уровне распространения и нисхождения света изначальной высшей Хохмы, которая привлекается, распространяется и нисходит именно далеко вниз, как вода, которая нисходит и стекает с высокого места на низкое, в длину и в ширину и т. д. И это «Уста свои открывает она мудростью» (Притчи 31:26) — уровень открытия и раскрытия света скрытой высшей Хохмы, — «и Тора милосердия (хесед) на языке её», которая называется именно «Торой Хеседа». Как вода нисходит сверху вниз, так нисходит Хохма Торы из сокрытия в раскрытие — далеко вниз и т. д. И это уровень нисхождения и распространения света изначальной Торы вниз, в буквы двадцати четырёх книг, в материальных делах, именно во множестве сосудов, как сказано: «Ибо заповедь — светильник, а Тора — свет»: хорошо скрыть свет изначальной Торы именно в сосуде «светильника заповеди» внизу. И само собой отсюда понятно, что в уровне нисхождения и привлечения высшей Хохмы вниз, в сосуды, есть сила более высокая, чем сила света самой высшей Хохмы, которая на уровне отражённого света именно к Сущности, как сказано выше, — поскольку в её силах совершать противоположное природе света (а это приходит от уровня окружающего света Торы и т. д.). Об этом и сказано: «Облекается светом, как одеждой». И это то, что изначальная Тора называется «притчей изначального» (машаль а-кадмони), как сказано: «Как говорит притча изначального» (I Самуил 24:14), — как притча для света разума, корень которой — в окружающем свете разума; поэтому она хранит его (и как сказано выше об одеянии хашмаль души и т. д., и пойми).
(23) И это будет понятно на разумной душе человека: в уровне Хохмы, что в душе, есть две ступени, которые суть две противоположности — одна поднимается, другая нисходит и т. д. (И это то, что Хохма называется «коах ма» (сила «что?») — без сути (маhут), как «что (ма) ты исследовал?»; и также называется «коах ма» — от слова «маhут» (суть) именно. Это две ступени — прямого света и отражённого света, уровней МА и БАН, света и сосуда. И в общем это две ступени — внутренняя и внешняя Хохма, и они называются «Торой суда» и «Торой Хеседа», как будет объяснено далее.) Это то, что мы видим в силе разума, которая называется «постигающей» (маскиль): она постигает всякий смысл и довод во всякой мудрости, которую изучает. В ней есть сила, поднимающаяся возвышением за возвышением без меры, — то есть постижение поднимается в глубину за глубиной, в сокрытие за сокрытием. Ибо когда приходит к более высокому постижению, тем больше изумляется предмету в постижении его истинности (как «будут восхвалять Тебя вечно (села)» без перерыва, и так же «восхваляемый и прославляемый во веки веков» и т. д., как объясняется в другом месте), — как «что ты исследовал?» и т. д. И это подъём душ и в Грядущем мире — без меры вверх, как сказано: «Идут от силы к силе» (Псалмы 84:8) и т. д., и пойми. И это «Тора суда»: на этом уровне не будет оправдан и праведник, как «и небеса не чисты в глазах Его» (Иов 15:15), и так же «и вокруг Него сильная буря» (Псалмы 50:3) и т. д. А вторая ступень — это уровень нисхождения силы разума вниз, из сокрытия в раскрытие света, так что она может очистить даже нечистое и оправдать даже нечестивого, ибо найдёт заслугу разумом и доводом даже для виновного и т. д. А наверху это уровень силы нисхождения Хохмы вниз, чтобы исправить даже Древо познания добра и зла, так чтобы можно было поднять даже из зла клипат Нога к святости — очищением и исправлением и т. д. Как сказано: «чтобы сделать» (Бытие 2:3) — «чтобы исправить». Как великий мудрец: по мере величия своей мудрости по сути он может опустить силу своего разума, чтобы исправить даже предельно испорченную вещь, — например, найти исправление и заслугу даже для виновного. И это уровень Хеседа, что в Хохме, который называется «Торой Хеседа», — то, что «Хохмой очищаются» 288 искр, которые упали при разбиении сосудов и т. д., чтобы было раскрытие Б-жественного света и внизу, во тьме, и «не будет отвержен от Него отверженный» и т. д. И в этом всё дело нисхождения света высшей Хохмы Торы вниз, в её облачении в Древо познания добра и зла, как сказано выше, и пойми. И само собой понятно, что в этом нисхождении Хохмы Торы — чтобы исправить Древо познания — есть сила более высокая, чем в самой сущности света изначальной высшей Хохмы, как сказано выше. Как тот, чья мудрость помогла ему исправить что-то своей мудростью или прокормить себя, — и это совершенство самой сущности его мудрости, как сказано выше. И это по упомянутой причине: таково достоинство уровня сосуда, ограничивающего свет, корень которого — от уровня окружающего света высшей Хохмы. Поэтому в нём есть сила низвести и привлечь свет высшей Хохмы в сосуды, то есть в двадцать четыре книги Торы, которые привлекаются вниз, чтобы очищать Древо познания, и пойми.
(24) И это смысл сказанного об изначальной Торе (Притчи 8:30): «И был я при Нём питомцем (амон)» — мастером (умана). Она называется (в начале Берешит раба) «амон» — сокрытая, «амон» — чудесная и т. д., а затем: «И был я усладой» и т. д. То есть, поскольку сила нисхождения Хохмы вниз, чтобы исправить нечто, подобна мастеру с его рабочим инструментом, как сказано выше (и это выше света самой Хохмы по указанной выше причине), поэтому сказано: «И был я при Нём мастером» (подобно тому, «чья Тора — его ремесло» (Шабат 11а)), а затем: «И был я усладой», — то есть Он нисходит, чтобы наслаждаться Хохмой Торы удивительным наслаждением, большим, чем наслаждение, заключённое в «Хохме в голове». Это уровень Эдена грядущего мира, о котором сказано (Исайя 64:3): «Глаз не видел, Элоким, кроме Тебя, что Он сделает для уповающего на Него». И сказано в Зоаре: это для того, кто тщательно вникает в слова мудрости, — то есть в новые толкования законов (хидушим), которые обновляются через пильпуль, разрешающий всякое затруднение и всякую ошибку. Это и есть то, что «в нижней Хохме очищаются», как сказано выше. И это Устная Тора, от слова «уста»: «Устной Торой мы называем её», ибо «больше понимания (бина йетера) дано женщине, чем мужчине», — выше высшей Хохмы Письменной Торы и т. д., как объяснено в другом месте в связи со стихом (Притчи 4:8): «Превозноси её, и она возвысит тебя». Но вместе с тем ведь сказано (там же 1:20): «Премудрость вовне возглашает», и сказано в Зоаре, что высшая Хохма привлекается в нижнюю Хохму, — то есть то, что у нижней Хохмы есть сила очищать Древо познания, привлекается именно от высшей Хохмы, как сказано (Псалмы 68:35): «Воздайте силу Элоким», — это имя МА, которое привлекается в БАН, то есть в имя Элоким. И подобно тому как Устная Тора получает всё от букв Письменной Торы, то есть от двадцати четырёх книг Торы, как известно. И как мы видим: в меру величия самой силы мудрости в сущности великого мудреца, постигающего глубокие понятия, такова будет и мера силы нисхождения его разума вниз — чтобы исправить нечто, или извлечь из своей мудрости плоды и прибыль, или разрешить всякое затруднение и ошибку и т. д. Ведь хотя всё это — исправление испорченной вещи, или заработок на жизнь этим и тому подобное — весьма мало по сравнению с глубокими понятиями, которые он изучил для себя, тем не менее сила и ценность его исправления и его работы зависят от меры великой силы, заключённой в сущности его разума. (Подобно сказанному (Сукка 21б): «Даже будничная беседа мудрецов Торы требует изучения, как сказано (Псалмы 1:3): "и лист его не вянет"», — ибо в меру его сущностной мудрости такова и ценность малого разума, заключённого в его беседе, большего, чем у прочих людей, так что она требует изучения и т. д.) Так и наверху: то, что «в нижней Хохме очищаются» через исправление испорченного, как сказано: «сотворил… чтобы сделать», то есть исправить 288 искр и т. д., — хотя это малый разум по сравнению с сущностной высшей Хохмой, ведь эта Хохма — лишь в десяти речениях, которые называются просто «беседой», как сказано: «Не в обычае царя беседовать о делах простолюдинов», и называются «трудом беседы», — однако именно в этом и проявляется сила Сущности Хохмы, заключённой в высшей Хохме. Ведь именно от силы Сущности, заключённой в «Хохме в голове», привлекается эта сила малого разума — исправлять своим советом малую вещь. И подобно притчам Шломо, который, в меру силы сущности своей мудрости, изрёк три тысячи притч, даже о деревьях — от кедра и т. д. до иссопа и т. д. (I Цари 5:12–13). Ведь и это великое нисхождение в притчи — говорить слова мудрости даже о низших вещах, которые намекают на все тайны высшей Хохмы, — происходит благодаря великой силе, заключённой в Сущности Хохмы, способной низвести свет высшей Хохмы и облечь его в столь материальные притчи; и пойми.
(25) И поэтому Тора называется «притчей Изначального»: это то, что в силе изначальной высшей Хохмы есть возможность спуститься столь низко — в притчи, которые суть материальные облачения, — ведь Тора облеклась внизу в Древо познания добра и зла. Это двадцать четыре книги, в которые облечена и в которых скрыта вся глубина высшей Хохмы. (И это смысл сказанного, что высшая Хохма привлекается в нижнюю Хохму, чтобы дать ей силу исправлять и очищать Древо познания и т. д.) Но если так, следует понять: выходит, что у нижней Хохмы, которая исправляет и очищает, нет силы большей, чем у самой высшей Хохмы, привлекающей в неё эту силу в меру величия силы разума, заключённой в Сущности, как сказано выше. Почему же тогда сказано, что «больше понимания дано женщине» и т. д., — то есть что в нисхождении Хохмы, чтобы очищать и исправлять, есть сила более высокая, чем в самом существе высшей Хохмы, так что именно этим достигается совершенство высшей Хохмы? И это смысл сказанного: «И был я при Нём мастером» — сначала, как сказано выше, — и это уровень Эдена для того, кто тщательно вникает в слова мудрости, как сказано выше. Ведь поскольку именно высшая Хохма привлекается в нижнюю Хохму, как может получающий быть выше дающего и т. д.? И ещё следует понять: согласно сказанному выше, это нисхождение высшей Хохмы вниз, чтобы очищать, происходит в двадцати четырёх книгах Торы, которые облекаются в Древо познания. Если так, что означает сказанное, что «больше понимания дано женщине», то есть Устной Торе, «чем мужчине», то есть Письменной Торе? Ведь Письменная Тора, то есть двадцать четыре книги, — это и есть нисхождение Хохмы вниз, чтобы очищать, то есть уровень нижней Хохмы, которая привлекается от высшей Хохмы, как сказано выше. Какое же ещё преимущество есть у Устной Торы, которая получает от Письменной Торы и т. д.? Однако, чтобы разрешить эти два вопроса, следует предварить одно известное положение: Хохма, заключённая в Торе, в целом называется «очищенной Хохмой» (хохма бруря). То есть это высшая Хохма, которая уже была очищена наверху силой Сущности изначальной высшей Хохмы, о которой сказано: «Разуму Его нет числа», — о которой говорится: «Мудр, но не известной мудростью» и т. д. Подобно величайшему мудрецу, разум которого по самой сути неисследим: когда он применяет свою силу мудрости, чтобы постичь некое весьма глубокое понятие и мудрость, он, несомненно, много размышляет своим великим и могучим разумом — как и что, во всех подробностях, с наилучшими и отборными способами, — пока свет этого понятия и этой мудрости не станет предельно очищенным и чистым. То есть после долгого размышления выходит очищенное понятие — в утончённом виде, экстракт того, что избрано им как наилучшее, в предельной отборности, лучшее и чистое изо всего, что он обдумал в величии самой своей мудрости, так что в нём уже нет никакого уклонения ни вправо, ни влево, даже на волос. (Подобно тому, кто обдумывает своей мудростью некое дело — как поступить, или как постановить своим разумением закон для практики, так или иначе, когда есть много доводов в ту и в другую сторону: он своей силой разума возвращается к каждой стороне в весьма долгом размышлении, пока не найдёт ясное понятие — избранный и очищенный путь, согласно всей сущности его разума, что должно быть так-то и так-то, не уклоняясь от этого ни вправо, ни влево. Это и называется «советом», который исходит от «почек, дающих совет», — как и что, — пока не будет выявлено избранное из всех вариантов. Как взвешивающий на весах, которые останавливаются на перевесе, так и весы Хохмы взвешивают в самой Хохме, пока затем не выйдет и не поднимется избранное, отобранное из всех вариантов и т. д. И поэтому Тора называется «советом», как сказано (Притчи 19:21): «Совет Б-га — он устоит» и т. д.) (И так же следует понять о Хохме Торы наверху, которая называется «очищенной Хохмой»: она уже очищена, чтобы быть избранным и экстрактом, выходящим из всего размышления, заключённого в силе изначальной высшей Хохмы в Сущности Эйн соф, который называется «Мудр» и т. д. Это очищение — в предельной утончённости, избранное из всего. Поэтому сказано (Притчи 30:5–6): «Всякое слово Б-га очищено», — оно переплавлено в горниле Хохмы и очищено заранее силой сущностной высшей Хохмы Эйн соф, благословен Он. И поэтому сказано: «Не прибавляй» и т. д., ибо в ней нет уклонения ни вправо, ни влево за пределы истины света Сущности Эйн соф. Поэтому она называется «Торой истины», ибо указывает на истину самой Его Сущности, как она есть. И поэтому она называется «Книгой прямоты» (сефер а-яшар) — без всякого уклонения, как сказано (Псалмы 19:8): «Тора Б-га совершенна» и т. д., ибо все пути Торы прямы и суд справедлив, «ибо прямы пути Б-га», поскольку «прям Б-г» и т. д., и «Твердыня — совершенно деяние Его» и т. д. И это «деяние истины» — это Тора, которая есть средняя линия, как сказано (Михей 7:20): «Ты явишь истину Яакову», и: «И установил свидетельство в Яакове» и т. д. (Псалмы 78:5). И о ней сказано (Исайя 40:12): «Кто измерил горстью своей воды» — мерой и размером, очищенными и избранными согласно Сущности высшей Хохмы. И поэтому наслаждение, заключённое в высшей Хохме Торы, превосходит все наслаждения и всякое драгоценное богатство, как сказано (Псалмы 19:11): «Вожделеннее золота» и т. д., «и слаще мёда», и также (Притчи 3:15): «Она дороже жемчуга», и тому подобное. И всё это по указанной выше причине — потому что она называется «очищенной Хохмой», будучи избранным и экстрактом, как сказано выше; и пойми.)
(26) А теперь следует предварить ещё одно положение. Даже после того как некое очищенное понятие уже выявлено силой самой сути разума, постигающего всякое понятие и т. д., как сказано выше, тем не менее мудрец хочет испытать это понятие — действительно ли оно очищено в предельной истине, такой, какова она в самой его сущности. И тогда он велит воплотить это на деле, в действительности, то есть чтобы этим понятием было совершено нечто именно в материальных вещах: например, изготовить красивую и изящную вещь или постройку, или иную работу; или чтобы люди ходили его путями и следовали прямым и добрым правилам поведения, которые были бы направлены именно согласно этому понятию и этой мудрости, без всякого уклонения ни вправо, ни влево, — не прибавляя и не убавляя ни в одной подробности, — и чтобы отдалялись от всего противоположного главной точке цели, заключённой в этом деле и в этом добром и прямом пути. И так же — путь, противоположный этому, с весьма великой точностью. Подобно тому как весьма мудрый отец велит своему дорогому сыну на деле ходить прямыми и добрыми путями и правилами поведения и отдаляться от чуждых путей, противоположных им; и всё это исходит из глубокой мудрости, доброго и прямого намерения, ибо это понятие уже очищено у него силой сущности его мудрости, так что это ясная вещь без всякого уклонения, как сказано выше. (Или подобно великому мудрецу, который с великим размышлением изучил некое положение в науке врачевания и хочет испытать, действительно ли это истинно очищенное знание, предельно, так, как оно было очищено у него. Это станет ему известно лишь через испытание на деле — в лечении, которое он совершил на деле согласно этому понятию, принёсшем пользу и отвратившем вред, то есть в выздоровлении больного на деле. Ибо «нет мудреца, подобного обладателю опыта», поскольку в опыте на деле истина света разума выясняется до самой своей сути гораздо больше, чем она была выяснена силой разума.) И так при Сотворении мира: после того как Он воплотил всё на деле, сказано: «И увидел Элоким всё, что Он сделал, и вот — весьма хорошо». Тогда была выяснена та мудрость, которая была у Него вначале, прежде чем Он сотворил мир десятью речениями, — о чём сказано: «Вначале», а Таргум переводит: «Хохмой» и т. д. И хотя эта Хохма, которой Он сотворил и создал, привлеклась от высшей Хохмы в состоянии очищения, будучи уже очищенной в изначальной высшей Хохме, как сказано выше, тем не менее главное совершенство очищения этой Хохмы наступает только тогда, когда она приходит к действию, — действительно «из ничего в нечто». Таков и простой смысл стиха: «И увидел Элоким» — увидел после завершения, именно «всё, что Он сделал», — «и вот — весьма хорошо». А слово «весьма» означает: лучше, чем когда это было задумано в Его воле и в Его изначальной Хохме как предельно очищенная Хохма, как сказано выше; и пойми. И хотя сказано: «которое сотворил Элоким, чтобы сделать», — то есть чтобы исправить, — откуда следует, что во всём творении не было совершенства, а был некий недостаток, требующий исправления; если так, почему сказано, что Он увидел, что всё, что Он сделал, — весьма хорошо, в совершенстве очищения и исправления? Дело в следующем. То, что было задумано в Его воле и в высшей Хохме сотворить, — это «которое сотворил», ещё без истинного совершенства; это было для того, чтобы было что исправлять в нижней Хохме после очищения изначальной высшей Хохмы. И это значит, что главное очищение завершится именно в действии — второе очищение; это и есть «чтобы сделать», то есть исправить; и пойми. И это смысл сказанного (Шабат 88а): «Святой, благословен Он, поставил условие с Сотворением мира: если Израиль примет [Тору — хорошо], а если нет, Я верну вас в состояние хаоса (тоху ва-воху)», как сказано (Иеремия 33:25): «Если бы не Мой завет днём и ночью, законов неба и земли Я не установил бы». И это смысл «Вначале» — ради Торы, которая называется «началом», как сказано (Притчи 8:22): «Б-г создал меня началом пути Своего», и ради Израиля, который называется «началом», как сказано (Иеремия 2:3): «Свят Израиль» и т. д., — когда они будут исполнять Тору и заповеди на деле. Всё это намекает на два вида очищения, о которых сказано выше. Первое — очищение, которое было в изначальной высшей Хохме; это изначальная Тора, в которой был выявлен экстракт, как сказано выше. Это смысл сказанного: «И был я при Нём питомцем (амон)» — мастером, подобно мастеру, который строит согласно понятию и мудрости, уже очищенным в сущностной Хохме (и это двадцать четыре книги Торы, как будет объяснено далее). Это смысл сказанного, что «заглянул в Тору и сотворил мир», ибо десять заповедей — внутренний источник десяти речений, как известно (и это смысл сказанного: «Б-г создал меня началом пути Своего»). И также это смысл сказанного «ради Торы, которая называется началом»: «ради» означает — ради главной цели, то есть именно ради конца действия. Это второе очищение — то, что «в нижней Хохме очищаются» через исполнение Торы и заповедей на деле. Это подобно мудрецу, который испытывает очищенное понятие на деле и в поведении. Это смысл сказанного (Притчи 3:19): «Б-г Хохмой основал землю», (там же 24:3): «Мудростью строится дом». И об этом сказано: «И увидел Элоким всё, что Он сделал, и вот — весьма хорошо», — лучше, чем то, что Он сделал в первом очищении изначальной мысли и воли. И это «ради Израиля» и т. д. — если они будут исполнять Тору и заповеди на деле, — ибо именно конец действия был первым в замысле. И как сказано: «С кем Он советовался? С душами праведников», которые были в замысле и т. д., — то есть о том втором очищении, которое будет совершено ими в конце действия. И это смысл сказанного: «Если бы не Мой завет» и т. д. (Однако о субботе, в которой есть подобие грядущего мира — «дня, который весь — суббота и покой для вечной жизни», когда Хохма поднимается в истинное «ничто» (эйн), в виде возвращающегося света, выше нисхождения ради бирурим в высшей Хохме и нижней Хохме, — сказано: «ибо в него Он отдыхал от всей работы Своей, которую сотворил Элоким, чтобы сделать», то есть исправить и т. д.)
(27) И вот, после двух указанных выше предварительных положений о двух видах очищения, о которых сказано выше, — первое очищение в высшей Хохме, которая в голове, очищающей Хохму Торы, так что она называется предельно очищенной Хохмой, как сказано выше; и второе очищение — после того как понятие уже очищено, воплотить его на деле и т. д., подобно мудрецу, который испытывает опытом и т. д., чтобы этим завершилось совершенство первого очищения и т. д., — [станет понятно] дело двух ступеней Письменной Торы и Устной Торы, и сказанное, что «больше понимания дано женщине, чем мужчине» и т. д., хотя Устная Тора получает от Письменной Торы, как сказано, что высшая Хохма, то есть Письменная Тора, привлекается в нижнюю Хохму, в Устную Тору и т. д., как сказано выше. Ведь известно, что Письменная Тора называется «светящимся ликом» (паним меирот), а Устная Тора — «объясняющим ликом» (паним масбирот). Суть в том, что буквы Письменной Торы привлеклись из источника изначальной Хохмы как свечение внутреннего и сущностного света, то есть как избранное и экстракт, очищенный из всей глубины изначальной сущностной Хохмы. И хотя они пришли в буквах, ограниченных числом, — как двадцать четыре книги и т. д., — что есть привлечение светов в сосуды путём нисхождения прямого света, как сказано выше, однако эти буквы — сущностные и внутренние сосуды и буквы, которые вмещают и ограничивают весь свет высшей Хохмы, избранный и очищенный именно как внутренняя сторона и экстракт, как сказано выше, — как сказано (Притчи 30:5): «Всякое слово Б-га очищено» и т. д. (а не буквы двадцати двух букв, которые служат для изобилия миров). И поэтому всякий читающий Письменную Тору подобен читающему самые сущностные Его имена, которые вмещают свет истины Его Сущности, благословен Он, такой, какова она во внутренней и сущностной стороне в Нём, что называется «и истина Авайе» (Псалмы 117:2). Это уровень прямоты (там же 92:16): «ибо прям Б-г» и т. д., и поэтому Тора называется (Иисус Навин 10:13) «Книгой прямоты», как сказано выше. Как сказано: «которые призывают Его в истине», — «в истине», ибо буквы Торы призывают истину света Сущности. И поэтому в грядущем будущем сказано: «В Твоём свете» — в свете внутренней и сущностной Торы, когда этот свет придёт в совершенстве очищения возвращающегося света, — «увидим свет» самой Твоей Сущности (как будет объяснено далее). И поэтому она называется «светящимся ликом» — светом самой Сущности Эйн соф, подобно свету, который сияет с особым блеском, как он есть по сути, хотя он облачён в сосуд: подобно свету, сияющему в весьма прозрачном стекле или в предельно чистом и светлом драгоценном камне, как камень шохам (а «шохам» — это буквы имени «Моше», и нужно разобраться в этом; о нём сказано (Исход 2:2): «что он хорош» — по сути, ибо от высших вод привлекается, путём очищения Хохмы Торы, избранный свет; как говорится: «избравший Тору и Моше, раба Своего, и Израиль» и т. д.). И подобно тому как при даровании Торы — «в свете самого Твоего лика Ты дал нам»: хотя голос Элоким был облачён в буквы, тем не менее это называется «светящимся ликом», без всякого цимцума и сокрытия, поскольку это самая сущностная совокупность. (И как сказано: «Тогда Он увидел и исчислил её» и т. д. (Иов 28:27) — от слов «камень сапфир», в изначальном её бытии.) И это буквы двадцати четырёх книг Торы, которые в точном числе, по чтению и написанию и т. д., — не прибавится и не убавится вовеки, как сказано: «Не прибавляй» и т. д. Ибо и Пророки и Писания — слово Б-га говорило в них, как буквы Торы, которые были сказаны Моше на Синае и предшествовали в замысле изначальной высшей Хохмы. И это смысл (Исайя 40:12): «Кто измерил горстью своей воды» — воды Торы, которые были измерены именно мерой и размером, поскольку воды изначальной Хохмы были зачерпнуты именно как очищенное избранное и экстракт. И это: «и наполнила кувшин свой» и т. д. — подобно тому как малым кувшином черпают из большой воды, зачерпывая только избранную воду — прозрачную, чистую, сладкую и хорошую. Так и воды Хохмы Письменной Торы называются «прозрачными водами, сладкими водами» (Псалмы 19:11): «слаще мёда» и т. д. (как от Древа жизни, подобно сказанному (Исход 15:25): «И указал ему Б-г дерево» и т. д., «и стали воды сладкими», — горькие воды; ибо в их силе подсластить даже совершенно суровые гвурот, превратить горечь в сладость и т. д. И поэтому она называется «Торой милосердия» — очищать даже нечистое, как сказано выше, и как сказано (Иов 14:4): «Кто даст чистое из нечистого? Ни один», — это уровень единства высшей Хохмы Торы. И это свет нисходящего привлечения высшей Хохмы Торы, называемой «светящимся ликом», — избранный, привлекаемый и облекающийся в буквы, чтобы светить в нижней Хохме, то есть в Устной Торе, которая называется «объясняющим ликом». И это смысл сказанного, что высшая Хохма привлекается в нижнюю Хохму, как сказано: «Премудрость вовне» и т. д. А смысл «объясняющего лика» Устной Торы — это то второе очищение, о котором сказано выше, которое приходит через испытание после того, как понятие уже очищено разумом, и это есть совершенство очищения, как сказано выше. Это в целом называется бирурим возвращающегося света. Объяснение этого известно: подобно вспышке света точки разума из силы постигающего; хотя она приходит очищенной, в точке буквы йуд, она ещё в состоянии «ничто» и сокрытия, пока не придёт в состояние «нечто» — в постижение Бины. Бина — это сила объяснения: объяснить понятие силой размышления разума в действительном постижении, которое приходит в великом распространении и расширении — вправо и влево, в длину и в ширину, — в доводах и рассуждениях в ту и в другую сторону. Это называется «объясняющим ликом», который даёт вкус свету точки разума и очищает её до предельной истины. И как известно: хотя постижение Бины называется ощутимым «нечто», ибо оно приходит к материализации в постижении и схватывании, когда понятие постигается и понимается в действительных доводах и рассуждениях, — подобно «сорока девяти доводам за чистоту и т. д.», — что есть раскрытие сокрытого в точке Хохмы, называемой «ничто», однако именно этим выясняется истина точки Хохмы до самой её сути, такой, какова она есть, без уклонения наружу, то есть отделением её внутренней стороны от внешней. И это называется «местом, где [понятие] очищается», подобно горнилу для серебра: так через размышление внутренней стороны Бины, которая вникает в суть понятия — каково оно и что оно — в объяснении и доводах на разные лады, именно тогда раскрывается истина этой точки в её внутренней стороне и т. д. И эта сила больше, чем само существо света вспышки разума, приходящей из «ничто». Подобно сказанному: «понимай мудростью» (хавен бе-хохма), — и есть «разумеющий» (навон), который выводит одно из другого. Ибо помимо этой силы очищения, заключённой в размышлении Бины, мы видим, что эта точка расширяется и распространяется так, что из неё возникает множество новых положений, разные варианты, которые рождаются и возникают во множестве рассуждений как совершенно новое, чего вовсе не было в этой точке. Подобно множеству новых законов и многих галахот Устной Торы, которые рождаются и возникают из пильпуля — в размышлении над многими доводами и рассуждениями — как совершенно новое, чего не было в силе дающего, то есть в буквах Письменной Торы. [Подобно] рабби Акиве, который толковал каждый штрих груды [законов] и т. д. И хотя [Устная Тора] получает от Хохмы Письменной Торы — как «сорок девять доводов за чистоту и т. д.», и как рабби Акива толковал именно каждый штрих, — однако возникает множество новых галахот, на которые нет вовсе никакого намёка в Писании, как известно о многих галахот и законах, совершенно новых, [исходящих] из уст мудрецов Израиля, которые опирали их на запрет «Не уклоняйся» и т. д.: таковы эрув, омовение рук, ханукальная свеча и прочие заповеди мудрецов; а также тонкости, установленные книжниками, как восемнадцать постановлений и тому подобное. И в их силах даже убавлять — как в бичевании (Макот 22а–б), где убавили одно; (Рош а-шана 25а) и о праздниках сказано: «которые вы назначите» — даже по ошибке, и тому подобное. И всё это потому, что в получающем есть сила большая, чем в дающем, — в создании «нечто из ничего» в полном смысле, гораздо большем, чем возникновение «из ничего в нечто», при котором дающий [передаёт] от Хохмы к Бине. Это называется умножением, прибавлением и ростом в порождении и произрастании возвращающегося света — гораздо большими, чем посеянный свет дающего. Подобно сказанному: «женщина, когда зачнёт и родит» полноценного младенца с двумястами сорока восемью органами: хотя от дающего, в виде майн дхурин, была лишь одна капля, включающая в сокрытии все органы, внутренние и внешние, однако через майн нуквин женщины умножился и вырос полноценный младенец — с мохин и внутренними мидот и внешними органами. И это называется полным новшеством, а не только переходом от сокрытия к раскрытию. Ведь сказано: «и родит мальчика», — порождение, то есть возникновение «из ничего в нечто», названо именно по ней, поскольку этот рост и это умножение больше, чем само существо света изобилия майн дхурин, и к тому же возникает изначально заново. Подобно тому, кто сеет пшеницу в землю: она сгниёт и станет «ничто» в земле, а затем «родит и взрастит» в весьма великом умножении; это и есть новизна порождения — именно от растительной силы самой земли, только без посева в землю это невозможно и т. д. Так и свет Письменной Торы во всех заповедях: они пребывают в сокрытии высшей Хохмы и снизошли в буквы как посев в землю, то есть в Устную Тору. Это переход от «ничто» Хохмы к «нечто» Бины, которая называется «книгой» (сефер) и «повествованием» (сипур), как известно. И это размышление в Талмуде, которое тщательно вникает в слова мудрости Письменной Торы с «объясняющим ликом»: возникает великое расширение в раскрытии двухсот сорока восьми органов — 248 повелевающих заповедей и т. д. И это главное истинное очищение во внутренней и внешней стороне, подобно младенцу с внутренними и внешними органами, вплоть до ногтей и волос и т. д. И это называется ростом и произрастанием, которое взращивает в весьма великом умножении, — это бесчисленные новые галахот, как сказано (Песнь песней 6:8): «и девиц без числа», — подобно сказанному: «сеет благодеяния, взращивает спасения», как сеющий каб, чтобы получить много коров. Это называется полным новшеством во великом умножении, многократно превосходящем посеянный свет. И это смысл сказанного: «больше понимания дано женщине» — Устной Торе, от слова «уста»: «Устной Торой мы называем её», — чем «мужчине», то есть высшей Хохме, заключённой в буквах Письменной Торы. Смысл «бина йетера»: размышление Бины, заключённое в ней, превосходит точку посеянного света Хохмы, как сказано выше, — возвеличивать и прибавлять в великом новшестве и совершать второе очищение, которое есть совершенство очищения точки Хохмы, хотя она уже была очищена в изначальной высшей Хохме, — подобно испытанию мудрости на деле. Так и «свет, посеянный для праведника», в Письменной Торе, которая называется двадцатью четырьмя книгами, привлекается к действию — в заповедях на деле, в материальных вещах, — и очищается вторым очищением через майн нуквин женщины, то есть через размышление Устной Торы, в полном раскрытии того, как исполнить волю Всевышнего на деле, в сосудах 248 повелевающих заповедей, которые называются «органами Царя». И так же в «свете, посеянном для праведника», в числе корней душ Израиля, которых шестьсот тысяч и корень которых — в шестистах тысячах букв Торы, то есть в сущностных буквах трёх связей, подобных камню шохам, как объяснено в другом месте. И они посеяны в телах [клипат] Нога мира Асия, в материальной плоти, — именно в битуле воли животной души, в отказе от зла и делании добра, и в исполнении заповедей в материальных вещах. Это называется произрастанием и порождением в земле, с великим прибавлением и умножением, как сказано (Иезекииль 16:7): «Тьмами, как растение полевое» и т. д., «и ты умножилась и выросла» и т. д.; и как сказано (Псалмы 126:2): «Тогда скажут среди народов: возвеличил Б-г [дела Свои], сотворив с ними»; и также (I Самуил 20:41): «пока Давид не превозмог»; и также (Осия 2:1): «И будет число [сынов Израиля, как песок морской]» и т. д., как известно. Это называется: «больше понимания в женщине», чем и т. д., как сказано: «Жена доблестная — венец мужа своего» и т. д. И это потому, что конец действия был первым в замысле. Это второе очищение возвращающегося света Малхут — снизу вверх, — которое называется произрастанием и превосходит восхождение изначальной высшей Хохмы в первом очищении прямого света. И это смысл «ради Торы и Израиля, которые называются началом»: Израиль тоже был в замысле — во внутренней стороне и как экстракт, как сказано: «избравший» и т. д., — и они спустились вниз, в очищение Древа познания добра и зла, которое называется очищением возвращающегося света. Это нисхождение, несомненно, — ради восхождения: чтобы подняться выше дающего, то есть в саму Сущность света Эйн соф, которая выше света высшей Хохмы, заключённой в изначальной Торе, снизошедшей вниз, чтобы светить в нижней Хохме, — хотя она называется «истиной», — поскольку «их конец связан с их началом», именно по указанной выше причине. И это: «А девица была весьма хороша видом» и т. д., «и спустилась к источнику, и наполнила кувшин свой, и поднялась». Смысл слов «и спустилась к источнику»: это нисхождение высшей Хохмы из первого очищения букв двадцати четырёх книг, когда воды высшей Хохмы были зачерпнуты как экстракт и избранное, как сказано выше; это смысл сказанного: «И был я при Нём питомцем», — мастером, как сказано выше. А это нисхождение в нижнюю Хохму (в Устную Тору, которая называется «светящимся ликом» — свет в сосуде, на уровне «возвращения», который выше света высшей Хохмы, как сказано выше) — ради восхождения выше прямого света дающего. И это второе очищение в размышлении Устной Торы — в полном новшестве и великом умножении произрастания и порождения без меры, — которое, как возвращающийся свет, в битуле «нечто» перед «ничто», идёт снизу вверх благодаря «большему пониманию, которое в женщине» и т. д., подобно растительной силе земли, которая «родит и взращивает» и т. д., подобно сказанному «женщина, когда зачнёт» и т. д., как сказано выше. И это уровень Ривки — уровень имени БАН Малхут, «жена доблестная — венец мужа своего», и «женщина обойдёт мужчину» — после очищения. И как сказано: «Выйдут живые воды» и т. д. «к морю изначальному» — к истине истины в Сущности изначальной высшей Хохмы. И это Эден, о котором [сказано]: «Глаз не видел», — только «для уповающего на Него» и т. д., что называется «трудом в Торе». Благодаря этому будет восхождение душ, которые пойдут «от силы к силе», от сокрытия к сокрытию, без меры, ввысь и т. д., — выше прямого света наслаждения грядущего мира, которое есть награда за заповеди, как объяснено в другом месте. И это «и поднялась» — выше прямого света изначальной высшей Хохмы. Однако слово «и поднялась» означает, что она уже поднялась и включилась в свой источник, то есть это включение света в само Светило, а не то, что она ещё поднимается, идя в восхождении и битуле света, подобно восхождению душ, о которых сказано: «вечно будут восхвалять Тебя», как сказано выше, которые ещё не достигли Сущности Светила, называемой «услада Царя» в Нём Самом в полном смысле. Однако это «и поднялась» — это восхождение, то есть включение света в само Светило, — будет в конце седьмого тысячелетия, когда будет «покой для вечной жизни», когда уже вовсе не будет восхождений миров, как сказано: «и будем жить пред Ним», — действительно, в вечности Сущности Эйн соф, которая называется истинным «нечто» (еш). И это (Притчи 8:21): «чтобы дать в наследие любящим Меня — еш», истинное «нечто». (А грядущий мир называется «парс» — нижняя половина Кетера, [числовое значение] 620 и т. д.) [Это то, что Он] «сделает для уповающего на Него», — именно через «труд в Торе», когда тщательно вникают и т. д. Это сила создания «нечто из ничего», заключённая в земле, — в её растительной силе, от самой себя, вовсе без посева, как сказано (Исход 34:21): «в пахоту и в жатву отдыхай», и подобно сказанному (Шабат 30б): «В будущем земля Израиля будет производить готовые лепёшки» и т. д., и тому подобное. И это смысл сказанного (Михей 5:6): «И будет остаток Яакова» и т. д., «который не надеется на человека» и т. д. И [земля] называется «землёй желанной». И это «навеки унаследуют землю» — землю жизни, вечную жизнь Эйн соф. И как сказано (Левит 26:42): «и о земле вспомню», ибо «их конец связан с их началом» — начало всех начал в конце всех [концов] и т. д.; и пойми.
(28) И это «А девица была хороша видом» — это относится к Малхут Эйн соф прежде, чем свет высшей Хохмы снизошёл в нижнюю Хохму. Это подобно тому, что будет в грядущем будущем, при включении света Торы в само Светило, как сказано выше. И это «и глаза её светящиеся» — на уровне Светила, которое излучает свет, подобно Светилу, которое в ней и т. д. И она называется «нар» (девица) — без буквы хей, пока ещё не приняла мужского. И это то, что сказано: «дева, и мужчина не познал её», как сказано (Иеремия 31:12): «Тогда возвеселится дева в хороводе», — ибо она ещё не спустилась, чтобы быть получающей от света дающего, от прямого света букв двадцати четырёх [книг] и т. д., который называется «мужчиной». И подобно тому, как в грядущем будущем [хлеб] будет произрастать из земли вовсе без посева, как сказано выше. И это значит, что она называется «хороша видом» по самой сути, на уровне окружающего света, который освещает весь свет Торы так, как он есть в самом Светиле, — только это на уровне возвращающегося света, подобно созданию «нечто из ничего» в земле без посева, в битуле «нечто» перед «ничто». И это «весьма» — без предела, подобно самому Светилу. А затем: «и спустилась к источнику, и поднялась», как сказано выше, — то есть поднялась в само Светило; и пойми.
(29) И из всего этого будет понятно сказанное нашими мудрецами, благословенна их память (Берешит раба 60:8): «Беседа рабов праотцев приятнее перед Вездесущим, чем Тора сыновей, ведь глава об Элиэзере повторена в Торе дважды, а многие основные положения Торы даны лишь намёком» и т. д. И на самом деле на первый взгляд это весьма великое чудо: как можно сказать, что беседа рабов праотцев приятнее, чем Тора сыновей, — ведь Тора сыновей называется подлинной Торой Авайе, которую они получили лицом к лицу, и в каждой главе сказано: «И сказал Б-г Моше». А о самих праотцах сказано (Исход 6:3): «А именем Моим Авайе Я не открылся им», — ведь они не получили Тору и заповеди в материальном виде, а лишь в духовном, как известно. Если так, как может беседа рабов праотцев быть приятнее, чем Тора сыновей? А если потому, что слова Элиэзера повторены в этой главе дважды, а многие основные положения Торы — в заповеди тфилин и сукки — сказаны кратко, — это само по себе вызывает вопрос и т. д. Однако это будет понятно согласно известному и объяснённому в другом месте (в главе Лех леха) о причине того, что книга Бытие называется именно «Книгой прямоты». Ведь эта книга повествует обо всём в порядке поколений: от Адама Первого до Ноаха, и от Ноаха до Авраама, Ицхака, Яакова, Йосефа и колен, которые пришли в Египет. И хотя большая часть предметов этой книги — лишь рассказы о простых вещах, и в ней нет главного в Торе — повеления о повелевающих заповедях и запретах, которое начинается в книге Исход со слов «Этот месяц для вас», — и как сказал рабби Ицхак, что не нужно было начинать иначе как с заповедей; почему же Он сообщил сначала силу Своих деяний при Сотворении мира, и грех Адама с Древом познания, и все подробности простых рассказов, и поколения до Авраама, Ицхака и т. д., и всё, что с ними случилось? Однако вся эта книга Бытие, в этих рассказах, — источник и первый корень всех заповедей, записанных в других книгах. Поэтому эта книга написана весьма пространно — в каждом предмете и рассказе, что в ней, даже в том, что предшествовало праотцам, — а заповеди в других книгах написаны кратко. Ибо всё, что написано о заповедях, которые называются Торой Авайе и заповедями Авайе, привлекается именно из этой книги Бытие. И поэтому эта книга называется именно «Книгой прямоты», ибо это общее имя и источник всех заповедей, записанных в книгах после неё, которые называются путями прямоты и истины, как сказано (Осия 14:10): «Ибо прямы пути Б-га» и т. д. И поскольку от этой книги привлекаются все частные виды путей Б-га, заключённые в прямых заповедях, она называется просто «Книгой прямоты». А главное это имя относится к праотцам и их потомкам, которые называются «прямыми» (йешарим), как известно, поскольку они пребывают на уровне прямоты и истины, в истине света Сущности Эйн соф, благословен Он. Ведь праотцы — они и есть подлинная колесница (меркава) для истины Сущности света Эйн соф, благословен Он, такой, какова она именно во внутренней стороне. И они — Его подлинные сущностные мидот, которые привлеклись от внутренней стороны Хохмы и Бины, воли и наслаждения, заключённых в самой Его Сущности, откуда источник Хохмы и мидот Торы и заповедей, как известно. И как сказано (Михей 7:20): «которую Ты клялся нашим отцам с древних дней (мими кедем)» — от Древнего Его, то есть Предвечного, Древнего прежде всего и т. д., сокрытого из всех сокрытых и т. д. И поэтому вся цель рассказа о Сотворении мира и обо всех поколениях до праотцев — только ради рассказа о праотцах. И поэтому, когда [Писание] доходит до рассказа об Аврааме, оно подробно говорит обо всём, что его касается, поскольку он — колесница для внутренней стороны Хесед Сущности Эйн соф, благословен Он. И так же в рассказе об Ицхаке, его сыне, который пребывает на уровне Гвуры. И ещё подробнее — в рассказе о Яакове, Йосефе и коленах, от главы Ваеце до главы Шмот, поскольку он — средняя линия, уровень Тиферет, который называется «средним засовом» и включает всё. И это главное значение имени «прямота», то есть истина, и он называется Йешурун, как сказано: «Ты явишь истину Яакову», — [средний засов,] который проходит от верхнего края и т. д., и в нём нет уклонения ни вправо, ни влево, и он включает всё в прямой и правильной мере. Таковы пути Торы и заповедей, которые называются путями прямых, как сказано (Псалмы 78:5): «И установил свидетельство в Яакове, и Тору положил в Израиле». Поэтому о нём говорится подробнее, чем обо всех, ибо оттуда корень Торы и заповедей, которые называются «прямыми». И поэтому вся книга Бытие в целом называется «Книгой прямоты», поскольку она говорит об уровне прямоты, избранной во внутренней стороне и в самой Сущности Эйн соф. И всё Сотворение мира и родословия поколений — всё ради праотцев и ради Торы и заповедей, которые привлекаются от них. Поэтому она начинается с Сотворения мира, Адама Первого и его потомков, пока не доходит до Авраама, который есть уровень внутренней стороны в большей мере, чем всё Сотворение мира, Ган Эден, Адам Первый, Ноах и т. д. Ведь внешняя сторона тянется вслед за внутренней: ради внутренней стороны привлекается внешняя. Адам Первый был внутренней стороной Сотворения мира, а также Ган Эден и высокие души после него — как Ханох, Метушелах, Ноах и тому подобные, — вплоть до Авраама, который был колесницей для внутренней стороны и Сущности Хесед Эйн соф, а это — самое внутреннее из всех. И поэтому Моше прежде написал книгу Бытие, раньше других книг, — поскольку она источник и корень для здания Торы и заповедей, которое Он дал Израилю, то есть от праотцев, которые суть колесница для Хохмы и мидот во внутренней стороне и Сущности Эйн соф, благословен Он, как сказано выше. И как известно, это подобно притче об отце, который приготовил для своего сына все вещи, нужные для постройки, — дерево и камни, и весь вид постройки в её чертеже, и всё необходимое из серебра, золота и меди; как Давид приготовил для Шломо всю постройку Храма. И сыну нужно лишь построить здание на деле, ведь всё у него есть готовым от его отца, и он не изменит назначенного ему в образе чертежа постройки, ибо не знает и не может изменить приготовленное отцом, даже в образе чертежа, — как сказал Давид Шломо (I Хроники 28:19): «Всё это — в писании от руки Б-га, вразумившего меня» и т. д. И по этой притче будет понятно и приготовление со стороны праотцев, которые суть колесница во внутренней стороне для внутренней стороны и Сущности Эйн соф, благословен Он: они приготовили корень здания Торы и заповедей для своих сыновей. Ведь сказано об Аврааме (Бытие 18:19): «Ибо Я знаю его, что он заповедает сыновьям своим» и т. д., «и будут хранить путь Авайе, творя справедливость (цдака) и правосудие». Итак, Авраам заповедал своим сыновьям, чтобы в них была сила идти и хранить путь Авайе, заключённый в Торе и заповедях, — исполнять их на деле. Это «справедливость и правосудие», которые включают все заповеди на деле. Ибо Авраам был колесницей для внутренней стороны Хесед Эйн соф, которая есть первый корень и источник внутренней стороны света линии милосердия в правой линии — Хохма, Хесед и Нецах — мира Ацилут, что называется подлинным «путём Авайе», включающим все заповеди, пребывающие на уровне хасадим, в привлечении светов в сосуды. А их совокупность — это «справедливость и правосудие». И как известно: «На трёх вещах мир стоит — на Торе, на служении и на благодеяниях», которые включают всё, а благодеяния — это Хесед Авраама, в правой линии. И все рассказы, которые приходят в буквах этой книги Бытие об Аврааме, — источник для тех заповедей, которые на уровне хасадим и которые будут объяснены в других книгах. И так же заповеди, которые связаны с уровнем Гвуры, — как заповеди жертвоприношений, возношений и десятин, на уровне поднятия, — а также все запреты получают от букв и сочетаний, заключённых в рассказе об Ицхаке и во всём, что его касается. А совокупность всего — повелевающих заповедей и запретов — включена в среднюю линию Торы, как сказано (Второзаконие 33:2): «От десницы Его — огонь закона для них». Это от уровня Яакова, «среднего засова», как сказано: «Ты явишь истину Яакову», — истину Торы, [которую] «положил в Израиле». И это все рассказы о Яакове, Йосефе и т. д. («тело и завет» и т. д.). И так как корень Торы и заповедей уже был приготовлен в праотцах, которые суть колесница, как написано в книге Бытие, — а они пребывают во внутренней стороне и Сущности Торы и заповедей, такой, какова она в Его сути и Сущности, благословен Он, — так это было дано Израилю при даровании Торы, чтобы они пришли исполнять это на деле. Ибо всё уже было приготовлено, и нужно лишь построить здание Торы и заповедей, исполняя их на деле, как сказали (Исход 24:7): «Сделаем и услышим» и т. д., — подобно тому как отец велит сыну построить из всего, что он приготовил, и именно по чертежу, который он ему передаёт, как сказано выше о Давиде и Шломо. И доказательство этому — сказанное (Бытие 26:5): «За то, что Авраам слушал Мой голос и соблюдал Мои предписания, Мои заповеди, Мои установления и Мои учения». Итак, по простому смыслу, Авраам исполнял всю Тору и заповеди — «Мои заповеди, Мои установления и Мои учения» в полном смысле, — то, что называется Торой Авайе и заповедями Авайе, которые Он дал Израилю на деле. Но как он исполнял заповеди, связанные с землёй Израиля и с исходом из Египта, как маца и тому подобные? Однако нужно сказать, что «Мои заповеди, Мои установления и Мои учения» означает Тору и заповеди в подлинной внутренней стороне, такими, каковы они в своём корне — во внутренней стороне Его сути и Сущности, благословен Он, — то есть во внутренней стороне воли и наслаждения, Хохмы и мидот, в истине самого света Сущности. Поэтому они называются именно «Мои заповеди, Мои установления и Мои учения». И как сказано (Псалмы 119:96): «Весьма широка заповедь Твоя», — ибо сущностное наслаждение, заключённое в самих Твоих заповедях, «широко» — на уровне подлинной бесконечности; «всякому совершенству я видел предел», — ибо есть предел и граница всем высшим наслаждениям в воле и Хохме, как наслаждение в воле и Хохме Сотворения мира и тому подобное, как сказано: «ибо у Тебя источник жизни» и т. д.; только «заповедь Твоя весьма широка». И так же сказано об изначальной сущностной Торе (Иов 11:9): «Длиннее земли мера её и шире моря» и т. д. И о ней написано (Притчи 8:30): «И был я при Нём питомцем, и был я усладой» и т. д. — подлинной сущностной усладой. И это то, что раскроется в грядущем мире, о котором сказано: «В Твоём свете» — свете Торы и заповедей, заключённом в Его Сущности, — «увидим свет» самой Твоей Сущности (именно через исполнение Торы и заповедей на деле, что называется концом действия, который был первым в замысле, что называется вторым очищением, подтверждающим истину первой Торы и заповедей; и это то, что называется «хороша видом» по самой сути, — что поднимается как возвращающийся свет в само Светило, как сказано выше в объяснении «и поднялась»; поэтому «в Твоём свете увидим свет» Сущности, как будет объяснено далее). Но если так, следует понять сказанное: «А именем Моим Авайе Я не открылся им», — то есть внутренней стороной Моего сущностного имени, имени Авайе Торы и заповедей, как сказано выше, — ведь праотцы — колесница для внутренней стороны Авайе, заключённой в Торе и заповедях, именно в Сущности, как сказано выше. И поэтому сказано: «Авраам слушал Мой голос» и т. д., и «Я знаю его, что он заповедает сыновьям своим, и будут хранить путь Авайе, творя», — это со стороны его корня в имени Авайе Торы и заповедей, заключённом в Сущности, подобно отцу, который готовит для сына, как сказано выше. И поэтому также о сынах Израиля сказано (Второзаконие 7:12): «И будет: за то, что вы будете слушать эти законы, и соблюдать, и исполнять их, — тогда сохранит Б-г, твой Б-г, для тебя завет и милость, о которых Он клялся твоим отцам». А «завет» — это не что иное, как Тора, как сказано (Иеремия 33:25): «Если бы не Мой завет днём» и т. д. И это то, что сказано: «Ты явишь истину Яакову, милость Аврааму», — уровень хасадим, милость и истина Торы и заповедей, как известно, — «которую Ты клялся» и т. д. Отсюда следует, что [слова «которую Ты клялся»] относятся к этим милости и истине Торы и заповедей: это то, что Ты клялся нашим отцам с древних дней, как сказано выше. И всё это потому, что корень Торы и заповедей и корень праотцев — в подлинной Сущности и внутренней стороне Эйн соф, где они были избраны во внутренней стороне и подлинной сущностности, как сказано: «Израиль был в замысле», как известно и как сказано выше; и пойми.
(30) Однако ответ на это будет понятен согласно всему сказанному выше о двух видах очищения — прямого света и возвращающегося света, в высшей Хохме и нижней Хохме, — в корне Письменной Торы и Устной Торы, которые называются «книгой» и «повествованием». Первое очищение было в сущностной высшей Хохме и в Хохме Торы наверху, то есть в двадцати четырёх книгах и т. д., как сказано выше. Это подобно великому мудрецу, который силой сущности своего разума очищает некое понятие, пока не выйдет предельное очищение (как совет в каком-либо деле, как сказано выше). Так уже была очищена вся Тора и заповеди в Сущности Эйн соф во внутренней стороне — избранное из всей глубины силы Его сущностной мудрости, как сказано выше. И это: «Тогда Он увидел и исчислил её» — в предельном очищении, как сказано: «Всякое слово Б-га очищено» и т. д.; «приготовил её и также исследовал её» — в сущностной мысли, прежде чем в Его воле и Хохме возникла [мысль] о цепи нисхождения миров. И это называется изначальной Торой. И это то, что говорится: «избравший Тору» и т. д., и как сказано: «И был я при Нём питомцем» и т. д. И так же праотцы были избраны в Сущности Эйн соф во внутренней стороне и как экстракт, как сказано выше о том, что праотцы суть колесница для Сущности и внутренней стороны Хохмы и мидот, которые называются подлинными «древними днями», как сказано выше. И поэтому также корень и источник Торы и заповедей, такими, какими они были очищены в самой Его сути и Сущности, благословен Он, были даны именно праотцам, как сказано: «Ты явишь истину Яакову, милость Аврааму, которую Ты клялся» и т. д., — это милость и истина подлинной Торы и заповедей, что наверху. И поэтому сказано, что Авраам слушал и соблюдал «Мои заповеди, Мои установления и Мои учения» — сущностные (подобно сказанному (Брахот 6а), что Святой, благословен Он, накладывает тфилин, (Рош а-шана 17б) и облачается в цицит, как сказано (Даниил 7:9): «Одеяние Его — как снег» и т. д.; это в Адаме мира Ацилут, в светах и сосудах, который называется «Святой, благословен Он», как известно). И также сказано: «Ибо Я знаю его, что он заповедает сыновьям своим, и будут хранить путь Авайе, творя» и т. д. Это сила привлечения от изначальной Торы, чтобы она пришла в виде букв и сосудов Письменной Торы, то есть имени Авайе мира Ацилут в светах и сосудах, заключённого в каждой заповеди, которая называется «путём Авайе», и как сказано: «Ибо прямы пути Авайе» и т. д., — в трёх линиях мира Ацилут. Об этом сказано: «приготовил её и также исследовал её» — в раскрытии из сокрытия мысли, подобно книге Бытие, которая называется «Книгой прямоты» и есть источник и корень для заповедей, записанных в других книгах, как сказано выше. То есть от уровня сущностных мидот Эйн соф, которые называются «древними днями», привлекается в Ацилут — в частные соединения (йихудим) трёх линий, которые включают все заповеди, в частности называемые «путями прямых». И более того: от Торы и заповедей мира Ацилут, называемых «путём Авайе», привлекается в БЕА — именно в конце действия, как сказано: «и будут хранить путь Авайе, творя справедливость и правосудие». Это привлечение от высшей Хохмы к нижней Хохме — чтобы воплотить уже заранее очищенное понятие в испытании на деле. Это исправление Древа познания добра и зла [клипат] Нога мира Асия, которые «очищаются» именно в нижней Хохме Устной Торы. И это второе очищение, которое подтверждает истину первой Торы и заповедей, — то, что называется «объясняющим ликом», ибо «больше понимания дано женщине, чем мужчине»: это произрастание и порождение силой растительной силы земли, в битуле «нечто» перед «ничто», гораздо большее, чем само существо посева, как сказано выше. И так же праотцы: хотя они уже были очищены и избраны во внутренней стороне и как экстракт Торы и заповедей, и от них привлекается сила и мощь в нижнюю Хохму, заключённую в Малхут, то есть в общину Израиля, — исполнять Тору и заповеди на деле, — поскольку высшая Хохма привлекается в нижнюю Хохму, как Письменная Тора в Устную Тору, как сказано выше. Поэтому сказано: «заповедает сыновьям своим» и т. д., «и будут хранить, творя» на деле. Ведь Авраам — «эвер мах», орган, в котором [пребывает] изначальная высшая Хохма; он — заповедующий потомкам, ответвляющимся от него, в корне душ Израиля в Ацилуте, в шести окончаниях Зеир Анпина, которые суть шестьсот тысяч букв Письменной Торы. И оттуда привлекается в двенадцать колен мира Брия, которые называются «воинствами Авайе», пока они не получили Тору и заповеди лицом к лицу — чтобы хранить и исполнять их во всех поколениях, исправлять Древо познания отказом от зла и деланием добра в материальности. (Как сказано: «И сказал человеку» — это лик нижнего Адама, Малхут, при даровании Торы: «вот трепет перед Б-гом — это Хохма, а удаление от зла — Бина» и т. д.) И подобно упомянутой выше притче о том, чья мудрость поможет ему исправить испорченную вещь или заработать рабочим инструментом, — что зависит именно от меры величия самой силы его мудрости, — тем не менее главное совершенство очищения истины высших Торы и заповедей — только в конце действия общины Израиля: в душах, облечённых в материальные тела, именно в битуле воли животной души и в облачении в материальные вещи. Это подобно исправлению испорченной вещи, которое приходит в испытании, или посеву, который сгнивает в земле, становится «ничто» и произрастает с весьма великим прибавлением. Ибо тогда завершается совершенство первого очищения «света, посеянного для праведника», то есть праотцев, — хотя они и называются праотцами для потомков — душ Израиля — в Торе и заповедях, как сказано (Исайя 51:1–2): «Взгляните на скалу, из которой вы высечены» и т. д., «на Авраама, отца вашего», и как сказал Билам: «Ибо с вершины скал я вижу его, и с холмов», — это праотцы и праматери такими, каковы они в своём корне, как сказано выше; и подобно сказанному (Иезекииль 33:24): «Один был Авраам», — по указанной выше причине. И вот сказано (Псалмы 80:9, 11): «Виноградную лозу из Египта Ты перенёс» и т. д., «покрылись горы тенью её», — ибо они поднялись выше уровня корня праотцев, которые называются высшими горами, то есть упомянутыми «древними днями». И также сказано (Второзаконие 30:5): «и облагодетельствует тебя, и умножит тебя больше твоих отцов» и т. д. И подобно сказанному (Осия 2:1): «И будет число сынов Израиля, как песок морской», — выше числа шестисот тысяч букв Торы. Ибо такова сила роста, заключённая во втором очищении конца действия, — в полном новшестве «из ничего в нечто» через битуль «нечто» перед «ничто» в теле, которое называется «прахом земли», на уровне возвращающегося света, — гораздо большая, чем сила посеянного света прямого света из упомянутого выше первого места. (Хотя и эта сила — очищать Древо познания, исправлять испорченное разбиением сосудов — приходит от высшей силы очищенной Хохмы в первом очищении, как сказано выше, это подобно притче о сеющем в землю: если нет посева, нет и жатвы, как сказано (Осия 10:12): «Сейте себе в справедливости — пожнёте по милости», — милость и истина Авраама и Яакова в их корне; и также (Исайя 32:20): «Счастливы вы, сеющие при всех водах» и т. д. Однако то, что испорченная вещь исправлена, или большая прибыль, которая приходит с весьма великим прибавлением, — это полное новшество, которое приходит со стороны получающего изобилие посеянного света, подобно женщине, которая зачнёт и родит полноценного младенца, с прибавлением множества мохин, мидот, органов и т. д.; и подобно новым толкованиям пильпуля, которые возникли из пильпуля у того, кто тщательно вникает в слова мудрости, как сказано выше. Это сила создания «нечто из ничего», заключённая в земле от самой себя, даже вовсе без посева, как будет в грядущем будущем, о котором написано: «в пахоту и в жатву отдыхай» и т. д.; только сейчас оно приходит через посредство посеянного света дающего, то есть от высшей Хохмы к нижней Хохме, — МА очищает БАН, как сказано: «и к мужу твоему влечение твоё». Но о грядущем будущем сказано (Михей 5:6): «который не надеется на человека (иш)» и т. д. И это восхождение Малхут Эйн соф в само Светило и т. д., как сказано выше в объяснении «и поднялась». И как «и глаза её светящиеся» — на уровне Светила, подобно тому как всё будет произрастать силой самой земли. (И не как три цвета радуги [клипат] Нога, которые называются возвращающимся светом, привлекаемым от трёх цветов, сокрыто включённых в светило солнца, — ведь это не сущностный свет, а лишь отблеск отблеска, отражённый и возвращающийся к своему корню; так сейчас в Торе — свет, светящий от высшей Хохмы к нижней Хохме, который называется «видом подобия славы Авайе» мира Ацилут, как сказано выше о праотцах.) Но ступень Малхут в Торе и заповедях, которые внизу, будет [действовать] силой новшества из «ничто» — снизу вверх, — подобно самому Светилу Эйн соф. Это и называется «хороша видом», и также «и вид твой прекрасен» по самой сути — подобно виду подлинных Торы и заповедей, что наверху, включённых в Светило Сущности Эйн соф, благословен Он. И это смысл сказанного: «В Твоём свете увидим свет», — в Твоём сущностном свете, который называется Светилом (который выше даже сущностного света, привлекаемого в изначальной Торе, уже очищенной, — поскольку в конце, в возвращающемся свете, есть сила большая, чем в начале прямого света, как известно; и пойми).
(31) И это «Не будет тебе больше солнце светом днём» и т. д. (Исайя 60:19) — это уровень трёх линий мира Ацилут, которые светят от света Кетера в высшей Хохме мира Ацилут, называемой «солнцем», как сказано (Псалмы 84:12): «Ибо солнце и щит» и т. д., и как сказано в Зоаре; но Сущность «будет тебе вечным светом» — в вечности самого света Эйн соф в полном смысле; и пойми. И это уровень Эдена, о котором [сказано]: «Глаз не видел» — даже [глаз] праотцев, Моше и Аарона, — до конца действия общины Израиля, в совершенстве второго очищения в материальных Торе и заповедях, — «что Он сделает для уповающего на Него». Это именно через «труд в Торе», то есть через тщательное вникание в Устную Тору, — как обновить галаху, разрешив затруднение и ошибку, что есть исправление испорченного, — пока это не станет как бы полным новшеством, которого не было в силе дающего, в Письменной Торе и т. д. Так же и в исполнении заповедей на деле, и в полной тшуве общины Израиля от зла клипат Нога — «превратить тьму в свет» и т. д. «Начало всего связано с концом всего», — это уровень Эдена, который называется «услада самого Царя» в полном смысле, который выше первой услады, бывшей в изначальной Торе в упомянутом выше первом очищении; и пойми. (И это смысл сказанного: «И был я (ва-эhйе) при Нём питомцем». В слове «ва-эhйе» подразумевается прошедшее время — что она уже была «питомцем», и «был я усладой»; но подразумевается также и будущее время — «и буду» в будущем, как «Буду, Который буду» (эhйе ашер эhйе): «Я готов раскрыться в грядущем мире» и т. д. То есть: благодаря тому, что она уже была «мастером» — в нисхождении в рабочий инструмент, от высшей Хохмы к нижней Хохме, чтобы исправить Древо познания, подобно тому, кто своей мудростью исправит испорченное и т. д., — благодаря этому «и буду усладой» в будущем, на уровне Эдена самого Светила, как сказано выше. Это восхождение Малхут даже выше уровня восхождения душ, которые пойдут «от силы» и т. д., — что бывает, когда Тора называется «светом», а не самим Светилом; и пойми.)
(32) И после всего этого разрешится упомянутый выше вопрос о сказанном: «А именем Моим Авайе Я не открылся им», — хотя Авраам исполнял всю Тору и заповеди такими, каковы они в своём первом корне, во внутренней стороне и Сущности Эйн соф, благословен Он, что называется «Мои заповеди, Мои установления и Мои учения», как сказано выше, и также заповедал сыновьям своим «хранить путь Авайе, творя» и т. д., — поскольку высшая Хохма привлекается в нижнюю Хохму, как сказано выше. Дело в том, что вся эта сила праотцев, которые суть колесница, — лишь для уровня внутренних Хохмы и мидот Эйн соф, благословен Он, которые светят от истины Его Сущности и называются «истиной Авайе», как сказано выше, как сказано: «Ты явишь истину Яакову, милость Аврааму», как сказано выше. Но это ещё на уровне первого очищения сущностной высшей Хохмы, которое приходит сверху вниз в виде прямого света, как сказано выше. И это: «И явился Я Аврааму» и т. д. — «как Эль Шадай». Это «Эль» Хесед, который включается в уровень Гвуры, называемый «Шадай» — «сказавший Своему миру: довольно (дай)» и т. д., — уровень цимцума. И хотя это источник уровня Тикун, уровня «линии меры» (кав а-мида), во взаимовключении Хесед и Гвуры в правильной мере и размере, в предельном очищении, — а это корень Торы и заповедей в АБЕА, как сказано выше, — тем не менее это ещё не подлинное «имя Моё Авайе», которое ещё не раскрылось им в своём совершенстве, таким, каково оно есть, а только именно в конце действия, когда приходит раскрытие воли Всевышнего, заключённой в Торе и заповедях внизу, в материальных вещах. Это уровень второго очищения возвращающегося света в [клипат] Нога мира Асия, как сказано выше. Ибо именно там главное раскрытие имени Авайе, которое называется подлинным «именем Моим», ибо «их начало связано» именно «с концом всего». И это было при даровании Торы, когда было сказано: «Я — Авайе, твой Б-г, Который» и т. д., что включает все 248 повелевающих заповедей, и «Да не будет у тебя», что включает все 365 запретов и т. д. Хотя заповеди, которые пришли вниз, — лишь раскрытие воли Всевышнего, заключённой в Его Сущности, — как и в деле заповеди материальной цдаки и милосердия внизу, в которое облечено от уровня «желающего милости», заключённого в Сущности Эйн соф, благословен Он, что есть внутренняя сторона Хесед Эйн соф, бывшая источником и корнем Авраама, человека милости, как сказано выше, — чтобы от этого привлекалась правая линия, Хохма, Хесед и Нецах, мира Ацилут, — тем не менее, в облачении этой воли Всевышнего в материальную заповедь цдаки внизу совершается этим подлинное имя Авайе, заключённое в Его Сущности, которое не было известно Аврааму. Хотя он и совершал милость и цдаку с людьми на деле, однако Аврааму не были даны Тора и заповеди в материальном виде, в частностях и галахот, как законы цдаки сейчас, а лишь духовная сторона этой заповеди, такой, какова она наверху, — ещё в прямом свете высшего Хесед, где нет второго очищения возвращающегося света, чтобы очищать и исправлять Древо познания добра и зла и т. д. Иначе обстоит дело сейчас, когда эта заповедь дана Израилю: исполнять заповедь цдаки в битуле воли животной души, хотя человек по своей природе не милосерден и совершает милость и цдаку только из битуля воли — чтобы исполнить волю Всевышнего. Это поднимается ввысь как возвращающийся свет, в очищении и исправлении [клипат] Нога мира Асия, что есть конец действия, который был первым в замысле, — и этим завершается совершенство первого очищения прямого света по указанной выше причине. И так же во всех заповедях, которые совершаются именно в материальных вещах. (И хотя Авраам, человек высшей милости, заповедает своим сыновьям творить справедливость и правосудие, и от него — главная сила и мощь его сыновей хранить путь Авайе во всех заповедях, которые в правой линии Хесед, как сказано выше, тем не менее сущностное имя Авайе, заключённое в этой заповеди, раскрывается не иначе как когда она приходит в конце действия, подобно второму очищению в испытании на деле, как пространно сказано выше; и пойми. И доказательство этому — сказанное (Притчи 14:34): «Справедливость (цдака) возвышает народ», — она возвышает Израиль ещё выше, даже выше корня праотцев, которые суть колесница. А совокупность заповедей в материальности называется «цдакой», как сказано: «И будет нам справедливостью (цдака)» и т. д., и как сказано: «Справедливостью (цдака) утвердишься» и т. д. (Исайя 54:14). И даже тот, кто говорит: «Вот этот сэла — на цдаку, ради того, чтобы жил мой сын» и т. д., — тот полный праведник (Псахим 8а). И так же во всех заповедях, когда человек совершает их в битуле и подчинении животной души: это подобно произрастанию в земле, которое произрастает больше, чем само существо посева, как сказано: «Сейте себе в справедливости — пожнёте» и т. д., и также «сеет благодеяния, взращивает» и т. д., как сказано выше.) И это «А именем Моим Авайе Я не открылся им» — им ещё не было известно его истинное совершенство, хотя много раз Он говорил Аврааму именем Авайе, как объясняется во многих стихах и т. д. И тем не менее сказано: «И будет: за то, что вы будете слушать» и т. д., «— сохранит Б-г, твой Б-г, для тебя завет и милость, о которых Он клялся твоим отцам». Это будет наградой за дело в материальных заповедях — что Он сохранит завет и милость и т. д., то есть грядущий мир, когда раскроется Светило Сущности Эйн соф из внутренней стороны наслаждения и воли Всевышнего, заключённых в высших заповедях, такими, каковы они в Его сути и Сущности и т. д.; и пойми. И это то, что в грядущем будущем скажут: «Ведь Ты — Отец наш, ибо Авраам не знает нас, и Израиль не признаёт нас; Ты, Б-г, Отец наш, Избавитель наш — от века имя Твоё» (Исайя 63:16). И рядом с этим: «Зачем Ты, Б-г, даёшь нам блуждать вдали от путей Твоих» и т. д., «вернись ради рабов Твоих, колен удела Твоего» — именно. Ведь в Гмаре есть спор (Шабат 55а) (см. там в Тосафот, начиная со слов «А Шмуэль»): закончилась ли заслуга праотцев или не закончилась. А корень дела будет понятен согласно сказанному выше о корне праотцев, которые суть колесница для внутренней стороны мидот Сущности Эйн соф, благословен Он (и как о Машиахе сказано: «Будет преуспевать» и т. д., «и вознесётся» — со стороны Авраама и т. д.). Это смысл сказанного: «Ты явишь истину Яакову» и т. д.: милость и истина — это милость и истина Торы и заповедей, заключённые в Сущности Эйн соф, которые даны праотцам со стороны их корня во внутренней стороне и Сущности, как сказано выше. И это: «которую Ты клялся нашим отцам с древних дней» — от Древнего Его, то есть Предвечного, и т. д. И от них — главное привлечение силы и мощи для Израиля в исполнении Торы и заповедей в любви и трепете, на деле. И как сказано: «что он заповедает сыновьям своим» и т. д., «и будут хранить путь Авайе» и т. д. Смысл «и будут хранить»: они, несомненно, будут хранить его в грядущих поколениях до дней Машиаха — без перерыва и отмены. Хотя многие поколения сыны Израиля грешили и отклонялись от пути Авайе и т. д., тем не менее они остались в самой своей связи с Торой и заповедями и подвергались испытанию на деле за Тору и заповеди — как во дни Мордехая и Эстер, и во дни Хашмоная и его сыновей и т. д., и как во многих бедах и испытаниях, которые прошли над ними, и они выстояли в испытаниях, почти все, до сего дня. И всё это потому, что ветви питаются от корня дерева, то есть от праотцев, ибо «он заповедает сыновьям своим, и будут хранить путь Авайе» и т. д. Ведь уровень великой любви Авраама — «любящего Меня» — насаждён в каждом из Израиля, для исполнения 248 повелевающих заповедей; а трепет и «страх Ицхака» — для удаления от зла в 365 запретах и т. д. И это причина мнения того, кто говорит, что заслуга праотцев не закончилась и т. д., — как говорится: «и вспоминает милости праотцев, и приведёт избавителя к сыновьям их сыновей ради имени Своего, с любовью», — с великой любовью Авраама, и также с трепетом Ицхака и т. д. И как сказано (Левит 26:44): «Но и при всём том, когда они будут» и т. д., «Я не отвергну их» и т. д., «чтобы нарушить Мой завет с ними», и написано (там же 45): «И вспомню для них завет с первыми» и т. д., как известно. Однако мнение того, кто говорит, что заслуга праотцев закончилась, — потому что из-за грехов сынов Израиля усиливается питание внешних сил от зла клипат Нога, пока не образуется железная перегородка, разделяющая между Израилем и их Отцом Небесным, так что может прерваться первый свет праотцев мира в душах Израиля, облечённых в тела, — так что в них не будет силы и мощи любви и трепета и милосердия праотцев, чтобы пробудить их к тшуве и добрым делам вовсе. И более того: они могут быть отвергнуты уровнем «левой, которая отталкивает» свыше, — когда над ними возвышается сила зла дурного начала, чтобы они отклонились от прямого и доброго пути, как сказано: «Зачем Ты, Б-г, даёшь нам блуждать вдали от путей Твоих», — то есть от пути Авайе, который Авраам заповедал хранить и т. д., — «ожесточаешь сердце наше, чтобы не трепетать перед Тобой», — от уровня «страха Ицхака» и т. д. И тем не менее сказано: «вернись», — чтобы приблизить нас «правой, которая приближает», — «ради рабов Твоих, колен удела Твоего» — именно. То есть ради доброго и прямого, которое совершено в материальности, в заповедях на деле, рабами Твоими, коленами удела Твоего, в исполнении заповедей, когда они были в земле Израиля. Ибо именно этим завершается совершенство первого очищения милости и истины праотцев, поскольку конец действия был первым в замысле, как сказано выше; и пойми.
(33) И поэтому этот стих помещён рядом с тем, что сказано перед ним: «Ведь Ты — Отец наш», — именно Ты, во внутренней стороне Твоей сути и Сущности, благословен Ты, такой, какова она выше заслуги праотцев, которая пребывает в милости и истине «древних дней». Ибо хотя заслуга праотцев закончилась, тем не менее «Ты — Отец наш», «ибо Авраам не знает нас, и Израиль не признаёт нас», — ибо уровень последнего очищения, тшувы и добрых дел в материальности, поднимается ввысь — в подлинную Его суть и Сущность, благословен Он. И это «Избавитель наш — от века»: [от] Эйн соф, вовсе без перерыва. Как сказано (Руфь 3:13): «Если выкупит тебя добрый», — свет Торы и заповедей Хесед Авраама, подобно «и приведёт избавителя» и т. д., — «пусть выкупит; а если не захочет выкупить тебя, то выкуплю тебя я» — именно я и т. д.; и пойми.
(34) И вот, со всем сказанным выше будет понятно упомянутое выше изречение: «Беседа рабов праотцев приятнее, чем Тора сыновей» и т. д. Ведь выше объяснена причина того, что книга Бытие называется «Книгой прямоты»: поскольку она источник и корень заповедей, заключённых в других книгах, — ибо праотцы суть высшая колесница для Сущности и внутренней стороны Хохмы и мидот Эйн соф, благословен Он, откуда источник Торы и заповедей, которые привлекаются вниз в светах и сосудах и называются «путями Авайе» и т. д., путями прямоты и истины, указывающими на истину света Его Сущности, благословен Он, который называется «прямым», как сказано (Псалмы 92:16): «ибо прям Б-г, Твердыня моя» и т. д. И это: «Ты явишь истину Яакову, милость Аврааму» и т. д., как сказано выше. И поэтому в этой книге рассказ о праотцах, обо всём, что их касается, гораздо пространнее, чем о самом существе Торы, о котором говорится в других книгах, — обо всех заповедях, которые записаны весьма кратко. Ибо все основные положения Торы и заповедей, которые были сказаны Моше именем Авайе и называются «путями Б-га», чтобы ходить по ним, — дабы благодаря этому [совершались] все высшие соединения (йихудим) в трёх линиях мира Ацилут, в светах и сосудах, во внутреннем и окружающем свете, — всё привлекается из первого корня и источника, который уже был приготовлен праотцами, которые суть колесница. Это и называется «Книгой прямоты» — общим именем, как сказано выше. И поэтому весь пространный рассказ об Аврааме и Саре и обо всех их делах — источник и корень для всех заповедей, корень которых в источнике правой линии, записанных в книгах после неё. И так же из пространного рассказа об Ицхаке и Ривке и обо всех предметах, упоминаемых о них, ответвилось всё свечение имени Авайе в сочетаниях букв, которые пришли в письме в явных заповедях, корень которых в левой линии. И так же в рассказе о Яакове и Йосефе, который ещё пространнее и т. д., — поскольку от них привлекается общий корень и источник, включающий все заповеди, которые пришли во взаимовключении в средней линии. (И также все рассказы о том, что было у праотцев и их потомков с жителями страны, и попутно — рассказ о родословиях людей той страны и их царей и т. д., как «Вот сыновья Сеира-хорея» и «Вот цари, которые царствовали в стране Эдом», и подобные им рассказы о прочих царях, как о четырёх царях с пятью, которые двенадцать лет служили [Кедорлаомеру] и т. д., и тому подобное, — всё это и подобное ему в начале книги Бытие есть очищение отходов от внутренней стороны праотцев и их потомков. [Так было] пока не отделился от Авраама и Лот — обратная сторона имени МА Хохмы; и также очищение отходов, то есть Хеседа Ишмаэля, — пока [Писание] не доходит до рассказа о предельно избранном Хеседа высшего Авраама, то есть о родословии Ицхака, как сказано: «ибо в Ицхаке наречётся тебе потомство» и т. д. И всё, что было очищено из добра, скрытого в Ишмаэле, — в том, что ангел Б-га явился Агари в заслугу Авраама, и в том, что и он был благословлён, — вплоть до [сказанного]: «Вот, и Милька родила сыновей» и т. д., вплоть до «и Бетуэль родил Ривку». Это главное добро, которое было скрыто в Малхут [клипат] Нога, и она вышла оттуда, чтобы стать супругой Ицхака, сына Авраама. Она — уровень имени БАН, уровень Нуквы Атика Йомина, которая соединится с именем МА, то есть с Ицхаком, — уровнем Гвуры Атика Йомина, заключённой в скрытом мозге (хохма стимаа) Арих Анпина и т. д., как сказано выше. И как известно из книг каббалы о корне четырёх праматерей — Сары, Ривки, Рахели и Леи, — что они суть четыре имени уровня БАН. Сара — это уровень БАН Хохмы Кетера, Малхут, которая в Кетере; она называется «Кетер малхут» и называется «высшей Има». И это: «И было жизни Сары сто лет» и т. д. А Авраам — это имя МА Хохмы, которая в Кетере; поэтому он называется «ав рам» (высокий отец), как объяснено в другом месте (в главе Лех леха). А Ривка — это уровень имени БАН Малхут мира Ацилут, которая называется «нижней Има», уровень Бины, которая в Малхут. Она была матерью Яакова и Эсава, то есть источником разделения Древа познания добра и зла, как сказано: «Два народа во чреве твоём, и два племени» и т. д. «А Ривка любила Яакова», «человека непорочного, живущего в шатрах» — Письменной Торы и Устной Торы и т. д. И от неё корень второго очищения в конце действия, в Устной Торе, в совокупности душ Израиля, в Древе познания добра и зла, — «превратить тьму в свет» и т. д. И это то, что называется «весьма хороша видом» — без предела, по самой сути, на уровне окружающего света возвращающегося света, от бирурим 288 [искр], которые поднимаются выше прямого света Хеседа Авраама, то есть первого очищения изначальной Хохмы, как сказано выше. (И поэтому о Саре сказано: «прекрасна видом» — красотой взаимовключения трёх цветов прямого света Торы, света, который привлекается сверху вниз и называется «Торой милосердия», так что «и во тьме не померкнет её свет». И как сказано: «И поднялся Аврам из Египта, он и его жена» и т. д., — «спустилась и поднялась» и т. д., хотя она была в доме фараона, как сказано: «И увидели её вельможи фараона, и восхвалили её» и т. д. И это то, что сказано: «Сестра мне — дочь отца моего она», когда она называлась Сарай с буквой йуд и т. д.) Но Ривка — уровень нижней Има Устной Торы, которая очищает Древо познания снизу вверх, и этим она соединяется с уровнем высшего смеха (цхок) и услады, которая называется «услада самого Царя» и называется Светилом, которое выше света изначальной Торы, как сказано выше, — поскольку именно «их конец связан с их началом». Поэтому она называется «хороша видом», ибо показывает свет самой Сущности, таким, каков он есть, как сказано: «В Твоём свете увидим свет», как сказано выше, и как сказано: «и вид твой прекрасен» и т. д. И это то, что Ицхак «забавлялся (мецахек) с Ривкой, женой своей»: главный уровень высшего смеха — в Ривке, его жене, уровне БАН Малхут, которая называется «Ривка» — [от слов] «три, три быка» (шлоша, шлоша бакар), в двенадцати сочетаниях имени Авайе с именем Адни и т. д., в двенадцати коленах. Это битуль воли животной души в возвращающемся свете тшувы и добрых дел — именно в материальности, как сказано выше. И это то, что она была «питомцем», мастером, чтобы исправить испорченное — 288 искр, которые упали и т. д., как сказано: «И дух Элоким парил (мерахефет)» — [буквы] «мет рапах» (умерли 288). И это то, что сказано (Бытие 21:6): «Смех (цхок) сотворил мне Элоким» — именно [имя] Элоким, уровень БАН, как сказано выше. А затем: «И был я усладой день за днём» — в наслаждении Сущности, которое называется Эденом, о котором [сказано]: «Глаз не видел», — только «для уповающего на Него», кто тщательно вникает в слова и т. д., как сказано выше. И это соединение нижней Хохмы и высшей Хохмы наверху. То, что она была при Нём мастером, — это то, что в силе нижней Хохмы внизу есть возможность очищать Древо познания. Это называется нижней Гвурой, корень которой в высшей Гвуре, как сказано (Притчи 8:14): «Я — Бина, у меня — Гвура», — Бина, которая в Малхут, то есть «большее понимание» (бина йетера) Устной Торы, нижняя Има; «у меня» — высшая Гвура Атика Йомина, корень которой в Гвуре, заключённой в сущностных наслаждении и усладе, — уровень самого высокого Ицхака. И это: «играющая (месахекет) пред Ним во всякое время», когда она была при Нём «питомцем» и «усладой день за днём», «играющая во вселенной (тевель) земли Его», — две земли: «тевель» по числовому значению — дважды двести шестнадцать, то есть числовое значение слова «гвура», которое включает две Гвуры, высшую Гвуру и нижнюю Гвуру, — высший Ган Эден и нижний Ган Эден, высшую землю и нижнюю землю, которые называются «землями жизни», как известно. Это наслаждение и услада в Торе, в Бине и Малхут, Лее и Рахели, мысли и речи, сокрытии и раскрытии и т. д., внутренней стороне Торы и внешней стороне открытой части и т. д., — ибо «Тора сокрыта и открыта». А главный смех имени БАН Ривки — именно в Устной Торе, «в последний день», то есть в Эдене грядущего мира. И это то, что сказано (Притчи 31:25): «Сила и великолепие — одеяние её», — украшения невесты и т. д., в новых толкованиях Устной Торы, — «и будет смеяться она в последний день» — именно, поскольку «их конец связан с их началом», как сказано выше. (И поэтому о Ривке сказано: «весьма хороша видом», что включает уровень высшей красоты Сары и нижней красоты Рахели, которая называется «красива станом и красива видом» и т. д.) И это то, что в грядущем будущем [скажут]: «ибо Авраам не знает нас» и т. д., — и Ицхак вовсе не упомянут, ведь «Ведь Ты — Отец наш» — это Ицхак, как известно из сказанного нашими мудрецами, благословенна их память (Шабат 89б). И также в словах «Ты явишь истину Яакову, милость Аврааму» Ицхак вовсе не упомянут, поскольку это то, что сказано: «которую Ты клялся нашим отцам», — ведь есть мнение, что заслуга праотцев закончилась, как сказано выше. Но уровень Ицхака поднимается выше милости и истины, то есть потому, что он — корень высших Торы и заповедей в подлинной усладе самого Царя, как сказано: «И был я усладой» и т. д. И это то, что он «забавлялся с Ривкой, женой своей», — в бирурим возвращающегося света, что есть совершенство первого очищения прямого света, милости и истины высших Торы и заповедей. И это смысл сказанного: «ибо Авраам не знает нас» — Хесед Авраама в высших заповедях, — «и Израиль не признаёт нас» — на уровне истины Торы Яакова; но «Ты — Отец наш», именно Ты, — на уровне самого Светила Сущности Эйн соф, которое выше света высшей Торы, по указанной выше причине; и пойми.
(35) И вот, вся суть деяния Элиэзера, раба Авраама, человека высшей милости (Элиэзер — это уровень Метатрона мира Брия), который называется «старшим в доме его, управляющим» и т. д., как сказано: «Я был молод и состарился» и т. д. (Псалмы 37:25), — [состояла в том, чтобы] поднять уровень БАН высшей Хохмы изначальной Торы из её низведённости в Малхут [клипат] Нога, чтобы соединить её с Ицхаком на уровне высшей услады, откуда вся совокупность Торы и заповедей высшей Хохмы и нижней Хохмы, которая привлекается вниз, как сказано выше. Это и есть «Ведь Ты — Отец наш». (И в особенности после жертвоприношения Ицхака (акеда), когда Гвура Ицхака поднялась выше Авраама, — подобно превосходству золота над серебром, как в грядущем будущем левиты станут коэнами и т. д., — что называется «хороша видом» и т. д.) Поэтому его слова в этой главе повторены дважды. Первый раз — на уровне прямого света: он молился с поклоном и сказал: «Б-г господина моего Авраама, сотвори милость с господином моим» и т. д., — чтобы привлеклась сущностная милость прямого света, чтобы поднялся для его господина уровень БАН и т. д. И знамением было: когда дочери города выходят черпать воду — изначальную, которая спустилась вниз, в нижние воды, которые называются «источником воды», — «в пору, когда выходят черпающие», то есть именно «к вечеру». Это время, когда выходят черпающие — души высшей Хохмы, которые черпают изначальную воду в источнике воды, чтобы поднять мем-хет (сорок восемь), уровень «мох» (мозг) [и т. д.], как Моше, который был из высших вод, как сказано (Исход 2:19): «и также начерпал, начерпал для нас», — это «Тору заповедал нам Моше» (Второзаконие 33:4), в Устной Торе, как сказано выше в объяснении «и спустилась к источнику, и наполнила кувшин свой (кад)» — двадцать четыре (каф-далет) книги. И это: «И будет: девица, [которой я скажу…, и она скажет]: пей, господин мой, и также верблюдов твоих напою». Это река Бины, которая выходит из высшего Эдена, чтобы напоить сад — высший Ган Эден мира Брия, а также Нога: «и также верблюдов твоих» — в душах мира Асия, в [клипат] Нога мира Асия, чтобы отделить добро от зла и т. д. Всё это — от двадцати четырёх книг высшей Хохмы, которая привлекается в нижнюю Хохму, как сказано выше, на уровне прямого света: «её Ты назначил Ицхаку» — чтобы быть получающей для упомянутых выше наслаждения и услады Сущности, в очищении возвращающегося света. «И прежде чем он кончил говорить, вот Ривка выходит» — из Малхут [клипат] Нога, — «и кувшин её на плече её, и девица хороша» и т. д. «И побежал раб навстречу ей» — принять кувшин воды высшей Хохмы, — «и она опустила кувшин свой на руку свою, и напоила его, и поспешила» и т. д., «и побежала ещё черпать для верблюдов его». (И это: «кадкод (рубины) — зубцы твои», — дважды двадцать четыре (каф-далет) буквы Шма, утренней и вечерней, прямой свет и возвращающийся свет, чтобы стать единым в Едином.) «И склонился он, и поклонился» и т. д. И его слова были повторены ещё раз, когда он говорил с Лаваном, — чтобы вывести из уровня 288 [искр] в виде возвращающегося света, — «и поклонился до земли Б-гу» и т. д. И это было всем главным источником для Торы и заповедей — Письменной и Устной. Поэтому его слова повторены дважды — чтобы осуществилось всё высшее соединение прямого света и возвращающегося света, высшей Хохмы и нижней Хохмы, Письменной Торы и Устной Торы, чтобы «их конец был связан с их началом, а их начало — с их концом», как сказано выше; и пойми. И это то, что сказали наши мудрецы, благословенна их память, что «беседа рабов праотцев приятнее перед Вездесущим, чем Тора сыновей»: ведь многие основные положения Торы, которые пришли в буквах Письменной Торы, в светах и сосудах, даны намёком, в сокрытии, — хотя в этом есть соединение МА и БАН, в общем и в частности, в каждой заповеди и Торе, свет, который светит из их первого источника, как сказано выше. Но эта беседа раба Авраама была в корне и источнике высших Торы и заповедей, как сказано выше. Поэтому его слова повторены дважды — пространнее, чем все основные положения Торы. (И поэтому также в книге Бытие, которая называется «Книгой прямоты», это деяние Элиэзера записано пространнее и с повторением слов. Ведь и на уровне первого очищения высшего соединения в праотцах, которые суть колесница и в целом называются «прямыми», как сказано выше, — высшее соединение Ицхака и Ривки есть их корень и источник, как сказано выше, ибо оно выше милости и истины Авраама и Яакова, «которую Ты клялся» и т. д. И поэтому именно об Ицхаке скажут: «Ведь Ты — Отец наш» и т. д. И это то, что беседа рабов праотцев в этой главе приятнее, чем вся Тора сыновей, — даже чем Тора и заповеди, которые суть источник и корень для Торы и т. д.; и пойми.)
Глава Хаей Сара · «А человек изумлялся ей»
(1) «А человек изумлялся ей, безмолвствуя, чтобы узнать, успешным ли сделал Б-г путь его или нет» и т. д. Смысл слова «изумлялся» (миштаэ) — опустошение и оцепенение (шоа у-шимамон), как объясняет Раши; и подобно сказанному: «оцепенел на некоторое время» (иштомам ке-шаа хада), что означает оцепенение. Это уровень битуля самой сущности человека, полностью и совершенно, когда он чрезвычайно изумляется чему-то чудесному. (И это корень дела «падения на лицо» (нефилат апаим) после молитвы Восемнадцати благословений, как будет объяснено в конце.) Если так, следует понять, что означает «безмолвствуя» (махариш), — ведь он уже изумился в великом битуле своей сущности; а молчание — это тоже дело и уровень битуля всей сущности, как известно. И также следует понять, почему слово «махариш» имеет знак кантилляции именно «зааф гадоль». И чтобы понять это, следует сначала понять общий смысл этой главы об Элиэзере, которая повторена в Торе дважды. Зачем нужно было повторить в Торе рассказ о словах Элиэзера Лавану и Бетуэлю? Ведь многие вещи в Торе сказаны кратко, а здесь пространно рассказано об одном и том же дважды. И об этом сказали наши мудрецы, благословенна их память, что «беседа рабов праотцев приятнее, чем Тора сыновей, ведь эта глава повторена в Торе дважды, а многие основные положения Торы даны лишь намёком» и т. д. И следует понять объяснение этого изречения: как может быть, чтобы беседа рабов праотцев была приятнее и больше, чем Тора сыновей и т. д.? Однако следует сначала предварить общий корень смысла этой главы: этот рассказ о деянии Элиэзера — общий корень и предмет для всех заповедей Торы; поэтому он повторён в Торе дважды, больше, чем многие основные положения Торы и т. д. Ведь в общем известно, что праотцы — это колесница (меркава). Значит, корень их души — наверху, на подлинном высшем уровне и ступени десяти сфирот Ацилута. Это уровень Аба и Има и Зеир Анпина и Нуквы мира Ацилут, то есть уровень МА и БАН, заключённый в каждом парцуфе. И как известно, Авраам и Сара — на уровне МА и БАН Аба и Има мира Ацилут, а Ицхак и Ривка — на уровне МА и БАН Зеир Анпина и Нуквы (как сказано в Ликутей Тора). А душа Ривки была на уровне Нога мира Брия (как будет объяснено далее). И главная суть деяния Элиэзера была в том, чтобы поднять душу Ривки, которая наверху есть уровень БАН, уровень Малхут, нижней Има, — чтобы соединить её с Ицхаком, её мужем, который есть имя МА Зеир Анпина и т. д. И это поднятие Ривки было из уровня Нога миров БЕА. Она была матерью Яакова, который есть совокупность душ Израиля, то есть совокупность Устной Торы, которая соединяется с Письменной Торой и т. д. Это весьма великое дело и именно общий предмет, включающий многие основные положения Торы и т. д. Ведь совокупность душ Израиля, которые вышли из уровня имени БАН, уровня высшей Ривки, была включена в это поднятие. И это соединение есть общее соединение имён МА и БАН, такое, каково оно наверху в Ацилуте, — а это великое раскрытие Сущности Б-жественности, заключённое в совокупности Ацилута и т. д. И поэтому во всём этом деянии Элиэзера было весьма великое раскрытие Б-жественного света, и из весьма высокого места и ступени, — чтобы у Элиэзера была сила и мощь поднять
Ривку. И это то, что сказано: «И склонился человек, и поклонился Б-гу» и т. д., «и сказал: Благословен Б-г» и т. д., вплоть до «меня на пути вёл Б-г», — ибо само имя Авайе было в раскрытии во всём, что он в этом сделал. И когда Б-г сделал его путь успешным, он много раз поклонился Б-гу — из-за огромного уровня раскрытия Б-жественности, которое было в этом, гораздо большего, чем уровень раскрытия Б-жественности в частной заповеди. Поэтому его поклоны были на уровне большего битуля бытия (битуль бе-мециут). (И это смысл сказанного: «А человек изумлялся ей» и т. д., — это битуль сущности, больший, чем поклон в молитве Восемнадцати благословений, как будет объяснено далее.) Однако следует понять в этом объяснение и причину уровня поднятия имени БАН в совокупности душ Израиля, в их корне наверху, — то есть уровня Ривки, ставшей женой Ицхаку. Ведь Тора вечна, и поэтому сказано, что «беседа рабов праотцев приятнее, чем Тора сыновей», поскольку это уровень общего соединения МА и БАН, как сказано выше. Но разве не во всех заповедях есть высшее соединение Зеир Анпина и Нуквы, то есть соединение Святого, благословен Он, и Его Шхины, как известно, — что также есть соединение и единение МА и БАН и т. д.? Однако дело в том, что хотя это высшее соединение есть в каждой заповеди, оно приходит только в частном виде, и к тому же в весьма великом сокрытии, кратко, лишь как подобие общего высшего соединения МА и БАН Ацилута. Но в этом деянии было главное общее поднятие уровня имени БАН — самой Ривки, — чтобы соединиться с именем МА, Ицхаком, и т. д.
(2) И чтобы понять это, следует сначала привести притчу об органах человека внизу, в которых также есть уровни общего и частного. Мы видим, что у каждого органа, хотя у каждого есть своё особое смешение (мезига) и своё особое действие, именно своё, — как рука совершает работу, нога — ходьбу, глаз — видит, ухо — слышит и тому подобное, — тем не менее мы видим и обратное: в каждом органе в отдельности есть включение всех органов. То есть необходимо сказать, что в каждом органе есть подобие и образ, в сокрытии, также в природном смешении и составе, всех органов. Ведь силы всех органов участвуют вместе в действии одного органа: например, в ходьбе ногой есть и сила руки, и сила глаза и уха, хотя они отличны от сущности этого действия — ходьбы. И так же в глазе и ухе есть скрытое смешение также от силы ноги, — только в их действии, — ибо в самой сущности каждого органа есть от духовной жизненности, заключённой в крови, которая обращается по всему телу, от совокупности жизненности всех органов. Также от духовной жизненности мозга в голове есть в ноге, и от жизненности ноги есть в голове. И так же духовная жизненность в крови — «кровь есть душа» (нефеш), — которая приходит в силу зрения в глазе и в ухе, есть и в ноге, а от жизненности ноги — в силе зрения и слуха в глазе и ухе. И так же в прочих органах, внешних и внутренних. И доказательство — из ощущения: человек ощущает все силы органов вместе, поскольку все они включены друг в друга и объединяются в подлинное единое. А главные доказательства этому — из врачевания: если лечат один орган, излечивается другой; а при порче одного органа будет порча во всех органах. Это из-за кругового движения крови — «кровь есть душа» — по всем органам, в смешении и составе, во взаимовключении. А также из-за сухожилий и вен, которые проходят от головы к ноге и от ноги к голове, чтобы связать их вместе и т. д. И доказательство этому — из кровопускания на ноге, от которого излечивается головная боль. Значит, необходимо, чтобы в органе ноги было от смешения и природы мозга, который в голове, и от смешения и природы головы — в ноге. Ведь иначе какая связь и соединение у головы с ногой, чтобы она излечивалась от кровопускания из ноги или из руки? А если [скажешь, что это] из-за крови в органах, которая включает их все, — это само по себе доказательство, что это общее смешение есть в каждом органе в отдельности, так что и духовная сила зрения есть в ноге, и сила ноги есть в глазе и т. д., и тому подобное. Ведь и лечение глаза может найтись через лечение ноги, и так же лечение раны ноги может найтись через лечение глаза. Как через порчу и болезнь одного органа портятся все, так и в их исправлении и лечении они включаются друг в друга, так что от лечения одного излечиваются все. (И это смешение и включение приходит именно со стороны сосудов органов, когда духовные силы приходят в облачение в материальность — в плоть и сухожилия, то есть в нервы (называемые «нервен»), которые распространяются от мозга в голове, как будет объяснено далее и как объяснено в другом месте. Иначе обстоит дело до прихода души, до облачения сил в сосуды органов: тогда каждая сила была отделена от другой и т. д.) Итак, отсюда понятно, во всяком случае, что в каждом частном органе есть общее смешение всех видов сил органов. Однако всё это значит, что в каждом органе есть включение всех сил органов лишь в сокрытии, но не в раскрытии полного света и жизненности. Ведь если бы в руке было раскрытие света и жизненности зрения глаза, рука видела бы; а в руке вовсе и совершенно нет смешения света зрения. И так же нет подлинной жизненности ноги в голове и головы в ноге, поскольку они предельно отличны по своей сущности и силе действия, так что в одном вовсе нет того, что есть в другом, даже в виде простого подобия и т. д., — а только в сокрытии включено в каждом частном органе от всех видов сил, заключённых во всех органах, как сказано выше. И также необходимо сказать, что и то, что в каждом частном органе есть в сокрытии и в потенции от всех органов, — это не от сути и сущности сил, таких, каковы они на своём месте в сосудах органов, а лишь сокращённая форма и экстракт первоматерии (йули) каждой силы во всех органах. Это лишь в весьма великом сокрытии и лишь простое подобие и образ, скрывающиеся от всех сил органов в каждом частном органе, а не от их подлинной сути. Ибо если бы даже духовность света и жизненности светов и сосудов, хотя бы включённых в сокрытии, [была в каждом органе], каждый орган испытывал бы воздействие и ощущал бы действие другого: орган ноги испытывал бы воздействие от действия зрения глаза, а зрение глаза испытывало бы воздействие и ощущало бы ходьбу ноги и тому подобное. Но это не так: ни один орган не ощущает другого, и каждый отделён сам по себе. (А то, что силы всех органов участвуют в одном соединении и даже в одном действии органов — как в работе руки, ходьбе ноги и зрении глаза, — так что все они испытывают воздействие от возбуждения одного органа и т. д., — это приходит от общей силы, которая включает их и соединяет их вместе, то есть от мозга в голове, как будет объяснено далее, а не со стороны самих органов.)
(3) И вот, известно, что в человеке есть три общих органа — мозг, сердце и печень, — один включает другой. Первый включающий — это сосуд мозга; от него получает сердце, а сердце передаёт печени. (И это три вида сосудов нефеш, руах и нешама: нефеш — в печени, руах — в сердце, нешама — в мозге, как известно из сказанного в Зоаре о трёх этих правителях — мозге, сердце и печени и т. д.; и это внешний человек, средний человек и внутренний человек и т. д.) И известно, что уровень внутренней жизненности всех органов привлекается от «духа жизни» (руах а-хаим) в сердце, который «распределяется по всем членам», и привлекается в крови в печени, чтобы распределиться по всем органам. Это уровень нефеш в печени, который считается частным по отношению к общему — духу жизни в сердце. И как есть включение смешения во внешней стороне жизненности во всех органах, так есть уровень внутреннего включения во внутреннем свете и жизненности духа жизни в сердце, который распространяется по всем органам. И так же руах в сердце по отношению к нешаме в мозге, который есть ещё более первичный включающий: главное, ещё более внутреннее включение — это нешама в сосуде мозга, которая распространяется в совокупности органов, и в ней все они связаны и объединены; и это через нервы мозга, которые распространяются во всех силах органов (и это внутренний человек). А руах в сердце называется средним человеком, а нефеш в крови, в печени, называется внешним человеком. Итак, понятно, что эти три органа — мозг, сердце и печень, — хотя они и частные органы, вышли из рамок каждого частного органа тем, что называются включающими все органы. То есть в сосуде мозга есть от сути сил всех органов — в раскрытии света и жизненности, а не только в сокрытии. Ведь от мозга [жизненность] распространяется во все органы, и в этом главное их существование. И так же от сердца привлекается дух жизни через артерии, пока не привлечётся в кровь в органах, и в этом главная их жизненность. Если так, несомненно, что от главного бытия жизненности каждого органа есть в мозге, сердце и печени. И доказательство этому — из движения и ощущения: мозг ощущает все органы, даже боль ногтя на ноге, поскольку он включает всё. Если так, несомненно, в нём есть от силы жизненности ногтя на ноге. И так же, поскольку движение в органах приходит от жизненности крови, которая в нефеш, и от руах в сердце, несомненно, в сердце, которое их источник, есть от сил всех органов, а сердце получает от мозга и т. д. Выходит, что в двух указанных выше вещах ценность этих трёх органов — мозга, сердца и печени — отличается: в них есть от всех сил органов в раскрытии, и не только сокращённая форма и экстракт каждого органа, а, напротив, от подлинного главного бытия их жизненности; и пойми. А то, что соответствует всему этому в притче, будет понятно также наверху — на уровне образа высшего человека, который на престоле и т. д. Его совокупность — уровень десяти сфирот, светов и сосудов, как сказано: «Хохма — мозг, Хесед — правая рука»; а в частности это уровни 248 органов и 365 сухожилий и т. д., то есть 248 повелевающих заповедей и 365 запретов, которые называются «248 органов Царя», как сказано в Зоаре во многих местах и в словах наших мудрецов, благословенна их память, о сказанном «и исполняйте их» (ве-асита отам) — «как будто вы сделали Меня (асаатуни)» в 248 органах и т. д. И хотя «у Него нет тела и нет образа тела», — «Тора говорит [языком людей]» и т. д. Например, для примера: когда совершают заповедь цдаки и милосердия внизу, привлекается добавочный свет Эманирующего в сосуд Хесед мира Ацилут, на уровне «правой руки» и т. д. Это заповедь высшей цдаки и милосердия мира Ацилут, и через это совершается высшее соединение Ацилута — соединение Зеир Анпина и Нуквы, которые называются Святым, благословен Он, и Его Шхиной, как известно; и пойми. И подобным образом — в каждой заповеди в отдельности, которая называется частным органом. Однако, как объяснено выше об органах нижнего человека, что в каждом частном органе есть включение всех сил органов, по крайней мере в сокрытии, — так и наверху: в каждом свете и сосуде Ацилута, как в Хеседе — «правой руке» и т. д., — есть включение всех уровней 248 органов Царя. То есть в этом есть общее высшее соединение МА и БАН, то есть Зеир Анпина и Нуквы, которые называются Святым, благословен Он, и Его Шхиной и т. д. Ибо в органах есть включение от головы до конца и от конца до головы, как сказано выше о лечении головы через ногу и т. д. (И как мы находим внизу, в материальных заповедях: заповедь цдаки, которая на уровне ноги, то есть действия, как сказано: «И будет деяние справедливости (цдака)», — о ней сказано: «Справедливостью утвердишься» и т. д., ибо от неё есть укрепление и помощь также для уровня мохин, который в голове. И так во всех частных заповедях: в каждой есть включение всех заповедей, поскольку они называются 248 органами и они — в образе человека. Хотя каждая из заповедей производит наверху особую силу и свет только сообразно её ступени, тем не менее в каждой заповеди есть, в сокрытии, кратко и в экстракте, от всех заповедей. Но есть общие заповеди, которые включают все заповеди в раскрытии, а не в сокрытии, поскольку они — их общий источник, подобно сказанному выше о трёх общих органах — мозге, сердце и печени и т. д. Таковы заповедь изучения Торы, которая на уровне Хохмы, что в голове, и включает все заповеди, которые в 248 органах, и 365 запретов, которые в 365 сухожилиях и т. д. Поэтому постановили: «изучение Торы равно им всем»; и проголосовали и решили, что «изучение больше, ибо оно приводит к действию», — по этой причине, подобно тому как мозг распространяется во все органы и от него главное их существование. И подобное этому — заповедь головных тфилин, заповедь чтения Шма и заповедь субботы, которая в Хохме, на уровне «высшего Святого», как известно. И также заповеди любви и трепета, которые в сердце: они тоже включают все заповеди, ибо любовь — корень 248 повелевающих заповедей, а трепет — корень 365 запретов и т. д. И так же в отношении порчи: если человек нанёс ущерб одной заповеди, как заповеди цдаки, которая в ноге или в руке, — совершается ущерб во всех 248 органах, как сказано: «и согрешившие против Меня» — в теле Царя и т. д. И исправление, то есть лечение, тоже приходит путём включения: подобно сказанному: «У кого болит голова, пусть занимается Торой», которая называется «эликсиром жизни», излечивающим все органы. И так же заповедь тшувы приносит исцеление миру. И так же через заповедь цдаки, которая в ноге или в руке, как понятно из упомянутой выше притчи.) И как есть уровень включения во внешней стороне органов, на уровне нефеш, которая в печени, как сказано выше, так есть включение во внешних заповедях, что называется внешним человеком. И так же есть включение во внутренней стороне заповеди, то есть в духовном намерении (каване) (заключённом в каждой заповеди), которое в руах, что в сердце, — как в любви и трепете, что называется средним человеком. И так же — во включении всех заповедей в мохин, что есть самое общее, включающее всё, и называется внутренним человеком. И это три ступени — Хохма, Бина, Даат; Хесед, Гвура, Тиферет; Нецах, Ход, Есод, — то есть благословение, намерение и действие и т. д., как сказано: «Сокрытое — Б-гу, нашему Б-гу», — это мозг и сердце, — «а открытое — нам» и т. д., «чтобы исполнять» и т. д., как объяснено в другом месте.
(4) И вот, во всяком случае, согласно сказанному выше в притче о включении органов в каждый частный орган, понятно, что, несомненно, высшее соединение МА и БАН есть и в каждом деле одной заповеди в отдельности, как говорят при каждом исполнении заповедей: «Ради соединения Святого, благословен Он, и Его Шхины». Однако тем не менее это соединение приходит в частном виде, из частностей, которые относятся только к этой заповеди. И хотя в ней есть включение всех [заповедей], то есть совокупности 248 органов Царя, это приходит в весьма великом сокрытии, а также кратко и лишь как простое подобие, как сказано выше в притче; и пойми. И это то, что сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Многие основные положения Торы даны лишь намёком». Смысл: многие практические заповеди, которые называются «основными положениями (гуфей, букв. "телами") Торы», записаны в Торе весьма кратко, в немногих сочетаниях коротких букв, — как в заповеди тфилин: «И повяжи их» и т. д., и в заповеди цицит: «И пусть сделают себе цицит» и т. д., и тому подобное. И хотя они — из уровня «тел Торы», которые называются «телом Царя», то есть совокупностью 248 органов, которые суть 248 повелений, как известно, тем не менее они даны лишь намёком и в великом сокрытии. То есть уровень высшего соединения МА и БАН пребывает в них в сокрытии, кратко и в экстракте, лишь как простое подобие и образ совокупности этого соединения МА и БАН, а вовсе не в раскрытии, таким, каково оно по самой сути; и пойми.
(5) Но вот деяние Элиэзера было [совершено], чтобы поднять и соединить Ривку с Ицхаком, — то есть это уровень поднятия и соединения имени БАН и т. д. с именем МА мира Ацилут такими, каковы они по своей сущности и сути. Это подобно мозгу и сердцу, которые включают все органы в раскрытии света, поскольку они — их подлинный источник, а не в сокрытии и кратко и т. д., как сказано выше. Если так, несомненно, что это высшее соединение уровней МА и БАН — в великом раскрытии, таким, каково оно по сути, и оно включает все частные соединения, которые совершаются в каждой частной заповеди, в соединении и включении всех органов в сердце и мозге, как сказано выше; и пойми. И поэтому Элиэзер был всё время в этом деянии в состоянии битуля и поклона — больше, чем всякий уровень битуля и поклона во всех высших соединениях, заключённых в заповедях, по указанной выше причине. И поэтому сказали, что «беседа рабов праотцев приятнее, чем Тора сыновей», — не потому, что рабы праотцев больше сыновей, а потому, что эта беседа Элиэзера в его деянии была общим предметом и корнем для того, чтобы совершилось общее высшее соединение уровней МА и БАН, которое включает всю Тору сыновей в частных заповедях, по указанной выше причине. И поэтому эта глава повторена в Торе дважды, и все слова Элиэзера сказаны и повторены с большой точностью, поскольку эта глава — Тора, включающая всю Тору сыновей. Ведь эту главу читают каждый год, и если недостаёт одной буквы, это не полная Тора, — подобно тому как если недостаёт одной буквы в основных положениях Торы, в записанных практических заповедях. Ибо Тора вечна — в каждом поколении и в каждое время, в каждом году. И ведь каждый год есть высшее соединение от дела заповедей совокупности душ Израиля — соединение МА и БАН наверху — через каждую частную заповедь, которую Израиль совершает в том поколении и в то время. И тогда также через эту главу, в которой читают о деянии Элиэзера, обо всём, что он сделал и сказал, в этих сочетаниях букв, что в Торе, пробуждают этим уровень совокупности этого высшего соединения уровней МА и БАН, — чтобы оно пришло в раскрытии света, таким, каково оно по сути, что гораздо больше, чем многие основные положения Торы. И от этого высшего соединения привлечётся во все частные высшие соединения, которые совершаются в этом поколении в каждой частной практической заповеди, поскольку оно — главный общий корень, включающий их все в раскрытии, а не только в сокрытии, как сказано выше в притче об общих органах — мозге и сердце и т. д.; и пойми.
(6) И вот, после того как выше был объяснён общий смысл этой главы об Элиэзере, следует понять само существо этого деяния Элиэзера, который поднимал душу Ривки из уровня Нога миров БЕА, и причину того, что Авраам повелел Элиэзеру не брать жену Ицхаку из дочерей кнаанеев, а именно из его семьи и т. д. Ведь известно из книг каббалы об общем корне душ праматерей — Сары, Ривки, Рахели и Леи, — что они суть уровни четырёх имён имени БАН, именно на уровне Ацилута. Рахель — на уровне имени БАН последней буквы хей имени Авайе; и это смысл сказанного: «а имя младшей — Рахель». Это уровень высшего мира речи, который в целом называется «миром раскрытым», как известно. А уровень Леи — уровень высшей мысли, который в целом называется «миром сокрытым». (И это в целом высшая буква хей; и это соединение Яакова и Рахели и соединение Яакова и Леи, как известно.) А в частном смысле Ривка тоже называется уровнем нижней Има. (А Сара называется высшей Има — уровнем БАН для уровня МА Хохмы, уровня Авраама — «эвер мах», — или уровнем Кетер Малхут, которая в высшем Кетере, которая называется «Матронита»; и это имя «Сара» — «сар хей» (госпожа буквы хей) и т. д., как известно из книг каббалы.) То есть [Ривка] — уровень Бины, которая в Малхут, или Малхут, которая в Бине. Ибо Ривка была матерью Яакова и Эсава, то есть двух линий — правой и левой — в Древе познания добра и зла. Яаков был «человеком непорочным, живущим в шатрах» — Письменной Торы и Устной Торы, а Эсав — «человеком, знающим охоту» и т. д., то есть уровнем мидот Нога миров БЕА, как известно в связи с битвой ангела-покровителя Эсава с Яаковом — то есть мидот Нога с уровнем мидот святости. И это: «И сказал ей Б-г: два народа во чреве твоём» и т. д., «и один народ сильнее другого будет» и т. д. И вот душа Ривки спустилась вниз, в уровень Нога, в правую линию, которая на уровне хасадим, — то есть именно в семью Шема, сына Ноаха. Ведь известно о корне трёх сыновей Ноаха — Шема, Хама и Йефета, — что это три ступени Хесед, Гвура и Тиферет, которые исходят и рождаются от Ноаха, который на уровне Есод Аба и т. д. И это три цвета радуги [клипат] Нога, — ибо сыновья Ноаха вышли по их родословиям, которые рассеялись в уровне Нога мира Асия: «от них распространилась вся земля», включающие все семьдесят народов мира, а их совокупность — три линии Хесед, Гвура и Тиферет. Шем — из уровня правой линии Хесед, который светил, изливал и порождал в клипат Нога (ибо три цвета радуги соответствуют трём клипот орла (неочищенности), как известно). И поскольку он был из уровня правой линии Хесед, а свет Хесед не так огрубляется, даже нисходя вниз, в чертоги (эйхалот) Нога, на уровне радуги и т. д., поэтому от него вышли весьма высокие души, как Эвер и Пелег и т. д., пока от него не вышел Авраам, человек милости, на уровне имени МА Хохмы Б-жественной святости, как известно. И даже праматери, которые суть уровень БАН святости, вышли в его корне: как Сарай, жена Аврама, которая была дочерью Арана, сына Тераха, — по мнению того, кто говорит, что «отец Иски — это Сара»; а он был также отцом Мильки, как сказано: «А имя жены Нахора — Милька, дочь Арана, отца Мильки и отца Иски» и т. д. А Бетуэль, сын Мильки, родил Ривку. Итак, и душа Ривки находится в доле Шема, в семье Авраама, — от Арана, его брата, который был отцом [предков] Сары и Ривки и т. д., а также отцом [предков] Леи и Рахели, дочерей Лавана, сына Бетуэля. Выходит, что и все четыре праматери, которые суть четыре имени уровня БАН святости, находятся именно в родословии Шема, поскольку он был из уровня правой линии Хесед, как сказано выше. И поэтому также при нисхождении высоких душ, как праматери, все они вышли из уровня Нога. И это смысл имени «Милька» — с огласовкой хирик, а не «малка» (царица) с патахом, — ибо уровень Малхут [клипат] Нога называется «Милька» с хириком, поскольку она — смешение добра и зла, в сокрытии Б-жественности, а всякий хирик служит для умаления понятия, чтобы не уподобить его уровню Малхут святости, которая пребывает в раскрытии света Б-жественной святости и называется «малка» с патахом и т. д.; и пойми. И из всего этого будет понятна причина того, что Авраам повелел Элиэзеру не брать жену Ицхаку из дочерей кнаанеев: ведь Хам, отец Кнаана, — из уровня левой линии, уровня гвурот клипат Нога, который приходит в цепи нисхождения в грубость совершенного зла и в силу сурового суда (в жаре дурной страсти и убийства и т. д.; и поэтому он был проклят: «Проклят Кнаан» и т. д.), — его весьма трудно очистить и исправить. Поэтому к ним не спустились такие высокие души, от которых вышел бы источник высшего соединения в душах Израиля, исходящих от них, через Тору и заповеди и т. д. Иначе обстоит дело в правой линии Шема, которая не нисходит и не спускается так в совершенное зло, поскольку она из уровня Хесед. Поэтому в его корне находились весьма высокие души и искры святости, а тем более — что в его корне находилась душа Ривки. И это то, что Б-г «сотворил милость» с рабом Авраама и сделал его путь успешным — найти душу Ривки в доме Бетуэля, чтобы она стала женой Ицхаку. Ибо «волю боящихся Его исполняет Б-г», — чтобы исполнить волю Авраама, который не хотел брать жену своему сыну иначе как из своей семьи, именно из семьи Шема, а не из дочерей кнаанеев, по указанной выше причине; и пойми.
(7) И вот, вся суть деяния Элиэзера была в том, чтобы поднять уровень имени БАН мира Ацилут, то есть уровень Ривки, наверх из её низведённости в чертогах Нога, — из дома Бетуэля, сына Мильки с хириком, то есть уровня Малхут Нога, как сказано выше, — и привести её к Ицхаку, её мужу. Ибо хотя Ицхак был из уровня левой линии, уровня гвурот святости, как сказано: «и страх Ицхака был со мной», однако Ицхак тогда был на весьма высоком уровне и ступени, возвышенной даже над уровнем Хеседа Авраама, его отца. Это потому, что после жертвоприношения (акеда), когда тот связал его «поверх дров» и т. д., он поднялся на великую ступень, большую, чем Авраам, — подобно тому, как будет в грядущем будущем, когда ступень левой линии, уровня гвурот, поднимется выше уровня хасадим, подобно превосходству золота над серебром. И доказательство — из сказанного о грядущем будущем: «ибо Авраам не знает нас, и Израиль не признаёт нас, ведь Ты — Отец наш», — это именно Ицхак. (И это смысл сказанного ему: «ибо в Ицхаке наречётся тебе потомство», что относится именно к грядущему будущему — после очищения Древа познания добра и зла, то есть суровых гвурот Нога, которые будут очищены и поднимутся к своему корню, на уровень [имени] САГ, который выше имени МА и т. д. Это дело трепета и «страха Элоким», который поднимется даже выше уровня любви Авраама — «любящего Меня» и т. д. И доказательство — из того, что в грядущем будущем «страх Элоким» будет на всех творениях: это будет от уровня раскрытия света Эйн соф, благословен Он, во внутренней стороне Кетера, который называется «грозным» (нора), как объяснено в другом месте; и это ступень Ицхака. И это смысл сказанного Ицхаку: «Ведь Ты — Отец наш» и т. д. И как известно, праотцы были подобием грядущего мира, который после очищения Древа познания и т. д. Поэтому Аврааму было сказано: «Всё, что скажет тебе Сара, слушай её голоса», — ибо она уровень имени БАН Хохмы, которая станет «женой доблестной — венцом мужа своего» в грядущем будущем. И также здесь, в уровне поднятия Ривки из уровня Нога, это поднятие — подобно тому, что будет в грядущем будущем. И в этом деянии было высшее соединение уровней МА и БАН — Ицхака и Ривки, — именно такое, каким оно будет в грядущем будущем, когда ступень Ицхака будет выше Авраама, как сказано выше.) И известно, что праотцы — подлинная колесница, то есть они в состоянии предельного битуля, в совлечении материальности во всех делах, которые они совершали, — только чтобы соединять высшее соединение, связывать и соединять Сущность света Эйн соф с АБЕА. (И как сказал Яаков: «Элоким, пред Которым ходили мои отцы». Смысл «ходили» (ит'алху) — в состоянии «бега и возвращения» (рацо ва-шов), снизу вверх и сверху вниз, как «ходи предо Мною» и т. д., и как «И ходил Ханох с Элоким» и т. д., и как объяснено в другом месте в объяснении «ходит туда и сюда», как «ходящего по саду» и т. д., и как сказал Давид: «Буду ходить пред Б-гом» и т. д. Это именно когда он возвращается из места, куда пошёл и поднялся, — то есть это уровень привлечения раскрытия Б-жественности сверху вниз после поднятия в самопожертвовании, в восхождении души снизу вверх, в слиянии и удивительной связи и т. д.) И именно этим было различие ступеней праотцев: Авраам — в самопожертвовании в любви, а Ицхак — в трепете и страхе и т. д., ибо он был колесницей для уровня высших гвурот (как будет в грядущем будущем). Если так, когда Элиэзер поднял уровень имени БАН, то есть уровень Ривки, чтобы соединить её с её мужем Ицхаком, который был колесницей для уровня гвурот (которые в Кетере, как будет в грядущем будущем, как сказано выше), — несомненно, в этом деянии вовсе не было ничего материального. Ибо Тора вечна, и она повествует этим о том, что будет в грядущем будущем, после очищения Древа познания и т. д., как сказано выше, — когда и уровень Ривки будет наверху по ступени, то есть на уровне БАН, который в Кетере. И в этом деянии было совершенство высшего соединения МА и БАН, которые в Кетере, таким, каким оно будет в грядущем будущем. Поэтому Элиэзер кланялся в битуле высшего трепета, подлинно такого, какой будет в грядущем будущем (и это смысл сказанного: «А человек изумлялся ей» и т. д.). И поэтому эта глава повторена в Торе дважды, как сказано выше; и пойми.
(8) И поскольку Элиэзер был послан Авраамом поднять Ривку из уровня Малхут [клипат] Нога, то есть из уровня Хесед клипат Нога (это уровень правой линии радуги, то есть доля Шема, как сказано выше), поэтому Элиэзер взял «десять верблюдов из верблюдов господина своего» (это десять сфирот Нога Ацилута), «и всё добро господина его в руке его» и т. д. Поскольку нужно было поднять её из уровня зла, заключённого в Нога, поэтому он взял «всё добро господина своего», — то есть весь уровень высшего добра, скрытого в уровне высшего Хесед Авраама, его господина, наверху, в корне и источнике Ацилута, — и низвёл их вниз, чтобы облечь их в десять сфирот Хесед Нога, которые называются «верблюдами господина его». И поэтому число их было именно десять, поскольку они получают от внешней стороны сосудов десяти сфирот, заключённых в Хесед Ацилута святости. И это то, что он взял десять верблюдов из верблюдов господина своего, «и всё добро господина его в руке его», — в облачении и сокрытии, в виде этих верблюдов его господина. Ибо, чтобы поднять столь высокую душу, как Ривка, из дома Мильки — Малхут Нога, — нужно было [действовать] через свечение и привлечение от самых высоких ступеней, благодаря чему можно поднять даже из клипат Нога, — и это именно через «всё добро господина его» (как сказано в Зоаре). И вот, главное доброе знамение, которое устроил Элиэзер, чтобы распознать в Ривке, что она на уровне имени БАН Ацилута, именно такого, каково оно наверху (то есть БАН, который в Кетере, как сказано выше, где вовсе и совершенно нет места для питания внешних сил), — это то, что «[девица], которой я скажу: наклони свой кувшин, и я напьюсь, — и она скажет: пей, и также верблюдов твоих напою, — её Ты назначил рабу Твоему Ицхаку» и т. д. И следует понять, почему он испытывал именно этим. И если со стороны уровня милости и добра, — почему это зависит также от того, что она напоит его верблюдов именно сама по себе, без того, чтобы он просил её напоить верблюдов и т. д.? Дело в том, как известно и объяснено в другом месте, что главное различие между ситра ахра и стороной святости в целом — именно в уровне излияния (ашпаа). Это уровень Хесед: изливать изо всего, что у тебя есть, исходя из самой сути добра и из самой сути совершенства, которому вовсе не нужно совершенство от другого. Как известно о Сущности света Эйн соф, который называется «совершенством всего»: ничто не восполняет Его, ибо свет Эйн соф — вверху без конца и внизу без предела, и нет ничего вне Его, от чего Ему нужно было бы получить Своё совершенство и т. д.; напротив, Он восполняет всё. Это со стороны самой сути добра, ибо «природа доброго — творить добро». И поэтому Он сократил Себя первым цимцумом и т. д., ибо «Он желает милости», ибо Он, благословен Он, — «источник всего». И поэтому также в Его мидот, то есть в десяти сфирот Ацилута, — всё ради раскрытия Б-жественного света и изобилия творениям, «чтобы управлять ими мирами», как сказано: «Ибо я сказал: мир милостью построится». И также свет Хохмы, которая есть начало раскрытия из света Сущности, приходит именно через посредство света Хесед, как известно об имени АБ Хохмы, которое по числовому значению равно [слову] «хесед» (72) и т. д. И вплоть до того, что даже об уровне Малхут, «конце всех ступеней», сказано: «И утвердится милостью престол». Ибо главное в уровне качества Малхут — изливать высшую милость, то есть оживлять «из ничего в нечто» все творения, как сказано: «И Ты оживляешь их всех» и т. д. И поэтому она называется именем «цдака» — «цедек» (справедливость) [с буквой] хей, в пяти (хей) хасадим, как сказано: «бе-hибарам» — «буквой хей Он сотворил их» и т. д., — и даже для внешней стороны самых низших миров и т. д. И как известно о сказанном: «И встаёт она ещё ночью, и даёт пищу дому своему» и т. д.: от уровня Малхут привлекается изобилие даже в чертоги Нога, ради бирурим 288 [искр] и т. д., которые очищает имя БАН и т. д. И всё это со стороны самой сути добра, заключённой в Сущности Б-жественности. (И подобно тому, как поколение Эноша тоже питалось Его милостью и т. д., — злые, как и добрые, и т. д.) И хотя это излияние приходит как излишки изобилия высшего Хесед во внешней стороне внешней стороны, всё это — на уровне Б-жественного «ничто», вовсе не на уровне «нечто» или «для себя». Подобно, для примера, уровню Хеседа Авраама внизу, который «оказывал избыточное благодеяние творениям, кто бы они ни были», даже кочевникам-арабам и т. д. Эта милость была лишь со стороны уровня битуля и предельной самоприниженности, так что он был в собственных глазах как излишний в мире и ничего не нуждался для себя; поэтому он отдавал всё, что у него было, кроме самого себя. И это главное в качестве Хесед святости — что он исходит из самой сути добра и совершенства; и в этом признак, что он пребывает на уровне Б-жественного «ничто». А совершенная противоположность этому — милость, которая привлекается со стороны уровня «нечто» и грубости, и именно на уровне «для себя», — как Хесед Ишмаэля и т. д. И как сказано: «а милость народов — грех», ибо всякую милость, которую они совершают, они совершают для себя; как сказано: «всё, что они устроили, устроили лишь для собственной нужды» и т. д. Ибо их корень — в уровне Малхут клипат Нога, которая есть совершенная противоположность Малхут святости. Ведь вся главная суть ситра ахра — это лишь уровень грубости и именно «нечто», и именно «для себя». И как «у пиявки две дочери: дай, дай», — только для себя. Ибо всё главное стремление клипат Нога — лишь получать всё изобилие именно для себя, а не давать изобилие другому. И также милость, которая привлекается от неё, — только либо со стороны грубости и превозношения, либо лишь для себя, поскольку корень её сути — лишь на уровне «нечто» для себя одного, и в ней нет уровня битуля и отступления от самой себя, чтобы вовсе творить добро и изливать другому. Поэтому и милость Малхут клипат Нога — лишь для себя. И это смысл сказанного: «а милость народов — подлинный грех», как сказано выше. (И доказательство — из сказанного об Израиле, что тот, кто говорит: «Вот этот сэла — на цдаку, ради того, чтобы жил мой сын», — полный праведник, но не так у народов мира и т. д. Ибо у Израиля, хотя он и говорит «ради того, чтобы жил мой сын», главная его суть — со стороны уровня битуля самого себя перед Б-жественностью, как Хесед Авраама и т. д., как объяснено в другом месте.) Выходит, что главное различие между Малхут святости и Малхут клипат Нога — в уровне излияния вовне, за пределы самой себя. Малхут святости изливает мирам, даже самым внешним, вне самой себя, со стороны уровня самой сути совершенства, как сказано выше. А противоположно этому — в Малхут клипат Нога: поскольку она на уровне «пустого пространства», лишённого всякого добра, всё её главное желание — лишь постоянно получать для себя, как сказано: «дай, дай», как сказано выше; и пойми.
(9) И этим будет понятна также здесь причина того, что Элиэзер испытывал знаком и знамением, чтобы удостовериться о Ривке и т. д., именно только этим качеством — уровнем Б-жественной милости, уровнем Малхут святости, такой, какова она наверху, без всякой примеси зла Нога, — хотя она была дочерью Бетуэля, сына Мильки, то есть Малхут Нога. Когда она сказала: «Пей, и также верблюдов твоих напою», — что она хочет и стремится изливать милость сама от себя, а тем более — напоить верблюдов, что есть избыточная милость, о которой он вовсе не просил её и не спрашивал, а она сама пробудилась и к этому, — это указывает на совершенство достоинства её души наверху: что она на уровне имени БАН святости, которое изливает всем мирам со стороны самой сути милости и добра, ибо Он — «источник всего» и «совершенство всего», как сказано выше. (И главное знамение было в том, что она и верблюдов напоила именно сама от себя.) Ибо уровень верблюдов наверху — это десять сфирот Нога Ацилута, которые получают изобилие на уровне внешней стороны внешней стороны — от внешней стороны светов и сосудов Ацилута. И это предмет и уровень излишков изобилия Хесед святости Ацилута, который кажется на уровне «нечто» и великого самоощущения, — как внизу у того, кто хвалится, что это он совершает милость. (И как известно о [сказанном]: «И наложница его, а имя её Реума» — «реу ма» (смотрите, что): даже уровень битуля [имени] МА ощущает себя на уровне «нечто» и чего-то, говоря: «смотрите, что я в битуле» и т. д.) Но и в уровне Хесед Нога, Хеседа Ацилута, который называется «верблюдами (гмалим) господина его», — от слова «гомель» (воздающий): «воздающий бедным», «воздающий милость», — не было вовсе и совершенно никакой примеси грубости, зла и отходов, а всё на уровне святости и битуля, на уровне Б-жественного «ничто». Это было знаком, что Ривка вышла из очищения Нога, из Малхут клипат Нога, когда она сказала: «Пей, и также верблюдов твоих напою», — это уровень Малхут Ацилута, которая поит даже уровень чертогов десяти сфирот Нога Ацилута, то есть «десять верблюдов из верблюдов господина его», как сказано выше; и пойми.
(10) А теперь следует понять сказанное: «А человек изумлялся ей, безмолвствуя» и т. д. Ведь сразу же, как только Элиэзер увидел все виды добра уровня Б-жественной Малхут святости в Ривке, которая сказала: «Пей», и также верблюдов напоила, — ему тогда стало известно, что это, несомненно, душа Ривки, уровень имени БАН святости, которая совершенно вышла из чертогов Нога, без всякой примеси зла и отходов, и достойна высшего соединения — соединиться с Ицхаком, который есть уровень высших гвурот святости (уровень МА, который в высшем Кетере, как сказано выше). Однако он ещё не знал, именно ли из семьи Авраама она, — а он из уровня правой линии высшего Хесед Ацилута, — который повелел ему не брать жену для его сына иначе как именно из его семьи. И поэтому он был в оцепенении, как человек, оцепеневающий от великого чуда, которое он видит внезапно, так что он вышел из своего места и своего прежнего разумения, но ещё не пришёл к постижению истинности этой чудесной вещи (как объясняет Раши слово «миштаэ ла» — от слов «шеия» (опустошение) и «шимамон» (оцепенение) и т. д.). И это то, что он «изумлялся ей, безмолвствуя, чтобы узнать, успешным ли сделал Б-г путь его или нет», — ибо он был ещё в сомнении, не может ли быть, что Б-г не сделал его путь успешным, чтобы привести её к Ицхаку, — хотя он видел в Ривке все знаки добра уровня подлинной Малхут святости, такой, какова она наверху, — пока он не спросил: «Чья ты дочь?» — и она сказала: «Дочь Бетуэля, сына Мильки, которого она родила Нахору». Тогда «склонился человек, и поклонился» подлинно Б-гу, и благословил Б-га, и сказал: «Благословен Б-г, Б-г господина моего» и т. д. И на самом деле следует понять, с какой стороны у него были сомнения в этом успехе: ведь, несомненно, это высокая душа из семьи Авраама, человека высшей милости святости, поскольку она напоила даже верблюдов его господина, как сказано выше. Однако дело в том, как известно, что во всяком уровне очищения и поднятия (из нижнего в высшее) есть два вида очищения. Первое — очищение и поднятие, которое поднимается лишь из первой ступени, бывшей внизу, в материальности и в смешении добра и зла: [нижний] поднялся оттуда, чтобы прийти к уровню битуля «нечто» и грубости и к полному совлечению всякого шлака и отходов. Однако он ещё не поднялся и не пришёл на подлинно высшую ступень. Для этого должно быть второе очищение — это уровень полного битуля по самой сути, совершенно и всецело, когда он на уровне «ничто» и «что» (ма) по сути, подлинно как неодушевлённый камень, — что гораздо выше уровня битуля «нечто», который был у него сначала. И как, для примера, известно: когда человеку нужно подняться и войти к царю внутрь, он предельно отказывается от своего «нечто» и своей грубости прежде, чем войдёт во дворец царя. Однако он ещё ощущает себя и то, как он совершенно отказался от своей грубости и распространённости из-за страха перед царём. Но это вовсе и совершенно несравнимо с уровнем сущностного битуля, в котором он совершенно растворяется, когда входит внутрь, во дворец царя: он приходит к битулю всей своей сущности, вовсе без ощущения себя, и становится подлинно как неодушевлённый камень, вовсе не зная себя — даже того, что он в битуле, и по какой причине он в битуле, как известно.
(11) Выходит, что в восхождениях от сути низкого к возвышенному месту есть два вида битуля. Первый — совлечение себя в начале восхождения, а второй — битуль всей своей сущности, когда он достигает высокого места. И это дело нижнего трепета — уровня битуля лишь «нечто», — а затем высшего трепета — битуля [имени] МА по сути. И как песнь ангелов: [сначала] на уровне битуля их «нечто» в поклоне, — это лишь начало восхождения, когда он отказывается от своего «нечто», — а затем сказано: «когда они стоят (пред подлинным Б-гом), опускают свои крылья» и т. д., — они совершенно растворились из своего бытия. И так же в восхождениях душ и ангелов из нижнего Ган Эдена в высший Ган Эден, о чём написано: «И будет: от новомесячья [до новомесячья]» и т. д., «придёт всякая плоть поклониться предо Мною», — в полном битуле бытия. И сказано в книге Бахир, что есть один столп между нижним Ган Эденом и высшим Ган Эденом, по которому души поднимаются из нижнего в высший. Суть этого столпа в том, что, как известно, нет вовсе и совершенно никакого сравнения между постижением Б-жественности и возбуждением от Б-жественного наслаждения в Ган Эдене мира Асия и постижением Б-жественности и высшим наслаждением Ган Эдена мира Йецира или мира Брия («Има гнездится в Престоле», то есть в мире Брия, Зеир Анпин гнездится в Йецире, а Малхут — в Асии и т. д.) (подобно тому, как нет сравнения между разумом и мидот мира Асия и разумом и мидот самих Хохмы и Бины и т. д.). И таково правило во всяком восхождении из сути нижнего к высшему: восходящий должен подниматься от сути [к сути] через уровень посредника между ними. А суть посредника — это два указанных выше вида битуля. И это смысл хождения душ из Ган Эдена в Ган Эден, как сказано: «пойдут от силы к силе» и т. д. То есть в начале восхождения из Ган Эдена мира Асия они растворяются из бытия своего постижения, которое было у них сначала в Ган Эдене мира Асия. И это через столп между нижним Ган Эденом и высшим Ган Эденом, в который они включаются и в котором растворяются, пока всё их первое постижение не забудется и совершенно не исчезнет у них. Однако они ещё поднимаются по этому столпу и ещё не пришли на высокую ступень, превосходящую их сверх их прежней меры, то есть в подлинное постижение высшего Ган Эдена, — а лишь ещё заняты движением туда. (Подобно человеку, который хочет войти во дворец царя: он поднимается по ступеням и уровням, пока не приходит к самому входу во дворец царя, — и он совершенно отказался от всякого своего «нечто», как сказано выше.) Однако, когда они достигают подлинно высшего Ган Эдена, там они растворяются вторым битулем, то есть подлинным битулем бытия, совершенно и всецело и т. д., что называется сущностным битулем. И битуль «нечто» вовсе несравним с этим внутренним и сущностным битулем, ибо им нужно получить сияние Шхины, которое в высшем Ган Эдене, на уровне подлинного видения и постижения, и постижение нижнего Ган Эдена вовсе несравнимо с этим великим светом. (И подобно тому, как человек, достигнув внутренней части дворца царя, растворяется там подлинно сущностным битулем, поскольку видит самого царя.) И как Моше, который видел лицом к лицу, сказал: «А мы — что (ма)?» — в полном смысле (как объяснено в другом месте). Выходит, что нет соединения и восхождения нижнего в высшее иначе как через посредство указанных выше двух видов битуля. (И подобно пшенице в земле: она сначала сгниёт и совлечётся своей грубости, а затем совершенно включится в битуле в растительную силу и т. д., — тогда [эта сила] может облечься в неё, чтобы взрастить её заново «из ничего в нечто».) И так же в поднятии ангелов и душ в битуле «нечто»: должен быть упомянутый выше второй, сущностный битуль, когда они достигают того, чтобы получать от самого сияния Шхины, как сказано выше. Или подобно ученику, сидящему перед своим учителем: сначала он отказывается лишь от своей распространённости, а затем, при получении изобилия от учителя, он совершенно растворяется во всей своей сущности, пока не сократится и не станет как подлинное ничто, — так что «пока он занят тем, чтобы проглотить, он не выплёвывает» и т. д. И одно зависит от другого: в меру битуля «нечто» перед «ничто» — такова и ценность «ничто» по сути. И как объяснено в другом месте о [сказанном]: «И душа моя будет для всех как прах, — [тогда] открой сердце моё» и т. д.: во всяком, в ком есть нижняя Хохма — наибольший битуль «нечто», — Б-г помещает высшую Хохму — сущностный битуль. И доказательство — Моше, который был скромнее всякого человека; поэтому в нём была высшая Хохма, уровень «ма» (что) по сути, как сказано: «А мы — что» и т. д., как известно; и пойми.
(12) И этим будет понятен также в общем смысл [слов] «А человек изумлялся ей, безмолвствуя». Ведь всё указанное выше о восхождениях нижнего к высшему — что невозможно подняться иначе как через упомянутых посредников, то есть через два указанных выше вида битуля, — будет понятно с дополнительным объяснением подлинно по этому образцу в деле молчания и оцепенения, о котором сказано: «изумлялся, безмолвствуя» и т. д. Ведь мы видим у человека, который оцепенел от зрелища, когда видит нечто чрезвычайно чудесное, или когда углубляется в глубину некоего понятия, превосходящего меру сосудов его постижения и гораздо более глубокого, чем они: тогда вся его прежняя мысль растворится, пока он не придёт к уровню оцепенения в сосуде мозга. Это дело битуля и смятения прежней мысли из-за преобладания глубины предмета, который ему нужно постичь, а он не может постичь его, ибо тот чудесен и слишком глубок, чтобы сосуды его мозга вместили и т. д. Однако то, что он отказался от первого постижения в состоянии оцепенения, — это уровень посредника, чтобы через это подняться к чудесному и более глубокому постижению, которое гораздо выше меры первого, весьма ограниченного постижения, которое вовсе несравнимо с этим чудесным и глубоким постижением. И ведь даже после того, как он отказался от первого ограниченного постижения и пришёл в состояние оцепенения, он ещё вовсе не достиг чрезвычайно чудесного и более глубокого постижения, — а лишь отказался от первого постижения. (И так же оцепеневший от чудесной вещи ещё не достиг постижения чудесной вещи в её сути, а лишь сдвинулся и вышел из своего разумения и своей мысли и т. д.) (И это подобно сказанному выше о битуле лишь «нечто», который есть первый посредник, — как души растворяются в столпе, поднимаясь в высший Ган Эден, лишь выйдя из ограниченности первого постижения в нижнем Ган Эдене, как сказано выше, и также как при движении, чтобы подняться во дворец царя и т. д., как сказано выше.) Однако, когда он достигает того, чтобы постичь суть чудесного и глубокого постижения, которое выше сосудов его мозга, в нём наступает сущностный битуль, — то есть потому, что он становится совершенно иной сутью, чтобы получить чудесное постижение и т. д. (И подобно рабби Акиве, у которого глаза наполнились слезами, когда он услышал тайны и секреты Торы от рабби Элиэзера: сосуды его мозга подлинно растворились, поэтому глаза его наполнились слезами, что есть стеснение сосудов мозга, как известно. И подобно рабби Зейре, который постился сто постов, чтобы забыть своё изучение — Вавилонский Талмуд, — дабы затем стать сосудом, способным принять Иерусалимский Талмуд и т. д.) (И это подобно тому, как когда он входит во дворец царя и т. д., как сказано выше. И подобно трудному для понимания [понятию]: сосуды его постижения совершенно растворяются из-за ограниченности постигающего и глубины постигаемого. И после битуля, то есть подлинного оцепенения от прежнего постижения, затем, когда он придёт к глубине постижения, постигая глубину понятия, он будет тогда в предельном битуле себя и в полном, совершенном и всецелом отсутствии ощущения себя. Это называется молчанием, которое есть «ограда для мудрости», как известно, — ибо молчание приводит и привлекает свет глубины нового понятия, которое обновляется из своего источника, из подлинного «ничто», в несравнимо большей мере, чем было привлечение первого понятия «из ничего в нечто» из силы первичного (йули) постигающего и т. д. И это то, что сказано: «Слово — за сэла, молчание — за два», — ибо молчание, то есть упомянутый выше сущностный битуль, привлекает вдвое больше света, чем первое понятие, уже пришедшее «из ничего в нечто» в речи и т. д. И это в целом различие между оцепенением и молчанием: оцепенение — лишь на уровне битуля первого постижения, а молчание — на уровне упомянутого выше сущностного битуля, благодаря которому он может стать сосудом для привлечения нового света Хохмы из подлинного «ничто», такого, каков он есть, гораздо выше прежней Хохмы, которая пришла к раскрытию в постижении. Ибо оцепенение — лишь уровень «ничто», заключённого в «нечто», в экстракте и глубине постигаемого, когда он растворяется лишь из «нечто» постижения, — подобно [сказанному]: «Что (ма) ты исследовал?» — то, что он постиг сначала, приходит к состоянию «ничто» и «что». И это вовсе несравнимо с уровнем «ничто» по сути, которое достигает источника Хохмы, такого, каков он совершенно выше первого постижения, — о нём невозможно сказать даже «Что ты исследовал» и т. д. Это упомянутый выше уровень «что» (ма) по сути, и это дело молчания, которое есть «ограда для мудрости», — чтобы привести её подлинно «из ничего в нечто»; и пойми.) И это будет понятно из того, что мы находим в деле молчания. Когда ученик спрашивает своего учителя некий серьёзный и трудный вопрос о понятии и доводе, весьма трудном для понимания, и ученик выдвигает сильное возражение своему учителю против понятия и довода, которые тот ему передал, так что совершенно опровергает его, — тогда учитель приходит к подлинному молчанию: он молчит и вовсе не знает, что ему ответить. Как рав Ами и рав Аси возразили Раву: «А чем это отличается от телёнка, родившегося от трефной [коровы]?» — «и Рав промолчал». Это молчание было уровнем полного битуля первого постижения. Однако сразу же, через молчание, когда сила разума растворилась по сути, на уровне подлинного «ничто», он приходит к постижению глубины совершенно нового понятия и довода, большего, чем первый, и знает, как разрешить это возражение. А если бы не молчание, учитель не достиг бы привлечения более глубокого понятия и довода и т. д. И так же сказано во многих местах: «оцепенел на некоторое время» (иштомам ке-шаа хада), — это оцепенение есть битуль первого постижения; однако, когда он достигает того, чтобы постичь более глубокое понятие в его истине, таким, каково оно есть, — это дело молчания, которое после оцепенения, как сказано выше. Ибо великое правило во всяком восхождении от одной сути к сути весьма высокой и возвышенной над ней: сначала должен быть уровень посредника между ними, а это два указанных выше вида битуля. То есть время растворения, называемое оцепенением, от первого постижения, как «оцепенел на некоторое время» и т. д. (и подобно «Что ты исследовал» и т. д., что называется «ничто», заключённым в «нечто» постижения, то есть глубиной постигаемого в сравнении с ограниченностью сосудов постигающего, как сказано выше). А второе — сущностный битуль, уровень молчания, когда он достигает сути постижения, превосходящего меру первого, как в случае «Рав промолчал», как сказано выше. Ибо в причине этого молчания был битуль первого постижения и [цель] — создать новое и более глубокое понятие. И именно через посредство их обоих он достиг глубины постижения, приходящего из подлинного «ничто», как сказано выше о восхождениях душ из Ган Эдена в Ган Эден по столпу, в которых есть два указанных выше вида битуля: оцепенение — когда они включаются в столп, и уровень молчания — когда они достигают высшего Ган Эдена; как об ангелах сказано: «когда они стоят, опускают [крылья]» и т. д., и как «поклониться пред подлинным Б-гом», как сказано выше; и пойми.
(13) И это «А человек изумлялся ей, безмолвствуя» и т. д., а слово «махариш» (безмолвствуя) имеет знак кантилляции «зааф гадоль» и т. д. Ибо выше объяснено, что во всяком восхождении из нижнего к высшему есть две ступени. Первая — поднятие в битуле лишь своего первого места и ступени, когда он растворяется из места, откуда вышел. А вторая — второй, сущностный битуль, когда он поднимается подлинно наверх, как сказано выше. И это два указанных выше вида битуля во всяком восхождении от сути к сути, намного более возвышенной и т. д. (Как сказано в Зоаре о стихе «Черна я, но прекрасна» и т. д.: «она уменьшила себя и стала как одна точка» и т. д. Ибо при восхождении Малхут из Брия подлинно в Ацилут сначала сокрывается весь её парцуф, который в Брия (и это лишь битуль «нечто» и т. д.), а затем, поднимаясь подлинно на уровень Ацилута, она становится точкой, — как «и пала к его ногам», уровень подлинного «что» (ма), — и выстраивается там в новый и полный парцуф на уровне Ацилута и т. д. И это дело «хей, как прежде», как сказано в Зоаре о стихе «Сильные мощью, исполняющие слово Его» и т. д.) И так же в деле поднятия высшей души Ривки, которая есть уровень имени БАН Ацилута, как сказано выше, — из дома Бетуэля, сына Мильки, то есть из уровня Малхут Нога мира Асия, в которой смешаны добро и зло, как сказано выше. Хотя Элиэзер увидел в Ривке все знаки добра — в знаке и знамении добра Б-жественного изобилия: изливать вовне, за пределы самой себя, даже верблюдам его господина, то есть уровню десяти сфирот Нога, — на уровне битуля, уровня Б-жественного «что» (ма) и «ничто», — это лишь дело первого восхождения, на уровне лишь битуля «нечто», как сказано выше о восхождениях душ из нижнего Ган Эдена в высший Ган Эден и т. д., когда растворяется лишь весь уровень «нечто» первого постижения и т. д. И также здесь: ведь он увидел в ней уровень битуля самой себя — изливать даже его верблюдам и т. д. Это подобно делу уровня восхождения Малхут святости — подниматься снизу вверх, то есть подниматься из чертогов БЕА и совлекаться всякого уровня «нечто» (как восхождение Малхут из одеяний и чертогов БЕА, чтобы подняться в Ацилут, каждый канун субботы, как сказано: «она совлекла свои одеяния» и т. д., и как сказано о стихе «Давиду, когда он изменил» и т. д., — что она совлекает будничные одеяния и т. д.). И это то, что Элиэзер оцепенел от этого успеха, хотя он увидел в Ривке все знаки добра, что она — та женщина, которую Он назначил, что она будет достойна быть получающей от имени МА Ицхака на уровне Ацилута. Однако он ещё не знает ясно, сможет ли она подняться во втором восхождении, которое через уровень второго битуля по сути, называемого подлинным «что» (ма), — чтобы она стала полным строением на уровне подлинного Ацилута, чтобы стать сосудом для мидот и Хохмы имени МА подлинного Ацилута. И это смысл сказанного: «чтобы узнать, успешным ли сделал Б-г путь его», — то есть подлинное имя Авайе, — сможет ли он соединить это высшее соединение МА и БАН, такое, каково оно на уровне подлинного Ацилута, — ибо в этом ещё было сомнение, или нет. Однако через уровень оцепенения его мысли, то есть битуля «нечто», что есть начало восхождения, а затем «безмолвствуя» — на уровне молчания, то есть на уровне совершенного и всецелого сущностного битуля, когда он поднимается подлинно наверх, — [действуют] два упомянутых выше посредника, чтобы поднять нижнее подлинно к высшему, как сказано выше. И также здесь: тем, что человек «изумлялся и безмолвствовал», — изумлялся в битуле мысли от этой чудесной вещи, когда увидел в ней предельный битуль «нечто», и «безмолвствовал, чтобы узнать» и т. д., что есть истинный битуль, чтобы поднять её подлинно наверх, — этим Элиэзер был уровнем посредника, чтобы поднять Ривку на уровень подлинного Ацилута. И поэтому, как только она сказала ему: «Дочь Бетуэля, сына Мильки» и т. д., он поднял её, чтобы она была на уровне Ацилута подлинного имени Авайе, как сказано: «И склонился человек, и поклонился» подлинно Б-гу, и сказал: «Благословен Б-г, Б-г господина моего Авраама» и т. д. (Ведь Элиэзер был рабом Авраама, «старшим в доме его, управляющим всем, что у него», на уровне высшего «многомилостивого», источника всех высших хасадим подлинного Ацилута. И поэтому он был в силах спуститься с верблюдами своего господина и «всем добром господина своего в руке своей», чтобы поднять Ривку даже из чертогов клипат Нога и т. д.)
(14) И поэтому ему нужно было повторить свои слова, когда он пришёл в дом Бетуэля и Лавана, и он рассказал перед ними о всём добром знамении, которое он устроил, и о том, как Б-г дал ему успех, и он увидел все добрые знаки в Ривке. Ведь в начале своего деяния он привлёк милость Б-га своей просьбой: «Б-г, Б-г господина моего Авраама, сделай так, чтобы встретилось» и т. д., «и сотвори милость с господином моим Авраамом» и т. д., вплоть до «И будет: девица» и т. д. И тотчас «вот Ривка выходит черпать воду», — ибо она вышла из уровня чертогов Нога и была подобием уровня Малхут святости. А затем, когда она напоила его верблюдов, «а человек изумлялся ей, безмолвствуя» и т. д., — он поднял её на уровень подлинного Ацилута и дал ей «золотое кольцо весом в бека и два браслета на её руки» и т. д. (это уровень гвурот святости, ступени Ицхака, — этим она поднимется ввысь, как известно в связи с «золотым скипетром» и т. д.), «десять [шекелей] золота» и т. д. И хотя он ещё не знал, из семьи ли она Авраама, и сомнение ещё не ушло из его сердца — «успешным ли сделал Б-г» и т. д., — пока она не сказала ему: «Я дочь Бетуэля» и т. д. Тогда он узнал, что Б-г сделал его путь успешным, и сказал: «Благословен Б-г» и т. д., «меня на пути вёл Б-г к дому брата [господина моего]» и т. д. То есть милость Б-га, [милость] Авраама, повела его путём истины и прямоты, чтобы найти супругу Ицхаку в правой линии Хесед Нога и поднять её оттуда, как сказано выше. А затем, придя в дом Бетуэля, он повторял все свои слова, — чтобы этим было уровнем нисхождения и привлечения из Ацилута в БЕА, даже вниз, в корень Бетуэля и Лавана в Малхут Нога, — чтобы дело этого высшего соединения было принято даже подлинно в самом низу. И так и было: они тотчас ответили ему: «От Б-га вышло это дело, мы не можем сказать тебе» и т. д., «вот Ривка пред тобой, возьми и иди» и т. д., — ибо она достойна высшего соединения [имени] МА подлинного Ацилута. И это: «и пусть будет она женой сыну господина твоего, как говорил Б-г» — подлинно и т. д., — чтобы соединились и объединились уровни МА и БАН, когда она придёт к Ицхаку, своему мужу, и т. д. И всё это было лишь через уровень оцепенения: человек, Элиэзер, «изумлялся ей» и также «безмолвствовал» и т. д. Это главная причина дела хождения и восхождения нижнего к высшему — быть уровнем посредника через посредство двух указанных выше видов битуля, — пока нижнее не соединилось с высшим и они не объединились подлинно. И это было, когда он пришёл с Ривкой к Ицхаку, как написано: «А Ицхак шёл» и т. д. — в поднятии 288 [искр] и т. д.; «и вышел Ицхак поразмышлять (ласуах) в поле» — чтобы поднять искры и т. д.; вплоть до «и увидела она Ицхака, и упала с верблюда» — от уровня «страха Ицхака», то есть Гвуры святости, как в грядущем будущем, как сказано выше; и пойми. И поэтому слово «махариш» (безмолвствуя) — именно с «зааф гадоль»: ибо «зааф гадоль» указывает на уровень оцепенения и битуля по сути, уровень высшего [имени] МА, который есть главный посредник, чтобы привести нижнее подлинно к высшему; и пойми.
(15) И это смысл «падения на лицо» (нефилат апаим) после молитвы Восемнадцати благословений: оно подобно двум указанным выше ступеням битуля, то есть упомянутым «изумлялся» и «безмолвствуя». Ведь хотя в молитве Восемнадцати благословений есть уровень битуля в поклоне и т. д., и также стояние в Восемнадцати благословениях подобно уровню подлинного битуля бытия, — ведь говорят: «Г-сподь, открой уста мои» и т. д., поскольку «нет слова на языке моём» и т. д., — и поэтому она называется молитвой, произносимой именно шёпотом, как молитва Ханы, о которой сказано: «а голоса её не было слышно» и т. д.; и поэтому всякий, кто делает свой голос слышным в молитве, — из маловерных и т. д., — тем не менее в молитве Восемнадцати благословений есть, во всяком случае, уровень речи в сочетаниях букв, только не громким голосом, а втихомолку и шёпотом и т. д. И всё это — лишь на уровне битуля «нечто»: это восхождение из уровня Нога до самых врат небес, как сказано в Зоаре, что молитва называется «лестницей» и т. д., «вершина которой достигает неба». И как сказано: «А после землетрясения — огонь» и т. д., «а после огня — голос тонкой тишины», — это молитва шёпотом, которая называется «голосом тонкой тишины», шёпотом, ибо «там приходит Царь» и т. д., — как стоящий у входа во дворец, как «И подошла Эстер, и коснулась» и т. д. Но это ещё не уровень подлинного молчания, когда человек не говорит даже шёпотом, а совершенно молчит. Это дело уровня второго битуля, уровня [имени] МА по сути, на уровне подлинного «ничто», которое гораздо выше уровня битуля «нечто», как сказано выше. Это молчание подлинно как неодушевлённый камень, как «Я онемел в безмолвии» и т. д. И это корень дела «падения на лицо» — именно после молитвы Восемнадцати благословений: это подобно поклоняющемуся пред подлинным Б-гом. (И это смысл [сказанного]: «И склонился человек, и поклонился Б-гу», — и в особенности после того, как он услышал слова Лавана и Бетуэля, что есть завершение дела на уровне высшего соединения МА и БАН — Ривки и Ицхака, — такого, каково оно подлинно наверху. Ведь написано: «и поклонился до земли Б-гу», — именно «до земли», с распростёртыми руками и ногами, как поклон в храмовом дворе и т. д., как сказано: «поклониться пред подлинным Б-гом», — при восхождениях душ подлинно в высшем Ган Эдене, «чтобы созерцать благость Б-га» на уровне подлинного видения и т. д.) И так же было при даровании Торы: сначала был лишь битуль «нечто» через громы и молнии, как сказано: «И весь народ видит» и т. д., «и увидел народ, и содрогнулись, и стали поодаль» и т. д. А когда они пришли получить десять заповедей лицом к лицу, — ведь при каждом речении их души отлетали; это уровень упомянутого выше второго, сущностного битуля, — ибо они сказали: «Наше желание — увидеть нашего Царя», на уровне подлинного видения (как видящий лицо царя, который кланяется до земли в молчании, как неодушевлённый камень, и т. д.). И подобно обручению (кидушин): «в молчании она посвящается» и т. д., как объяснено в другом месте о [сказанном]: «Вскоре услышится голос жениха и голос невесты» и т. д.
(16) И это будет понятно с дополнительным объяснением в различии между молитвой Восемнадцати благословений и «падением на лицо», то есть двумя указанными выше видами битуля: внешним битулем и внутренним битулем, который в самой сущности души. И это различие между уровнем «ничто», заключённого в «нечто», и уровнем «ничто» по сути, как сказано выше. Следует понять известное изречение: «Никакая мысль вовсе не постигает Тебя», — и следует уточнить сказанное «вовсе». Ибо есть две ступени битуля постижения. Первая — когда человек постигал лишь малую толику, а придя к постижению его глубины, совершенно растворился из своего первого постижения. Это дело «что» (ма), то есть «Что ты исследовал?» — то, что он исследовал и постиг вначале: «Что ты исследовал, что ты узнал?» и т. д. Этот битуль приходит по причине того нечто, что он постиг вначале, — о нём можно сказать: «Что ты постиг?» и т. д. А вторая — совершенно чудесное понятие, которое называется понятием, сокрытым от всякой мысли и постижения совершенно; наверху это уровень «сокрытого из всех сокрытых» и т. д., — в нём даже вначале вовсе и совершенно нет никакого постижения и схватывания. Поэтому, когда приходят постигать там, невозможно сказать даже это выражение — «Что ты исследовал?», — поскольку его никогда не постигали и т. д.; и пойми.
(17) И поэтому он точно сказал об уровне «сокрытого из всех сокрытых»: «Никакая мысль вовсе и совершенно не постигает Его», — ибо о Нём невозможно сказать: «Что ты исследовал?» и т. д. И это различие между двумя указанными выше видами битуля. Упомянутый выше битуль «нечто», как в молитве Восемнадцати благословений шёпотом, — подобен делу «Что ты исследовал?», которое относится к битулю постижения малой толики, постигнутой вначале, — сказать: «Что ты исследовал?»; это когда человек приходит к уровню глубины постигаемого, то есть к уровню «ничто», заключённого в «нечто» постижения. И это смысл сказанного: «Что ты исследовал» и т. д. И это подобно тому, кто приходит к глубине постигаемого, которая выше постижения, находящегося на уровне «нечто»: тогда его уста шевелятся весьма тихим шёпотом, как у человека, занятого размышлением над глубиной понятия, который не намеревается говорить, а речь сама собой тянется весьма тихим шёпотом, как известно. (И это то, что в молитве Восемнадцати благословений, со стороны предельного уровня битуля «нечто» и т. д., человек не может говорить с намерением — как говорить, — а лишь [говорит]: «Г-сподь, [открой] уста мои» и т. д.; и тем не менее в этом есть уровень речи. Но корень «падения на лицо» — на уровне «ничто» по сути. Это подобно сказанному: «Никакая мысль [не постигает]» и т. д., — когда невозможно сказать даже выражение «Что ты исследовал» и т. д. Поэтому в нём вовсе и совершенно нет речи, а только полное молчание. И это сосуд, чтобы принять уровень видения лицом к лицу, как поклон до земли и т. д. Ибо нет сосуда для принятия Сущности света Эйн соф, благословен Он, ни в каком намерении и битуле «нечто», — а только на уровне полного молчания, как камень и т. д. И это дело восхождений душ в Ган Эдене по столпу: хотя они уже растворились при своём восхождении по столпу, когда они приходят подлинно наверх, в высший Ган Эден, они растворяются вторым, истинным битулем, гораздо большим, — со стороны уровня Сущности высшего света, который в высшем Ган Эдене, и т. д. (А на самом деле оцепенение и молчание — всё одно: ведь в самом молчании его начало — лишь битуль первого постижения, как «Рав промолчал», а его конец — истинный битуль, когда он достигает Сущности и т. д. И это смысл сказанного: «изумлялся ей, безмолвствуя», — и не сказано «и безмолвствовал» и т. д. И таков же смысл перевода Таргума Онкелоса: «а человек медлил» (ве-гувра шаhе) и т. д., — то есть он оставался стоять, ожидая и выжидая без движения, как стояние неодушевлённого предмета и т. д.; и пойми.)
Глава Толдот · «И вот родословие Ицхака» — 5585 год
(1) «И вот родословие Ицхака, сына Авраама: Авраам родил Ицхака». Написано: «Левая рука его у меня под головой, а правая обнимает меня». «Левая рука его у меня под головой» — это уровень и ступень Ицхака, который был колесницей для уровня высших гвурот, называемых «левой рукой Его» (это уровень левой линии — Бина, Гвура, Ход). А Авраам был колесницей для высших хасадим (уровень правой линии — Хохма, Хесед, Нецах); и это смысл сказанного: «а правая обнимает меня» и т. д. А Яаков включал в себя оба — Хесед и Гвуру; и это смысл сказанного: «Б-г Авраама и страх Ицхака был со мной» и т. д. И вот, о грядущем будущем сказано: «Ибо Авраам не знает нас, и Израиль не признаёт нас, ведь Ты — Отец наш», — и сказали наши мудрецы, благословенна их память, что это именно Ицхак. Ибо в грядущем будущем раскроется именно «страх Ицхака», как сказано: «И войдут в пещеры скал от страха Б-га и от великолепия величия Его», и так же мы говорим: «И потому наведи Свой страх» и т. д., «и убоятся Тебя все создания» и т. д. И на самом деле следует сказать причину этого: почему именно в грядущем будущем скажут: «Ибо Авраам не знает нас» — на ступени милости и любви, — и Израиль тоже, хотя он включает оба, «не признаёт нас», а только Ицхак и т. д.? Ведь и сейчас [сказано]: «А теперь, Израиль, чего требует от тебя Б-г, твой Б-г, — только трепетать» и т. д., и написано: «Итог дела» и т. д., «— бойся Б-га (Элоким)» и т. д. И вот, известно уточнение в этой главе относительно сказанного: «И вот родословие Ицхака, сына Авраама»: ведь отсюда мы уже знаем, что Авраам родил Ицхака; если так, зачем Писание вновь повторило: «Авраам родил Ицхака»? И также то, что здесь дважды упомянут Авраам и дважды Ицхак, — на первый взгляд, для этого нет причины и т. д. Однако, чтобы понять всё это, следует сначала предварить [объяснением] корня ступеней Авраама и Ицхака, ибо праотцы — колесница, а «[дела] отцов — знак для сыновей», как сказано: «Как прекрасно наше наследие» и т. д. Ведь качество Авраама было на уровне высшего Хесед: своим служением он привлекал уровень привлечения и нисхождения Б-жественного света, чтобы он пришёл в раскрытии сверху вниз, подобно природе воды, которая стекает с высокого места на низкое. И это потому, что служение в его сердце было в великой любви, которая течёт, как вода и т. д., как сказано: «Авраам, любящий Меня», — он называется «возлюбленным Царя» и т. д. (как будет объяснено далее). И поэтому главное его служение весь день было в заповеди цдаки и милосердия со всеми людьми и в гостеприимстве (как будет объяснено далее). А уровень и качество Ицхака — на уровне высшей Гвуры, которая на уровне поднятий и удаления света снизу вверх, подобно природе огня, который поднимается вверх. Ибо служение в его сердце было в «искрах огня» — в пламенности стремления снизу вверх: включиться, подняться и прилепиться к свету Б-га, к «пламени Йа», как искра, включающаяся в факел. И это качество страха и трепета, как будет объяснено далее.
(2) И вот, чтобы понять всё это с дополнительным объяснением, следует предварить сказанное нашими мудрецами, благословенна их память, на стих «И возлюби» и т. д.: «чтобы Имя Небес стало любимым через тебя» и т. д. По простому смыслу, это значит, что раскрытие Б-жественного света привлечётся сверху вниз, так что Имя Небес станет любимым в сердце других через тебя и т. д. То есть чтобы произвести возбуждение Б-жественной любви в сердце каждого человека. И это было через Авраама, «любящего Меня», о котором сказано выше, — он привлёк свет Б-жественной любви сверху вниз, и Имя Небес становилось любимым для многих через его служение в великой любви, чтобы через это было привлечение высшей великой любви сверху вниз. И это смысл [слов] «Авраам, любящий Меня» — «возлюбленный Царя»: [слово «любящий» употреблено] в смысле переходного глагола (поэль йоце). Своим служением внизу в любви он действовал так, чтобы привлечь уровень высшей великой любви сверху вниз, чтобы от этого Имя Небес стало любимым у творений и т. д. И это также смысл [слова] «и возлюби» — в смысле переходного глагола: чтобы [человек] произвёл привлечение высшей любви на любовь, что внизу, и т. д.; и пойми. И чтобы понять объяснение этого дела, следует предварить [сказанное] о размышлении в первом стихе Шма, когда человек говорит: «Слушай, Израиль, Б-г — наш Б-г» и т. д., что предшествует «И возлюби» и т. д. Ведь известна главная цель в Шма — самопожертвование именно в [словах] «Б-г един», то есть на уровне простого единства в предельной простоте, — это уровень подлинной Сущности света Эйн соф, благословен Он, до первого цимцума и линии (кав) и нити и т. д., то есть такой, какова она в подлинной Сущности, наполнявшей всё пустое пространство и место и т. д., как сказано в Эц хаим. Ибо если бы не было первого цимцума, в котором Он сократил Себя, всё было бы на уровне подлинной бесконечности, ибо эманированные вовсе несравнимы с Сущностью Эманирующего — даже как капля в море и т. д. Поэтому Ему нужно было сократить Себя; и «там, где ты находишь Его величие, там ты находишь Его скромность» и т. д. Это дело и уровень линии и нити после первого цимцума, — чтобы она могла быть источником источника для десяти сфирот Ацилута, как известно. И даже после цимцума десять сфирот Ацилута предельно едины и включены в своего Эманирующего, как сказано: «Он и Его жизненность — одно, Он и Его проявления (гармоой) — одно» в полном смысле; как сказано в Сефер Йецира: «подобно пламени, связанному с углем» и т. д. А объяснение этого дела объяснено в другом месте, о сказанном [в молитве] Элияу: «Ты — Один, но не в счёте» десяти сфирот вовсе; и как заканчивается это изречение: «и вовсе не из всех этих мидот». И также ведь сказано: «Ты — Высший над всеми высшими» и т. д., «Сокрытый из всех сокрытых» (откуда следует — даже из мысли Адама Кадмона и т. д.). А в середине изречения сказано: «Мудр, но не известной мудростью, разумеет» и т. д., — так что, во всяком случае, Он называется мудрым, разумеющим и милосердным и т. д. Однако дело в том, что и то и другое — истина. Со стороны Сущности Эманирующего сказано: «Ты — Один» в полном смысле, на уровне предельно простого единства, вовсе без счёта и разделения десяти сфирот (даже в сокрытии), и как сказано: «и вовсе не из всех этих мидот», как сказано выше; и пойми. Но со стороны уровня упомянутого выше первого цимцума, когда Сущность света Эйн соф, благословен Он, сократилась и привлеклась путём нисхождения лишь в виде линии и нити, тогда Он пришёл, чтобы эманировать света десяти сфирот, и называется «мудрым, но не известной мудростью» и т. д. И так во всех сфирот и мидот: даже после того, как они эманированы, они называются «десять сфирот бли ма» — без сути (бли махут), ибо они предельно едины в Сущности Эманирующего, как сказано выше. И в этом предельная цель Шма, когда говорят: «Б-г — наш Б-г, Б-г един», — подлинное единство (эхад пашут); и пойми. (А смысл [слов] «Авайе — наш Б-г» таков, как сказано в молитве Восемнадцати благословений: «Авайе, наш Б-г» и т. д., «Б-г наших отцов, Б-г Авраама» и т. д. Смысл: «наш Б-г» — это Сущность Эманирующего, которая через цимцум уровня Б-жественности (Элокут) называется «нашим Б-гом» (Элокейну). А затем: «и Б-г наших отцов» — смысл этой буквы вав: «и Б-г наших отцов» — это уровень второго цимцума и привлечения, чтобы быть «Б-гом наших отцов». А смысл «наших отцов» здесь — подобно делу «отцов мира»: ведь известно, что уровень «мир» — это уровень шести окончаний (вав кцавот), то есть мидот Ацилута, а «отцы мира» — это отцы и их порождения, то есть уровень Хохмы и Бины Ацилута, которые называются отцами, порождающими уровень мидот, как известно, что Аба и Има мира Ацилут «неразлучны» и т. д. И это смысл [слов] «мудрый и разумеющий». И это «и Б-г наших отцов»: Ему нужно было ещё сократиться, чтобы быть «Б-гом наших отцов», то есть Аба и Има, — чтобы быть мудрым и разумеющим. А затем — «Б-г Авраама» и т. д., то есть уровень мидот — Хесед, Гвура, Тиферет и т. д., то есть «великий, могучий и грозный» и т. д.; и пойми. И так же смысл [слов] «Авайе — наш Б-г, Авайе един» в Шма, только это на уровне соединения и включения снизу вверх. То есть «Авайе — наш Б-г», который есть «Б-г наших отцов», упомянутых выше отцов, — «Б-г един»: поднимается и включается в подлинное простое единство, как сказано выше; и пойми.) И вот, после размышления в первом стихе Шма, который включает все высшие соединения десяти сфирот в самом Эманирующем, как сказано выше и как подробно объяснено в При Эц хаим в «Вратах Шма», — тогда из этого размышления «Имя Небес станет любимым через тебя», когда человек говорит: «И возлюби» и т. д., что в смысле переходного глагола, как сказано выше. Дело в том, что через истинное соединение десяти сфирот в Сущности Эйн соф, благословен Он, в высшем соединении первого стиха, тогда привлекается и нисходит свет Сущности Эманирующего сверху вниз и раскрывается внизу из сокрытия и первого цимцума — чтобы быть источником для десяти сфирот Ацилута, чтобы называться мудрым и разумеющим, как сказано выше. А суть раскрытия этого света — в добавочном свете, большем, чем мера и первый цимцум «линии меры» (кав а-мида). Это дело добавочного раскрытия Б-жественного света в мирах, чтобы от этого было избыточное пробуждение в душах и ангелах миров БЕА — произносить песнь и возбуждаться Б-жественной любовью, — вплоть до того, что даже внизу, в этом мире, души в телах пробуждаются к Б-жественной любви, поскольку высший Б-жественный свет светит над ними высшей любовью, чтобы пробудить в их сердце великую любовь. Это то, что Сущность Эманирующего приходит в раскрытии добавочного света в АБЕА, сверх первой меры. И это со стороны милости и добра, которые приходят со стороны любви: Он любит, чтобы у Него была обитель в нижних, — поэтому Он нисходит и привлекается вниз из уровня сокрытия в Сущности к раскрытию. И как, для примера, царь, который раскрывается перед своими рабами, самыми преданными ему из всех людей, показывает им силу своей любви к ним — тем, что раскрывается перед ними из подлинно внутренней стороны. И этим раскрытием, вызванным великой любовью к ним, он становится для них ещё более любимым. А наоборот, царь, который сидит запертым в своём дворце, не будет так любим в глазах своих вельмож и рабов, а лишь они будут сильно бояться его. И чем больше он приближается к ним в раскрытии внутренней стороны, тем более любимым он им становится. И так будет понятно наверху сказанное, что «Святой, благословен Он, пожелал иметь обитель в нижних», — то есть Сущность Эманирующего, которая называется «Святой, благословен Он», пожелала со стороны высшей любви и милости, которую Он пробуждает в Своей Сущности, — иметь обитель в раскрытии света внизу, в мирах. И этим Имя Небес становится любимым во всех мирах, — ибо Он производит и привлекает великую любовь во всех творениях, вплоть до этого низкого мира, — чтобы «излился на нас дух» высшей великой любви «свыше», так что многие пробудятся в своём сердце к полной тшуве, ибо Имя Небес весьма любимо в их сердце. Как [сказано]: «и десница Твоя простёрта, чтобы принять возвращающихся», — «правая, которая приближает», высшая великая любовь, притягивает сердце возвращающихся, подобно сказанному: «Влеки меня — за Тобой побежим»: «влеки меня» — высшей великой любовью и т. д., и тогда само собой «за Тобой побежим» — в любви и стремлении. И это смысл [слов] «и возлюби»: любовью, что внизу, пробуждают привлечь и пробудить в Сущности Эманирующего высшую любовь, чтобы она привлеклась вниз, — и этим Имя Небес станет любимым внизу, как сказано выше. И это в смысле переходного глагола — произвести высшую великую любовь сверху вниз и т. д.; и пойми, что это смысл сказанного: «пожелал» и т. д. И это были ступени Авраама, «любящего Меня», о котором сказано выше: своим служением в любви и слиянии с Б-гом живым он привлёк уровень высшей любви, заключённой в Сущности Эманирующего, чтобы она нисходила и привлекалась из сокрытия к раскрытию в Ацилуте, а оттуда в БЕА, — чтобы Он пожелал иметь обитель подлинно в нижних. То есть Имя Небес было весьма любимым в глазах всех творений через любовь Авраама. И это потому, что сказано: «И призвал Авраам имя Б-га, Б-га вечного (Эль олам)», — он привлёк раскрытие Б-жественности сверху вниз, так что Имя Небес было любимо всеми, и многие из народов земли обращались в иудаизм и т. д. И всё это — со стороны качества Авраама. И поэтому его стремление было весьма [сильным] лишь к тому, чтобы было раскрытие Б-жественности в мире, даже в самых нижних. Как известно, его качеством была милость и добро со всеми творениями — кормить даже кочевников-арабов, — ибо главное его служение было в гостеприимстве, и как сказано в Зоаре, что он «оказывал избыточное благодеяние творениям». И это потому, что его корень — в качестве Хесед, заключённом в подлинной Сущности, которое [стремится] к тому, чтобы было раскрытие света Эйн соф даже в самом низу, подобно природе воды, которая стекает с высокого места на самое низкое. Поэтому главным его стремлением и целью было, чтобы было раскрытие Б-жественности даже в самом низком месте, — как он говорил кочевникам после того, как они поели: «Знайте, Кого благословляют» и т. д. Ибо он весьма желал, чтобы и кочевники признали Его величие, благословен Он, и благодарили и благословляли Его и т. д. И это лишь от уровня Хесед — чтобы было раскрытие Б-жественности даже в самом низком месте. И это то, что Имя Небес становилось любимым через него даже в самом низу. И таков смысл [слов] «и возлюби» для каждого из Израиля: чтобы Имя Небес становилось любимым через него, как сказано выше, — как через Авраама, человека милости, — поскольку «[дела] отцов — знак для сыновей», и как сказано: «Как прекрасно наше наследие» и т. д.; и пойми. (3) И всё это — уровень и ступени качества Авраама, который был колесницей для уровня высшего Хесед (правой линии — Хохма, Хесед, Нецах — мира Ацилут). Поэтому главное его служение внизу было в гостеприимстве, в материальной милости, и всё его желание было, чтобы Имя Небес стало любимым в сердце творений, — приблизить их к служению Ему, как сказано выше. И это смысл [слов] «а правая обнимает меня», которые относятся к Хеседу Авраама в его корне, то есть к уровню высшей «правой, которая приближает». Подобно человеку, который обнимает своего сына: он опускает руки вниз и обнимает его сзади из-за своей любви к нему и т. д., чтобы тот не мог отделиться от него и т. д., — и это через великую любовь, которую он привлекает к нему в этом объятии, как известно. И так в уровне высшей великой любви, которая привлекается через Авраама, «любящего Меня», о котором сказано выше, — сказано: «а правая обнимает меня»: она обнимает каждую Б-жественную душу великой любовью, «правой, которая приближает», даже сзади, когда человек занят делами этого мира, — чтобы он не отделился и не упал никогда; и пойми. (И это [слова молитвы] «вечной любовью я возлюбил тебя, поэтому привлёк тебя милостью». Смысл: «привлёк тебя» высшей великой любовью, со стороны высшего Хесед, — чтобы ты всегда пробуждался великой любовью снизу вверх. И поэтому говорят [благословение] «Вечной любовью» перед Шма, чтобы можно было сказать «И возлюби» в смысле переходного глагола — привлечь великую любовь, заключённую в Сущности. И это «и возлюби» дважды — свет, прямой свет и возвращающийся свет (как будет объяснено далее). И поэтому говорят в первом благословении молитвы Восемнадцати благословений, которое соответствует Аврааму, как оно заканчивается: «Щит Авраама», — «и вспоминает милости праотцев», то есть упомянутый выше уровень Хеседа Авраама. И через это «приводит избавителя» для искр святости и т. д., которые упали вниз в каждом поколении, «ради имени Своего, с любовью», — смысл: с упомянутой выше высшей великой любовью; и пойми.)
(4) Однако уровень и ступень Ицхака — подлинная противоположность уровню качества Авраама, «любящего Меня», о котором сказано выше. Ибо уровень Хеседа Авраама — на уровне прямого света, который идёт и раскрывается из сокрытия сверху вниз, именно до самого низа, подобно природе воды и т. д. Но уровень Ицхака — его корень наверху, уровень гвурот левой линии (Бина, Гвура, Ход мира Ацилут), который на уровне возвращающегося света снизу вверх, подобно природе огня, который поднимается, как сказано выше. И поэтому главное его служение было в страхе и трепете перед Б-гом, то есть в том, чтобы выйти из сосуда — футляра тела — и подняться ввысь в величайших «искрах огня» стремления, идя и поднимаясь из мира в мир, до высочайших высот. Ибо природа уровня возвращающегося света — подлинно возвращаться к своему первоначальному [состоянию]. Этим он пробуждал наверху также уровень включения светов десяти сфирот в Сущность Эманирующего в простом единстве, — что подлинно противоположно уровню нисхождения и привлечения Сущности в Ацилут, совершающегося через упомянутый выше Хесед Авраама; и пойми. И это поднятие уровня возвращающегося света в корне Ицхака будет понятно из того, каким было его деяние внизу, — соответственно его корню наверху, в Ацилуте, который на уровне гвурот возвращающегося света, как сказано выше. Это рытьё колодцев Ицхаком: он постоянно рыл колодцы, и всё его желание всегда было — рыть колодцы, чтобы найти именно живую воду. Из этого будет понятен уровень его корня наверху, который на уровне гвурот, как сказано выше. Ведь мы видим при рытье колодцев: когда роют очень глубоко в земле, чтобы найти там живую воду, эта вода поднимается снизу вверх с великой и чрезвычайно сильной мощью. А это полная противоположность природе высших вод, природа которых — именно стекать с высокого места на низкое. И это различие между природой высших вод, что на земле, которые стекают именно сверху вниз, и природой нижних вод, природа которых — подниматься снизу вверх с великой мощью, так что в их силах пробивать твёрдую землю и камни силой своего восхождения вверх (это называется «пропитанными камнями», как объяснено в другом месте о сказанном: «А Ицхак шёл от колодца Лахай-Рои» и т. д.). И это то, что Ицхак рыл колодцы, чтобы найти живую воду, которая поднимается с мощью снизу вверх, — подобно природе гвурот, которые поднимаются именно на уровне возвращающегося света. То есть соответственно его корню в духовности света его души наверху, природа которого — усиливаться и подниматься в великом стремлении и в великом страхе и трепете (так что «колени его стучали одно о другое», — это предельное восхождение, совлечение и отступление от всей своей сущности совершенно, из глубины нутра и сердца, что называется «глубина низа», — чтобы совершенно выйти и прилепиться именно наверху, как известно). И вот, то, что природа нижних вод при рытье в глубине земли — приходить к восхождению именно снизу вверх, — это тоже называется раскрытием сокрытого, только именно снизу вверх. Ведь до рытья в глубине земли нижние воды были в великом сокрытии внизу, а через рытьё они раскрываются, выходят и поднимаются снизу вверх с великой мощью; если так, это уровень раскрытия сокрытого. Однако это раскрытие приходит от сокрытия, что внизу, в земле, то есть снизу вверх, — в противоположность уровню раскрытия высшего сокрытия, которое привлекается сверху вниз, как уровень Хеседа Авраама, который на уровне прямого света. Ибо уровень возвращающегося света Ицхака — подлинная противоположность уровню прямого света Авраама. Ведь из деяния Ицхака в рытье колодцев понятно, что этим совершается также в высочайшей вышине уровень возвращающегося света, уровень гвурот, — чтобы свет вернулся и включился в Сущность Эманирующего, как сказано выше. То есть это тоже уровень раскрытия сокрытого, но снизу вверх, как сказано выше о нижних водах при рытье. Суть в том, что первый свет выходит из уровня цимцума и первого сокрытия и возвращается, и включается в подлинную Сущность Эйн соф, — подобно природе возвращающегося света, который подлинно возвращается к своему первоначальному [состоянию]. Если так, будет понятно, что этот уровень раскрытия сокрытого, снизу вверх, через Ицхака, больше, чем первое раскрытие сокрытого через Хесед Авраама, прямого света, который нисходит и привлекается сверху вниз через первый цимцум, как сказано выше; и пойми. Ведь через уровень поднятия возвращающегося света Ицхака, то есть раскрытия сокрытого снизу вверх, выходящего из первого цимцума, как сказано выше, — это восхождение света к уровню подлинной Сущности Эманирующего, где свет на уровне подлинной бесконечности. Иначе — когда свет Сущности Эйн соф нисходит сверху вниз в Ацилут через первый цимцум: хотя это тоже называется уровнем раскрытия сокрытого сверху вниз, на уровне прямого света, однако он приходит лишь к уровню весьма ограниченного раскрытия света, то есть к десяти сфирот Ацилута, привлекаемым от линии и нити, которые вовсе несравнимы с подлинной Сущностью Эйн соф; и пойми.
(5) И вот, на первый взгляд, ещё следует сказать [вопрос] по всему сказанному выше о деянии Ицхака в рытье колодцев, чтобы найти именно живую воду, — что указывает на то, что его корень был именно из уровня гвурот возвращающегося света, как сказано выше, а это полная противоположность уровню Хеседа прямого света Авраама, как сказано выше. Если так, почему мы находим в Торе, что и Авраам, человек милости, тоже занимался рытьём колодцев? Как сказано в главе Ваера: «И упрекнул Авраам Авимелеха за колодец воды, который захватили рабы Авимелеха», и сказал: «чтобы это было мне свидетельством, что я выкопал этот колодец» и т. д. И написано об Ицхаке: «Все колодцы, которые выкопали [рабы отца его] во дни Авраама, отца его, засыпали плиштим и наполнили их землёй», «и вновь откопал Ицхак колодцы воды, которые выкопали во дни Авраама, отца его, и которые засыпали плиштим после смерти Авраама, и назвал их именами, как имена, которыми назвал их Авраам», вплоть до «и копали рабы Ицхака» и т. д. Из всего этого следует, что Авраам занимался рытьём колодцев, а плиштим засыпали их, и Ицхак вновь откопал их «и назвал их именами (шемот), как имена (ке-шемот), которыми назвал их Авраам, отец его»; и первое слово «шемот» написано полностью, с буквой вав, а «ке-шемот» — без вав и т. д. И чтобы понять всё это, следует сначала понять в общем различие между рытьём колодцев Авраама и рытьём колодцев Ицхака. Ведь хотя рытьё в земле, чтобы найти живую воду, — это одно и то же дело, то есть уровень раскрытия сокрытого: вода, которая была покрыта и сокрыта в прахе земли, лишь приходит к раскрытию из сокрытия и т. д., — тем не менее выше объяснено, что есть две подлинные противоположности в уровне раскрытия из сокрытия наверху. Первая — уровень раскрытия сокрытого именно сверху вниз, который совершается именно через уровень хасадим прямого света. А вторая — уровень раскрытия из сокрытия снизу вверх, который совершается именно через уровень гвурот возвращающегося света. И различие между ними — как две подлинные противоположности: через уровень хасадим высший свет привлекается и раскрывается из высшего сокрытия вниз, в раскрытии света, — это уровень прямого света, который идёт и нисходит именно сверху вниз, как сказано выше; и пойми. А через уровень гвурот возвращающегося света [свет] раскрывается из сокрытия, что внизу, чтобы подниматься снизу вверх, дабы свет включился в Сущность и т. д. Но ведь дело рытья в земле подобно делу раскрытия именно того сокрытия, что внизу, то есть на уровне гвурот возвращающегося света. Если так, как могло деяние Авраама, уровня Хесед, быть в его рытье колодцев, — ведь это противоположность этому, на уровне раскрытия высшего сокрытия и т. д., как сказано выше? Однако нужно сказать, что в рытье колодцев в целом есть две ступени. Первая — на уровне хасадим, которые называются высшими водами, то есть на уровне вод высших хасадим, что в Ацилуте. Это упомянутое выше дело привлечения высшей любви до самого низа, так что даже в отделённых мирах пробуждаются любовью; как «небесный голос (бат коль) возвещает каждый день» и «в день возвращения [скажет]: вернитесь, сыны непокорные», — и пробуждает любовь в сердце каждого. Это то, что Имя Небес становится любимым даже в самом низу, как сказано выше, — уровень раскрытия сокрытого сверху вниз, как сказано выше. И это уровень рытья колодцев Авраамом, человеком высшей милости, как сказано выше. (И это как известно и объяснено в другом месте об отделении сводом между высшими водами и нижними водами, как сказано: «Да будет свод посреди вод» и т. д. Через это отделение высшие воды поднялись наверх, а нижние воды опустились вниз, в великую бездну. И поэтому уровень этих высших вод — это то, что они нисходят вниз в реке, «которая выходит из Эдена, и оттуда разделяется на четыре реки» и т. д. Это называется высшими водами, что в земле: когда роют, сразу находят воду, — и это вовсе не воды бездны, а именно высшие воды. И это было делом рытья колодцев Авраамом, которое именно на уровне хасадим: чтобы раскрылся свет высшего Хесед, уровня упомянутых высших вод, то есть великая любовь, приходящая сверху вниз, что называется раскрытием сокрытого сверху вниз, как сказано выше.) Но дело рытья колодцев Ицхака было именно на уровне гвурот, как сказано выше. Это дело поднятия нижних вод, что в бездне, которые пробиваются и поднимаются снизу вверх на уровне гвурот возвращающегося света. Именно они называются «живой водой», поскольку они пробиваются сквозь прах земли снизу — из уровня нижних вод, вод бездны, что под землёй, — в противоположность природе вод, которые нисходят на уровне прямого света с высокого места на низкое; напротив, они поднимаются на уровне возвращающегося света, подобно природе огня, — подниматься снизу вверх с великой мощью, как сказано выше. И это подобно делу возбуждения тшувы от сокрушённого сердца, из глубины нутра и сердца, или подобно крику в молитве — в поднятии точки воли, которая поднимается именно снизу вверх, как сказано выше о ступени Ицхака. И это то, что сказано о грядущем будущем: «И будет в тот день: выйдут живые воды из Иерусалима, половина их — к морю восточному (изначальному)». То есть через тшуву поднимается уровень нижних вод, которые именно называются «живой водой». И как сказано в Зоаре: нижние воды плачут: «Мы хотим быть пред Царём» (поскольку Он с упрёком приказал им спуститься вниз, как сказано: «Да соберутся воды», как сказано выше). Ибо наверху было, как до того, как Он отделил свод, — когда высшие воды и нижние воды были именно вместе, в смешении, как объяснено в другом месте. Поэтому они плачут, чтобы подняться наверх, подлинно пред Царём, и этот плач приходит в поднятии с великой мощью — подняться ввысь. И это смысл сказанного: «выйдут живые воды из Иерусалима» — чтобы изливать в «море изначальное», то есть в уровень высших вод, что над сводом. Это превосходство возвращающегося света над прямым светом, поскольку возвращающийся свет подлинно возвращается к своему первоначальному [состоянию], то есть подлинно к Сущности Эманирующего, которая выше даже изначального моря, то есть упомянутого уровня высших вод. (И как объяснено в другом месте о «живой воде» [для] пепла [рыжей] коровы, а также о «Тогда воспел Израиль: поднимайся, колодец» и т. д., «колодец, который выкопали вельможи» и т. д.) Поэтому уровень раскрытия сокрытого через рытьё колодцев Ицхаком, что называется «живой водой», приходит из сокрытия, что внизу, именно из глубины праха земли. Иначе обстоит дело с раскрытием сокрытого при рытье колодцев Авраамом: это лишь на уровне высших вод высших хасадим Ацилута, которые приходят из высшего сокрытия к раскрытию внизу, — подобно уровню Хесед высшей правой [линии], который приходит из высшего сокрытия вниз, чтобы пробудить любовь или тшуву, — как «пока не изольётся на нас дух свыше», через небесный голос, возвещающий и т. д., как сказано выше. Иначе обстоит дело с самой тшувой, которая приходит от поднятия нижних вод, которые плачут сами по себе с великой мощью, чтобы подняться: они поднимаются до высочайших высот, чтобы включиться подлинно в Сущность, — как «к Тебе, Б-г, душу мою возношу», подлинно к Тебе. Это гораздо выше раскрытия света, приходящего из сокрытия Сущности через хасадим прямого света: хотя он и приходит сверх меры и первого цимцума, называемого «линией меры», — это вовсе несравнимо с уровнем света подлинной Сущности Эйн соф, как сказано выше; и пойми. И доказательство этому — сказанное, что все колодцы Авраама засыпали плиштим и наполнили их землёй, а колодцы Ицхака они вовсе не смогли засыпать, как сказано выше; и пойми.) И как будет объяснено далее, с помощью Б-га.
(6) А теперь следует понять причину того, что все колодцы, которые выкопали рабы его отца во дни Авраама, его отца, засыпали плиштим и т. д. И почему плиштим не засыпали колодцы Ицхака, и более того — Ицхак вновь откопал колодцы Авраама и т. д.? Дело в следующем. Выше объяснено о корне ступени Авраама, человека высшей милости: он привлекал свет высшей великой любви чрезвычайно низко, даже в самые низкие места, ибо такова природа хасадим прямого света, как сказано выше. И поскольку это так, внизу было место зацепки для клипот плиштим, чтобы получать от этого внизу. Это уровень противника, который противостоит, разрушает и закупоривает свет Б-жественной любви, чтобы он не светил внизу, — напротив, чтобы он совершенно удалился и от него не осталось вовсе никакого следа света. И это общий смысл сказанного: «и засыпали их плиштим, и наполнили их землёй», — то есть они закупорили уровень высших вод Хесед и высшей великой любви, которая привлекается при рытье колодцев Авраама, «и наполнили их землёй» и т. д. А объяснение дела — почему именно плиштим? Сначала следует понять корень клипы плиштим. Это лишь клипа распущенности (оллут) и насмешничества (лецанут), как сказали наши мудрецы, благословенна их память, что плиштим были насмешниками. Ведь слово «плиштим» — от «пелешет», подобно «сквозному переулку» (мавой а-мефулаш), то есть [означает] открытость и сквозное [пространство] со всех сторон, именно насквозь, от края до края, как «сквозное отверстие» и т. д. (и также сквозной переулок — с одной стороны на другую). Так и распущенность и насмешничество приходят только от чрезмерной открытости сердца, которое открыто и проходимо со всех сторон. И это приходит от открытости духа, заключённой в самой сущности души, когда она радуется вовсе без смысла и без составной (обусловленной) причины. Это дело смеха и насмешничества: в смехе нет радости и наслаждения, составленных из чего-либо, — ни от доброй вести о богатстве, имуществе, почёте и тому подобном, ни от наслаждения и радости души от чудесной мудрости, — а лишь от того, что его душа и дух чрезвычайно сквозные и открытые. Поэтому он наслаждается и радуется лишь смеху и насмешничеству, которые есть сквозное наслаждение, вовсе ни из чего не составленное. И это причина чрезмерной открытости сердца: всё это приходит только от пустоты, ибо сердце пусто от всего (на идише — «пустота и распущенность»). (Однако мы видим, что при чрезмерном возрастании радости сердца и души сверх меры, от доброй вести о деле, которое касается самой точки его души, — когда душа радуется сверх меры, — тогда человек приходит к смеху и шутливости, что есть чрезмерная сквозная открытость сердца, — чтобы устроить великий смех. И подобно смеху, который устраивают перед царём и вельможами, когда к нему приходит весьма добрая весть, или именно в час, когда его сердце радуется сверх меры.) Ведь в деле наслаждения радостью и смехом [насмешника] — это лишь от вещей пустых и глупых, лишь от видов насмешничества и распущенности, и он получает от этого наслаждение большее, чем от всех наслаждений мира, поскольку корень самой его души — от пустоты от всего. Поэтому главное наслаждение в его душе — лишь от распущенности (и насмешничества; такова природа людей, у которых чрезмерна «белая желчь», то есть предельное легкомыслие и рассеянность души: они чрезвычайно насмешливы и всегда заняты распущенностью, и в этом вся их жизненность — больше, чем во всех материальных страстях). Как известно, эта клипа тяжелее клипы дурной страсти, поскольку она — сущностный корень всех дурных и тяжёлых страстей. И как сказано: «Счастлив муж» и т. д., «и в собрании насмешников не сидел» и т. д., — ибо сидение насмешников приводит к совершенному сбрасыванию ига [Небес], что есть источник всякого греха и проступка. И поэтому сказано: «Не устоят распущенные пред очами Твоими» и т. д. (как пространно объяснено в книге Дерех хаим). Выходит, что от распущенности души человек приходит к радости смеха и насмешничества над пустыми и глупыми вещами, — что есть лишь дело открытости и сквозности души и духа сердца, как сказано выше. И это была клипа плиштим, которые были насмешниками по своей природе. Поэтому сказано: «и засыпали их» именно «плиштим». Ведь корень упомянутого выше качества смеха ниспадает из уровня отходов радости и наслаждения Б-жественной любви, ибо «одно против другого [создал Б-г]» и т. д. Ведь мы видим, что и в великой любви в наслаждениях, когда наслаждаются Б-гом, в возбуждении наслаждения и избыточной радости Б-жественностью, превышающей смысл и размышление, которые были у человека вначале, — он тоже придёт к уровню смеха. Как у великих праведников: когда их душа радуется Б-гу сверх меры, от какого-либо радостного дела заповеди или от Б-жественного наслаждения в их душе в служении сердца и мозга, с великой мощью, сверх меры, — они приходят к уровню смеха. Как у царя Давида, который «скакал и плясал изо всех сил» и сказал: «И унижусь ещё больше того, и буду низок в глазах своих», и «буду смеяться (веселиться) пред Б-гом». И как в грядущем будущем, о котором написано: «Тогда наполнятся смехом уста наши» и т. д. И как мы находим в Гмаре о рабби Брахе (рав Бруна), который соединил [благословение] избавления с молитвой, «и не прекращалась улыбка на его устах весь день» (этот смех пришёл от изобилия наслаждения в его душе от того, что он соединил избавление с молитвой, так что он пришёл к сквозному наслаждению в своей душе. Это причина смеха, корень которого — в самой Сущности источника наслаждения, который выше всякого наслаждения, составленного в воле и в чём-либо, — лишь открытость души в самой её сущности, как сказано выше о смехе, который устраивают перед царём в час радости его сердца от чудесной вести, когда он радуется именно сверх меры и т. д.). (И поскольку корень смеха приходит от чрезмерной открытости сердца, поэтому, чтобы открыть сердце для мудрости и тому подобного, сначала именно увеличивают смех и веселье шуткой. Как мы находим в Гмаре, что Рава говорил шутку, и мудрецы веселились, а затем он открывал [изучение] галахи и т. д., — чтобы открыть их сердце этой шуткой для любви и веселья мудрости Б-жественной Торы и т. д.) Однако, когда этот уровень смеха, заключённый в упомянутых великой любви, радости и Б-жественном наслаждении, ниспадает на сторону клипы, он ниспадает в уровень материального смеха и распущенности, — то есть в уровень подлинного противника упомянутых чрезмерных любви, радости и Б-жественного наслаждения. (Как мы видим, что многие ниспадают в это: когда в молитве и Торе усиливаются Б-жественные радость и наслаждение, так что человек радуется радостью души в сквозном наслаждении, как сказано выше, — затем он может прийти к подлинному смеху и легкомыслию, если он не полный праведник, как рабби Браха, у которого «не прекращалась улыбка на его устах»: эта улыбка и смех были лишь в Б-жественном наслаждении, хотя он и занимался шутками и смехом. И как «Тогда наполнятся смехом уста наши, и язык наш — песнью» — именно от великого веселья Б-жьего. И как Давид, который сказал: «и буду смеяться» подлинно «пред Б-гом».) Выходит, что от упомянутых великой любви в наслаждениях и радости у того, кто не полный праведник, может произойти полное падение в распущенность и насмешничество, что есть подлинная противоположность упомянутых великой любви и слияния. Ведь он приходит к подлинному смеху и легкомыслию, вплоть до подлинного сбрасывания ига. И это дело клипы плиштим — дело насмешничества, которое есть подлинный противник упомянутых истинных любви, связи и слияния. Ибо насмешничество и распущенность отталкивают от его души всякую вещь трепета и Б-жественной любви, чтобы она была пуста от всего. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Тяжко насмешничество: одна [насмешка] отталкивает сто упрёков», и как сказано: «Не упрекай насмешника» и т. д. Однако то, что у клипы плиштим есть зацепка и питание, чтобы усилиться в уровне распущенности и насмешничества, — это потому, что у этой клипы распущенности и насмешничества есть отношение к делу сквозной любви и радости в упомянутой выше великой любви, которая на стороне Б-жественной святости. Ибо именно оттуда падающий падает в сквозное наслаждение на стороне клипы, то есть в распущенность и насмешничество. (И как пространно объяснено в другом месте о [стихе]: «И не повёл их Элоким дорогой земли плиштим, ибо она близка», — то есть поскольку уровень внутренней стороны и источника наслаждения святости, уровень внутренней стороны Кетера святости, близок к тому, чтобы прийти к падению в клипу плиштим, как сказано выше; поэтому «не повёл их Элоким дорогой земли плиштим, ибо она близка»; и пойми.) И это смысл сказанного: «И все колодцы, которые выкопали во дни Авраама, отца его, засыпали плиштим». Ибо выше объяснено о корне Авраама, что его качество было в слиянии и великой любви, в радости и сущностном наслаждении, — наслаждаться Авайе в великой любви в наслаждениях, наслаждением безграничным и ни из чего не составленным, даже из мудрости и воли. И поэтому он привлекал высшую великую любовь также чрезвычайно низко, как сказано выше. И поэтому у клипы плиштим тоже была зацепка — получать от уровня отходов и излишков, которые ниспадают от любви, радости и Хеседа Авраама Б-жественной святости, при рытье его колодцев, которые суть уровень высших вод упомянутой великой любви. Это от огромности нисхождения раскрытия света весьма низко, которое приходит от любви в наслаждениях и избыточной радости (упомянутой выше, на уровне сквозного наслаждения в святости, как у рабби Брахи и тому подобных, как сказано выше). Тогда от этого ответвляется питание при падении ступеней в клипу плиштим, то есть в уровень распущенности и насмешничества. (И подобно природе «белой желчи»: её природа — на уровне Хесед, быть милостивым со всеми, всё раздавать, — и природа «белой желчи» — распущенность и т. д.) И поскольку клипа распущенности и насмешничества — против истинных любви и слияния, как сказано: «Не устоят распущенные пред очами Твоими», ибо распущенность и насмешничество — это главное, подлинное сбрасывание ига, поскольку «близость к Б-гу» не ценна в его глазах, ибо он пуст от всего, как сказано выше, — поэтому плиштим засыпали любовь Авраама именно «после смерти Авраама». Когда удалился свет привлечения великой любви упомянутых высших вод, тогда есть место для противника — клипы плиштим — в распущенности. (Подобно тому, как после того, как удалились великая любовь и наслаждение, осталось лишь то, что его сердце открыто и сквозно, — лишь говорить слова насмешничества и распущенности. Как известно знающим, это главное падение в человеке: даже если в его душе найдётся добро в благоприятный час — возбуждаться великой любовью, так что он радуется больше, чем [требует] размышление, — это лишь от открытости сердца, большей, чем само существо Б-жественной радости. Поэтому, как только опустеет Б-жественная великая любовь, высшая великая любовь, усилится клипа распущенности, клипа плиштим, чтобы погубить его душу, чтобы подлинно отделить его от Б-га живого в полном сбрасывании ига, что есть уровень полного отделения, противоположного любви и слиянию, ибо «одно против другого» и т. д.) И это смысл того, что плиштим засыпали высшие воды колодцев Авраама, то есть воды высших хасадим: они затмили их свет и совершенно закупорили их своим уровнем отделения, как сказано выше; и пойми. А сказанное «и наполнили их землёй» означает, что если бы они не наполнили их землёй, свет высшей великой любви вновь пробудился бы в радости и наслаждении. (Как мы видим, что даже когда человек падает в распущенность, он может вернуться на свою ступень в великой любви, — если только он не втянут в прах своей стихии, так что его сердце полно распущенности и насмешничества, пока он не будет принимать никакого Б-жественного света, как неодушевлённый прах.) Ибо прах — это предельная холодность и чрезмерная тяга к самому себе, чтобы вовсе не сдвигаться со своего места. И это приходит от распущенности и насмешничества, которые отталкивают от его сердца и души всякую вещь близости и трепета перед Б-гом. Поэтому сказали, что «группа насмешников не принимает лика Шхины», поскольку в них вовсе не может войти Б-жественность в любви и трепете; и также упрёка он не примет, ибо стихия праха в насмешниках чрезвычайно тяжела, так что она противостоит всякому свету Хесед, посеянному высшим праведником, чтобы пробуждать души, — чтобы он никогда не принял и не пробудился, как сказано: «Не упрекай насмешника» и т. д. И это «и наполнили их» именно «землёй (прахом)»: этот прах препятствует возбуждению любви и слияния навсегда. (И это было именно «после смерти Авраама». Но во дни Авраама, когда свет Хесед и высшей великой любви светил весьма низко, — то есть уровень высших вод при рытье колодцев, как сказано выше, — упомянутая клипа плиштим не была в силах засыпать их; и пойми.)
(7) Однако всё это, что клипа плиштим была в силах засыпать прахом, — это колодцы Авраама, которые были на уровне привлечения хасадим высших вод, как сказано выше. Но вот уровень Ицхака, который был на уровне Гвуры возвращающегося света, в поднятии уровня нижних вод, что под землёй, которые поднимаются снизу вверх с великой и сильной мощью, чтобы подняться вверх, так что в их силах пробивать скалы и чрезвычайно твёрдую землю, поднимаясь снизу вверх сквозь толщу земли, — эти воды, которые именно называются «живой водой», плиштим вовсе и совершенно не могут засыпать. Ибо выше объяснено, что качество Ицхака было именно на уровне трепета и страха перед Б-жественностью, то есть поднятия и совлечения из сущности в предельной мере. И подобно тшуве в весьма сокрушённом сердце, что называется «водами плача» и т. д., и подобно крику в молитве в весьма горькой душе, — это именно называется «живой водой», как сказано: «В тот день выйдут живые воды» и т. д. Это подлинный противник клипы плиштим, то есть распущенности и насмешничества в сбрасывании ига (подобно «чёрной желчи», которая подлинная противоположность «белой желчи»). И поэтому не только плиштим не смогли засыпать колодцы Ицхака, когда нашли живую воду, как сказано: «И копали рабы Ицхака в долине, и нашли там колодец живой воды», — но и обо всех колодцах Авраама, его отца, которые плиштим уже засыпали, сказано: «И вновь откопал Ицхак колодцы, которые засыпали плиштим» — именно «после смерти Авраама», как сказано выше, — «и назвал их именами» и т. д. Ибо, когда Ицхак вновь откопал колодцы Авраама, — хотя они были лишь на уровне привлечения хасадим высших вод, — однако через рытьё Ицхака он откопал их заново, то есть [через] уровень трепета и страха перед Б-жественностью и в сердце сокрушённом и угнетённом из глубины сердца. Тогда даже при привлечении в великой любви, в высшей избыточной радости, сверху вниз, уровня упомянутого выше Хеседа Авраама, падающий никогда не упадёт в упомянутую клипу насмешничества и распущенности, — со стороны трепета и страха перед Б-жественностью уровня Ицхака, который есть главный противник уровня распущенности и насмешничества плиштим. (Как природная «чёрная желчь» есть противник «белой желчи», так [и духовная] природная «чёрная желчь» — презирать свою материальную жизнь из-за страха перед Б-жественностью, ибо он боится отделиться от Его единства, благословен Он. Поэтому он весьма гневается на дурное начало, которое в левой полости [сердца], и отталкивает его именно «левой, которая отталкивает», уровнем гвурот, — чтобы искоренить зло из своего нутра и т. д. И это главный противник: он не сможет сидеть в собрании насмешников и будет весьма ненавидеть распущенность.) И это «И вновь откопал Ицхак» и т. д. Ибо через уровень Хеседа Авраама, то есть упомянутой «правой, которая приближает», — она, будучи «правой, которая приближает», может спуститься весьма низко, так что даже плиштим получат там, как сказано выше. Но уровень гвурот «страха Ицхака» — противоположен: он на уровне «левой, которая отталкивает», — чтобы отталкивать внешние силы, искоренять зло через трепет перед Б-жественностью. (Как видно воочию: даже если человек возбудится великой любовью и будет радоваться сверх меры, и придёт от этого к смеху и избыточному веселью, — он удержится от этого через трепет и страх перед Б-жественностью, в упомянутых гвурот «левой, которая отталкивает», — что подобно упомянутой выше природной «чёрной желчи», [побуждающей] презирать свою суетную жизнь и т. д., как сказано выше; и пойми.) И как известно, природа гвурот — отталкивать и отдалять того, кто не предельно достоин и пригоден. И трепещущий тщательно проверяет себя, чтобы быть чистым сердцем и чистым от всякого тонкого шлака и отходов. И тем более не сможет приблизиться туда клипа плиштим, у которой вовсе и совершенно нет силы получить хоть какой-нибудь корень питания от уровня «страха Ицхака». Ибо, напротив, его ступень — противник им, поскольку он на уровне гвурот трепета и страха и подлинного битуля бытия, где не приблизится никакая распущенность. Подобно стоящему перед весьма грозным царём в ужасе и великом страхе, так что «колени его стучат одно о другое» от огромности страха и битуля: туда не может приблизиться никакое дело смеха и распущенности, поскольку это дело сбрасывания ига и т. д., противоположное битулю. И это смысл сказанного: «Не устоят распущенные» — именно «пред очами Твоими»; и пойми. (И так же в грядущем будущем, о котором написано: «И войдут в пещеры скал от страха Б-га» и т. д.) И поэтому, хотя дело колодцев Авраама было из уровня Хесед, однако через уровень рытья Ицхака заново, на уровне гвурот, плиштим больше не смогут засыпать [их]. (И об этом сказано: «Колодец, который выкопали вельможи», — Авраам и Ицхак. Ведь колодцы Ицхака, которые были на уровне одних гвурот, — чтобы найти живую воду, как сказано выше, — только от уровня Ицхака одного, где, несомненно, плиштим не могут получить питание. И как будет в грядущем будущем, когда скажут Ицхаку: «Ведь Ты — Отец наш», поскольку в грядущем будущем будет лишь «страх Элоким» на всех творениях (как будет объяснено далее). Но о колодцах Авраама, которые засыпали плиштим, как сказано выше, и которые Ицхак вновь откопал заново, как сказано: «И вновь откопал Ицхак» и т. д., — об этом сказано: «Колодец, который выкопали вельможи», Авраам и Ицхак и т. д., как пространно объяснено в другом месте.) И это «и назвал их именами, как имена, которыми назвал их Авраам, отец его». Ведь колодцы Авраама, человека милости, были от уровня светов высших хасадим Ацилута, который приходит и привлекается в раскрытии из высшего сокрытия, как сказано выше, — сверху вниз, ещё ниже, как сказано выше. И поскольку после засыпания, когда плиштим засыпали их и наполнили их землёй, как сказано выше, Ицхак вновь раскрыл эти самые воды хасадим из сокрытия, что внизу, чтобы они раскрылись, как было прежде, — поэтому он не назвал их именами, как имена своих колодцев, которые он выкопал, чтобы найти живую воду из-под земли, то есть нижние воды, которые поднимаются именно на уровне гвурот возвращающегося света. А он назвал колодцы Авраама именами, которыми назвал их Авраам, его отец, — то есть именно именами хасадим. Ведь это подлинные высшие воды уровня хасадим, только плиштим засыпали их, а Ицхак лишь раскрыл их заново из их сокрытия, — именно через свою ступень в трепете и страхе, — чтобы внешние силы не получали питания от излишков хасадим, которые ниспадают в виде отходов, по указанной выше причине; и пойми. И в этом также причина того, что при наречении имён Ицхаком написано «шемот» (имена) именно с буквой вав. Ибо хотя это имена хасадим, которые нисходят в раскрытии света весьма низко, подобно природе высших вод и т. д., однако, поскольку Ицхак назвал их этими именами хасадим, будучи на ступенях трепета и страха перед Б-жественностью, их свет никогда не прерывается, так что внешние силы вовсе не могут затмить их свет, как сказано выше. И поэтому они изливаются и привлекаются также на уровне мидот внизу, ощутимо, — это уровень буквы вав, как известно. И у внешних сил вовсе нет от этого питания по указанной выше причине. И это «и назвал их именами (шемот)» — с вав, полным написанием. А то, что сказано «ке-шемот» (как имена) — без вав, — это потому, что [Писание] упоминает имена, которыми их назвал Авраам, то есть на уровне Хесед, который нисходит весьма низко, — их уже засыпали плиштим и наполнили землёй, и их свет прервался; поэтому сказано «ке-шемот» без буквы вав; и пойми. (А простой смысл подразумевает, что и в именах, которые он назвал с буквой вав, было «как имена» без вав, — то есть имя АБ Хесед Хохмы, а не в мидот, о которых написано: «умрут, и не в мудрости»; а через Ицхака так было и с вав — в мидот, ощутимо; и пойми.)
(8) Однако ещё следует понять во всём сказанном выше: если главная причина того, что плиштим засыпали прахом колодцы Авраама, — в том, что они клипа, противостоящая уровню высшего Б-жественного света Хеседа Авраама, как сказано выше, — если так, следует весьма удивляться тому, что Авраам родил Ишмаэля, который пришёл от уровня излишков высших хасадим, как известно. И он просил за него и сказал Ему: «О, если бы Ишмаэль жил пред Тобою!» — подлинно [пред Тобою]. А ведь, несомненно, и уровень Хеседа Ишмаэля противостоит уровню света высшего Хеседа Авраама и т. д. Но нужно сказать, что есть большое различие между клипой плиштим — в излишках, ниспадающих от уровня высшего Хесед, — и уровнем Хеседа Ишмаэля (хотя и Ишмаэль пришёл лишь от уровня излишков, как сказано: «не как Авраам, от которого вышел Ишмаэль» и т. д.). Дело в том, что хотя оба получают от излишков высшего Б-жественного Хеседа Авраама, человека милости, однако уровень отходов Хеседа Ишмаэля привлекается именно от уровня внутренней стороны мохин Авраама. Ведь Ишмаэль был подлинно его сыном, вышедшим из его чресл, а капля семени мохин Авраама, родившего Ишмаэля, привлекается от уровня внутренней стороны и сущностности отца, чтобы родить подобного ему, как известно. Если так, несомненно, что корень Ишмаэля привлекается от корня внутреннего света Хеседа Авраама. Так что хотя он вышел внизу на уровне излишков Хесед святости, несомненно, и у уровня отходов и излишков Хеседа Ишмаэля есть подлинно сущностный корень питания в свете Б-жественного Хеседа Авраама, человека милости Б-жественной святости. Но у уровня отходов упомянутой выше клипы плиштим не было вовсе никакого отношения и близости к Аврааму, и у них не было вовсе и совершенно никакой зацепки и питания в его внутренней стороне, — а лишь в уровне внешней стороны и опадающих [остатков], что называется «обратной стороной обратной стороны» святости уровня Б-жественного Хесед, — как великая любовь Авраама, ниспадающая вниз. Именно в этом у плиштим была зацепка и питание, — то есть дело смеха и насмешничества, которое лишь простое подобие и полная противоположность смеху праведников, которые радуются шутке, когда на них чрезмерно, сверх меры, нисходит возбуждение Б-жественного наслаждения и веселья, как сказано выше, — как у рабби Брахи, который соединил избавление с молитвой, «и не прекращалась улыбка на его устах»: эта улыбка была у него лишь из-за Б-жественного наслаждения. (Как рабби Зейра: когда он видел рабби Йирмеяу, его разум веселился; и как рабби Эльазар, сын рабби Шимона, разум которого был горд, потому что он много изучил Тору, и тому подобное.) Ибо главное его веселье было Б-жественным весельем и т. д., потому что он соединил избавление с молитвой, а этот смех был у него лишь в весьма внешней стороне внешней стороны, и даже это вовсе и совершенно не было на уровне отделения, — напротив, лишь в Б-жественном наслаждении и веселье, как у Давида, как сказано выше. А когда от этого ниспадает в клипу плиштим — распущенность и насмешничество, — это противоположность этому, в подлинном сбрасывании ига. Если так, у них нет зацепки в Хеседе, Б-жественной любви и радости, а лишь в уровне обратной и внешней стороны, ниспадающей вниз, чтобы стать противоположностью и т. д. Но уровень отходов Хеседа Ишмаэля держится и связан с внутренней стороной Б-жественного Хеседа Авраама, хотя он и называется излишками. И доказательство — из того, что он просил за него: «О, если бы Ишмаэль жил пред Тобою!» — подлинно; значит, он желал, чтобы Хесед Ишмаэля поднялся наверх, подлинно пред Б-гом; и пойми. А чтобы понять объяснение этих слов, следует сначала понять корень уровня Б-жественного Хеседа Авраама. На первый взгляд, следует сказать об этом [вопрос]: ведь Авраам сказал о себе: «Я — прах и пепел», — откуда следует, что он сказал это о своём корне наверху, что он лишь на уровне праха и пепла высшего Хесед Ацилута. Но если корень Авраама был на уровне высшего Хесед Ацилута, как сказано выше, почему же он назвал себя пеплом? Ведь корень Хесед — подлинно как вода, и он называется «водами хасадим» и т. д., а прах — противоположность воды, ибо он лишь уровень неодушевлённого; а вода — уровень распространения и стекания с высокого на низкое, как сказано выше. Однако нужно сказать, что сказанное им о себе «Я — прах и пепел» — это дело уровня приниженности и битуля его сущности, так что он подлинно как прах в своих глазах; и как «и душа моя будет для всех как прах». Эта приниженность и битуль — уровень сосуда для света Б-жественного Хесед Ацилута. И поэтому он сказал о себе: «Я — прах и пепел», — в своём корне, ибо он был колесницей для света Хесед Ацилута, который есть лишь прах и пепел высшего Хесед. Дело в том, как мы видим, что причина излияния Хеседа Авраама на всех, кто бы они ни были, даже на кочевников-арабов и т. д., — лишь из-за приниженности и избыточной скромности: он был в своих глазах подлинно прахом и пеплом, то есть на уровне битуля в своей сущности, так что вовсе не ощущал себя чем-либо и «нечто». Напротив, он был в своих глазах как излишек и остаток в мире, — подобно тому, кто считает себя остатками; поэтому ему не нужно для себя никакого доброго изобилия, поскольку он лишь излишек и остаток в мире. Поэтому он изливал другим подлинно изо всего, что у него было, и не оставлял себе ничего. Ведь всё, что у него есть, вовсе не считается у него своим, поскольку он считает себя совершенно излишком и остатками; он получает лишь то, что останется после его излияния другим изо всего, что у него есть, — поскольку его душа в его глазах как прах и пепел. Поэтому все важны в его глазах и более достойны доброго изобилия, чем он. (И как сказано в Зоаре, что он «оказывал избыточное благодеяние творениям». Смысл «избыточного благодеяния»: он не оставлял себе ничего, ибо мог отдать всю свою сущность ради других.) (На идише — «он отдаёт себя целиком» и т. д.) (Такого излияния не найдётся даже у человека весьма доброго, милостивого и милосердного: во всяком случае, он не сможет отдать себя совершенно.) Лишь от огромной приниженности находится причина такого изобилия излияния — что он упраздняет всю свою сущность, совершенно, через предельный битуль в своей сущности. И чем ниже он в своих глазах, тем больше он отдаёт всё, что у него есть, другому, кто бы он ни был, — злым и добрым в полном смысле и т. д. И по этому образцу уровня Хеседа Авраама внизу таково и качество уровня высшего Б-жественного Хесед, колесницей для которого там был Авраам: свет высшего Б-жественного Хесед изливается со стороны уровня Б-жественного «ничто». Это качество Его доброты, благословен Он, — предельно сокращать Себя, чтобы изливать всё творениям, «оживлять дух униженных». И Он питает весь мир милостью сверх меры и т. д., даже злых, как и добрых, — как поколение Эноша: они тоже питались высшей милостью и т. д., как сказано: «Даёт хлеб всякой плоти, ибо навеки милость Его» и т. д. И поскольку у качества Его милости, благословен Он, нет меры наверху — подлинная бесконечность, как сказано: «величие Его вовсе неисследимо», — поэтому нисхождение света высшего Хесед привлекается с высокого на низкое без всякой меры и внизу тоже, как сказано выше; и пойми. (И это то, что Авраам, который был лишь колесницей для высшего Хесед Ацилута, назвал [себя] прахом и пеплом, оставшимся от света высшего Хесед. И также со стороны этого уровня праха и пепла — это уровень сосуда, чтобы привести причину всего изливания за пределы своей сущности, как сказано выше; и пойми.)
(9) Однако Хесед Ишмаэля — полная противоположность этому, от края до края. Ведь главная причина изобилия и добра в Хеседе Ишмаэля вовсе не исходит из его доброты и милосердия, ибо по своей природе он жесток; она исходит лишь из возвышения себя и чрезмерного распространения: из-за возвышенности его величия и высокой славы от него изливается обильная милость и добро многим, кем бы они ни были, — тем, кто укрывается в его тени и ищет защиты под его крыльями. Таково свойство величия: соответственно величию руки царя, мере его возвышенности, величия и распространения, будет и его слава в том, чтобы щедро раздавать цдаку бедным. И у богачей есть то же свойство: у каждого богача щедрость соответствует его возвышенности и распространению, как известно. И есть ещё одна причина: из-за его богатства от него отпадают излишки, которые отпадают от него лишь как отходы и остатки, поэтому он оказывает обильную милость многим. Это называется «разбрасыванием», и оно тоже исходит из природы возвышенности и величия, из чрезмерного распространения, с грубостью и великим высокомерием. И чем знатнее, величественнее и богаче человек, тем больше отпадает от него излишков. Таков обычай великих вельмож: природа их возвышенности и распространения в том, чтобы разбрасывать большие пожертвования, много денег всякому, кто попросит, малому и великому, чтобы показать этим своё богатство и величие, — что даже в их излишках, которые называются просто «разбрасыванием» и отпадают от них, их величие очень велико. Это потому, что соответственно возвышенности такова и мера отпадающих излишков. И у великого царя излишки, которые он разбрасывает, больше, чем сама суть богатства вельмож, и тому подобное. Как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Конюх Рабби был богаче царя Шапура». Ведь и в разбрасывании на расходы своего дома, своих слуг, рабов, коней и колесниц есть разница между великими вельможами и малыми: великие тратят на это гораздо больше богатства, чем те, что меньше их. Это лишь для того, чтобы показать своё величие в излишках, ведь по ним узнаётся сама суть богатства и величия, как известно. И вот, этот Хесед, который возникает из двух названных причин — из возвышенности и распространения и из обилия отпадающих от него излишков (а одно зависит от другого, ведь соответственно возвышенности такова и мера излишков, как сказано выше), — несомненно, вовсе не является истинным Хеседом сам по себе. Ведь суть истинного Хеседа — давать из всего, что у тебя есть, потому что ты ставишь себя низким в мире и лишним, как Хесед Авраама. Такой Хесед — это то, что даётся как изобилие от своего собственного получающему. Но названный Хесед приходит лишь из высокомерия и чрезмерного распространения, а не из самой сути милости и доброты. И это не называется Хеседом, который даётся как изобилие добра, чтобы благодетельствовать другим и отдать всю свою суть. Если так, это противоположность Б-жественного Хеседа Авраама, который приходит лишь из битуля и полной самоуниженности: поскольку он считает себя лишним и остатком в мире, он отдаёт поистине всё, что у него есть. Поэтому, во всяком случае, понятно, что Хесед Ишмаэля, который приходит из излишков, соответствующих возвышенности, грубости и «нечто», — полная противоположность Б-жественного Хеседа Авраама, который приходит лишь из битуля и полной самоуниженности, когда человек считает себя остатком, и поэтому отдаёт всё, что у него есть, как сказано выше, и пойми. И вот, несмотря на всё это, хотя названный Хесед Ишмаэля — полная противоположность Хеседа Авраама, ведь от Авраама произошёл Ишмаэль. Если так, у него есть поистине точка опоры во внутренней стороне мохин Авраама, как сказано выше. И когда он сказал: «О, если бы Ишмаэль жил пред Тобою» (Бытие 17:18), — это поистине во внутренней стороне высшего Б-жественного Хеседа, чтобы он вовсе не был противостоящей стороной, как остальные семь народов-идолопоклонников, которые относятся к «одному напротив другого» и т. д. Дело в том, что, хотя Хесед Ишмаэля приходит лишь из возвышенности и излишков, как сказано выше, тем не менее это Хесед и добро на деле — благодетельствовать другому. И этот Хесед, во всяком случае, тоже изливается вовне, за пределы его сути, только он приходит из излишков и возвышенности. Как бы то ни было, это милость и цдака. И в этом он подобен Б-жественному Хеседу Авраама, его отца, который изливает милость вовне, за пределы своей сути, другим, — только у него это лишь из распространения, изливающего излишки, как сказано выше. (Как милость, исходящая из величия распространения царя и великих вельмож, — она называется настоящей милостью, хотя и не приходит из битуля и самоуниженности, как Хесед Авраама.) Несмотря на это, он просил: «О, если бы Ишмаэль жил пред Тобою» — поистине, чтобы он был включён в названный Б-жественный высший Хесед святости. Корень этого в том, что у Хеседа Ишмаэля тоже есть корень и место наверху. Это излишки и «опадающие плоды» высшего Хеседа, которые тоже приходят из возвышенности и величия: «Величию Его нет предела» (Псалмы 145:3), и поэтому от этого отпадают многие излишки изобилия, ведь всё считается ничем по сравнению с величием и распространением, как сказано: «Твоё, Б-г, величие» (I Хроники 29:11). И как мы видим, обильная милость и добро изливаются и на преступающих Его волю, как поколение Эноша, и в каждом поколении Он изливает обильную милость и добро на идолопоклонников в этом мире, — как рабби Акива увидел великий город Рим. Однако это приходит не из внутренней стороны света высшего Хеседа, который исходит из самого света Его милости и доброты, чтобы благодетельствовать, как сказано: «Ибо я сказал: мир милостью устроится» (Псалмы 89:3), и как сказано: «И утвердится престол милостью» (Исайя 16:5), и «Он питает и содержит весь мир» и т. д., — в смирении и сокращении Своей сути, как сказано выше; именно это и есть Хесед Авраама, как сказано выше. Но поскольку и излишки высшего Хеседа, которые отпадают вниз как отходы, тоже могут подняться наверх (как обильная милость, исходящая из величия царя, — во всяком случае, в этом его слава и величие, и он получает наслаждение от этого изобилия; а не так, что милость изливается вынужденно и против его воли, как когда он вынужден оказывать милость своим ненавистникам, словно «бросающий за спину», — это и есть изгнание Шхины среди семидесяти правителей Нога, как известно), — поэтому он и просил: «О, если бы Ишмаэль жил пред Тобою» — поистине, чтобы он возвысился и был включён в Б-жественный Хесед, который пребывает на уровне «ничто» и битуля, как сказано выше, и вовсе не был противостоящей стороной, и пойми. (Иначе обстоит дело с милостью остальных народов мира, о которой сказано: «А милость народов — грех» (Притчи 14:34), совершенный грех, как сказано в Зоаре, ведь всякую милость, которую они делают, они делают ради себя, а не для того, чтобы благодетельствовать этим изобилием, — только ради себя одних, как сказано: «Мосты они построили для себя». Ведь их корень — в жёстких Гвурот Нога, которые только для себя и ради себя и вовсе не желают изобилия вне своей сути, даже в виде излишков, как сказано: «У ненасытности две дочери: "дай, дай"» (Притчи 30:15).) Но названный Хесед Ишмаэля, во всяком случае, называется Хеседом, чтобы изливать именно вовне, за пределы своей сути, — поистине благодетельствовать другому, подобно Хеседу его отца Авраама, — только он приходит как излишки из-за возвышенности, сообразно его корню наверху, в «опадающих плодах» высшего Хеседа святости и т. д., и пойми.
(10) Согласно сказанному выше разрешается и названный вопрос о плиштим и Ишмаэле: хотя оба они получают из излишков и отходов Б-жественного Хеседа любви Авраама, тем не менее между ними большая разница. Клипа плиштим — это распущенность и насмешничество, и она привлекается только из внешней стороны и обратной стороны любви Авраама, чтобы быть в совершенной отделённости от Б-жественности, — это поистине разнузданность. (Это насмешники, которые являются вероотступниками: у них нет надежды и подъёма в грядущем будущем вовсе, а их уничтожение и есть их исправление, как известно.) Но Хесед Ишмаэля подобен Хеседу его отца Авраама, только он приходит как излишки, как сказано выше. Поэтому он и просил о нём: «О, если бы Ишмаэль жил пред Тобою». (Этого нет у остальных народов мира, кроме него, ибо они отделили себя от Его единства и т. д., как сказано в Зоаре по поводу сказанного о стихе «Перед всеми братьями своими поселился (нафаль)» (Бытие 25:18) и т. д., и пойми.) (И несмотря на это, необходимо именно разделение между внутренней стороной высшего Хеседа Авраама и внешней стороной, «опадающими плодами» и излишками Ишмаэля, чтобы они были отделены друг от друга, как сказано в главе Хаей Сара: «Всё, что скажет тебе Сара, слушай её голоса, ибо в Ицхаке наречётся тебе потомство» (Бытие 21:12). И потомство не придёт, пока не будет этого разделения, как сказано выше. И это было скрыто от Авраама, поэтому он просил: «О, если бы Ишмаэль…» и т. д. Поэтому сказали, что Сара была выше Авраама в пророчестве, как разъяснено подробно, и пойми. (И поэтому главное избавление будет через цдаку, как сказано: «Цдакой утвердишься» (Исайя 54:14), и ещё сказано: «Цдака возвышает народ» (Притчи 14:34). Ведь цдака — это «цедек» и буква «хэй», то есть Хесед, который даётся только «далет» (бедному), а не как излишки и не тому, кто не нуждается. Это исходит из названного внутреннего разделения: отделить излишек милостей Авраама, от которого произошёл Ишмаэль, от Ицхака, как сказано: «Ибо в Ицхаке…» и т. д. И поэтому об Ицхаке скажут: «Ибо Ты — отец наш», как будет разъяснено ниже, поскольку он на уровне битуля и подъёма отражённого света. И несмотря на это, и излишки милостей, то есть Хесед Ишмаэля, который есть в каждом из Израиля, — например, тот, кто даёт цдаку, чтобы возгордиться, или чтобы приобрести себе имя, или из-за возвышенности, от которой отпадают излишки, — это тоже считается цдакой и милостью и поднимается наверх, как сказано выше. (А в другом месте разъяснено о том, что «сыновья Авраама — в изгнании Эдома, а сыновья Ицхака — в изгнании Ишмаэля», ибо очищение должно происходить через противоположность. Из этого понятно и то, что говорилось о названных излишках милостей любви Авраама: они очищаются в изгнании Эдома, чтобы очистить Хесед, который именно «ради себя», и превратить его в противоположность; а сыновья Ицхака — в трепете, в изгнании Ишмаэля, чтобы превратить и поднять и излишки Хеседа к святости через битуль и трепет. В этом видна разница между жителями Земли Израиля и жителями за её пределами, и пойми.)
(11) И вот, из всего сказанного выше понятно сказанное: «Ибо Авраам не знает нас, и Израиль не признаёт нас; Ты — отец наш» (Исайя 63:16). Наши мудрецы, благословенна их память, сказали, что это именно Ицхак, который в грядущем будущем будет выше ступени Авраама; поэтому сказано: «Ибо Авраам не знает нас» и т. д. Ведь выше разъяснено свойство Ицхака: это страх трепета и битуль всей сути, чтобы именно подниматься и прилепляться наверху, — как отражённый свет тшувы, который называется нижними водами, «водами плача», которые называются «живой водой» и поднимаются именно в Гвуре, как сказано выше, — именно снизу вверх. И всякий отражённый свет поистине возвращается к своему изначальному состоянию, то есть к самой Сущности Эйн соф, благословен Он. Ведь у подъёма нет меры и конца, чтобы подниматься всё выше и выше: поднимающийся по ступеням может подниматься без всякой меры. Так и в подъёмах душ, в отражённом свете, когда они поднимаются до наивысших ступеней в Сущности света Эйн соф, без меры вверх, ибо свет Эйн соф наверху бесконечен, как сказано: «Пойдут от силы к силе» (Псалмы 84:8) и т. д., и как сказано: «Будут превозносить Тебя, сэла» (Псалмы 84:5), а как сказано, «сэла» означает «без конца, вечно, без всякого перерыва», ибо в возвышенности Сущности света Эйн соф в Его сути нет никакой меры. И всё это именно в отражённом свете, который поистине возвращается к своему изначальному состоянию, как сказано выше. Но с милостями прямого света дело обстоит поистине наоборот. Природа высшего света — нисходить и привлекаться именно сверху вниз, от высокого к низкому, а у этого нисходящего изобилия внизу есть мера и граница. Хотя известно, что и высший Хесед Эйн соф распространяется всё ниже и ниже, без конца, как сказано: «Благой, ибо не иссякла милость Твоя» (Плач 3:22) и т. д., и высший Хесед нисходит всё ниже, даже во тьму и мрак, чтобы смягчить все суровые суды клипат Нога (ведь свет Хеседа никогда не огрубевает, как разъяснено в другом месте по поводу стиха «Днём явит Б-г милость Свою» (Псалмы 42:9) и т. д.), — тем не менее, поскольку главное изобилие приходит к получающим милость, а получающие находятся в мере и границе в каждом мире сообразно ему, вплоть до конца мира Асия, где их милость — это материальное изобилие, материальная монета, как сказано: «Даёт хлеб всякой плоти» (Псалмы 136:25), «ибо вечна милость Его», — если так, высший Хесед приходит в сокращении и уменьшении света по сравнению с тем, каков он поистине в источнике. И в каждом мире он сокращается сообразно ему, вплоть до конца мира Асия, где наиболее крайнее сокращение и граница. (Согласно этому, милости прямого света — противоположность Гвурот отражённого света, как сказано в Эц Хаим: Хесед прямого света по мере своего движения сверху вниз, всё ниже, в каждом мире всё уменьшается, уменьшение за уменьшением, вплоть до Асии. А с Гвурот отражённого света наоборот: чем выше они поднимаются, тем больше расширяются, поднимаясь всё выше и выше, переходя от сокращения к распространению, пока не поднимаются и не включаются в саму Сущность света Эйн соф, который до первого цимцума, ведь у подъёма наверх нет меры, как сказано выше, и пойми.) Поэтому в грядущем будущем скажут: «Ибо Авраам не знает нас», ведь в грядущем будущем избавление наступит только через тшуву, которая есть нижние воды, называемые «водами плача», как сказано: «С плачем придут» (Иеремия 31:8) и т. д., и называемые «живой водой, которая выйдет из Иерусалима», как сказано выше, — это отражённый свет, поистине поднимающийся наверх, как сказано выше, и пойми. Поэтому Хесед Авраама, то есть прямой свет, нисходящий именно вниз, «не знает нас», ибо это совершенная его противоположность, как природа огня и воды и т. д. И Израиль, который включает обоих — Хесед и Гвуру, — «не признаёт нас», ибо отражённый свет поистине возвращается к своему изначальному состоянию, как сказано: «половина их — в восточное (кадмони) море» (Захария 14:8), то есть изначальное море Торы, а это средняя линия — Яаков. И он тоже «не признаёт нас», ибо души Израиля поднимутся поистине в Эйн соф, который выше Хохмы Торы и Хеседа Авраама, как сказано: «Явишь истину Яакову» (Михей 7:20) — это Тора, которая называется истиной, средняя линия, — «милость Аврааму» и т. д., и пойми. Но «Ты — отец наш» — это поистине сама Сущность света Эйн соф. И поскольку туда достигают только именно на уровне Ицхака, ибо он на уровне подъёма отражённого света, чтобы именно включиться в Сущность, поэтому об Ицхаке скажут: «Ибо Ты — отец наш», и пойми. И в этом также причина того, что он назван Ицхаком: «Смех (цхок) сотворил мне Элоким» (Бытие 21:6) и т. д. (На первый взгляд, согласно сказанному выше о рытье колодцев Ицхаком — что он на уровне Гвурот отражённого света, на уровне именно трепета и страха перед Б-жественностью, и именно из-за этого туда не может приблизиться питание клипы плиштим, то есть смеха и насмешничества; и тем более о колодцах Авраама, которые были на уровне милостей высших вод, написано: «И снова Ицхак выкопал» (Бытие 26:18), ибо он главный противник плиштим, как сказано выше, — если так, почему же он назван именно Ицхаком, словом, означающим смех? А в другом месте — «Исхак» с буквой «шин», как известно.) Но дело в том, что и в цепи нисхождения миров есть две названные ступени — Авраама и Ицхака, то есть прямой свет и отражённый свет. (Это и есть спор в Гмаре, предшествовали ли небеса земле — это прямой свет, или земля предшествовала небесам — это отражённый свет, ибо «конец укоренён в начале».) Согласно милостям прямого света, то есть названному Хеседу Авраама, главным высшим наслаждением в самой Сущности Излучающего было, чтобы у Него было жилище в нижних мирах. Поэтому Он сам по себе «желает милости» (Михей 7:18), чтобы быть источником цепи нисхождения АБЕА. И поэтому Он сократил Себя, чтобы у Него было желание, а от желания — Хохма и т. д. Всё это — нисхождение света именно сверху вниз, которое называется именно «из ничего в нечто»: от истинного «ничто» — чтобы у Него было желание излучить, от желания — к Хохме, от Хохмы — к Бине и т. д. И так оно продолжает нисходить в цепи нисхождения миров, пока не возникло творение поистине из ничего в нечто. Если так, когда внизу, в БЕА, происходит битуль «нечто» в «ничто», от чего и наверху, в первом источнике — в Ацилут, пробуждается битуль «нечто» в «ничто», то есть подъём в истинное «ничто», чтобы вернуться к изначальному состоянию, каким оно было до того, как Он сократил Себя, — это против простого желания и наслаждения, которые были у Него в начале цепи нисхождения миров. Ведь это совершенная противоположность Его изначальной воли и т. д., а всё, что противоположно сущностной воле, противоречит наслаждению, которое поистине в Сущности. На это есть намёк в словах наших мудрецов, благословенна их память, о рабби Ханине бен Досе: ему дали свыше золотую пластину на пропитание, потому что он просил об этом из-за своей великой нужды. И он захотел вернуть пластину, и ему сказали: «Известно по преданию, что давать — дают, а забирать — не забирают». И несмотря на это, её приняли от него, и сказали: «Второе чудо больше первого». Объяснение этого по Каббале таково. Сказанное «известно по преданию» означает: согласно Б-жественной Каббале о порядке цепи нисхождения десяти сфирот АБЕА в целом, «давать — дают», то есть влияние и привлечение всегда нисходят из ничего в нечто. С самого начала желания цепи нисхождения миров в этом был скрытый свет наслаждения. Ведь в первом «желании милости» было в этом простом Хеседе великое наслаждение от того, чтобы Б-жественный свет и изобилие привлекались постоянно: в целом — от Сущности Излучающего к излучённым, а от излучённых к сотворённым, вплоть до конца Асии и т. д. А в частности — начало раскрытия и изобилия света Сущности Излучающего приходит в Хохму и Бину Ацилута: изобилие «ничто» Хохмы всегда привлекается в «нечто» Бины, и так же — от Бины к мидот и т. д., как известно. Это исходит из природы Благого — благодетельствовать, которая есть в каждой причине, — изливать на следствие. Первый источник этого наслаждения — в первом «желании милости» в Сущности Излучающего, когда возникло в Его простом желании излучить и сотворить. На это и намекнули словами «известно по преданию»: согласно основе истинной Каббалы, «давать — дают» из ничего в нечто от Источника всего во всей цепи нисхождения АБЕА. «Но забирать — не забирают» означает: в противоположность отдаче высшего изобилия из ничего в нечто — то есть чтобы был битуль «нечто» в «ничто», пока каждое следствие не включится в свою причину, то есть всякое «нечто» включится в «ничто» до наивысших ступеней, и даже источник Ацилута включится в битуль «нечто» в истинном «ничто», то есть в Сущности света Эйн соф. Это подъём отражённого света снизу вверх, уровень Ицхака, как сказано выше. И несомненно, это противоположность первоначального порядка цепи нисхождения миров, то есть противоположность сущностной воли Излучающего. Ведь воля Сущности Излучающего была именно в том, чтобы свет изобилия нисходил от высокого к низкому, то есть именно из ничего в нечто, но не чтобы происходил битуль из «нечто» в «ничто», когда свет возвращается к своему изначальному состоянию — к Сущности Излучающего, ибо это вовсе не воля и не наслаждение Излучающего, поскольку главное Его наслаждение — именно в Хеседе, как сказано выше (и как сказано: «Я сказал: мир милостью устроится», «ибо желает Он милости», как сказано выше, и пойми). Поэтому и сказано: «забирать — не забирают» снизу вверх, в отражённом свете, к Сущности, ибо это противоположность воли Сущности Излучающего, и поэтому невозможно, чтобы произошло такое, что противоположно наслаждению и сущностной воле. (Как разъяснено в другом месте по поводу стиха «Отведи глаза твои от меня, ибо они смутили (иръивуни) меня» (Песнь песней 6:5). «Смутили меня» — потому что при поднятии майн нуквин пламени любви «глазами твоими», как сказано: «Глаза твои — голуби» (Песнь песней 1:15) и т. д., происходит подъём и включение поистине в Его Сущность, а это против воли Излучающего и т. д., как сказано выше; поэтому сказано: «Отведи глаза твои от меня, ибо они смутили меня» и т. д.) И поэтому сказали: «Второе чудо больше первого». Ведь то, что ему дали золотую пластину, было Б-жественным изобилием из ничего в нечто, и это не такая уж большая новизна, поскольку таков порядок цепи нисхождения миров от первого источника: «давать — дают» из ничего в нечто и т. д., как сказано выше. Но то, что её приняли от него обратно, — это противоположность воли в цепи нисхождения миров, «забирать — не забирают», в битуле из «нечто» в «ничто», как сказано выше. Это гораздо большая новизна, и поэтому это второе чудо больше первого, и пойми. И подобным образом сказали: «Деяния праведников больше, чем сотворение неба и земли». Ведь сотворение неба и земли — из ничего в нечто, а деяния праведников — поднятием майн нуквин, Торой, молитвой и добрыми делами — производят битуль «нечто» в «ничто» до наивысших ступеней. Это отражённый свет Ицхака, поднимающийся поистине наверх, который выше ступени Авраама — милостей прямого света, как сказано выше.
(12) Однако если так, можно спросить: почему в грядущем будущем об уровне Ицхака скажут «Ибо Ты — отец наш», что выше ступени Авраама, как сказано выше? Ведь уровень Ицхака — это отражённый свет, который поистине поднимается в Сущность, а если так, это поистине противоположность воли Сущности Излучающего, который «желает милости» именно в нисхождении света от высокого к низкому, из ничего в нечто, а не из «нечто» в «ничто», как сказано выше. Но дело в том, что есть другая причина того, что наверху, в Сущности, будет великое наслаждение от битуля из «нечто» в «ничто», в названном подъёме отражённого света до наивысших ступеней, — гораздо большее, чем первое наслаждение, которое есть в цепи нисхождения миров при нисхождении изобилия из ничего в нечто. Это потому, что битуль и подъём из «нечто» в «ничто» — это нечто новое и удивительное, очень великое чудо, ибо это противоположность порядка, заложенного в природе цепи нисхождения миров от Сущности Излучающего. А от всякой вещи, чрезвычайно новой и удивительной, получают удивительное наслаждение, большее, чем наслаждение изначальной воли, в названном первом «желании милости». Это можно понять для примера на смехе (забаве), которую устраивают перед царём из чрезвычайно новых и удивительных вещей, вовсе не согласных с природой и порядком мира. Именно от этого царь получает удовольствие и забаву большие, чем от всех наслаждений в величии царя и от всех его наслаждений и желаний во всех делах царства; и он отворачивается от них всех, чтобы наслаждаться этой новой вещью — забавой, которую устраивают перед ним. Так и подъём отражённого света в битуле «нечто» в «ничто» до наивысших ступеней: это нечто удивительное и новое, противоположное порядку цепи нисхождения миров, и Сущность Излучающего получает от него наслаждение большее, чем от всех наслаждений в Его внутренней стороне, — даже чем внутреннее наслаждение в названном первом «желании милости», ибо оно «наполняющее все миры» и т. д., и пойми. Ведь это подобно смеху, который устраивают из очень удивительных и новых вещей и т. д., и это наслаждение гораздо более удивительное, чем названные милости прямого света, и пойми. (И хотя этот битуль из «нечто» в «ничто» противоречит воле и наслаждению в цепи нисхождения миров из ничего в нечто, — поэтому и сказано: «Отведи глаза твои от меня» и т. д., и это то, что сказано: «забирать — не забирают», как сказано выше, — тем не менее порой именно от этого будет самое удивительное наслаждение, как сказано выше, ибо это новое по сравнению с порядком природы цепи нисхождения миров. И при подъёмах миров так высоко, именно в отражённом свете, который поднимается до наивысших ступеней, наверху возникает наслаждение, гораздо более удивительное, чем наслаждение при Сотворении мира из ничего в нечто. И из-за этого изначальная воля снова привлекается, чтобы «желать милости» — заново обновить всю цепь нисхождения миров из ничего в нечто, как известно, и пойми. Корень этого в том, что есть два вида наслаждения. Одно — наслаждение, составленное с какой-либо вещью: как в желании Хеседа — изливать, как наслаждение в Хохме, в мидот, в царствовании и тому подобное. А второе — простое наслаждение, которое вовсе не составлено с желанием. Оно облачено в наслаждение, возникающее от смеха, когда делают удивительную вещь, вовсе не составленную с каким-либо желанием, а, напротив, исходящую из битуля «нечто» в «ничто», — как устраивают забаву с животными, которые сражаются, и ставят их так, чтобы одно побеждало другое и т. д., как разъяснено в другом месте о том, что будет сделано в грядущем будущем для праведников с Левиатаном и диким быком и т. д., — как и всякий смех, корень которого — «обнажённое» наслаждение, которое выше всякого внутреннего наслаждения и т. д. Вот что сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Первые три часа Он сидит и занимается Торой» — это наслаждение в Хохме; «вторые три часа Он сидит и судит» — это наслаждение в мидот; «третьи три часа Он сидит и питает» в милости. А первый корень — это наслаждение в изначальной воле, которое называется «желанием милости», как сказано выше. И всё это — днём, ибо «милость Б-га — весь день» (Псалмы 52:3). Но ночью, когда все миры поднимаются в отражённом свете именно к Сущности, «Он сидит и играет с Левиатаном», как сказано: «Левиатан, которого Ты создал, чтобы играть с ним» (Псалмы 104:26). Это названное удивительное наслаждение, которое Он получает от битуля «нечто» в «ничто» до наивысших ступеней, которое выше наслаждения Хеседа днём и т. д. Это и есть травля зверей, которая будет устроена и т. д., как разъяснено в другом месте. И об этом сказано: «Тогда наполнятся уста наши смехом» (Псалмы 126:2) и т. д.) И об этом сказано: «Ибо Ты — отец наш» — это Ицхак, поскольку уровень Ицхака — это отражённый свет, поистине возвращающийся к изначальному состоянию, то есть битуль «нечто» в «ничто» до наивысших ступеней, от которого возникнет наслаждение в смехе — наслаждение гораздо более удивительное, чем наслаждение Хеседа прямого света Авраама. В этом причина того, что он назван Ицхаком, как сказано: «Смех сотворил мне Элоким». Это означает: Элоким — это цимцум, то есть имя БАН. Оно будет в битуле из «нечто» в «ничто» в грядущем будущем, когда над всеми творениями раскроется именно страх перед Элоким (как будет разъяснено ниже), когда тьма будет очищена и превращена именно в свет. От этого всё выше и выше поднимется самое удивительное наслаждение, ибо это смех — самое великое наслаждение, как сказано выше. И поэтому об Ицхаке скажут именно: «Ибо Ты — отец наш», а «Авраам не знает нас» и т. д., ибо это выше наслаждения Хеседа Авраама, нисходящего в цепи нисхождения миров из ничего в нечто; и это подобно превосходству золота над серебром и т. д. И об этом сказано: «Ицхак приходил от колодца Лахай-Рои» (Бытие 24:62) — то есть с поднятием майн нуквин нижних вод, называемых «живой водой, которая выйдет из Иерусалима», чтобы «половина их пошла в восточное море», чтобы изливать в высшие воды Хеседа Авраама, по названной причине, и пойми. (Этим разрешается и названный вопрос: почему он назван Ицхаком, если он на уровне отражённого света трепета и страха и т. д., которым он отталкивает клипу плиштим и т. д.? Напротив, именно поэтому: через битуль страха перед Элоким, то есть битуль из «нечто» в «ничто», возникнет высший смех святости, который называется «обнажённым» наслаждением, — противоположность смеха плиштим, как сказано выше. Поэтому он и назван «Исхак» с буквой «шин», как «играет (месахек) с Левиатаном», и как «Тогда наполнятся уста наши смехом». И поэтому тогда скажут именно среди народов, при очищении тьмы в свет: «Великое сотворил Б-г с ними» (Псалмы 126:2), и пойми.)
(13) Из всего этого понятно ещё одно. Мы находим, что Б-г назвал Авраама «Авраам, Авраам» дважды, как сказано в главе о связывании Ицхака: «И воззвал к нему ангел Б-га: Авраам, Авраам!» (Бытие 22:11) и т. д., а об Ицхаке нигде не сказано, чтобы его назвали «Ицхак» дважды. Дело в том, что это понятно из всего сказанного выше о корне Хеседа Авраама: он на уровне прямого света, который идёт именно сверху вниз, и поэтому он всё более сокращается, уменьшение за уменьшением, в каждом мире сообразно ему, вплоть до конца Асии. И в этом суть Хеседа — сократить себя, чтобы изливать на то, что ниже него. (Поэтому «хесед» по гематрии — 72, как АВ, то есть Хохма, уровень МА и битуль себя и т. д.) И вот, выше разъяснено (в объяснении слов «Б-г наш и Б-г отцов наших» и т. д.), что и нисхождение света изобилия от Сущности Излучающего, чтобы излучить десять сфирот Ацилута в целом, тоже происходит через Хесед Авраама — это первое «желание милости», когда Он сокращает Себя, чтобы привлекать только через линию (кав) и нить (хут), чтобы стать источником для десяти сфирот Ацилута и т. д. В этом смысл слов «Б-г наш» — это первый цимцум, чтобы у Него было желание излучить; это называется в целом «Кетер» и т. д. А затем Он сокращает Себя второй раз, чтобы быть «Б-гом отцов наших» — это Хохма и Бина Ацилута, которые называются «отцами мира» Ацилута и т. д. (Это Хохма и Бина в Кетере, которые являются корнями Хохмы и Бины Ацилута, — два «мазаля»: «хранящий» (ноцер) и «очищающий» (ваноке) и т. д.) Ведь со стороны Сущности Излучающего у Него вовсе нет никаких из этих свойств, и Он называется «Мудрым, но не известной мудростью», «Понимающим» и т. д. Вот что означает «и Б-г отцов наших»: буква «вав» — это второй цимцум, чтобы стать источником Хохмы и Бины Ацилута и т. д. Получается, что первый свет Хеседа Излучающего, чтобы излучить десять сфирот Ацилута — как «Мудрый» и «Понимающий» и т. д., — и все высшие света — всё это через уровень Авраама: «эвер МА» (орган МА) скрытой Хохмы Арих Анпина, которая есть начало раскрытия из Сущности света Излучающего. И от неё привлекается правая линия — Хохма, Хесед, Нецах, а также две линии — левая и средняя и т. д. Это первый «Авраам». А затем должен быть второй цимцум — от Ацилута к Брия. Это Хесед Зеир Анпина, который привлекается и нисходит вниз, чтобы выстроить здание Малхут в БЕА, как сказано: «И утвердится престол милостью» (Исайя 16:5), как известно. Это второй «Авраам» — Хесед Хохмы Зеир Анпина, как сказано: «Как имя Его и как имя сына Его» (Притчи 30:4) и т. д. Это для изобилия от Ацилута к Брия, чтобы творение возникло поистине из ничего в нечто. А поскольку между Брия и Ацилутом вовсе нет соизмеримости, поэтому между первым «Авраамом» и вторым «Авраамом» стоит разделительный знак кантилляции (псик). Первый «Авраам» — для изобилия от Излучающего к Ацилуту: хотя излучённые несоизмеримы с Сущностью Излучающего, тем не менее сияние самого света Эйн соф пребывает в Ацилуте через линию и нить, ибо «Он и Его жизненные силы едины», как пламя, связанное с углем, как сказано в Сефер Йецира. Иначе обстоит дело от Ацилута к Брия: там уже прекращается сияние линии и т. д., поскольку должно произойти возникновение отделённых существ поистине из ничего в нечто. Поэтому между ними стоит разделительный знак, и пойми. И всё это — свет Хеседа Авраама, который нисходит от высокого к низкому, всё уменьшаясь и сокращаясь, как сказано выше. Но уровень Ицхака — это Гвурот отражённого света, именно в подъёме всё выше и выше, как сказано выше, — противоположность привлечения и нисхождения. Поэтому о нём не сказано дважды «Ицхак». Ведь именно при нисхождении света от высокого к низкому уместно говорить о двух нисхождениях: одно — от Сущности Излучающего к Ацилуту, а второе — от Ацилута к Брия. Поэтому и сказано дважды «Авраам»: чтобы он спустился ещё вторым нисхождением, от Ацилута к Брия, нужно назвать его второй раз «Авраам». Но в подъёме Ицхака — поскольку это только подъём наверх, когда он поднимается, он поднимается весь, всё выше и выше, в Сущность Излучающего, вовсе без различия ступеней в его подъёме. (Хотя при подъёме душ в Ган Эдене «пойдут от силы к силе» последовательно и постепенно, от нижнего Ган Эдена к высшему Ган Эдену, как поднимающийся по ступеням и т. д.; и так же при подъёмах миров — от Асии к Йецире, от Йециры к Брия, от Брия к Ацилуту, а от Ацилута — в Сущность Излучающего; и, казалось бы, следовало назвать его тоже дважды «Ицхак», во всяком случае в общем — для двух подъёмов: одного от Брия к Ацилуту, а второго от Ацилута к самому Излучающему. Дело в том, что есть два способа подъёма. Один — когда поднимаются последовательно и постепенно, как сказано выше. А второй — когда поднимаются вовсе не последовательно и не постепенно, то есть когда поднимается высшее, которое включает всё, что ниже него. Например, когда поднимается желание, то сам собой поднимается и включается в него разум, а в разум включены мидот и т. д. И здесь нет порядка от нижнего к тому, что выше него, чтобы сказать, что сначала мидот поднимутся в разум, а затем разум поднимется в то, что выше разума, то есть в желание: поскольку желание поднимается первым, в нём возвышается всё и т. д. Для примера — во сне, когда происходит удаление мохин и желания, сами собой поднимаются и включаются мидот, а также мысль, речь и действие и т. д.) Если так, здесь вовсе нет различия ступеней, и поэтому при подъёме он сразу поднимается наверх, именно в Сущность, вовсе без различия между Брия и Ацилутом. Как подъём отражённого света в тшуве «из глубины сердца», то есть из точки желания, когда душа человека возносится поистине в саму Сущность света Эйн соф, как сказано: «Ибо к Тебе, Б-г…» и т. д., — и в этом вовсе нет раздельных подъёмов. Иначе обстоит дело с нисхождением прямого света, который светит и сокращает себя: сначала в желании, а от желания к разуму он уменьшается, пока не приходит к действию, где свет уменьшен больше всего и т. д. (А также по названной причине: при подъёме нет меры — всё выше и выше и т. д., и к этому вовсе не относится различие ступеней и т. д.) (А также по причине, которая будет разъяснена вскоре: страх Ицхака — это наибольшая близость к Сущности, которая всегда наверху и вовсе не внизу, и к этому не относятся раздельные подъёмы. Поэтому и не упомянуто дважды «Ицхак», и пойми.)
(14) И вот, согласно всему сказанному о корне двух ступеней — Авраама и Ицхака, то есть Хеседа и Гвуры прямого света и отражённого света, которые поистине две противоположности, от края до края, одна в подъёме, а другая в нисхождении, — следует понять: почему в главе о связывании Ицхака сказано Аврааму: «Возьми же сына твоего, единственного твоего, которого ты любишь, Ицхака» (Бытие 22:2) и т. д.? Как сказано «которого ты любишь, Ицхака», если уровень Ицхака — поистине противоположность и противник ступени Авраама, от края до края, поистине как огонь и вода? Как может человек любить то, что совершенно противоположно его природе? (И в вопросе о потомстве тоже следует понять: как Авраам породил Ицхака — поистине свою противоположность, ведь сила порождающего порождает только именно подобное себе, как известно?) Но дело в том, что, напротив, именно поэтому: поскольку Ицхак был совершенной противоположностью природы Авраама, поэтому он очень любил его. Ведь главное наслаждение и любовь — именно в противоположности, как «холодная вода для усталой души» (Притчи 25:25). Главное наслаждение для усталой души — от её противоположности, то есть от холодной воды, ибо холод — противоположность жара. Поэтому, когда тело человека очень разгорячено, он жаждет именно противоположного — холода, ибо это восстановит его душу, и он получает удивительное наслаждение от холодной воды. И наоборот: когда человек очень замёрз, тогда тепло считается для него великим наслаждением. Ведь из двух противоположностей каждая получает главное наслаждение от своей противоположности, поскольку это ново для неё, а постоянное наслаждение вовсе не является наслаждением, как известно. Главное доказательство — от наслаждения соединения мужского и женского начал (дхура и нуква): хотя они две противоположности — мужское начало от милостей, как природа воды, а женское от Гвурот, как «искры огня», — тем не менее, напротив, именно поэтому: поскольку они две противоположности, поэтому наслаждение мужского начала — от женского, его противоположности, а главное наслаждение женского — от мужского, как сказано: «И к мужу твоему влечение твоё» (Бытие 3:16). (Это смягчение Гвурот, которые в ней, милостями мужского начала, а это поистине как «холодная вода для усталой души» и т. д.), как сказано: «Нуква услаждается, и он доставляет ей покой» и т. д. А с другой стороны, наслаждение и влечение мужского начала к женскому — как наслаждение от тепла для холода. Поэтому, когда они соединяются, они именно наслаждаются друг другом, и пойми.) Так же по этой причине понятно и об Аврааме и Ицхаке: хотя они были поистине двумя противоположностями, как сказано выше, напротив, именно поэтому он любил Ицхака — поскольку он сам был от Хеседа, противоположности Гвурот, поэтому он любил Ицхака, свою противоположность, от Гвурот, и получал от него удовольствие и великую радость по названной причине. Вот что означает «которого ты любишь» (подобно, для примера, любви мужчины, который на уровне милостей, к своей жене, которая на уровне Гвурот, как сказано выше). (Этим разрешается и названный вопрос о потомстве: как Авраам породил Ицхака, свою противоположность? Ведь это подобно влечению мужского начала к женскому, поскольку оно на уровне Гвурот, его противоположности; так и в потомстве — он порождает именно Гвуру, свою противоположность. И доказательство — из сказанного: «Если мужчина изливает семя первым, рождается девочка» — его противоположность, «а если женщина изливает семя первой, рождается мальчик» — её противоположность. И хотя сила порождающего порождает подобное себе, они меняются местами по названной причине, и пойми.) Однако если так, почему сказано: «И полюбил Ицхак Эсава» (Бытие 25:28)? Потому что тот в своём корне был от Гвурот, только он был отходами Гвурот. И так же от Авраама произошёл Ишмаэль, отходы Хеседа, и он просил: «О, если бы Ишмаэль жил пред Тобою» и т. д. Однако на самом деле главное наслаждение в соединении мужского и женского начал — по причине взаимовключения: они включаются друг в друга, будучи двумя противоположностями, так что Гвурот женского начала становятся милостями, а милости мужского начала становятся Гвурот, как известно о взаимовключении майн дхурин и майн нуквин. Это потому, что в каждом есть именно от его противоположности, как Гвура в Хеседе и Хесед в Гвуре. Ведь и в огне и воде — в огне есть вода, а в воде огонь и т. д. Так и здесь: в любви Хеседа Авраама есть Гвура страха Ицхака, подобно тому, как сказали: «Там, где ликование, там будет и трепет», как известно. И так же в страхе и трепете Ицхака есть от любви и Хеседа Авраама. Ведь невозможно сказать, что Авраам не был богобоязненным, а только любящим: ведь ему сказали: «Теперь Я знаю, что боишься ты Б-га» (Бытие 22:12) (это было из-за связывания Ицхака, который включился в Авраама, поэтому в Аврааме раскрылся трепет Ицхака и т. д.). И так же об Ицхаке невозможно сказать, что в нём был только трепет, а не любовь и т. д. Поэтому сказано: «которого ты любишь, Ицхака» — это взаимовключение Гвуры в Хесед, а это внутренняя сторона Хеседа Авраама, больше, чем Хесед в Гвуре Ицхака и т. д. Подобно взаимовключению Гвуры, которая в милостях мужского начала, с милостями, которые в Гвуре женского начала, — после того как они соединяются, они меняются местами друг с другом по этой причине, как сказано выше, и пойми.
(15) Однако следует понять сказанное: «И связал он Ицхака, сына своего, и положил его на жертвенник поверх дров» (Бытие 22:9). Что означает это связывание «поверх дров»? Дело в том, как разъяснено выше о корне уровня Ицхака: это Гвурот, то есть трепет и страх перед Элоким, поистине в битуле существования, — как в грядущем будущем страх перед Б-гом будет над всеми творениями, как сказано: «И войдут в скальные пещеры от страха перед Б-гом» (Исайя 2:19) и т. д. Известно, что Б-жественный страх приходит только от раскрытия возвышенности, которое приходит в полной близости, поистине в раскрытии. Для примера: когда царь из плоти и крови сидит в своём закрытом дворце, страх и ужас перед ним не падает и не распространяется так сильно; но когда он выходит и раскрывается вблизи своим вельможам и слугам, тогда страх перед ним сильно падает на них. (Как при даровании Торы, когда они стояли вблизи, написано: «И увидел народ, и содрогнулись» (Исход 20:15) и т. д.) Получается, понятно, что наверху: чем ближе кто-то к Б-жественному свету, тем больше там будет страха перед Б-гом, как говорят: «И страх Твой на них» и т. д., «И трепещут от ужаса престола» и тому подобное, — поскольку Б-жественный свет приходит в раскрытии вблизи. (И это называется «грозным», как сказано: «И о мощи грозных деяний Твоих будут говорить» (Псалмы 145:6), как разъяснено в другом месте, и ещё сказано: «И имя Твоё грозно над всем, что Ты сотворил», как будет в грядущем будущем, когда «устрашатся Тебя все творения» и т. д.) Доказательство этого — то, что мы находим о высших ангелах: когда Он протянул среди них Свой мизинец, Он сжёг их. То есть, когда раскрылся Б-жественный свет Его мизинца, то есть буквы «йуд», сверх меры и сокращения, они сгорели — поистине включились и растворились в своём существовании в Б-жественном свете, ибо не могли вовсе вместить его. Если так, из этого понятно, что творения могут получить страх перед Б-гом только по мере и в сокращении, а если чуть больше их меры — они полностью растворятся. Согласно этому, чем ближе к Сущности, тем больше получает страх перед Б-гом, а тот, кто дальше, не может получить столько страха и битуля, а только в сокращённой мере, чтобы не раствориться в существовании, как сказано выше, и пойми. Но вот в грядущем будущем страх перед Элоким будет над всеми творениями, находящимися в самом низу, в этом низменном мире, как сказано: «И войдут… от страха перед Авайе», и ещё сказано: «И устрашатся Тебя… и поклонятся Тебе все творения» и т. д. Ведь раскрытие Б-жественности придёт в самый низ, как сказано: «И откроется слава Б-га, и увидит всякая плоть» (Исайя 40:5) и т. д. (Поэтому и вредители, и хищники будут упразднены, как сказано: «Не будут делать зла и не будут губить» (Исайя 11:9) и т. д., и написано: «И лев, как бык, будет есть солому» (Исайя 11:7) и т. д.) Поэтому самый высокий страх перед Б-гом, который сейчас есть только наверху, поистине именно вблизи пред Б-гом, — этот высший страх придёт в грядущем будущем и вниз, ко всякой плоти и т. д., поскольку раскрытие Б-жественности внизу будет поистине как наверху. И это великое чудо: ведь сейчас даже ангелы могут получать страх перед Элоким только в мере и сокращении, и даже более высокие могут получать только сообразно сокращению. Как же нижние, наиболее далёкие, будут получать самый высокий Б-жественный страх и сохранятся в своём существовании, как самые близкие наверху? Но дело в том, что, как и в раскрытии — когда Он сам, благословен Он, придёт вниз поистине как наверху, — это выше порядка цепи нисхождения миров, от мира к миру. Ведь в самой Сущности вовсе нет верха и низа, и перед Ним поистине «тьма как свет» (Псалмы 139:12), духовное и материальное равны, вплоть до того, что Ацилут и Асия поистине равны. И может быть так, что раскрытие сущностного света Эйн соф будет в мире Асия поистине таким же, как в Ацилуте. Поэтому страх перед Б-гом может прийти вблизи в этот низменный мир, и смогут получить и вместить его поистине так же, как страх перед Б-гом вблизи — в самом высшем мире, в мире Брия, в высшем Ган Эдене, как в Ацилуте и всё выше и выше, ибо «все света меркнут» перед самой Сущностью «Древнего из древних» и т. д. — поистине одинаково, и пойми. (Доказательство этого — день Рош а-Шана, который есть возвышение в возвышенности и в Сущности, без меры наверху, где «всякий близкий перед Ним…» и т. д., как сказано выше, как сказано: «И небеса не чисты в глазах Его» (Иов 15:15) и т. д. И этот страх привлекается и вниз — к ангелам и нижним мирам, вплоть до семидесяти правителей Нога в Асии, как сказано: «Кто не убоится Тебя, царь народов» (Иеремия 10:7) и т. д.) И вот, из этого понятен и названный страх Ицхака: его корень наверху — в страхе перед Б-гом, который именно наиболее близок. Невозможно, чтобы этот страх привлекался в сотворённые миры, созданные «нечто из ничего», ибо они не смогут вынести его и растворятся (и нечто подобное было в стане Санхерива, когда Б-г дал услышать величие Своего голоса, и они были уничтожены; и так же о стане Египта сказано: «И взглянул Б-г…» (Исход 14:24) и т. д.), — а только наверху, как в Ацилуте и выше. И в этом был смысл связывания в целом: Гвура страха Ицхака включилась в Хесед Авраама, то есть в свою противоположность — в названный Хесед прямого света, который нисходит через сокращения, пока не может произойти раскрытие Б-жественности на ступени самых нижних, и они вовсе не растворятся в своём существовании, — благодаря нисхождению Б-жественного света в сокращениях и сокрытиях, пока все не смогут получить и приблизиться и т. д., и пойми. (Для примера: царь из плоти и крови показывает улыбающееся лицо, смирение и снисхождение, чтобы правой рукой приблизить всех, чтобы все могли приблизиться к нему, даже низкий и презренный, как и великий вельможа, — благодаря Хеседу и добру, которые нисходят в самый низ, как сказано выше.) Вот что означает «и положил его на жертвенник поверх дров (эцим)». «Поверх дерев» означает: поверх двух видов дерев — Древа жизни и Древа познания и т. д., как написано: «И насадил Б-г Элоким сад в Эдене, на востоке» (Бытие 2:8) и т. д., «и Древо жизни посреди сада, и Древо познания» (Бытие 2:9) и т. д. Известно, что сад — это Малхут, а Древо жизни посреди сада — это мидот Хохмы Ацилута, насаждённые в этом саду, которые называются Древом жизни, ибо там вовсе нет точки опоры для смерти, как написано: «Умирают, и не в мудрости» (Иов 4:21) и т. д. И об этом сказано: «Как бы не простёр он руки своей и не взял также от Древа жизни, и не стал жить вечно» (Бытие 3:22). А Древо познания — это мидот, которые разветвляются и привлекаются в отделённые миры, в которых есть добро и зло, и там есть точка опоры для внешних сил, как известно. И вот, связывание Ицхака было «поверх дерев» — даже поверх Древа жизни. Хотя Древо жизни вовсе не привлекается в миры, поскольку оно на уровне МА и «ничто» Хохмы, которая ближе к Сущности Излучающего, тем не менее страх Ицхака не может прийти туда в полном раскрытии даже в Древе жизни. Ведь страх Ицхака — от самой возвышенности Сущности Эйн соф, у которой нет меры наверху и т. д., а и Древо жизни — лишь сокращение простого сияния, и даже мидот Хохмы не могут получить этот страх и т. д. Поэтому он связал его поверх Древа жизни. И это связывание «поверх дерев» — когда он поднимается к своему корню, поистине наверх, откуда может прийти раскрытие страха Ицхака. И даже это — именно путём взаимовключения: чтобы этот страх Ицхака включился в Хесед Авраама и именно скрылся в нём (подобно трепету в месте ликования: как тот, кто сидит вблизи царя и радуется с ним в любви, а внутри у него скрыт страх и трепет и т. д.). Вот что такое связывание руки и ноги вместе: Авраам связал Ицхака на высшем жертвеннике поверх дерев, то есть страх Ицхака был связан и включён в Хесед Авраама (как в Рош а-Шана, когда Гвурот Ицхака смягчаются Хеседом Авраама и т. д., как известно). Получается, что страх и трепет Ицхака скрылся в Хеседе Авраама и вовсе не пришёл вниз в раскрытии. (И таково служение сейчас — с любовью, радостью и слиянием, а трепет и страх перед Б-гом включены в скрытии в любовь и т. д.) Но вот свойство Яакова — это Тиферет, средняя линия, которая включает две линии — Авраама и Ицхака, как известно. Поэтому сказано: «Б-г отца моего, Б-г Авраама, и Страх Ицхака был со мною» (Бытие 31:42). Смысл в том, что он был включён из Хеседа и любви Авраама и из страха Ицхака, и оба были у него в полном раскрытии, как сказано: «Б-г отца моего… и Страх Ицхака» — всё это поистине было у меня и т. д. Объяснение этого. Известно о корне уровня Яакова, что он был «совершенством отцов». Ведь у правой линии — Хохма, Хесед, Нецах — Авраама нет совершенства из-за противостоящей ей левой линии — Бина, Гвура, Ход — Ицхака. И так же у Ицхака в левой линии нет совершенства из-за противостоящей правой линии и т. д. Но средняя линия Яакова, поскольку она включает в себя обе линии, ибо обе соединяются в ней вместе, поэтому называется «совершенством отцов» и т. д., ибо через неё обе становятся совершенными. Она называется «средним засовом», который «проходит от края» (Исход 26:28) и поднимается до Кетера. Это свойство милосердия, которое превозмогает силу суда: хотя сила суда признаёт виновным, со стороны милосердия он будет оправдан. И так же свойства любви и трепета Авраама и Ицхака включены в свойство милосердия, через которое человек поднимается и приближается больше, чем через любовь и трепет. И в этом свойстве милосердия раскрывается и страх Ицхака, который именно вблизи, как сказано: «Страх Ицхака был со мною» — поистине, как было у него в раскрытии и от Хеседа Авраама, как сказано: «Б-г отца моего, Б-г Авраама». «Отца моего» — это Хохма, то есть, как сказано выше в объяснении слов «и Б-г отцов наших», это корень Хохмы правой линии, который привлекается от Сущности Излучающего, чтобы Он назывался «Мудрым» и «Понимающим» и т. д. Это высший Авраам — «эвер МА» Хохмы и т. д. Всё это привлекается в среднюю линию через Кетер, поскольку она включает обе линии, как сказано выше. И так же страх Ицхака, который в левой линии, был у него поистине в раскрытии. Хотя страх Ицхака вовсе не может прийти в раскрытии даже в Древо жизни Ацилута, как сказано выше о связывании Ицхака «поверх дерев» и т. д., тем не менее в уровне Яакова раскрывается и страх Ицхака, который ближе, как сказано выше. Ведь «средний засов проходит от края до края», то есть от верхнего края — внутренней стороны Кетера — до Малхут, которая есть нижний край, чтобы прийти в полном раскрытии внизу. (Как разъяснено в другом месте по поводу стиха «Как орёл пробуждает гнездо своё» (Второзаконие 32:11) и т. д.: свойство милосердия распространяется в самый низ, а его корень — выше всего, и оно называется «наследием без границ» и т. д.) И кроме того, в уровне Яакова приходит раскрытие страха Ицхака в соединении и взаимовключении с его противоположностью — Хеседом Авраама, как сказано: «Б-г Авраама», — ибо природа милостей тоже нисходить в самый низ. И хотя Хесед Авраама — совершенная противоположность страха Ицхака, в Яакове было поистине взаимовключение обоих как одного, как сказано: «был со мною», что относится к обоим — к «отцу моему Аврааму» и к «Страху Ицхака» и т. д. Получается, что при связывании Ицхака страх Ицхака скрылся в любви Авраама, но в милосердии Яакова он раскрылся внизу. (Об этом и сказано: «Яакову, который выкупил Авраама» (Исайя 29:22), как разъяснено в другом месте.) (А то, что сказано «отца моего Авраама», хотя его отцом был Ицхак, — это потому, что корень милосердия, которое на уровне Тиферет, — в Даат. И чем больше в человеке Даат, тем больше он будет милосерден к своей душе и тем больше будет ощущать и т. д., как разъяснено в другом месте. А корень Даат — больше в Хохме, которая называется «сыном-первенцем» и т. д. Поэтому сначала сказано «Б-г отца моего, Б-г Авраама», а затем — уровень Ицхака, то есть левая линия Бина, Гвура, Ход, как сказано: «Я — Бина, у меня Гвура» (Притчи 8:14), как известно и т. д.) (И об этом сказано о Яакове: «И устрашился он, и сказал: как страшно (нора) это место» (Бытие 28:17) и т. д. Ведь этот трепет приходит именно в раскрытии вблизи, как сказано: «как страшно это место», потому что его корень — в Кетере, который называется «грозным», как известно.)
(16) И вот, хотя сказано «и Страх Ицхака был со мною», то есть в нём раскрылся страх Ицхака, тем не менее о грядущем будущем сказано: «Ибо Авраам не знает нас, и Израиль не признаёт нас; Ты — отец наш», — это именно Ицхак. Ведь выше разъяснено, что в грядущем будущем страх Ицхака раскроется и в самом низу, как он есть наверху, поистине вблизи пред Б-гом. Хотя сейчас страх Ицхака не может, как он есть наверху, прийти даже к ангелам и т. д., как сказано выше, в грядущем будущем он сможет прийти поистине вниз, ибо «дух нечистоты удалю с земли» (Захария 13:2), и все творения очистятся, как было поистине до греха Древа познания. Поэтому внизу смогут получить высший страх перед Б-гом, как сказано: «От страха перед Б-гом и от великолепия величия Его» (Исайя 2:19), — как он есть поистине пред Его Сущностью, благословен Он, что выше даже Древа жизни, как сказано выше. (И по названной причине: будет раскрытие Сущности Б-жественности внизу поистине как наверху, не по порядку цепи нисхождения миров, так что нижний сможет получить поистине одинаково с самым высшим, как сказано выше. Вот что означает «И имя Твоё грозно над всем, что Ты сотворил». И мы говорим: «Поэтому уповаем мы на Тебя… увидеть вскоре великолепие мощи Твоей», — это «великолепие величия Его» и т. д., — «чтобы удалить идолов с земли, исправить мир царством Всемогущего, и все сыны плоти воззовут…» и т. д.) Однако это — в отношении мира в целом. А Израилю в частности раскроется поистине внутренняя сторона и Сущность, как сказано: «Вот, это Б-г наш» (Исайя 25:9) и т. д. Поэтому и говорят: «Ибо Ты — поистине отец наш», ибо через тшуву нижних вод, «вод плача» и т. д., которая есть отражённый свет Ицхака, они поднимутся поистине в Сущность, как сказано: «Выйдет живая вода» и т. д. Это выше корня, из которого высечены души Израиля, — в Хохме и Хеседе Авраама, нашего отца, который лишь от сокращения привлечения, чтобы Он назывался «Мудрым», то есть свет Аба, скрытая Хохма. И об этом сказано: «Ибо Авраам не знает нас» — он вовсе не знает нас, и как сказано: «Он поистине создал нас» (Псалмы 100:3), — именно через подъём тшувы, по названной причине. Поэтому скажут: «Ибо Ты — поистине отец наш», а Хесед и Хохма Авраама «не знает нас». И Израиль, то есть Тиферет Яакова, включающий Хесед и Гвуру, который называется «Адам» — «уподоблюсь Всевышнему» (Исайя 14:14), — тоже «не признаёт нас», потому что отражённый свет тшувы нижних вод поистине возвращается к изначальному состоянию, которое выше уровня «Адам», как сказано: «Ибо Он не человек (адам)» (I Самуил 15:29) и т. д., и пойми. (Поэтому они получат страх перед Б-гом, то есть высший страх Ицхака, как он есть наверху, поистине в Сущности, ибо «конец укоренён в начале»: высший трепет — именно в нижнем трепете; а невозможно, чтобы это раскрытие было даже в названном милосердии Яакова.) И поэтому он назван Ицхаком — это высший смех, как «Он сидит и играет с Левиатаном», как разъяснено в другом месте по поводу сказанного: «А нищие из людей» (Исайя 29:19) — это совершившие тшуву — «в самом Святом Израиля возликуют» и т. д., а праведники, которые называются «кроткими», — «в Б-ге» только «радость», и пойми.
(17) И вот что означает: «И вот родословие Ицхака, сына Авраама: Авраам породил Ицхака» (Бытие 25:19). Неточность разъяснена выше: почему сказано с повторением, без всякой надобности? Ведь если сказано «Ицхака, сына Авраама», зачем снова говорить «Авраам породил» и т. д.? И ещё: на самом деле следовало сказать «И вот родословие Авраама: Авраам породил Ицхака». Как можно говорить сначала «родословие Ицхака», а затем родословие Авраама, сказав «Авраам породил» и т. д.? И ещё: дважды упомянут Ицхак — в начале и в конце, и дважды Авраам — в середине, и между ними вовсе нет связи, разве что мы скажем, что этим даётся причина родословия Ицхака, сына Авраама: потому что Авраам породил Ицхака. Но у этого, на первый взгляд, вовсе нет причины и корня. Однако следует предварить корнем одного понятия — о поднятии майн нуквин и привлечении майн дхурин. Это и есть две названные ступени — Авраама и Ицхака, то есть милости прямого света и Гвурот отражённого света, две противоположности, как сказано выше. Это из сказанного нашими мудрецами, благословенна их память, о стихе «Если женщина зачнёт (тазриа) и родит мальчика» (Левит 12:2): «Если женщина изливает семя первой, рождается мальчик» и т. д. Ведь известно о природе потомства от соединения мужского и женского начала в материальном: главная порождающая сила — именно от семени мужчины. Мужчина изливает каплю семени, и от его семени рождается целая душа, подобная ему. Но женщина, хотя она тоже изливает семя, которое называется майн нуквин, не родит без мужчины. Хотя и мужчина не родит от своего семени без женщины, но в силе его семени, исходящего от него, есть способность породить дитя даже без женщины: порождающая сила его семени, выходящего от него без женщины, ничуть не уменьшается по сравнению с его семенем, выходящим поистине в утробу женщины, вовсе без изменения. Только без женщины нет сосуда, вместилища, чтобы принять его семя и вывести заключённую в нём порождающую силу в действие, — тогда семя само собой пропадает и т. д. Иначе обстоит дело с семенем женщины: в нём вовсе нет порождающей силы, поэтому она вовсе не родит без мужчины. И даже при принятии капли мужчины главная сила, порождающая дитя, — это семя мужчины, как сказано выше. Поэтому следует понять: на первый взгляд, мы находим, что и женщина зачинает и рождает, как сказано: «Если женщина зачнёт и родит» и т. д. Из этого следует, что в семени, которое изливает женщина, есть сила, порождающая дитя, как сказано: «и родит» и т. д. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Если женщина изливает семя первой, рождается мальчик», — из этого следует, что это зависит только от того, чьё семя первое — женщины или мужчины. А на первый взгляд, мы видим, что в семени женщины вовсе нет порождающей силы, как сказано выше. Но дело в том, как известно: хотя женщина изливает своё семя во время соединения, если бы не семя мужчины, которое привлекается и смешивается с её семенем, — несомненно, со стороны её семени, по самой его сути, ничего бы не родилось. Ведь женщина не изливает семени без мужчины и ничего не рождает, ибо в её семени вовсе нет порождающей силы, как сказано выше. Однако то, что она изливает семя в это время, — в ней есть сила великого желания излить своё семя из-за разгорячения силы желания, которое приходит к ней от силы желания, пробуждаемого в ней мужчиной во время близости, трением органа, которое очень разгорячает. Как сказано в Эц Хаим: благодаря тому, что муж разгорячает её, она изливает семя с великой силой и «искрами огня», в предельном жаре желания. Это и сказано в Зоаре: «Изливает воды навстречу ему». «Навстречу ему» означает: навстречу капле мужчины она поднимает свои майн нуквин с великой силой, чтобы подниматься снизу вверх (как воды, бьющие снизу вверх и т. д.). И известно о том, что она «вбирает и извергает»: майн нуквин поднимаются и окружают каплю мужчины и вбирают лучшее в капле, которое называется «белизной», из которой рождается дитя, ведь дитя рождается только из очищенного в капле и т. д., а отходы в ней выходят наружу (и немного из отходов привлекается, чтобы стать ногтями и белком глаза). И майн нуквин тоже очищаются через майн дхурин: они вбирают из них лучшее, которое называется «краснотой», из которой — плоть и жилы и т. д., а из отходов майн нуквин образуется послед дитяти. (Как известно и разъяснено в другом месте: об этом сказано «Кожей и плотью Ты облёк меня» (Иов 10:11) и «как сыр сгустил меня» (Иов 10:10) — подобно закваске: кожа желудка, помещённая в молоко, очищает его и т. д.) И в течение всех девяти месяцев беременности дитя очищается из майн нуквин: лучшее из майн нуквин растит дитя, а отходы тоже очищаются, и из них возникает рост последа для сохранения дитяти и т. д. И всё это очищение майн нуквин — только от майн дхурин, которые называются «белизной»: они очищают майн нуквин, и само собой очищается дитя, и в нём отделяется внутреннее от внешнего. (Пример этого в другом месте — еда и питьё, как сказано: «Кто ел и не пил — его еда становится кровью». Ведь сама суть изобилия питания — это сама пища, но она лишь кровь. А чтобы она распространялась и привлекалась, становясь жизненной силой во всех органах, — это через питьё, которое привлекает кровь, образовавшуюся из пищи, ко всем органам. Это водные части крови: именно они — причина распространения и движения жизненной силы, со множеством разделений, в каждом органе сообразно его составу и т. д. И так поистине обстоит дело с майн дхурин и майн нуквин: майн дхурин — главное изобилие для порождения, как сказано выше. Но майн нуквин привлекают его, чтобы оно пришло в распространение и рост дитяти в 248 органах в течение всех девяти месяцев, чтобы очистить его и убелить и т. д., и пойми.) И вот, всё это — лишь подобие, чтобы понять и постичь наверху высшие майн дхурин и майн нуквин, то есть соединение Зеир Анпина и Нуквы Ацилута, от которого рождаются души из ничего в нечто, как известно о сказанном «Свет посеян для праведника» (Псалмы 97:11) и т. д. Это майн дхурин Зеир Анпина, который привлекается в Малхут, называемую «сокровищницей» (гуф), где все души задерживаются в «беременности» девять месяцев. (Как душа Элияу, которая задержалась в «беременности» Малхут двенадцать месяцев; поэтому сказано: «Жив Б-г, пред которым я стою» (I Цари 17:1) — ибо он задержался там, «задержался, задержался» и т. д. Поэтому и в его теле был битуль из «нечто» в «ничто», поистине как у ангела, как и у Ханоха и тому подобных.) Итак, из всего сказанного выше понятно, что главная порождающая сила — от майн дхурин, от очищенного в них и т. д., а майн нуквин очищаются от майн дхурин и т. д., и у майн нуквин нет силы излить своё семя, чтобы породить, иначе как именно через привлечение майн дхурин, как сказано выше. Так же следует понять и две ступени — прямого света и отражённого света, то есть названных Авраама и Ицхака. Прямой свет милостей Авраама, который называется «эвер МА» Хохмы, — это привлечение майн дхурин мужского начала, которое есть главное порождающее, как сказано выше. А Гвура отражённого света Ицхака — это поднятие майн нуквин женского начала, которые поднимаются снизу вверх, чтобы принять майн дхурин, как «Если женщина зачнёт» и т. д., то есть, как сказано выше о «живой воде, которая выйдет из Иерусалима» снизу вверх и т. д. (И как сказано выше о рытье колодцев Авраама — это высшие воды милостей, а колодцы Ицхака — это поднятие нижних вод, как сказано: «И Ицхак приходил от колодца» и т. д. И об этом сказано: «Колодец, который выкопали вельможи» (Числа 21:18) и т. д.) И подобно всему сказанному выше о соединении майн дхурин и майн нуквин, понятно и более высокое соединение — Аба и Има Ацилута, и так — до наивысших ступеней, в имени МА и имени БАН (то есть прямой свет и отражённый свет, Хесед и Гвура, в общем всего, как известно). И вот, по названному примеру — что у женщины нет силы излить семя, годное для потомства, иначе как через майн дхурин мужского начала, которые привлекаются в майн нуквин и т. д., — понятно и о поднятии майн нуквин Ицхака в отражённом свете: оно порождает только через привлечение милостей майн дхурин, то есть Хеседа Авраама, корень которого — в МА Хохмы, которая называется «светом Аба», откуда источник привлечения майн дхурин, подобно духовной капле в мозгу отца, как известно (по названному примеру: семя женщины без мужчины — ничто, а только именно через пробуждение силы влечения в ней от разгорячения мужчиной и т. д.). Это и называется «силой, поднимающей майн нуквин» и т. д. Это подобно сказанному выше о Небесном голосе, который каждый день провозглашает: «Вернитесь, сыны-отступники» (Иеремия 3:14), — чтобы пробудить любовь и влечение поднять майн нуквин в тшуве и любви «искр огня», то есть Гвурот отражённого света («изливает воды», как сказано выше). И об этом сказано: «Левая рука его у меня под головой» (Песнь песней 2:6) и т. д. И об этом сказано: «И вот родословие Ицхака, сына Авраама» и т. д. Смысл таков: это родословие Ицхака, который приходит в поднятии майн нуквин (как в тшуве и добрых делах, в трепете и страхе, в битуле «нечто» в «ничто» в названном отражённом свете), — но у него нет силы порождения от себя самого, как сказано выше о стихе «Если женщина зачнёт» и т. д., поскольку между творением и Творцом вовсе нет соизмеримости, как известно. Поэтому у творений в отделённых мирах — у ангелов и душ в БЕА — нет силы поднять майн нуквин в отражённом свете, в битуле «нечто» в «ничто», иначе как только благодаря привлечению милостей прямого света Авраама, который приходит сверху вниз, чтобы дать силу поднять майн нуквин, как сказано выше. И об этом сказано: «Вот родословие Ицхака» — то есть потому, что он именно «сын Авраама», ибо это через привлечение МА Авраама, а не от себя самого, как сказано выше, и пойми. И это он разъясняет свои слова затем, говоря: «Авраам породил Ицхака», — а не повторяет без надобности. Ведь сначала сказано о силе Хеседа Авраама, поднимающей майн нуквин, как сказано выше, а затем говорится о самом привлечении майн дхурин в майн нуквин, чтобы поистине породить души, как сказано выше. И об этом сказано: «Авраам породил». «Породил» (олид) — переходный глагол: он привлекает силу порождения в майн нуквин Ицхака, как сказано выше о стихе «Если женщина зачнёт и родит мальчика»: то, что она зачинает и рождает, приходит именно от силы майн дхурин. То есть милости Авраама создают силу порождения в Гвурот майн нуквин Ицхака. Вот что означает «породил Ицхака»: он создал в Ицхаке порождающую силу, чтобы души рождались из майн нуквин и майн дхурин. И как сказано выше: майн дхурин очищают майн нуквин, — это и есть вбирание «света, посеянного для праведника» в майн нуквин Малхут; он — главное порождающее для душ и очищает майн нуквин: через Хохму МА Авраама очищаются майн нуквин Ицхака. И даже из майн дхурин дитя рождается только из очищенного в них, как сказано выше. Поэтому сначала сказано: «И вот родословие Ицхака» и т. д. — потомство называется по его имени, как в стихе «Если женщина зачнёт и родит». А затем разъясняется, что порождение душ не от собственной силы майн нуквин Ицхака, а от Авраама, который есть мужское начало: от него привлекается эта сила порождения в эти майн нуквин Ицхака. И об этом сказано: «породил Ицхака» — переходный глагол, как сказано выше, то есть высшая «белизна» майн дхурин, которая даёт силу порождения Ицхаку, и пойми. Однако всё это — сейчас, когда «Авраам породил Ицхака», то есть майн дхурин мужского начала очищают майн нуквин, как сказано выше. Но в грядущем будущем, когда будет подъём Малхут в отражённом свете поистине к изначальному состоянию, то есть поистине к Сущности Излучающего, которая выше дающего и получающего и т. д., как сказано: «Выйдет живая вода, половина её — в море» и т. д., как сказано выше, — у этого подъёма нет меры наверху, поистине в Сущности. Поэтому женское начало вовсе не будет получать от мужского. Вот что означает «Ибо Авраам», который был дающим («не знает нас» — от выражения «И Адам познал» (Бытие 4:1) и т. д.) и называется сейчас порождающим отцом, — в грядущем будущем «не знает нас», «и Израиль не признаёт нас» и т. д. Но «Ты — поистине отец наш» — это уровень Ицхака, то есть отражённый свет поистине до Сущности. Поэтому он тогда будет порождающим отцом, как сейчас «Авраам породил Ицхака». (И как сказано: «В будущем женщина будет рожать каждый день», — и не потому, что она получит порождающую силу майн дхурин, а только от собственной силы и т. д., выше соединения мужского и женского начала, дающего и получающего и т. д.) И об этом сказано: «И будет остаток Яакова… который не надеется на человека» (Михей 5:6) и т. д., и так же сказано: «Я буду как роса для Израиля» (Осия 14:6) и т. д. И как разъяснено в другом месте о сказанном: «В будущем земля будет производить лепёшки и шерстяные одежды» — от собственной силы, вовсе не нуждаясь в очищении и исправлении работой человека, и пойми.
Глава Ваеце · «И дал Яаков обет»
(1) «И дал Яаков обет, говоря: если будет Элоким со мной и сохранит меня…», «…и вернусь я в мире в дом отца моего, и будет Авайе мне Элоким, и этот камень, который я поставил памятником, будет домом Элоким». В этом отрывке много неясностей, требующих уточнения. Первое: почему он сказал «если будет Элоким со мной», а не имя Авайе, — ведь обет он дал именно о том, чтобы Авайе был ему Элоким и т. д.? Далее: что за новшество в его обете, чтобы Авайе был ему Элоким? Разве до сих пор Авайе не был ему Элоким? Ведь сказано: «Ибо Авайе — Он Элоким», так как всё совершенно едино. И почему Авайе будет ему Элоким лишь при тех условиях, которые он перечислил, — только тогда имя Авайе будет для него именно на уровне Элоким? Далее: почему он удвоил условие — чтобы Элоким хранил его на этом пути и дал ему хлеб, чтобы есть, и одежду, чтобы одеться, и также чтобы он вернулся в мире в дом отца своего, — и только тогда он исполнит обет, который дал: чтобы Авайе был ему Элоким и этот камень был домом Элоким? Если же из этих условий не исполнится второе — вернуться в мире в дом отца своего, — то, хотя исполнится первое условие и Он даст ему хлеб и т. д., он не исполнит обета, который дал. В этом не видно причины: почему главное — именно вернуться в мире в дом отца? Также следует понять другой его обет — что этот камень будет домом Элоким: какое в этом особое достоинство? Ещё нужно уточнить: сказано «и этот камень (ве-а-эвен а-зот)» — в женском роде, а затем «будет (йиhье) домом» — следовало бы сказать «будет» в женском роде (тиhье), ведь «йиhье» — мужской род; а если [согласовано со словом] «дом», которое мужского рода, то следовало бы сказать «этот камень» в мужском роде (а-эвен а-зе), и пойми. Далее, в самой сути дела удивительно: какая связь между тем, что из камня станет дом Элоким, и сказанным прежде: «и будет Авайе мне Элоким»? И ещё: как из материального камня может стать настоящий дом Элоким? Но всё это станет понятно, если прежде предварить объяснением сказанного: «Повелевай спасения Яакову». Следует понять, при чём здесь повеление и что означает «спасения (йешуот) Яакову». Как известно, «спасения» толкуются как высшие хасадим, которые светят от сияния высшего Лика, то есть 370 светов Арих Анпина, светящих в Зеир Анпине, который называется Яаковом. Об этом и сказано: «Повелевай спасения Яакову», и пойми. Разъяснение этого. Слово «йешуот» происходит также от значения «обращения»: когда обращают к чему-то внутреннюю суть себя, как «И обратил (ва-йиша) Б-г взор к Эвелю», и как мы говорим: «и к молитве их обратись (шеэ)». Это обращение лица по внутренней воле, которая светит именно в сиянии лика, как «Да осветит Авайе лик Свой тебе». Это и называется 370 светов (шин-аин, как «шеэ»), как сказано в Зоаре. Об этом и сказано: «Повелевай спасения Яакову» — чтобы раскрылся внутренний свет 370 светов в общине Израиля (Кнесет Исраэль), которая называется Яаковом, — именно внизу, такой, какова она в этом мире, как сказано: «Да осветит Авайе лик Свой тебе» — именно тебе. Дело в том, что, как известно, корень цепи нисхождения (иштальшелут) всех миров БЕА «нечто из ничего» — лишь Его Малхут, благословен Он, как сказано: «Царство Твоё — царство всех миров». То есть это лишь сияние и свет, называемый «отсветом отсвета», — свет-порождение, как сказано: «Слава Его — над землёй…». Смысл: слава (hод) Его Имени — аспект Малхут — находится как окружающее над землёй и т. д. И как сказано: «Ибо у Тебя источник жизни, в свете Твоём увидим свет»: этот Б-жественный свет в мирах — лишь отсвет отсвета от сути имени Ад-най или имени Элоким, оживляющего все миры. Как известно, между Ацилутом и БЕА есть разделяющая завеса (масах), и благодаря этой завесе возникает лишь свет-порождение, называемый отсветом отсвета, как известно. И даже в этом отсвете отсвета, творящем все миры, нет совершенно никакого изменения, как мы говорим: «Ты — Тот же до того, как [был сотворён мир], и Ты — Тот же после того, как он был сотворён», без всякого изменения. Ибо и этот отсвет — подлинная Б-жественность и не отделён от Сущности Б-жественного света, в котором нет никакого изменения. А то, что от этого Б-жественного света разделяются мириады мириад бесчисленных ступеней при сотворении мириад мириад миров «нечто из ничего», как сказано: «Есть ли счёт полчищам Его?», «Тысяча тысяч служат Ему, и мириады мириад…», и как сказано в Зоаре о чертогах (эйхалот) в главе Пкудей, — всё это поистине считается как ничто по сравнению с Сущностью Б-жественного света, который есть сам Эйн соф. Ведь, как известно, нет никакого соотношения между творениями и Творцом — даже как между каплей и морем, даже как между неживым и говорящим. И как мы говорим: «Нет сравнимого с Тобой» — в этом мире, который в целом есть «раскрытый мир» и сотворён буквой hей, — и также о жизни грядущего мира, сотворённого буквой йуд: «нет ничего помимо Тебя» и т. д. Ведь йуд и hей имени Йа, «Твердыни миров», — этот мир и грядущий мир — лишь две буквы имени Авайе. И даже мир Ацилут, эманированный из Сущности Эманирующего, — десять сфирот, подлинная Б-жественность, — не имеет никакого сравнения с самой Сущностью Эманирующего, которая совершенно бесконечна (эйн соф), как сказано: «Ты — Один, но не в счёте» десяти сфирот, и как сказано в Сефер Йецира: «Перед одним — что ты считаешь?» Поэтому они называются «десять сфирот блима» — «без что», без сути (маут), как известно. Ведь свет Эйн соф — каково его имя, таков и он: нет у него ни начала, ни конца, ибо он выше категорий верха и низа, начала и конца. Поэтому вся цепь нисхождения АБЕА считается совершенно ничем перед Его Сущностью и Существом, благословен Он, — настолько, что Ацилут и Асия равны, и даже свет Ацилута считается лишь как Асия (как известно, Зеир Анпин называется лишь «Адамом Асии»). А то, что сократилось лишь сияние от Сущности Эйн соф, благословен Он, в виде линии и нити (кав ве-хут), — это первоисточник всей цепи нисхождения. И известно, что и эта линия и нить — лишь как форма буквы вав, голова которой — йуд, то есть цимцум, как известно, и пойми. (И это «Единственный, Жизнь миров, Царь»: из уровня подлинного «Единственного», то есть простого единства Сущности Эйн соф, благословен Он, произошло сокращение в первом цимцуме, чтобы Он был Жизнью всех миров в аспекте Царя, — это Малхут Эйн соф в упомянутых линии и нити.) Однако для того, чтобы внизу, в мирах, было раскрытие из Сущности и внутренней стороны света Эйн соф — таким, каков Он поистине прежде, чем эманировал и сотворил через первый цимцум линии и нити, — для этого необходимо поднятие майн нуквин снизу, именно через Израиль, Торой и заповедями. (Хотя в Эц Хаим сказано, что после первого цимцума [всё] зависит от поднятия майн нуквин деяниями нижних, — это лишь для того, чтобы заново пробудить первое «желание милости», которое пришло лишь в цимцуме линии и нити.) Ибо Тора и заповеди, которые Израиль исполняет внизу, именно в этом мире, — это внутренняя сторона совершенно простой воли, в самой Его Сущности и Существе, намного выше изначальной воли эманировать и творить. (Как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «С кем Он советовался? С душами праведников» — ибо прежде всего в мысли возникло, чтобы они были внизу, в телах, и исполняли Тору и заповеди на деле; поэтому с ними Он советовался, будет ли у Него желание эманировать и творить.) (И как сказано: «Если бы не Мой союз… уставов неба и земли Я не установил бы», и сказано: «Вначале (берешит) сотворил» — ради Торы, которая называется «началом» (решит), как сказано: «Б-г создал меня началом пути Своего», и ради Израиля, который называется «началом», как известно.) Поэтому именно поднятием майн нуквин Торы и заповедей Израиля, которые возникли в Мысли, привлекается вниз, буквально вниз, раскрытие внутренней стороны и Сущности света Эйн соф, благословен Он, — то, что называется 370 светов, которые приходят и светят «в свете лика Царя — жизнь», как «светом лика Твоего, ибо Ты благоволил к ним», и как сказано: «Да осветит Б-г лик Свой тебе» — именно тебе. Причина в том, что внутренняя сторона света Его лика, благословен Он, — именно в Торе и заповедях внизу, ибо «в свете лика Твоего Ты дал нам Тору жизни». И это «Повелевай спасения Яакову»: всё раскрытие 370 светов — именно в Яакове, то есть «йуд — пята» (йуд-экев): йуд Хохмы Торы, которая нисходит в «пяту», чтобы очищать Древо познания добра и зла, ибо «Хохмой они очищаются», как известно. И как сказано: «И установил свидетельство в Яакове, и Тору положил в Израиле», и написано: «Дай истину Яакову» — истину, то есть Тору, — именно Яакову. И эта «истина» — это тикун «и истина» из тринадцати свойств милосердия, то есть сияние «двух яблок», сияние лика Арих Анпина, как известно, — общий источник тринадцати свойств милосердия, как сказано: «Да осветит Б-г лик Свой тебе». Об этом и сказано: «Повелевай спасения» упомянутых 370 светов — именно Яакову, и пойми. (И это то, что сказано: «Красота Яакова» — по аспекту Тиферет Торы, называемому «истиной», — подобна красоте Адама Кадмона, то есть изначальной Торы в самой Сущности. Поэтому и сказано: «Повелевай спасения» — чтобы Б-г повелел привлечь упомянутые 370 светов Яакову, по указанной выше причине, и пойми.)
(2) И это «И вышел Яаков из Беэр-Шевы…», «И взял из камней того места, и положил себе в изголовье…». Смысл слов «из камней того места». Камни — это буквы, как известно из Сефер Йецира, где сказано: «Пять камней» — это буквы имени Элоким, то есть 120 сочетаний имени Элоким, которые «строят 120 домов». Почему буквы называются именно камнями — этому есть две причины. Первая причина — по примеру камней, которые собирают для постройки. Сначала камни были разбросаны или собраны в одну груду, а когда их приносят для постройки дома, их укладывают в правильном порядке, один рядом с другим, так, как нужно для формы комнат в длину и ширину, чтобы из них получилось здание по желанию строителя. Если же их не сложить так, как он хочет для здания, здание не выйдет таким, как он задумал. Так же следует понять и то, что этим уподоблено, — буквы речи: сочетания букв речи в каждом слове должны быть точно выверены, в правильном порядке собирания букв и соединения их во всех словах одно с другим, — как сочетание камней для постройки множества комнат. Тогда в них и через них выстраивается вся мысль и мудрость в целостном предмете, так что из всех сочетаний букв в каждой речи постигается и понимается законченная мысль и рассуждение, каковы они есть, без прибавления и убавления. Если же недостаёт хотя бы одной буквы, так что она будет не в том порядке, который нужен по характеру мысли, не будет постигнута и понята суть точки мысли такой, какова она есть. И в каждом слове облекается одна часть мысли из всей мысли в целом — как постройка комнат в одном доме. Выходит, что мысль и мудрость, облечённые в эти буквы и слова, подобны человеку, который живёт в чертоге и доме со множеством комнат, как сказано выше. Ведь буквы и слова становятся как бы жилым домом и комнатой для пребывания света мысли, постигаемой из них, и в каждом слове пребывает особый свет мысли в частности; это подобно сочетанию камней для каждой комнаты в отдельности. Поэтому буквы и называются именно камнями. (И как сказано в Зоаре, что Тора — высший чертог Святого, благословен Он, и как «Привела бы я Тебя в дом матери моей, в покой зачавшей меня». Это — в сочетаниях букв Письменной Торы, где в каждом сочетании слова есть особый свет высшей Хохмы, как сказано выше о камнях для дома и комнат в нём.) Однако, когда сочетания букв речи исходят из мысли, мысль предшествует буквам: в соответствии с тем, на что указывает мысль в мозгу, человек и говорит, в таком порядке сочетаний, — то есть порядок сочетаний складывается после сияния света мысли. Так же было и при Сотворении мира: «Аба сказал Име» — по свету Хохмы и Бины было выстроено здание букв речи десяти речений. Это подобно строителю, который укладывает камни по замыслу, а не так, что мысль облекается в речь потом, — то есть после возникновения речи в ней светит мысль, называемая «Хохмой в речи». (Если так, приведённый пример со зданием не соответствует тому, что им уподоблено при Сотворении мира, ведь о Сотворении мира сказано: «Мудростью строится дом» — это бет слова «Берешит», то есть сочетания букв речи, складывающиеся по Хохме, ибо «Аба основал дочь», как известно. Тем не менее всё это — одно и то же: хотя по мысли складываются сочетания в речи, после этого в речь облекается вся мысль, и она называется «Хохмой в речи», как сказано выше, и пойми.) А то, что этим уподоблено наверху, понятно в отношении высших букв десяти речений: каждая Б-жественная буква уподобляется, для примера, камню, потому что свет Хохмы облечён в каждое сочетание букв высшей речи, как сказано: «Все их Хохмой сотворил Ты», и «Берешит — Хохмой», что называется «Хохмой в речи». Это как мысль, которая облекается в порядок сочетаний в речи человека внизу, где в каждом слове есть особая часть мысли, как сказано выше. Об этом сказано в Сефер Йецира: «И закрепил их во рту… и воцарил букву hей…», а в целом они — имя Элоким, то есть «пять камней строят 120 домов» — 120 сочетаний, как сказано выше, и пойми. (Ведь всё сотворение мира «нечто из ничего» происходит из букв, которые подобны сосуду и дому для пребывания в них света Хохмы, как Хохма в речи человека внизу, как сказано выше.) Вторая причина, почему буквы называются именно камнями, — потому что камень есть лишь неживое (домем): его жизненность ограничена и мала, меньше, чем у растительного, в котором есть умножение и распространение; в неживом же нет никакого распространения и умножения, а оно лишь остаётся таким, каково оно есть. Так же следует понять и о высших буквах: хотя это Б-жественные буквы, которыми сотворены все миры «нечто из ничего», по сравнению с самим светом Ацилута, который в мидот, Хохме, воле и т. д., они называются лишь неживым — подобно камням внизу. (И это «Камень, отвергнутый строителями» — строители это Хохма и Бина Ацилута, которые выстроили здание Малхут, называемой «камнем» (эвен) — алеф и бен, то есть неживым в Ацилуте. И также при построении Хавы — «Аба и Има устроили её», как сказано: «И построил Б-г Элоким ребро» — а ребро есть кость, то есть совершенно неживое.) Ведь миры, исшедшие «нечто из ничего», ограничены и измерены, возникают и исчезают, и не имеют совершенно никакого соотношения с Сущностью света Эйн соф, который в Ацилуте, в десяти сфирот, где «Он и Его жизненные силы едины». Поэтому было необходимо, чтобы поток благодати из Ацилута в БЕА шёл только через буквы, которые суть лишь неживое. Ведь невозможно, чтобы от безграничного произошло возникновение ограниченного, кроме как через последний уровень Ацилута, называемый неживым. (Как известно, каждый мир включает в себя неживое, растительное, животное и говорящее, и мир Ацилут тоже включает неживое, растительное, животное и говорящее. Если так, поток благодати может прийти только из неживого в Ацилуте — не такого неживого, как материальный камень, а такого, как неживое в буквах речи.) Ведь если бы свет и благодать исходили из самих мидот Ацилута, всё было бы безграничным, как в Ацилуте. Поэтому всё сотворение миров происходит только из букв высшей речи, ведь в них сократились свет и Б-жественная жизненность настолько, что они лишь неживое по сравнению с Сущностью света Эйн соф. (Хотя из них возникли ангелы, обладающие разумом и мидот, — подобно тому, как душа Адама, первого человека, возникла лишь из дуновения, как сказано: «И вдохнул в его ноздри душу жизни», так сказано: «И дыханием уст Его — всё воинство их»: они возникли из дыхания букв высшей речи, как подробно объяснено (в главе Хаей Сара) в отношении буквы hей, «которая приходит легко».) Это подобно буквам речи человека, которые лишь как неживое по сравнению со светом мысли, облечённым в них. (Хотя из них получающий постигает мысль и рассуждение, и также волнение мидот оставляет след в речи, как «слова, исходящие из сердца», — это лишь путём прохождения; но сами буквы не имеют связи и отношения с мыслью и мидот, как подробно объяснено в главе Берешит, на стих «И создал…».) Так же следует понять и наверху: высшая речь называется неживым по сравнению с Хохмой, облечённой в неё, и буквы подчинены и упразднены перед сиянием Хохмы, находящейся в них (как конь перед всадником, как объяснено в другом месте, что буквы называются конями), — подобно буквам речи человека, которые упразднены перед мыслью. (Как сказано выше, это подобно человеку, который сидит в доме из камней. Но согласно сказанному выше, пример не соответствует тому, что им уподоблено; этот пример относится только к буквам Письменной Торы, которые называются чертогом, — как человек, углубляющий свой ум в буквы, уже написанные в книге, так что буквы стали сосудами для его разума.) И тем более эти буквы, вместе с Хохмой в них, называются неживым по сравнению с сущностью Хохмы в голове, которая намного выше этой Хохмы в речи. Как, для примера, у человека: от мысли в мозгу исходит лишь сияние к буквам его речи, что называется «Хохмой в конце», и невозможно, чтобы сама сущность света мысли в мозгу пришла в речь. Так и от высшей Хохмы Ацилута к Хохме в речи исходит лишь сияние, как сказано в Зоаре: «Премудрость (хохмот) — высшая Хохма, которая привлекается в нижнюю Хохму». И это то, что сказано: «"Берешит" — тоже речение»: то есть нижняя Хохма в десяти речениях, исходящая из высшей Хохмы в голове, тоже называется речением, только оно включает все десять речений. И как сказано: «А мудрость — из ничего (ме-айин) обретается»: нижняя Хохма Сотворения мира обретается из «ничего» высшей Хохмы, называемой «Хохмой в голове». И также высшая Хохма Ацилута исходит от того, что выше Хохмы, — от Сущности Эманирующего, о Котором сказано: «мудр, но не постигаемой мудростью». Об этом и сказано: «А мудрость — из ничего…». Смысл: скрытая Хохма (хохма стимаа) Арих Анпина обретается из «ничего» — самой Сущности Эйн соф. Поэтому её тоже назвали речением: «"Берешит" — тоже речение» (а это буква йуд самой высшей Хохмы, как будет объяснено далее). И это то, что сказали наши мудрецы, благословенна их память, о сказанном «Б-г Цеваот»: «Он — знак (от) в Его воинстве». Смысл: «в Его воинстве» — это мириады мириад миров БЕА, которые возникли из букв и сочетаний высшей речи в десяти речениях, в общем и в частности. А так как совокупность всех высших букв и сочетаний — в одном свете мысли и Хохмы, который включает их вместе, как в Хохме в речи человека, то и эта Хохма тоже называется лишь одной буквой — как свет мысли, постигаемый и понимаемый из всего множества сочетаний в речи, есть лишь как одна буква, исходящая от самой сущности духовного света мысли в мозгу, называемой «Хохмой в голове», как сказано выше. И сама сущность света Хохмы в голове исходит из «ничего» Сущности лишь в виде одной буквы — йуд, ибо Его Сущность, благословен Он, выше и этой Хохмы. Поэтому сказано: «Никакая мысль не постигает Его вовсе» — даже изначальная мысль. Поэтому и об этой изначальной Хохме сказано: «"Берешит" — тоже речение», как сказано выше. И это то, что сказано: «Он — знак (от) в Его воинстве»: одна лишь буква (от), включающая все высшие воинства, которые исходят из букв речи, — это одно речение «Берешит», то есть высшая Хохма и нижняя Хохма, которые исходят из «ничего» Сущности лишь в виде точки буквы йуд. Слово «от» здесь толкуется двояко. Первое — в смысле самой буквы (от): это лишь одна буква йуд Хохмы, которая включает все сочетания Сотворения мира, то есть речение «Берешит», как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Разве не мог [мир быть сотворён] одним речением?» Второе толкование — в смысле знака и приметы (от): это нечто отмеченное как знак, то есть несоизмеримо отделённое от всего. Это то, что этот йуд высшей Хохмы и нижней Хохмы в десяти речениях исходит из «ничего» Сущности Эйн соф, благословен Он, Который, благословен Он, несоизмеримо отделён и выше даже источника высшей Хохмы. Поэтому сказано: «Он — знак», с пометкой несоизмеримой отделённости, «в Его воинстве», которые все возникают лишь из одной Хохмы и мысли в высшей Хохме и нижней Хохме, а Он, благословен Он, свят и совершенно несоизмеримо отделён от них, как сказано выше, и пойми.
(3) И это «И взял из камней того места (а-маком)». «Камни того места» — это буквы, которые называются камнями потому, что они лишь неживое по сравнению со светом мысли и Хохмы, пребывающим в них, как сказано выше. А «камни Места» — это высшие буквы, которые служат сосудами для светов мира Ацилут в целом, называемого «высшим Местом», то есть шесть высших сторон (ваф кцавот) Ацилута в целом. Как говорится: «Благословен Вездесущий (а-Маком)», и как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Он — место мира, а не мир — Его место», как сказано: «Вот место при Мне», и как сказано: «Тебе, Авайе, величие (гдула) и могущество (гвура)…». И это «И достиг того места (ва-ифга ба-маком) и заночевал там, ибо зашло солнце» — то есть после окончания сияния Ацилута в БЕА, как сказано в Зоаре. «И взял из камней того места…» (а в конце сказано: «И устрашился, и сказал: как страшно это место! Это не что иное, как дом Элоким…»). И сказали наши мудрецы, благословенна их память, что Яаков сделал из всех камней один камень. Это и есть «и положил себе в изголовье» — лишь один камень, который он сделал из всех камней того места, и положил его себе в изголовье. Дело в том, что все буквы, называемые камнями высшего Места Ацилута, все включены в свет Хохмы в речи, которая есть лишь одна буква йуд, объединяющая их вместе, как сказано выше. Ведь и йуд — буква, только она отличается от всех букв тем, что у неё нет ни длины, ни ширины, а лишь одна точка. Это битуль (самоустранение) уровня «что» (ма) Хохмы, как сказано: «А мудрость — из ничего обретается», как сказано выше; поэтому она лишь одна точка (это высшая Хохма, то есть Хохма в Кетере, как сказано выше). И это «и положил себе в изголовье (мераашотав)» — выше головы и мохин (интеллекта) упомянутых высшей Хохмы и нижней Хохмы. Ведь известно, что Хохма называется «началом» (решит), как сказано: «Начало мудрости…». И выше объяснено, что есть две ступени Хохмы: «Хохма в голове» и «Хохма в конце». А сказанное «и положил в изголовье» означает именно выше его головы, то есть выше даже высшей Хохмы, «Хохмы в голове». Дело в том, что Яаков поднял и вознёс и тот один камень, который он сделал из всех камней упомянутого места, — то есть букву йуд высшей Хохмы, — высоко-высоко, во внутреннюю сторону Кетера. Это «в изголовье» — выше даже Хохмы в голове, то есть в окружающее (макиф) Кетера, который над головой и мохин. Это, как сказано выше о «А мудрость — из ничего обретается», — из подлинного «ничего», то есть самой Сущности Эйн соф, благословен Он, во внутренней стороне Кетера, как сказано в Тикуним: «Эйн соф — внутри, а высший Кетер — снаружи». Это и называется общим окружающим, которое окружает и объемлет всю цепь нисхождения АБЕА от начала до конца одинаково, — подобно кругу, в котором вовсе нет верха и низа, и внизу — как вверху, как «А внизу — руки вечные», как известно. Об этом и сказано: «и положил в изголовье» — в окружающее общего Кетера. (Это одна общая мысль, которая провидит и видит всё до конца, — это и называется общим окружающим, которое включает всю цепь нисхождения линии и нити разом, как человек, знающий себя с головы до ног одновременно. Поэтому «мераашотав» — во множественном числе, как «Я первый и Я последний» — всё как одно.) Но причина, по которой он смог поднять и вознести этот камень, сделанный им из всех камней того места, — то есть букву йуд, — к столь высокому месту и ступени, как окружающее общего Кетера, такова. Буквы — это неживое, ниже всех ступеней. И тем более когда Яаков сделал из всех камней один камень — йуд Хохмы, — он низвёл высшую Хохму до уровня лишь неживого, то есть точки буквы йуд, в которой нет никакого распространения в длину и ширину; и это когда Хохма — в состоянии подлинного «ничего». По этой причине он смог поднять этот камень в окружающее высшего Кетера, превосходящее всё, — ибо именно «конец вонзён в начало, и начало — в конец». Ведь таково правило: чем выше нечто, тем ниже его нисхождение, чтобы пребывать в самом низком, — как в примере круга: его верхняя точка — на самой большой высоте, а нижняя — в самом низком месте, и при вращении верхнее становится нижним, а нижнее — верхним. Так же и наверху, в упомянутом общем «окружающем все миры». И это бывает только тогда, когда Хохма приходит лишь как неживое, как камень (эвен) — как один камень, который он сделал из всех камней: именно тогда он может поднять его в изголовье, то есть в окружающее Кетера. Иначе обстоит дело, когда Хохма нисходит «нечто из ничего» и называется «началом»: тогда есть различие ступеней от высшей Хохмы в голове до конца, и пойми. (И как сказано о «А человек дивился ей…» — это молчание в Хохме, которое выше самого света Хохмы.) Корень дела в том, что все буквы включены в свет Хохмы, как сказано выше, ибо она включает их все поистине как одно, — то есть когда все они упраздняются и становятся лишь одной буквой йуд, тем самым одним камнем, который он сделал из всех камней того места. Тогда Хохма становится «ничем», чтобы в ней было раскрытие Сущности света Эйн соф, который поистине выше Хохмы, как сказано выше. И это «и положил его в изголовье», как сказано выше. Ибо раскрытие Сущности света Эйн соф бывает только в «ничто» и «что» (ма) Хохмы, когда она — как камень, лишь неживое. (И как сказано: «Начало мудрости — трепет перед Б-гом»: это нижний трепет, битуль, как у неживого, корень которого — в высшем трепете, подлинном «что». Об этом сказано: «Камень, отвергнутый строителями, стал краеугольным (ле-рош пина)» — это и есть «и положил в изголовье», и пойми.)
(4) И это «И взял из камней того места, и положил себе в изголовье», а затем — «и лёг (ва-ишкав) на том месте». Смысл слов «ва-ишкав»: «еш» (нечто) и «каф-бет» — двадцать две буквы Торы. Ведь после того как Яаков поднял все буквы, называемые камнями, и они включились в один камень — йуд высшей Хохмы, — и «положил в изголовье», наверх, в окружающее общего Кетера, — после этого подъёма и битуля перед Источником всего он снова привлёк вниз раскрытие света самой Сущности Эйн соф, как Он есть в Своей Сущности, что называется «истинным нечто» (еш), как «чтобы дать в наследие любящим Меня "нечто" (еш)» в грядущем мире: чтобы свет Его Сущности, благословен Он, раскрылся в двадцати двух буквах Торы. Как известно, «Тора исходит из высшей Хохмы» — то есть из изначальной Хохмы, которая в самой Его Сущности, благословен Он, как сказано: «И был я при Нём питомцем…» — за две тысячи лет до того, как Он эманировал и сотворил, — и как сказано: «Б-г создал меня началом пути Своего…». Поэтому после того, как высшая Хохма, точка йуд, вознеслась наверх, в окружающее Кетера, как сказано выше, — благодаря этому он смог снова привлечь от Сущности Эйн соф в Хохму упомянутой изначальной Торы, чтобы она раскрылась внизу в двадцати двух буквах. И это «ва-ишкав» — «еш» двадцати двух, то есть в буквах Торы. А отсюда возник новый корень для обновления Сотворения мира в буквах высшей речи, называемых в целом «камнями того места», как сказано выше, и как сказано: «Берешит» — ради Торы, которая называется «началом» (решит), и пойми. Однако всё это было ещё наверху, в корне и источнике Торы, как она есть до Ацилута, что называется «Торой, которая наверху» (как сказано в Сефер а-Баир: «Царь Давид соединял Тору, которая наверху, со Святым, благословен Он»). И это «ва-ишкав» — «еш» двадцати двух, как сказано выше. Но после того, как он пробудился от сна и Авайе открылся ему на этом месте, он сказал: «Воистину есть Авайе на этом месте». Смысл: имя Авайе Ацилута может прийти в полном раскрытии на этом месте. «И устрашился, и сказал: как страшно это место! Это не что иное, как дом Элоким, и это врата небес» — это буквы Торы, которая называется высшим чертогом Святого, благословен Он, как сказал Давид: «Об одном я просил… пребывать мне в доме Б-га…». «И это врата небес»: высших небес, то есть упомянутого окружающего общего Кетера, которое может прийти в раскрытии через эти врата. Это то, что может быть привлечение высшей воли в Тору, открытую нам, из изначальной Хохмы, — то есть в буквах Торы (которые называются «книгой» и «рассказом», то есть Письменной Торой и Устной Торой, как будет объяснено далее). И это «И встал Яаков рано утром» (это аспект «милость Б-га — весь день»), «и взял камень, который положил себе в изголовье», в состоянии битуля, и вознёс наверх (ибо лёг ночью, а ночь — это отражённый свет (ор хозер), [возвращающийся] к своему изначальному состоянию, как известно о свойстве ночи и свойстве дня, — как сказано: днём Он сидит и занимается Торой, а ночью «восседает на лёгком керуве» и летит в [мирах] Алеф…), «и поставил его памятником (мацева)». «Мацева» — как устанавливают каменный памятник: поднимают камень, лежащий на земле, и ставят его стоймя, в выпрямленном положении, как ставят прямо кирпич, как «и вот встал мой сноп, и даже выпрямился (ницава)». Дело в том, что это — привлечение и нисхождение света Хохмы упомянутой изначальной Торы, когда она привлекается и нисходит именно сверху вниз, как прямой свет (ор яшар). Это подобно букве вав: голова её — йуд, а затем от йуд тянется короткая линия. Таково и привлечение высшей Хохмы Торы, которая есть йуд и нисходит всё ниже и ниже по АБЕА; она называется Торой Ацилута и Торой Брии, которую изучают в Ган Эдене, — вплоть до Торы Асии, открытой нам. (Как известно о линии (кав): это привлечение и нисхождение от высокого к низкому, и она тоже включает правое, левое и среднее, — это Тора, которая на уровне Тиферет. Поэтому она называется «истиной», как сказано в Зоаре на стих «И дайте мне знак истины» — это вав. И это то, что сказано: «Дай истину» Торы именно Яакову, который на уровне Тиферет, средней линии, как известно.) Однако из камня не мог получиться памятник в виде вав и йуд, поскольку он совершил подъём камня, положив его в изголовье, так что тот стал точкой йуд в битуле перед светом Кетера, называемым «изголовьем», как сказано выше. (Как сказано, что даже «чистый свет… тьма перед Причиной причин», то есть перед упомянутым окружающим Кетера.) И как говорится: «Поскольку он занят глотанием — не может извергнуть»: Хохма, когда она в состоянии «ничто» и битуля, как сказано выше, занята «глотанием» — получением от внутренней стороны Кетера, — и не может быть никакого привлечения из Хохмы изначальной Торы вниз. Но когда он постиг достоинство этого места, что оно страшно, ибо в нём раскрытие света внутренней стороны Кетера в Тиферет, и что поистине есть имя Авайе на этом месте, — тогда он постиг, что и из сокрытия изначальной Хохмы, то есть йуд камня, который он положил в изголовье, может прийти вниз в полном раскрытии. Поэтому Яаков встал рано утром, и взял камень, и поставил его памятником — то есть придал ему форму вав, которая тянется от йуд высшей Хохмы поистине вниз, как камень, который поднимают и ставят стоймя памятником. То есть он привлёк от йуд высшей Хохмы Торы, которая наверху, раскрытие в буквах Письменной Торы и Устной Торы. И это «И установил свидетельство (эдут) именно в Яакове, и Тору положил в Израиле»: потому что именно Яаков привлёк корень Торы, называемой «свидетельством», от её первого источника; и это «и высшую Тору положил в Израиле» внизу, в раскрытии. И это — благодаря тому, что сначала он поднял камень — точку йуд Хохмы — в изголовье, в окружающее общего Кетера (это имя Экье: «Я готов раскрыться в грядущем мире»), и этот подъём в состоянии битуля вызвал привлечение, так что затем он сделал камень памятником в форме вав. Ведь никакое привлечение невозможно без предварительного подъёма, ибо «дух вызывает дух». (Потому что Яаков — это «средний засов», который поднимается до внутренней стороны Кетера, к верхнему краю, называемому «изголовьем», как сказано выше, и проходит до нижнего края, чтобы прийти в полном раскрытии внизу, в Малхут, называемой «памятником» (мацева) с буквой hей, и как сказано: «Камень, отвергнутый…», и пойми.)
(5) Теперь следует понять сказанное далее: «И возлил масло на верх его» — именно на верх. На первый взгляд, зачем понадобилось возливать масло, после того как он уже сделал из этого камня памятник в форме вав? И почему он возлил масло именно на его верх? Дело в том, что хотя он сделал камень памятником, как сказано выше, это лишь форма короткой, сокращённой линии — лишь само общее привлечение упомянутой Торы, которая наверху, чтобы она пришла к раскрытию из сокрытия Сущности Эманирующего, как сказано выше, в Ацилут, а из Ацилута — в БЕА. Поэтому ещё не могло быть так, чтобы высшая Хохма Торы пришла в раскрытии света в сосудах — «в сосудах различных сосудов», то есть 248 повелевающих заповедях, которые облеклись во внешнее, в материальные вещи Нога: например, заповедь цицит — в материальную шерсть, тфилин — в материальный пергамент, и тому подобное. Так и вся Тора облеклась в материальные предметы, и они называются сосудами для высших светов, как сказано: «Ибо заповедь — светильник, а Тора — свет». И также то, что Тора пришла в материальных буквах Письменной Торы, так что она называется «книгой», в буквах, написанных на материальном пергаменте. А главное — то, что Тора облеклась в Древо познания добра и зла, чтобы отличать нечистое от чистого: это шесть разделов Мишны — годное и негодное, чистое и нечистое, виновный и невиновный и т. д. Для всего этого было необходимо новое привлечение от самой Сущности Хохмы, которая в Эйн соф. Это масло, которое он возлил на верх камня — упомянутого йуд Хохмы. Ведь масло — это сокровенные тайны высшей Хохмы, которая в самой Сущности, и в его силах привлечь свет высшей Торы, чтобы он облёкся в сосуды различных сосудов, в материальное одеяние, — для примера, как масло в светильнике: в его силах привлечь свет, чтобы он светил с огромной яркостью, то есть вывести его из сокрытия в раскрытие. И это масло, которое он возлил на верх камня, — то есть он привлёк его в йуд, верх буквы вав этого каменного памятника. Ведь в этом йуд высшей Хохмы, как она есть в битуле, в сокрытии «ничто», как сказано выше, включено всё распространение Хохмы Торы, которое распространяется в Письменной Торе и в законах Устной Торы, и всё это нужно вывести из сокрытия в раскрытие света посредством этого масла. Об этом и сказано: «И возлил масло на верх его» — именно на верх. А от этого йуд оно будет привлечено вниз, чтобы облечься в материальное в Торе и заповедях. Об этом сказано в Зоаре на стих «И масла на голове твоей да не оскудеет» — «это добрые дела»: ведь «дела отцов — знак для сыновей», и в каждом может быть раскрытие света Торы, приходящее в заповеди на деле, посредством упомянутого масла, и пойми. И ещё в этом польза возливания масла на верх этого камня, который он поставил памятником: чтобы и при нисхождении света открытой нам Торы в материальные одеяния, такие как цицит и тфилин и тому подобное, материальное одеяние вовсе не скрывало раскрытия света Эйн соф, который в высшей воле, заключённой в этой заповеди. Ибо всякое материальное одеяние Нога в Асии может скрыть и утаить высший свет; но благодаря маслу [свет] привлекается в самое низкое, чтобы и внизу было поистине как наверху. То есть какова заповедь в своём высшем корне — внутренней стороне высшей воли, в которой внутренняя сторона высшей Хохмы святой Торы (о чём сказано: «Безмерно широка заповедь Твоя» — поистине бесконечна), — такова она и внизу, в материальных заповедях, в которых есть раскрытие света Эйн соф поистине как наверху. (Доказательство этому — грядущий мир: он есть раскрытие самого света Эйн соф лишь благодаря заповедям, исполненным в этом мире, именно в материальных одеяниях, ибо «награда за заповедь — сама заповедь». И это то, что сказано: «И не будет более скрываться [Учитель твой]…», ведь «мицва» по [шифру] атбаш — это имя Авайе, и одеяние заповеди на деле вовсе не называется сокрытием, а лишь как вещь, лежащая в ларце, и как «дар втайне», как объяснено в другом месте.) Ибо в Хохме, какова она наверху, где она называется маслом (что выше света), нет никакого сокрытия раскрытия света Эйн соф даже при нисхождении ступеней в самое низкое (как объяснено в другом месте о «масле священного помазания»). Ведь свет Эйн соф пребывает в Хохме, сокрытой в высшем масле, внизу так же, как наверху. (Иначе обстоит дело с Хохмой, называемой светом, как Хохма Сотворения мира: в ней есть различие ступеней. И также в Торе-свете, которая нисходит в сосуды заповедей; но не так в аспекте масла.) И никакие различные одеяния нисколько не скрывают. И это «И возлил масло на верх его» — на йуд Хохмы, который в букве вав, — чтобы могло быть раскрытие самого света Эйн соф в Письменной Торе и Устной Торе внизу поистине как наверху, хотя Хохма Письменной и Устной Торы облечена во многие различные одеяния. (Как подробно объяснено в главе Лех леха о трёх «шипах» йуд и о букве hей в имени Авраам, и пойми.)
(6) Этим объясняется изречение наших мудрецов, благословенна их память: «Как там — в страхе, трепете и дрожи, так и здесь…». Это весьма удивительно. На первый взгляд, как может и теперь быть тот великий страх и трепет, что был при Даровании Торы, когда были «голоса и молнии, и весь народ видел… и они содрогнулись и встали поодаль», и даже при каждом речении отлетали их души от силы раскрытия света Эйн соф в десяти заповедях? Теперь же — сокрытие лика, даже в Торе, данной нам в сокрытии материальных одеяний, лишь чтобы соблюдать и исполнять. Но дело в упомянутой причине — в аспекте масла: и теперь может быть раскрытие самой Сущности света Эйн соф в Хохме Торы внизу, даже когда она облечена во многие различные одеяния, — так же, как она наверху, в самом Ацилуте. Ибо корень этой Хохмы Торы — «ничто» и битуль, подлинное «что» (ма), где нет никакого различия верха и низа. Поэтому одеяния вовсе не скрывают, как сказано выше. Поэтому и тот, кто изучает Тору теперь, может пребывать в великом страхе и трепете, поистине как при Даровании Торы. И это то, что сказано: «Как там — в страхе и трепете», ибо каждый, кто читает Тору, произносит слово Б-га, которое было при Даровании Торы, ведь «слова Его живы и пребывают вечно». И свет Эйн соф, благословен Он, пребывает в буквах Торы теперь — в Хохме, сокрытой и облечённой в неё во многие различные одеяния, — поистине так же, как он пребывает наверху, в самой Хохме упомянутой святой Торы, без всякого различия. (И при всём том постановили, что нечистому от истечения семени разрешено [изучать] слова Торы, потому что слова Торы вовсе не принимают нечистоты. И также сказали, что над знатоками Торы не властен огонь ада. И также никакое обвинение суровых судов не властно над занимающимися Торой, как известно из случая с Раба бар Нахмани, который не прерывал своего учения. И ещё сказали о занимающихся [Торой] не ради неё самой, что они придут к [занятию] ради неё самой. Из всего этого доказательство, что одеяния Древа познания вовсе не скрывают Хохму Торы; поэтому никакие суды не властны, и нечистому от истечения семени разрешено.) И это «И возлил масло на верх его»: в этом аспекте масла есть битуль подлинного «что» — в страхе и трепете, как при Даровании Торы, — даже когда она в различных одеяниях; и [это позволяет] превратить тьму в свет при её нисхождении в самые внешние сосуды клипат Нога (настолько, что сказали: «свет, что в ней, возвращает его к добру», и она называется «эликсиром жизни» и приносит исцеление миру — ведь даже в густой тьме она светит, поистине как в свете, по упомянутой причине: масло выше света, который не может светить в очень густой тьме), и пойми.
(7) И это «И дал Яаков обет, говоря: если будет Элоким со мной…» — до «и вернусь я в мире в дом отца моего» — это именно Ицхак, — «тогда будет Авайе мне Элоким…». Ведь о грядущем будущем сказано: «Ибо Авраам не знает нас, и Израиль не узнаёт нас; Ты — отец наш», и сказали [мудрецы], что это Ицхак. На первый взгляд, это удивительно: почему «Авраам не знает нас», ведь он отец Ицхака — «Авраам родил Ицхака»? И почему скажут Ицхаку: «Ты — отец наш», а не Аврааму? Но известно, что имя Ицхак означает смех и радость, как сказала Сара: «Смех сделал мне Элоким: всякий, кто услышит, посмеётся надо мной» — поэтому его назвали Ицхак. Но и при этом ещё непонятно, почему его имя — Ицхак, в будущем времени: «будет смеяться». Дело в том, что на самом деле имя Ицхак дано главным образом именно в отношении будущего, то есть грядущего будущего, когда завершатся все бирурим 288 искр — именно через Тору и заповеди и тшуву. Тогда будет высшее наслаждение — смех, как «Тогда наполнятся смехом уста наши…». И как сказали наши мудрецы, благословенна их память, что Святой, благословен Он, в будущем устроит для праведников представление (кенигия). Сначала следует разобраться в самой сути наслаждения от смеха. Это не сущностное наслаждение, как прочие наслаждения, а наслаждение приобретённое, возникающее лишь от новизны, заключённой в том, что вызывает смех. Как объяснено выше (в главе Толдот) о корне смеха: он возникает лишь от чего-то нового и весьма удивительного. Для примера: перед царём и великими вельможами устраивают потеху — выставляют зверей, например льва и леопарда, чтобы они сражались друг с другом и одолевали друг друга не по естественному порядку, а с помощью удивительных хитростей устраивают так, чтобы лев одолел леопарда или наоборот; и это становится великим смехом, когда замысел этой потехи осуществляется. И также бывает смех и радость от чего-то удивительного самого по себе: например, птица, обученная говорить, как человек, или пляшущий медведь и тому подобное, — это великая новизна, так что человек удивляется всему этому и подобному и приходит к смеху и веселью, а это наслаждение большее, чем все сущностные наслаждения. Но если в этом нет великой новизны, противоречащей природе, или удивительных хитростей, не по природе, — в этом нет вовсе никакого наслаждения, потому что в этом нет наслаждения по сути: это пустые вещи, и лишь их новизна вызывает смех, чтобы получить от этого великое наслаждение. Если так, это лишь приобретённое наслаждение. (И тем не менее у него есть превосходство над всеми сущностными наслаждениями, поскольку оно доходит до души, не будучи связанным ни с какой вещью; оно называется «открытым (мефулаш) наслаждением», которое выше сущностного наслаждения, как объяснено выше о раби Бароке, полагавшемся… у которого не прекращалась шутка на устах.) Так же следует понять и наверху о высшем смехе: он происходит от чего-то нового и удивительного, именно противоположного порядку цепи нисхождения. Это бирурим 288 искр, когда произойдёт превращение зла в добро и тьмы в свет при завершении бирурим Древа познания добра и зла — например, через полную тшуву, или как в грядущем будущем, о котором написано: «И дух нечистоты удалю…», — так что даже семьдесят народов Нога все превратятся в полный битуль перед Б-жественностью, как сказано: «Тогда Я обращу к народам [язык ясный]… чтобы служили Ему единодушно». Это словно великое удивительное новшество; поэтому от этого наверху, в самой Сущности света Эйн соф, благословен Он, будет смех, наслаждение и забава, гораздо большие, чем все высшие наслаждения в источнике Ацилута. Ведь это новшество не по порядку цепи нисхождения, ибо «одно против другого сотворил Элоким». А когда ситра ахра подчиняется и превращается и из неё поднимается всё добро 288 искр, а само зло превращается в добро — это чудо и новшество, большее, чем пример птицы, говорящей как человек. Это нечто новое и удивительное наверху, в самой Сущности Эманирующего, и Он получит от этого удивительное наслаждение — как царь, который отвлекается от всех великих наслаждений своего высокого правления, видит удивительную вещь и получает от неё наслаждение большее, чем от всех своих наслаждений. Таков высший смех, который будет в грядущем будущем при завершении бирурим Древа познания. Тем не менее это называется приобретённым наслаждением — от новизны в бирурим, — и это не сущностное наслаждение, как наслаждение в Хохме, Хеседе, Гдуле и т. д. И это то, что сказала Сара, объясняя имя Ицхак в будущем времени — что он будет смеяться в будущем, при полном завершении бирурим Древа познания, как сказано выше: «Смех сделал мне…». Смысл слова «сделал»: этот высший смех Элоким «сделал» мне, то есть он сделан и приобретён: Он умалил Себя, чтобы получить великое наслаждение от бирурим 288 искр. Это имя Элоким, то есть имя БАН, которое производит бирурим, как известно, и пойми. И таков смысл имени Ицхак в будущем времени: ведь главное в этом высшем смехе — лишь в будущем, именно при завершении всех бирурим Древа познания. Об этом и сказано: «Тогда наполнятся смехом уста наши…». (И также каждый день есть нечто подобное грядущему будущему в этом высшем смехе, как сказали наши мудрецы, благословенна их память: в сутках двенадцать часов; первые три часа Он сидит и занимается Торой… а последние три часа сидит и играет с Левиафаном — это от того, что каждый день завершается бирур 288 искр, как объяснено в главе Толдот.) И это «Ибо Авраам не знает нас… Ты — отец наш» — это именно Ицхак, и пойми. Ведь в грядущем будущем будут полностью завершены все бирурим Древа познания, и поэтому главный аспект этого смеха будет именно в грядущем будущем; поэтому сыны Израиля скажут Ицхаку: «Ты — отец наш». Ведь цель нисхождения души в этот мир в материальное тело, и цель унижения и нисхождения сынов Израиля в изгнание, — в том, чтобы наверху был смех и радость во дни Машиаха от полноты бирурим, когда ситра ахра подчиняется и превращается. (И это «представление», которое Он устроит для праведников, — Левиафан с диким быком: Он покажет им, что все деяния праведников в этом мире — подчинять своё дурное начало, удаляясь от зла, а также заниматься добром, что и есть Левиафан с диким быком, — всё это было свыше, как устраивают потеху с двумя зверями, чтобы они сражались друг с другом, и помогают одному одолеть другого, а иногда помогают этому. И как сказано: «Дурное начало человека одолевает его каждый день, и если бы Б-г не помогал ему, он не справился бы с ним», и пойми.)
Из всего этого понятна причина сказанного нашими мудрецами, благословенна их память: если Израиль совершит тшуву — будет избавлен, а если нет — не будет избавлен. Ведь через тшуву само зло превращается в добро — будь то путём иткафья или путём итхапха, превращения тьмы в свет и горечи — поистине в сладость. Это великое новшество — что тьма будет светить, — и Он получит от этого великое наслаждение, подобное наслаждению в смехе и радости; а это наслаждение большее, чем наслаждение от служения праведников, — как в примере с царём, который получает от потехи, устроенной перед ним, большее наслаждение, чем от служения своих верных слуг. В этом причина того, что совершившие тшуву выше совершенных праведников, так что совершенные праведники не могут стоять на месте совершивших тшуву. И в этом же причина того, что главное в избавлении — а это раскрытие света самой Б-жественной Сущности — зависит именно от тшувы, а не от добрых дел: даже если добрых дел много, Израиль будет избавлен только через тшуву. Ведь через неё может нисходить вниз раскрытие света высшего наслаждения, а такого наслаждения не бывает от добрых дел праведников. (Поэтому сказано в Райа меэмна, что Машиах придёт, чтобы привести праведников к тшуве, — чтобы поднять их на ступень совершивших тшуву и чтобы благодаря этому засветило наслаждение высшего смеха, как сказано выше, и пойми.)
(8) Теперь следует понять сказанное: «Если будет Элоким со мной…» и «вернусь я в мире в дом отца моего» — это именно Ицхак, как сказано выше. Следует понять порядок слов этого отрывка: сначала сказано: «И вышел Яаков из Беэр-Шевы, и пошёл в Харан, и достиг того места…» — до слов «это не что иное, как дом Элоким», а рядом с этим — «И дал Яаков обет…». Какая связь у этого обета с тем, что предшествовало ему в рассказе о его выходе из Беэр-Шевы и уходе в Харан? Но в книгах Каббалы объяснено, что «И вышел Яаков из Беэр-Шевы» означает: он вышел из Малхут, которая называется Беэр-Шева («колодец семи»), потому что включает семь высших мидот, называемых «семью». (В этом три ступени. Беэр-Шева, упомянутая у Авраама, — в семи мидот Хохмы; Беэр-Шева Ицхака — на уровне Бины; Беэр-Шева Яакова — на уровне Малхут.) А его выход из Беэр-Шевы — это нисхождение света и благодати мидот Хесед, Гвура, Тиферет, включённых именно в Яакова, которые привлекаются и нисходят сверху в самое низкое. Это сокращение света Малхут в мирах БЕА, вплоть до внешних чертогов Нога БЕА, которые называются Харан — «харон аф» (пылающий гнев), то есть суды и весьма суровые гвурот, из-за чрезвычайного нисхождения и сокрытия Б-жественности в крайнем сокращении. Разъяснение этого. Известно, что «Харан» по гематрии — «гаронь» (горло), с прибавлением единицы за всё слово. И это то, что сказано: «Охрипло (нихар) горло моё» — «нихар» имеет те же буквы, что «Харан». (Это Нахор, брат Аврама, с гвурот Харана — те же буквы, что «нахар», — противоположность правой линии Хеседа Авраама. Ведь этот Нахор был от левой линии, от которой ответвляются весьма суровые гвурот, а его жена Милка — это Малхут клипат Нога.) Чтобы понять, какое отношение Харан имеет к горлу, — известно, что главное в горле — это голос, выходящий из горла. Он исходит из дыхания сердца в горло и разделяется от горла по пяти местам образования звуков во рту; это простой голос, как известно. Но известно, что этот голос составлен из огня, воды и воздуха в прекрасном смешении: то есть стихия огня не преобладает над стихией воды, а стихия воды — над стихией огня, но они в правильной соразмерности. И это стихия воздуха (руах) — дыхание, которое объединяет их вместе, и оно называется голосом, суть которого — воздух, а составлен он из огня и воды. Это материальное соединение, и характер его смешения зависит от смешения духовных огня, воды и воздуха в дыхании сердца, в груди, где находятся три духовные и более тонкие стихии — огонь, вода и воздух. Это называется внутренним голосом, который не слышен. Оттуда он привлекается в горло, и возникает то же самое соединение в материальных огне, воде и воздухе; это внешний голос, исходящий из горла, называемый «слышимым голосом», как известно. Всё это — когда соединение упомянутых огня, воды и воздуха в прекрасном смешении: тогда голос выходит красивым. Но когда соединение не в прекрасном смешении, голос выходит неправильно. Это бывает, когда стихия огня в груди, в сердце, преобладает над стихией влаги, — из-за повреждения дыхания сердца от сильного жара, который сжимает и портит его. Тогда голос становится хриплым (что называется «хейзерик»), как «Охрипло горло моё». Смысл «нихар»: голос выходит очень низким, потому что он обожжён стихией огня в сердце, приходящей в горло (как «Сыны матери моей разгневались (нихару) на меня» — это о сожжении и уничтожении, как известно). Поэтому голос выходит из горла со стеснением и очень большим трудом, как известно, потому что стихия огня испортила его. Но если смешение прекрасное — с влагой стихии воды и стихии воздуха, — голос выходит легко и быстро, без всякой задержки, благодаря расширению в груди, в сердце. Из всего этого понятно, чему это уподоблено наверху, — высшему голосу, который выходит в высшей речи, как сказано: «Голос — голос Яакова» (внутренний голос в дыхании сердца высшего Человека, а второй голос — внешний голос, слышимый в речи). Это Б-жественное влияние и привлечение в виде голоса, составленного из огня, воды и воздуха (как «Голос Б-га над водами», «Голос Б-га — в силе, голос Б-га — в великолепии» — это Хесед, Гвура, Тиферет), как сказано в Зоаре о высшем голосе и речи, которые суть общее и частное: от этого голоса, включающего три ступени — огонь, воду и воздух, — [влияние] привлекается в речь (и это то, что сказано: «День дню передаёт речь (омер)» — буквы алеф, мем, реш, как сказано в Зоаре), то есть в десять речений, как «И сказал Элоким…», как известно. Однако при нисхождении благодати очень-очень низко, до внешней стороны внешней стороны, тыльной стороны имени Элоким, — это семьдесят народов Нога в Асии, — там уходит сама внутренняя сторона Б-жественного сияния, которое в этом голосе, исходящем из высшего горла (потому что «славы Моей другому не отдам»; и это то, что сказано о стане Санхерива: «И даст Б-г услышать величие голоса Своего» — и они полностью перестали существовать, и пойми). Поскольку весьма преобладают суровые гвурот левой линии, Б-жественное привлечение выходит в уходе и великом сокращении. Это то, что сказано: «Охрипло горло моё» (потому что «сыны матери моей разгневались на меня» — суровыми гвурот стихии огня). И так же сказано там: «Онемел (неэламти) я в безмолвии» — немота (илем), когда не можешь говорить. Это буквы алеф, ламед, мем имени Элоким, как известно из толкования «Поток Элоким (пелег Элоким)»: когда «ми» (мем, йуд) отделяется и отделяется от «эле» (алеф, ламед, hей), это в состоянии гадлут (величия); а когда «Йа» (йуд, hей) уходит из [слова] Элоким, остаются буквы алеф, ламед, мем («илем» — немой). И как «Как овца перед стригущими её — безгласна (неэлама)», как сказано в Эц Хаим, что это говорится о чрезвычайном нисхождении Малхут, чтобы оживлять внешние силы клипат Нога, которые получают от сорока восьми последних сочетаний, и пойми. Однако всё это — при нисхождении Б-жественного света и благодати в самое низкое, даже во внешние чертоги клипат Нога, где имя [Элоким] в крайних сокращениях. И это называется «Харан», что по гематрии «гаронь» с прибавлением единицы за слово (то есть 259): это голос, выходящий со стеснением и трудом, очень низкий, как «Охрипло горло моё», из-за многократного преобладания суровых гвурот левой линии, которые называются «чуждым огнём»: он портит и препятствует привлечению голоса Хеседа, как в «охрипло горло моё» и «онемел я», как сказано выше. (А в самом голосе есть [и проявление] Б-жественных святых гвурот: Он загремит над ними голосом грома и грохота, как «И Всевышний подаст голос Свой, пошлёт стрелы Свои…», чтобы унизить питание внешних сил высшими святыми гвурот, как «Голос Б-га высекает пламя огня», «Голос Б-га сотрясает пустыню…». Так было и при Даровании Торы — «голос Элоким из огня», — в противоположность этому голосу «охрипло горло моё», который исходит от суровых гвурот клипат Нога.) И это «И вышел Яаков… и пошёл в Харан» — в огромное множество сокращений суровых гвурот Малхут при её нисхождении очень низко. Но затем Яаков возвращается из Харана снизу вверх, как сказано: «и вернусь я в мире в дом отца моего». Смысл: «и вернусь» — что он вернётся и выйдет из Харана (буквы «нихар») «в мире в дом отца моего» — это именно Ицхак. Это превращение зла в добро при полноте бирурим Древа познания, чтобы превратить тьму в свет, как сказано выше. И это «в дом отца моего» — это Ицхак, то есть смех и высшее наслаждение, приходящие от бирурим 288 искр, как сказано выше. Ведь сначала Яаков вышел из Беэр-Шевы, то есть из святой Малхут, и умалил себя, спустившись вниз, чтобы произвести бирурим клипат Нога, называемой Харан, а затем он идёт и возвращается оттуда после завершения всех бирурим, когда зло будет полностью искоренено, как будет в грядущем будущем, о котором написано: «И дух нечистоты удалю…». Тогда Харан (ХРН) превращается в «рина» (РНА — ликование), как сказано: «При гибели нечестивых — ликование (рина)». То есть в букве хет слова Харан отсекается её левая ножка, и она становится буквой hей, и тогда [буквы] по гематрии равны «рина», как известно о хамец и маца. Хамец — это суровый суд, поэтому [в нём] хет: форма буквы хет закрыта со всех сторон и открыта снизу, чтобы туда входили и внешние силы, чтобы получать, как «у входа грех лежит». А маца — с буквой hей, в которой есть отверстие с левой стороны, в короткой ножке, отделённой там; тогда смягчаются все суды, и из хет слова «хамец» получается «маца» с hей, которая есть источник хасадим. Так и здесь: из хет слова Харан получается «рина» с hей, как сказано: «При гибели нечестивых — ликование» — это их подъём и исправление. Это полное завершение бирурим Древа познания. И тогда — противоположность «охрипло горло моё»: именно голос ликования, как «Придёт с ликованием…», и также «Тогда наполнятся смехом уста наши, и язык наш — ликованием», от силы раскрытия Б-жественности, в противоположность сокрытию и сокращению Харана — буквы «нихар», и пойми.
(9) Теперь понятен порядок всех слов этого отрывка. Сначала сказано: «И вышел Яаков из Беэр-Шевы» — то есть из Малхут, «и пошёл в Харан» — чтобы выделить там искры, упавшие при разбиении сосудов. Затем рассказывается о сути и корне бирурим: как он взял из камней того места и положил в изголовье один камень, — это подъём всех букв, которые спустились вниз, и их сокрытие во включении в Хохму — йуд. Затем «и поставил его памятником» — в виде вав, «и возлил масло на верх его», чтобы и вниз могло прийти раскрытие Б-жественности поистине как наверху, как сказано выше. А затем сказано: «И дал Яаков обет…», потому что всем этим он лишь подготовил наверху, в этом камне, — то есть подъём имени БАН во внутреннюю сторону Кетера и силу нисхождения света сверху вниз. Но чтобы это было так внизу, на деле, при полноте бирурим имени БАН, — поистине как будет в грядущем будущем, как сказано выше, — об этом он дал обет: «Если будет Элоким со мной». Смысл: именно Элоким, то есть имя БАН, которое производит бирурим в чертогах клипат Нога, как известно. Об этом и сказано: «Если будет этот Элоким со мной и сохранит меня на этом пути, которым я иду» — в Харан, чтобы произвести все бирурим Древа познания полностью. А всякая охрана — от внешних сил клипат Нога, чтобы они не получали питания от святости, и эта охрана — в аспекте окружающего, как известно, и пойми. «И даст мне хлеб, чтобы есть»: то есть не только чтобы всё зло клипат Нога было полностью искоренено, но ещё и чтобы из них было выделено добро — это «хлеб, чтобы есть, и одежда, чтобы одеться». Это совокупность всех бирурим, как известно: «хлеб, чтобы есть» — это хлеб Торы, пища для Б-жественной души в аспекте внутреннего света (ор пними), а «одежда, чтобы одеться» — это заповеди, которые называются одеяниями души в аспекте окружающего света (ор макиф). Всё это совершается через бирурим тридцати девяти видов работы: в хлебе — пахать, сеять, молоть, печь; в одежде — прядение, ткачество и т. д. Это Тора и заповеди, какими они пришли в облачении в Древо познания добра и зла, что должно происходить через бирур тридцати девяти видов работы, как известно. (Но в грядущем будущем, после завершения бирурим, не будет нужды в этом служении бирурим, и поэтому не будет никакой нужды в этом служении и исправлении через тридцать девять видов работы, как сказано: «В пахоту и в жатву отдыхай…». Ибо хлеб, чтобы есть, и одежда, чтобы одеться, будут совершенно готовыми, без всякой работы и обработки земли. И как сказали наши мудрецы, благословенна их память: в будущем Земля Израиля будет производить хлебцы — хлеб для еды, готовый во всём необходимом, даже испечённый, — и также одежды из тонкой шерсти, в одеянии, и также [без нужды] в прядении и ткачестве. И как в духовном одеяние и пища уже исправлены и не нуждаются в исправлении служением, так и в материальном не будет нужды в обработке земли, как объяснено в другом месте.) Однако все эти бирурим зависят от второго условия — от сказанного: «и вернусь я в мире в дом отца моего», именно. То есть все бирурим «хлеба, чтобы есть» и т. д. вознесутся наверх, «в дом отца моего» — это Ицхак, — чтобы от этого были смех и высшее наслаждение, как сказано выше. И это только при этом условии — чтобы он вернулся оттуда именно в мире; и тогда «будет Авайе мне Элоким…». А это «в мире (бе-шалом)» включает два мира: высший мир и нижний мир, как сказали наши мудрецы, благословенна их память, на стих «Или пусть ухватится за крепость Мою, пусть заключит мир со Мной, мир пусть заключит со Мной»: мир в высшем сонме и мир в нижнем сонме. Дело в том, что, как известно, мир (шалом) — это соединение двух противоположностей, как Михаэль и Гавриэль — правитель огня и правитель воды, — и они не гасят друг друга, как сказано: «Творящий мир в высотах Своих». Ибо высший Б-жественный свет, который выше их обоих, приходит и может соединить и связать их вместе, хотя они совершенные противоположности. Так и наверху, в высших мидот Ацилута — Хесед и Гвура, которые противоположны, как огонь и вода, и включаются вместе, как сказано в Сефер Йецира: «Смешал огонь и воду и соединил их вместе». И более того — они меняются ступенями: свет Хеседа светит в сосуде Гвуры, а свет Гвуры — в сосуде Хеседа (как известно и объяснено в другом месте о двух абзацах Шма). Ибо линия и нить Ацилута, в которой светит свет Эйн соф, совершенно превосходящий десять сфирот, устанавливает мир и соединение между ними, чтобы включить левое в правое и правое в левое, как объяснено в другом месте, и пойми. И как есть взаимовключение двух противоположностей — Хеседа и Гвуры, — называемое миром, как сказано выше, так есть взаимовключение и соединение двух противоположностей — высшего и низшего, — чтобы они соединились вместе (хотя высшее — в аспекте хасадим, а низшее — в аспекте гвурот). И в этом два вида мира. Первый — сверху вниз, это аспект высшего праведника (цадик эльон). Второй — снизу вверх, это аспект нижнего праведника (цадик тахтон). И это то, что сказано: «Мир, мир дальнему и ближнему», и также сказанное: «Мир пусть заключит со Мной» — мир в высшем сонме и мир в нижнем сонме. Дело в том, что, как известно, соединение высшего с низшим бывает двумя способами. Первый — когда высшее нисходит к низшему, сверху вниз (как было при Даровании Торы, о котором написано: «И сошёл Б-г на гору Синай…»). Второй — когда низшее поднимается к высшему, снизу вверх, как «Кто взойдёт на гору Б-га…» (и как известно о соединении [благословения об] избавлении с молитвой: это подъём Малхут в Святая Святых чертога Брии, чтобы соединиться с Зеир Анпином, — высшее нисходит в Святая Святых, а низшее поднимается туда, и они соединяются; это промежуточное звено, и это переплетение [имени] Авайе с Ад-най и Ад-най с Авайе). Оба способа называются соединением высшего и низшего, только одно соединение — наверху, когда низшее поднимается к высшему, а другое — внизу, когда высшее нисходит к низшему. Однако всякое соединение двух противоположностей, или высшего с низшим, — через мир, который соединяет и объединяет их, как сказано выше о «Творящем мир», и он приходит именно свыше их обоих, как сказано выше. Но здесь есть два вида мира. Первый — снизу вверх: он пробуждает подъём и связь низшего, чтобы оно соединилось с высшим; это связь получающего с дающим, называемая нижним праведником (как сказано: «И народ твой — все праведники»: высший праведник и нижний праведник), — через мир, который поднимает его и соединяет с дающим. Об этом и сказано: «Мир, мир дальнему и ближнему»: первый «мир» относится к дальнему, который становится близким, по словам наших мудрецов, благословенна их память. Это подобно упомянутому выше подъёму бирурим 288 искр из Древа познания добра и зла — путём иткафья и итхапха, превращения тьмы в свет и горечи в сладость — через истинную тшуву: они поднимаются, поднимая майн нуквин снизу вверх, благодаря связи получающего, то есть общины Израиля. Благодаря этому они пробуждаются к полной тшуве и поднимаются наверх, чтобы включиться в Единого, выше совершенных праведников, ибо «на месте, где стоят совершившие тшуву…». Ведь от этого наверху возникает смех и высшее наслаждение, которое больше всех наслаждений от служения праведников, как сказано выше. Это мир дальнему, который становится поистине близким, как сказано выше. И таково первое толкование сказанного: «и вернусь я в мире в дом отца моего» — это Ицхак, то есть мир снизу вверх, когда дальний становится близким, как сказано выше. Второе толкование сказанного «и вернусь я в мире» — это второй мир, сверху вниз: это возвращение — сверху вниз, когда высшее нисходит вниз, к низшему. Об этом и сказано: «Мир, мир дальнему и ближнему»: второй «мир» — ближнему, то есть высшему, чтобы он пришёл вниз и соединился с низшим. Это связь высшего дающего с получающим, называемая высшим праведником (как при Даровании Торы, когда Б-г сошёл на гору Синай). И это — чтобы могли быть нисхождение и раскрытие света Эйн соф, который в Ацилуте, внизу, в БЕА, через Тору и заповеди, — как раскрытие Шхины в Святая Святых в Храме, и раскрытие святого духа у пророков, и тому подобное. И это «и вернусь я в высшем мире» — сверху вниз. (Но по этому толкованию непонятно сказанное «в дом отца моего» — это Ицхак. Возможно, это аспект высшего праведника, то есть Ицхак, который нисходит вниз, как «сидит и играет с Левиафаном», который внизу, как в грядущем будущем. Об этом и сказано: «в дом отца моего» — Ицхака, который внизу.) И известно, что в самом этом соединении высшего с низшим нет разницы, внизу оно или наверху, — только для получающего: когда ему нужно подняться, сказано: «Кто взойдёт на гору Б-га? Чистый руками…». Но для высшего нет никакой разницы, ведь он находится внизу поистине как наверху. И тем не менее эти два мира — как один: нужны и подъём низшего, и нисхождение высшего (как сказано выше о соединении [благословения об] избавлении с молитвой). И именно через эти два мира — снизу вверх и сверху вниз — он сказал: «и вернусь я в мире в дом отца моего» — это Ицхак, — чтобы от этого были смех и высшее наслаждение наверху, как в грядущем будущем, почему он и назван Ицхак в будущем времени, как сказано выше. Чтобы было постоянное соединение высшего и низшего — снизу вверх и сверху вниз, — необходимы именно эти два мира, и одного мира недостаточно, и пойми. И это «мир в высшем сонме» — от Ацилута к Брие, и «мир в нижнем сонме» — от Брии к Ацилуту: это два Есода — высший праведник и нижний праведник, Зеир Анпин и Малхут. (Или же смысл таков: «мир в высшем сонме» — от Эманирующего к Ацилуту, а «мир в нижнем сонме» — от Ацилута к Брие, и каждый включает два мира.) Поэтому в грядущем будущем скажут Ицхаку: «Ты — отец наш», ведь с ним есть соединение через упомянутые два мира. Поэтому он удвоил первое условие: «Если будет Элоким со мной и сохранит меня…» — чтобы произвести все бирурим, — «и вернусь я в мире в дом отца моего» — это Ицхак. Ведь все бирурим зависят от этого второго условия — «и вернусь…», — чтобы все бирурим вознеслись наверх через упомянутые два мира, «в дом отца моего» — это Ицхак, и пойми.
(10) «Тогда будет Авайе мне Элоким…». После того как он удвоил условие — чтобы его хранил именно Элоким на пути, которым он идёт, то есть имя БАН, которое производит бирурим, как сказано выше, «и даст мне хлеб…», что включает все бирурим, как сказано выше, — а главное поставил в зависимость от второго условия: «и вернусь я в мире в дом отца моего», то есть именно Ицхак, по указанной выше причине, — тогда он исполнит обет, который дал, то есть сказанное: «тогда будет Авайе мне Элоким». Из этих его слов следует, что одно зависит от другого: если имя Элоким произведёт все бирурим Древа познания полностью, как будет в грядущем будущем, как сказано выше, и также все эти бирурим вознесутся через упомянутые два мира именно «в дом отца моего» — это Ицхак, — тогда само собой имя Авайе будет у него поистине на уровне Элоким, и пойми. Чтобы понять это, сначала нужно понять, что представляют собой эти два имени — Авайе и Элоким. Как известно, [стих] «Ибо солнце и щит — Авайе Элоким» — это пример и то, что им уподоблено, поистине похожее на пример. Как солнце со своим щитом, так имя Авайе с именем Элоким: имя Элоким — это щит и футляр (нартик) для имени Авайе. Дело известное. Для примера: солнце — это само светило, а сияние и свет, распространяющиеся в мире, исходят не от самой сущности и тела солнечного светила. (Ведь свет и сияние в самом светиле находятся в состоянии самой сущности светила, к которой неприменимо понятие сияния, то есть распространения, чтобы светить вдаль; как и в самом живом: то, что в нём есть сила оживлять, ещё не есть распространение, чтобы действительно оживлять.) Но сияние и свет солнца, светящие, распространяясь в мире, исходят именно от его футляра. Футляр — это нечто вроде покрова и тонкого одеяния, чтобы утаить и скрыть саму сущность солнечного светила; только «его одеяние — из него самого и в нём самом», как у той улитки. Так и этот футляр образуется из самого тела солнца, чтобы быть ему щитом и сокрытием, — чтобы могло быть сияние, распространяющееся, чтобы светить вдаль, как объяснено в другом месте (о «той оболочке солнца»). Так же следует понять и то, что этим поистине уподоблено, — имя Авайе и имя Элоким. Само имя Авайе — это сущность светила, превосходящая Б-жественный свет, распространяющийся, чтобы светить и оживлять все миры «нечто из ничего»; оно — самый источник, от которого происходит распространение света и сияния, оживляющего все миры. И как сказано: «Ибо у Тебя (имха) источник жизни»: «у Тебя» — то есть подчинён и упразднён весь источник жизни, распространяющийся в мирах. («В свете Твоём» — сущностном — «увидим свет» — этот [свет] от щита и футляра, который лишь отсвет отсвета.) Это имя Авайе — йуд, hей и т. д., — включающее все десять сфирот Ацилута: йуд — в Хохме, hей — в Бине и т. д. В этом имени Авайе светит Сущность света Эйн соф, поэтому оно называется светилом, как само солнце. А имя Элоким — это щит и футляр, чтобы скрыть Сущность света Эйн соф, которая в имени Авайе Ацилута, — как щит для солнца, как сказано выше. И благодаря этому скрытию и сокрытию (которое образуется из самого тела и сущности светила, то есть имени Авайе, ибо это одеяние — из него самого и в нём самом) может быть распространение Б-жественного сияния, чтобы от него возникло «нечто из ничего» в ограниченном. (И поэтому [Он] называется «Элоким живой и Царь мира», а об имени Авайе самом по себе сказано: «Ибо у Тебя…»; и это то, что сказано: «жизнь», а не «в жизни»; и поэтому говорят: «Царь, Единственный, Жизнь миров».) И вот о грядущем будущем сказано: «И откроется слава Б-га, и увидит всякая плоть… ибо уста Б-га изрекли». Смысл: раскроется слава самого имени Авайе Ацилута, так что оно не будет в сокрытии и утаении имени Элоким. (Как и в каждый Шабат есть нечто подобное — прорыв хасадим имени Авайе в имя Элоким, как известно о [числах] 26 и 86 и т. д.) И как намекнули на это наши мудрецы, благословенна их память, сказав: в будущем Святой, благословен Он, выведет солнце из его футляра. То есть Он устранит скрывающую завесу — имя Элоким — от имени Авайе, называемого солнцем, и раскроется само имя Авайе, как сказано: «И откроется… и увидит всякая плоть, что уста Б-га» поистине «изрекли» в десяти речениях имени Элоким, которые теперь, — без всякого сокрытия и одеяния, и пойми. Это потому, что в грядущем будущем будет выделено добро Древа познания добра и зла и зло будет полностью искоренено — а это превращение тьмы в свет внизу, как сказано выше; и благодаря этому будет противоположность скрывающего сокрытия наверху — то есть раскрытие имени Авайе, и пойми. В этом причина сказанного, что в грядущем будущем перед праведниками будут говорить «свят»: ведь в душах праведников раскроется имя Авайе так же, как оно наверху, в Ацилуте. (И хотя сказано «и увидит всякая плоть», главное раскрытие будет именно у праведников.) (И это то, что сказали: праведники будут исцеляться им, а нечестивые — судимы им, как объяснено в другом месте.) Из этого во всяком случае понятно, что в грядущем будущем, когда раскроется само имя Авайе, как сказано выше, имя Авайе будет на уровне имени Элоким нынешнего. Ведь имя Элоким теперь — это то, что распространяется в мирах, чтобы оживлять творения «нечто из ничего», что называется поистине «силой Творца в сотворённом», как известно; но оно приходит лишь из скрытия и сокращения света самого светила — имени Авайе. А в грядущем будущем будет распространение имени Авайе вниз, в БЕА, вместо нынешнего имени Элоким, чтобы оживлять миры «нечто из ничего», — так что они будут получать свою жизненность и благодать от самого имени Авайе, поистине так, как теперь получают от имени Элоким, и пойми. И это то, что сказано и здесь: «Тогда будет Авайе мне» поистине «Элоким». Смысл: после того как его сохранит именно имя Элоким, которое производит бирурим, и бирурим вознесутся в дом отца его Ицхака — поистине как в грядущем будущем, после завершения бирурим 288 искр, когда раскроется имя Авайе, как сказано выше, — тогда само собой «будет Авайе мне» поистине на месте Элоким, как в грядущем будущем, и пойми. (Выходит, что сказанное «Тогда будет Авайе…» подразумевает нынешнее имя Авайе: чтобы оно было ему поистине Элоким, как в грядущем будущем, именно после завершения всех бирурим. Поэтому главное условие он поставил в зависимость от сказанного «и вернусь я в мире» — ведь тогда это произойдёт само собой.)
(11) «И этот камень, который я поставил памятником, будет домом Элоким…». Ведь после того, как имя Авайе в грядущем будущем будет лишь на уровне Элоким, как сказано выше, — облечённым в миры и творения, — если так, имя Авайе в грядущем будущем будет на гораздо более возвышенной ступени (ибо, поскольку в грядущем будущем будут подъёмы миров и окружающее имени Авайе станет лишь внутренним светом, если так, окружающее будет с ещё более высокой ступени; это как «окружающий», ставший лишь «наполняющим», — неизбежно, что [новый] «окружающий» будет с более высокой ступени), намного выше нынешнего имени Авайе, — то есть из самой Сущности света Эйн соф, как сказано: «Не будет тебе более солнце…, но Б-г будет тебе вечным светом». Поэтому внизу будет поистине как наверху, ибо «перед Ним тьма как свет». (И не как нынешний «окружающий все миры», который лишь в сокрытии, а не в раскрытии, как сказано: «Разве не наполняю Я небо и землю?» — ведь нынешнее имя Авайе будет в раскрытии, как нынешнее Элоким, и не придёт в сокрытии ступеней, но «откроется слава Б-га, и увидит всякая плоть…». (И также от «окружающего» грядущего будущего придёт раскрытие, как сказано: «вечным светом…». (И это «И будет свет луны как свет солнца»: смысл — Малхут в грядущем будущем будет как свет солнца, то есть нынешнее имя Авайе; «а свет солнца будет всемеро» — то есть имя Авайе грядущего будущего будет в семь раз больше нынешнего имени Авайе, что называется «светом семи дней», как объяснено в другом месте.) И вот, в [молитве] Неила Йом Кипура, которая есть подъём Малхут, сказано наоборот: «Авайе — Он Элоким», ибо из Элоким, которое в высшем, — из аспекта Элоким в Кетере — возникает Авайе внизу. И как сказано в Эц Хаим, что из внутреннего [аспекта] высшего возникает окружающее для низшего. Однако через исполнение заповедей высшее окружающее привлекается, чтобы стать внутренним внизу, как сказано: «И будет Авайе мне» лишь на уровне Элоким, — как сто благословений имени Авайе, которые должны прийти в подлинное раскрытие света в сосудах различных сосудов. Поэтому он уточнил, сказав: «мне — Элоким», то есть Яакову, «человеку непорочному, сидящему в шатрах» Письменной Торы и Устной Торы и т. д., как сказано выше о «И установил свидетельство в Яакове…». Но это именно в аспекте прямого света Торы и заповедей, сверху вниз, как сказано: «И даст мне хлеб, чтобы есть, и одежду, чтобы одеться», — тогда «будет Авайе мне Элоким», как сказано выше. Что же касается тшувы, которая есть отражённый свет, снизу вверх, как сказано выше в толковании «и вернусь я в мире в дом отца моего» — это именно Ицхак, то есть высший смех, возникающий именно от тшувы (в этом причина того, что если Израиль совершит тшуву — будет избавлен, как сказано выше), — об этом он сказал: «И этот камень, который я поставил памятником, будет домом Элоким». Это относится ко второму условию — именно «и вернусь я в мире». А сказанное «Тогда будет Авайе…» относится к первому условию — «если даст мне хлеб, чтобы есть…», то есть к Торе и заповедям праведников; об этом сказано: «Тогда будет Авайе мне Элоким» — в раскрытии имени Авайе Торы и заповедей, в нисхождении высшего к низшему. Но главное — второе условие: «и вернусь я в мире в дом отца моего», то есть подъём всех бирурим именно отражённым светом тшувы, которая выше Торы и заповедей совершенных праведников, как сказано выше, ибо «на месте, где стоят совершившие тшуву…». Об этом сказано: «И этот камень…» — это подъём Малхут, то есть имени БАН, «эвен» (камень: алеф и БАН), как известно, — в грядущем будущем выше имени Авайе МА, Хохмы Зеир Анпина, и как сказано: «Жена доблестная — венец мужа своего», «женщина обойдёт мужчину», и как сказано выше о тшуве, о чём сказано: «В тот день выйдут живые воды из Иерусалима, половина их — к морю восточному (а-кадмони)» — Торы и заповедей. Ибо в десяти сфирот отражённого света Малхут поистине на уровне Кетера. (И как объяснено в главе Хаей Сара о сказанном: «Во всём, что скажет тебе Сара», — то есть БАН, — «слушай её голоса»: БАН будет выше МА в грядущем будущем.) И это то, что сказано: «И этот камень» — то, что теперь есть имя БАН, нисходящее вниз в БЕА, чтобы «оживить дух смиренных» и производить бирурим Нога через тшуву, как сказано выше, — в грядущем будущем поднимется высоко-высоко, выше имени Авайе, и будет поистине домом Элоким, то есть высшим Элоким, которое в самом Кетере, — это Гвура «Страха Ицхака», которая раскроется в грядущем будущем (как сказано выше в главе Толдот, что страх — от самого близкого). И как сказано: «и вернусь я в мире в дом отца моего» — именно Ицхака: от этого условия зависит сказанное «и этот камень» — именно, то есть Малхут, нижний трепет тшувы в аспекте отражённого света, который поистине возвращается к своему изначальному состоянию, чтобы стать поистине домом Элоким, для раскрытия света самой Сущности, поистине какова она наверху, в самой Сущности, — намного выше раскрытия нисхождения света Сущности в имени Авайе в Торе и заповедях, о чём он сказал сначала: «Тогда будет Авайе мне Элоким». Ибо подъём Малхут в Сущность света Эйн соф не имеет предела наверху; поэтому Ицхак в грядущем будущем выше Авраама, как сказано: «Ибо Авраам не знает нас… Ты — отец наш», как сказано выше. И это то, что сказано сначала: «И взял из камней того места», которые теперь нисходят вниз, — и скрыл и включил их в один камень Хохмы, «и положил в изголовье» — высоко-высоко; а затем «и поставил его памятником, и возлил масло на верх его», чтобы [свет] мог прийти вниз через Тору и заповеди, как сказано выше. Но после того как он вернётся в мире в дом отца своего Ицхака, — об этом он сказал: «И этот камень, который я поставил памятником», чтобы через него пришло раскрытие Б-жественности внизу, «будет» поистине «домом Элоким» наверху, как сказано: «Камень, отвергнутый строителями, стал главою…». И в Неилу Йом Кипура говорят семь раз «Авайе — Он Элоким»: это семь подъёмов имени Авайе, чтобы подняться в высшее Элоким. А Йом Кипур — подобие грядущего мира, когда скажут Ицхаку: «Ты — отец наш» (так что община Израиля будет вместилищем для самой Сущности Эйн соф, выше Торы и заповедей). И тогда община Израиля называется «землёй желанной» (эрец хефец), «Моё желание — в ней», — именно через тшуву, как сказано выше. И как сказано: «И бедные из людей» — это совершившие тшуву — «о Святом Израиля» Самом «возрадуются», и пойми.)))
(12) «И из всего, что Ты дашь мне, десятину отделю Тебе (асер аасренну)». Из двух упомянутых условий ясно, что и обет свой он исполнит в двух вещах: первое — «Тогда будет Авайе мне Элоким», второе — «И этот камень…». Это две противоположности — десять сфирот прямого света и десять сфирот отражённого света, то есть в целом праведники и совершившие тшуву, как сказано выше. А теперь он говорит нечто, включающее оба — прямой свет и отражённый свет. Это сказанное: «И из всего, что Ты дашь мне», что относится к грядущему будущему, когда будет подъём миров с возвышения на возвышение, до самой высоты, отражённым светом — к самой Сущности, как сказано: «И этот камень…»; и также будут нисхождение и привлечение Сущности Эйн соф вниз поистине как наверху, прямым светом, — это сказанное: «Тогда будет Авайе мне…». И соответственно этим двум он сказал: «И из всего, что Ты дашь мне» в грядущем будущем — будь то в подъёмах высших светов наверх, будь то в нисхождениях светов вниз, — во всём «десятину отделю Тебе». Смысл слов «асер аасренну» (удвоенное «десятину отделю»): два вида десятины. Первая — десятина снизу вверх, ибо «десятое будет святым», в поднятии майн нуквин отражённого света, где Малхут — это Кетер, а Кетер — это Малхут. А вторая десятина — сверху вниз, в десяти сфирот прямого света, от дающего к получающему, в аспекте майн дхурин. Это в целом тшува и добрые дела в этом мире, который лучше всей жизни грядущего мира, и пойми. И это «асер аасренну» — эти два вида десятин, тшувы и добрых дел, — «Тебе», поистине Тебе: Самой Сущности и Существу Эйн соф, благословен Он, — потому что всё Твоё, как сказано: «И из всего, что Ты дашь мне…». Это относится к тому, что прямо предшествует, — после исполнения двух условий: «хлеб, чтобы есть» и «и вернусь…». Ибо всё, что Ты дашь мне в прибавлении возвышения и благословения благодаря этому — наверху и внизу, — всё это Ты дал мне из Твоей руки. Ибо Сущность Эйн соф выше десяти сфирот прямого света и отражённого света. Поэтому и десятины их тоже — «десятину отделю» именно «Тебе», и пойми.
Глава Ваеце · «И встал Лаван рано утром» — 5585 год
(1) «И встал Лаван рано утром, и поцеловал сыновей своих и дочерей своих, и благословил их» (Бытие 32:1). Написано: «Тебе, Б-г, величие (гдула) и могущество (гвура)» и т. д. (I Хроники 29:11). Здесь упомянуты шесть высших мидот Ацилута — Хесед, Гвура, Тиферет, Нецах, Ход, Есод — вплоть до слов «ибо всё (коль) на небесах и на земле», то есть «соединяющий небо и землю», — это Есод. А затем: «Тебе, Б-г, царство» — это Малхут, как известно. Сказанное «Тебе (леха), Б-г» означает: «леха» — это пятьдесят врат Бины, ведь «леха» в гематрии 50; там мидот включены в абсолютном битуле. Поэтому сказано: «Тебе (леха), Б-г, величие и могущество» и т. д. Однако при их раскрытии от Бины вниз — через Есод, как известно, что «Бина распространяется до Ход» — сказано: «ибо всё (коль) на небесах». «Коль» — это перестановка букв слова «леха», поскольку они нисходят из сокрытия в раскрытие именно через Есод, который называется «цадик — основа мира»; это и означает «соединяющий» и т. д. Это уровень Йосефа, который даёт влияние Малхут, то есть коленам (шватим), которые находятся на уровне «мира Нуквы», как известно из сказанного: «Туда восходят колена» (Псалмы 122:4) (как будет объяснено далее). Три мидот, упомянутые вначале, — величие, могущество и великолепие (тиферет) — это праотцы Авраам, Ицхак и Яаков, ведь праотцы и есть высшая колесница, то есть мидот Хесед, Гвура и Тиферет Ацилута, как известно. Величие — это Хесед, корень души Авраама, человека Хеседа. Могущество — корень души Ицхака, который называется «Страх Ицхака». А Тиферет — корень Яакова, который от миды милосердия, включающей обе, как сказано: «Б-г отца моего, Б-г Авраама и Страх Ицхака был со мной» (Бытие 31:42), как известно. Чтобы понять разъяснение всего этого, следует сначала понять, почему сказано «Тебе, Б-г, величие (а-гдула)» с буквой хей, а в молитве Шмоне эсре говорят: «Б-г великий (а-гадоль), могущественный (а-гибор) и грозный», как сказано в Писании. Известно, что буква хей указывает на женский род, ведь хей — это распространение в длину и ширину. Например, мида величия, то есть мида Хеседа: эта мида Хеседа существует такой, какова она по своей сути в дающем, который называется человеком добрым и милостивым по сути, прежде чем она приходит к влиянию на другого, получающего милость. Но когда от него распространяется милость к получающему, она приходит лишь во внешней стороне, как озарение Хеседа дающего, и приходит лишь по мере сосуда получающего. Это лишь одно озарение, распространяющееся от сути его миды Хеседа, и по сравнению с ним оно считается как ничто — как сияние солнца, которое упраздняется и включается в самом солнце. Ведь невозможно, чтобы сама суть Хеседа, какова она есть, пришла к получающим, — приходит лишь распространение его озарения. Так следует понимать и наверху сказанное: «Тебе, Б-г, величие (а-гдула)» с буквой хей, и как сказано: «Ибо у Тебя источник жизни» (Псалмы 36:10). Ведь написано: «Ибо сказал я: мир милостью построен» (Псалмы 89:3). Основное строение всех миров «нечто из ничего» приходит от высшего Хеседа Ацилута, который называется величием, поскольку Хесед и величие — это действительно одно и то же. И поскольку главное в величии — лишь распространение, которое вне Его Сущности, однако в этом распознаётся Его сущностное величие, хотя нет никакого сравнения между распространением величия и Сущностью Его величия, — так же как распространение Хеседа к получающим есть лишь одно простое озарение от сути миды Хеседа, — тем не менее главное совершенство величия и Хеседа именно в том, чтобы прийти к влиянию на получающих. Как сказано: «Там, где ты находишь Его величие, там ты находишь Его скромность». Это особая скромность — сократить Себя, чтобы давать получающим от величия Своего сущностного Хеседа; ведь «величие Его неисследимо» (Псалмы 145:3), в самом Эйн соф. Это и означает: «Тебе, Б-г, величие (а-гдула)» с буквой хей — это распространение величия и высшего Хеседа ради возникновения миров, ведь «буквой хей Он сотворил их (бе-хей бераам)» — из ничего
в нечто, то есть это Малхут. Это и означает: «Ибо сказал я: мир» и т. д., как сказано: «И утвердится милостью престол» (Исайя 16:5): Хесед Малхут получает от Хеседа Зеир Анпина через Есод, как сказано выше в объяснении слов «ибо всё на небесах». Поэтому «величие» и «могущество» с хей — это мидот Малхут в мирах Брия, Йецира и Асия. «Тебе, Авайе» — в абсолютном битуле. Ведь в самой Сущности света Ацилута не подходит выражение «величие» с хей (а лишь «великий» и «могущественный» и т. д. — это мидот Ацилута, как они есть по сути в самом Ацилуте, ведь праотцы и есть колесница для Имени в буквальном смысле). А то, что в Шмоне эсре сначала говорят «Б-г Авраама» и т. д., а затем «великий» и т. д., — это потому, что через поднятие майн нуквин праотцев привлекается корень мидот Ацилута от Хохмы и Бины Ацилута, из первого источника. Это и означает «Б-г наш и Б-г отцов наших» — это «отцы мира», отцы, порождающие мидот, которые называются «миром» (как сказано выше, в главе Толдот). Это и означает: «Велик Б-г и весьма восхваляем» (Псалмы 145:3) — это в озарении Его величия, в постижении душ и ангелов миров Брия, Йецира и Асия; но для самого Его величия «нет исследования» вовсе, поэтому сказано: «Тебе, Б-г, величие» и т. д. И тем не менее наши мудрецы, благословенна их память, сказали на стих «Велик Б-г и весьма восхваляем в городе Б-га нашего» (Псалмы 48:2): «Когда Он велик? Когда Он в городе Б-га нашего, на горе святости Его». Это раскрытие внутренней стороны и Сущности Его величия, как в раскрытии Шхины в Ган Эдене. Это и называется «городом» — высший Иерусалим, который называется именно «городом Б-га нашего», ведь это сочетания букв Торы, как известно. (И это светит именно через Хесед Авраама, поэтому сначала сказано «Б-г Авраама», а затем Он называется «великий» с определённым артиклем хей. Ведь от этого пробуждается высший Хесед, который исходит от света Кетера, чтобы разделиться на линии и распространиться в Хеседе и величии в мирах; это смысл слов «при сотворении их (бе-ибарам)» — «ради Авраама» и т. д. И так же «могущественный», корень которого — в «Б-г Ицхака» и т. д.)
(2) И вот, первый свет высших мидот Ацилута — это Хесед, то есть величие, как сказано выше (как известно, на языке первых каббалистов Хесед, Гвура и Тиферет Ацилута назывались «Гдула, Гвура, Тиферет» — величие, могущество и т. д.). И этот свет Хеседа светит во всех высших мидот Ацилута, как сказано в Зоаре на стих «Днём заповедует Б-г милость Свою» (Псалмы 42:9): что она идёт со всеми высшими днями. Это корень Авраама, который называется человеком Хеседа, как известно; о нём сказано: «И возвеличу имя твоё, и будешь ты благословением» (Бытие 12:2), поскольку он был колесницей для высшего Хеседа. Известно, что в целом есть две ступени — свет и сосуд. Сосуд — это Хесед, а свет — любовь, поскольку Хесед ответвляется именно от любви, как видно на опыте: чем больше любовь, тем больше распространяется милость к ближнему и любимому. Таково было свойство Авраама — в любви и слиянии (двекут) с Б-гом живым. Поэтому он называется «любящим, возлюбленным Царя»: свет его любви и слияния был сущностным и постоянным весь день, в крепкой связи всем сердцем и душой — только с Единым Б-гом, без всякого перерыва, даже на одно мгновение. Как сказано: «Ходи предо Мной» (Бытие 17:1) — это постоянное восхождение со ступени на ступень каждый день, как сказано в Зоаре на стих «Шёл, всё продвигаясь к югу» (Бытие 12:9): что он шёл со ступени на ступень — в Б-жественном Хеседе и любви, то есть именно «к югу». Это и называется колесницей: как колесница по отношению к всаднику пребывает в абсолютном битуле по отношению к тому, кто на ней едет, так и душа Авраама была в постоянном абсолютном битуле по отношению к Б-жественному свету в Хеседе Ацилута, который пребывал на нём. Точно так же было и свойство Ицхака, который был такой же колесницей в Гвуре, то есть в трепете и страхе перед Б-гом, в абсолютном битуле и великом благоговении весь день без всякого перерыва, во внутренней стороне трепета и страха в сердце, «так что колени его бились одно о другое» (Даниил 5:6), как страх перед Б-гом, который будет в грядущем будущем. Он называется «Страх Ицхака», поскольку был колесницей для Гвуры Ацилута, как известно. Так же и Яаков был колесницей для Тиферет Ацилута, то есть для милосердия, включающего любовь и трепет, Хесед и Гвуру (а внутренняя сторона миды милосердия — это Даат, как будет объяснено далее). И поскольку сам свет Эйн соф пребывает в мидот Ацилута, как сказано: «Он, Его жизненность и Его органы — одно», поэтому заслуга праотцев не иссякла вовсе — по одному из мнений. (И как мы говорим в благословении «Модим»: «Добрый, ибо не иссякло милосердие Твоё, и Милосердный, ибо не прекратились милости Твои». Здесь милосердие поставлено в зависимость от Хеседа, а Хесед — от милосердия. Ведь «Добрый» — это мида добра, Хесед Авраама, как сказано: «Только добро и милость» (Псалмы 23:6), и написано: «Ибо милость Твоя лучше жизни» (Псалмы 63:4). И от этого добра и Хеседа привлекается озарение света Эйн соф в милосердии — это средняя линия Яакова, — так что милосердие Его не иссякает. Это и означает: «Добрый, ибо не иссякло милосердие Твоё». И тогда также и Хесед, включённый в милосердие, — «не прекратились милости Твои». Это и означает: «и Милосердный, ибо не прекратились милости Твои», и как сказано: «Вспомни милосердие Твоё, Б-г, и милости Твои, ибо от века они» (Псалмы 25:6) — от «века» самого Эйн соф. Это и означает: «Которую Ты клялся отцам нашим с древних дней» (Михей 7:20) — от «Древнего мира», как известно.) Эти три ступени праотцев светят в общине Израиля, то есть в Малхут наверху, которая стоит, чтобы получать от трёх линий Ацилута: Хохма, Хесед, Нецах; Бина, Гвура, Ход; Даат, Тиферет, Есод, как известно. Это в три времени года — в Песах, Шавуот и Суккот. В Песах светит свет Хеседа Авраама, в Шавуот — Гвура Ицхака (ведь при даровании Торы был «Страх Ицхака» вблизи, как сказано: «И увидел народ, и содрогнулись» (Исход 20:15), и Тора тоже была дана в огне), а в Суккот светит милосердие Яакова, как сказано: «А Яаков отправился в Суккот» (Бытие 33:17). Это окружающие света (макифим) сухого покрытия (схах), то есть милосердие «лика орла», как сказано: «Как орёл пробуждает гнездо своё» (Второзаконие 32:11), как известно. Так же в частном виде светит от общего уровня трёх праздников Б-га — Хеседа, Гвуры и Тиферет Ацилута — и каждый день в трёх молитвах. В утренней молитве — Хесед Авраама, ведь молитвы установили праотцы: утреннюю молитву установил Авраам, послеполуденную (минха) установил Ицхак — это суд, а вечернюю (маарив) установил Яаков — это Тиферет. И также в каждой молитве в частности есть три первых благословения, соответствующих Хеседу, Гвуре и Тиферет Ацилута в целом. Первое благословение — соответствует Хеседу Авраама, как сказано: «Б-г Всевышний, творящий добрые милости» и т. д., «и помнящий милости праотцев» — Хесед Авраама, — чтобы избавить души внуков их с любовью Авраама. Второе благословение, «Ты могуществен» (Ата гибор), — это Гвура Ицхака, то есть Гвура, что в Хеседе: «питающий живых милостью» — это пропитание, которое именно на севере, как сказано: «Стол — на севере». А также воскрешение мёртвых — в Гвуре Атика Йомина, и так же выпадение дождей, которые нисходят в Гвуре, что в Хеседе. Третье благословение, «Ты свят», — это уровень Яакова, включающий любовь и трепет, ведь «чистота приводит к святости» — это святость заповедей, включающих Хесед и Гвуру, любовь и трепет. И также в первом благословении Шмоне эсре говорят: «Б-г Авраама, Б-г Ицхака и Б-г Яакова». Всё это потому, что каждый день привлекается и изливается от озарений ступеней праотцев, которые суть колесница для Хеседа, Гвуры и Тиферет Ацилута, в общину Израиля, в самый низ, — такими, какие они в этом мире, в материальных телах. Ведь праотцы называются пастырями — «пастырями Израиля», чтобы питать Б-жественным пропитанием и пищей, оживлять корень души каждого еврея в этих трёх ступенях — любви, трепете и милосердии, — так что каждый еврей может сказать: «Когда же мои дела достигнут дел Авраама, Ицхака и Яакова?» И хотя это весьма удивительно — как может человек достичь дела Б-жественной любви Авраама, чтобы служить силой любви такой, какова она в самопожертвовании, в постоянном абсолютном битуле, как сказано выше, и удаляться от зла в страхе перед Б-гом, как «Страх Ицхака», в великом постоянном благоговении, как сказано выше, и тому подобное в миде милосердия Яакова? Ведь в действительности в праотцах, которые были колесницей для Хеседа, Гвуры и Тиферет Ацилута, было озарение самого света Эйн соф — «Он и Его жизненность — одно», как сказано выше. Откуда же будет сила у душ, находящихся в материальных телах, получить это? И ведь свет Эйн соф пребывает только на колеснице, которая в абсолютном битуле, как сказано выше. Однако тем не менее праотцы называются корнем дерева, а от корня привлекается к ветвям, вплоть до самой последней ветви, как сказано: «В грядущие дни укоренится Яаков» (Исайя 27:6). Для примера — корень материального дерева: соки, которые всасывают корни, распространяются по стволу дерева, так что влага жизненности есть и в самых последних ветвях. Это и означает то, что мы говорим: «Но мы — народ Твой, сыны Авраама, любящего Тебя… как прекрасно наше наследие». Мидот праотцев привлекаются по наследству к сыновьям вплоть до самого последнего поколения. Поэтому сказали: «Евреи — милосердные, сыны милосердных; творящие милость, сыны творящих милость». А главное — то, что сказали: «Евреи — верующие, сыны верующих». Поэтому каждый может сказать: «Когда же мои дела достигнут дел Авраама, Ицхака и Яакова», и пойми.
(3) Однако ещё нужно понять, откуда у общины Израиля сила получить это озарение от праотцев. Хотя они ветви, получающие от корня, но ведь праотцы были высшей колесницей в самом Ацилуте, где «Он и Его жизненность — одно», как сказано выше; а от Ацилута к Брия, Йецира и Асия уже прерывается озарение «линии» и «нити», и есть разделяющая завеса между Ацилутом и мирами Брия, Йецира и Асия. Тем более при нисхождении влияния ещё ниже — в чертоги Нога, откуда привлекается животная душа, сильно смешанная со злом. И если бы свет светил от праотцев в общину Израиля таким, каков он есть, несомненно, каждый был бы в истинной любви и трепете, как сами праотцы. А мы видим, что есть много грешников, нарушающих явно, разнузданно, — в противоположность «Страху Ицхака», — и совсем не служащих из любви. Но дело в том, что в действительности, хотя в полном раскрытии ступень любви и трепета праотцев не светит вовсе, однако в сокрытии, в Б-жественной душе, на уровне йехида, что в ней, она, несомненно, светит каждый день, сразу как человек встаёт с постели. Это происходит через веру, которая как бы природна нашим душам, по наследству от праотцев; поэтому сказали: именно «Евреи — верующие, сыны верующих». Это от Авраама, нашего праотца, который был первым верующим в Единого Б-га с полным осознанием, как сказано: «В три года он познал своего Творца». И это осознание было в его разуме и сердце в полной мере, таким, каково оно в истине, — как будто он видит это собственными глазами. А главное осознание — именно в сердце, как сказано в Зоаре на стих «Известен у ворот муж её» (Притчи 31:23): каждому — по мере того, как он оценивает (мешаэр) в своём сердце. Это видение «ока разума», что в сердце, когда сердце понимает и осознаёт, как сказано в Раая меэмна: «Оком разума, что в сердце, видится всё». И это будет в грядущем будущем, как написано: «И откроется слава Б-га, и увидит всякая плоть» (Исайя 40:5) — как чувственным зрением. И сказано: «Все они будут знать Меня» (Иеремия 31:33) — в полном знании и осознании. Поэтому малый и великий будут равны, «и не будут больше учить друг друга», поскольку это знание и осознание сути, а не знание через разум и постижение; поэтому «от малого до великого» равны. Так было у праотцев. Но у них было особое преимущество, выше видения и осознания: это вера, которая совершенно выше смысла и разума. Это лишь сила связи сущности души с Б-жественностью; поэтому душа верит полной и весьма крепкой верой, так что может пожертвовать собой ради освящения Имени без всякого смысла и понимания. Как известно, это есть в каждом еврее, даже в самом легкомысленном из легкомысленных, только это в сокрытии и лишь в потенции, на уровне йехида его души. И как известно о словах «вор у подкопа взывает к Милосердному»: если бы это было в полном раскрытии, он был бы совершенным праведником во всех своих путях. Однако малая частица света силы веры светит из сокрытия в раскрытие в Даат и в осознании, упомянутом выше, в разуме и сердце. Это то, что единство Б-га закрепляется в сердце и разуме всех душ Израиля в полном осознании и ощущении, как будто он действительно видит. Это бывает временами — в каждое благоприятное время и час, в праздники, субботы и тому подобное. Но большую часть времени это не приходит в полном раскрытии, в осознании сердца и разума на уровне видения, как сказано выше, а лишь как признание в разуме, в одной лишь мысли. Как говорят: «Признательны мы Тебе, что Ты — Б-г, наш Б-г» и т. д. И так в чтении Шма, когда человек провозглашает единство Б-жественности, говоря «Слушай, Израиль» и т. д. — в десяти сфирот Ацилута, как они едины с Излучающим, а также от Ацилута к Брия, Йецира и Асия в нижнем единении, «Благословенно имя славы Его царства во веки веков». И хотя это не постигается осознанием и видением в самом сердце, тем не менее это весьма утверждается в его мысли, в разуме, а также и в сердце, в виде признания в разуме и в сердце. В этом есть, во всяком случае, битуль во внешней стороне, то есть согласие принять на себя «ярмо Царства Небесного» с любовью — «всем сердцем твоим и всей душой твоей», и пойми. И от этого может распространиться и на весь день, даже когда он очень занят своими делами, — чтобы удаляться от зла явно и делать добро с намерением и желанием сердца из любви, ведь остаётся некий след от любви и трепета в чтении Шма. Это то, что светит в каждом еврее, только применительно к действию. Но если так, не было бы грешников вовсе, и все были бы праведниками, по крайней мере явно; а это не так, как сказано выше. Дело в том, по указанной выше причине: то, что утром светит в душе каждого от веры, переходящей по наследству от праотцев, как сказано выше, — это лишь в глубоком сокрытии, в одной лишь йехида. И чтобы это засветило из сокрытия в полное раскрытие, в осознание и видение сердца, как сказано выше, нужен посредник, через которого единство Б-га закрепится в сердце общины Израиля, во внутреннем сердце, как было у праотцев и как будет в грядущем будущем. Посредники для этого — колена (шватим), корень которых в мире Брия, на уровне «мира Нуквы». Они привлекают общине Израиля от самой ступени праотцев. Дело в том, как известно, что колена ниже праотцев: «отцами называют только троих» — они на уровне корней, а колена (шватим) — это ветви, как ветви (шватим) дерева. Хотя «ветвь следует за корнем», тем не менее, когда тянут ветвь и побег, можно притянуть и корень: ведь и ствол дерева, и само дерево тянутся за ветвями, когда их тянут и пригибают вниз. Так следует понимать и наверху корень колен: это света, исходящие от трёх праотцев, которые суть колесница в самом Ацилуте, как сказано выше. От самих праотцев община Израиля не могла бы получить единство Б-га, чтобы оно закрепилось в их сердце в таком битуле, как у них, ведь они на уровне колесницы (и ещё по той причине, что озарение «линии» и «нити» прерывается от Ацилута к Брия, Йецира и Асия). Это возможно только через посредство колен: колена получают от праотцев — от Ацилута к Брия, — как ветви дерева, которые притягивают ствол дерева, как сказано выше. Это нижняя колесница — двенадцать быков в «море» Шломо (I Цари 7:25), а наверху — это колесница «лика льва» и т. д., где каждый включает трёх праотцев — Хесед, Гвуру и Тиферет, как известно. И в коленах есть от самих праотцев, когда они поднимаются в Ацилут, как сказано: «Туда восходят колена, колена Йа, чтобы благодарить имя Авайе» (Псалмы 122:4) — в самом Ацилуте. А затем они нисходят от Ацилута к Брия, от Брия к Йецира, вплоть до конца мира Асия, чтобы светить и привлекать раскрытие единства Б-га в сердце и разум каждого — в осознании и видении, упомянутых выше, — даже в самых низких душах. И само собой привлекается свет от самих ступеней праотцев, которые называются «стволом дерева», посредством колен — потому что ветви притягивают соки корней, — чтобы раскрылись из сокрытия в каждой еврейской душе любовь Авраама, трепет и страх Ицхака и милосердие Яакова, так что каждый может сказать: «Когда же мои дела достигнут дел Авраама» и т. д., как сказано выше, и пойми. И это привлечение в общину Израиля через колена происходит именно в нижнем единении — «Благословенно имя славы Его царства во веки веков». Как известно, это то, что колена сказали Яакову: «Как в твоём сердце только Один, так и в нашем сердце только Один». Хотя праотцы были в самом Ацилуте, а колена — в мире Брия (где прерывается «линия» и «нить»), тем не менее они сказали: «Так и в нашем сердце только Один», — поскольку праотцы и колена были подобием грядущего будущего, о котором написано: «В тот день будет Б-г един и имя Его едино» (Захария 14:9), в одном единении, чтобы быть действительно «одним в Одном». Поэтому и сейчас, когда есть разделяющая завеса между Ацилутом и Брия, в коленах светит озарение самого Ацилута, и оттуда оно может засветить в каждом в его нефеш, руах и нешама, когда он говорит «Благословенно имя славы Его царства во веки веков», чтобы было у него осознание и видение единства Б-га, как сказано выше, и пойми. (Это то, что говорят: «И в руке Твоей сила (коах) и могущество (гвура)» (I Хроники 29:12): «сила» — от Хеседа и любви Авраама, чтобы укрепить силу души в простой вере, а «могущество» — от «Страха Ицхака»; «и возвеличить и укрепить всех» — через колена, и пойми.)
(4) Всем этим будет понятно сказанное: «Зачем Ты, Б-г, даёшь нам заблудиться от путей Твоих, ожесточаешь сердце наше, чтобы не бояться Тебя?» (Исайя 63:17). «Пути Твои» — это путь Авайе, то есть хождение и приближение к Авайе в Б-жественной любви Авраама, «любящего Меня», как сказано выше, о котором сказано: «Ибо Я знаю его, что он заповедует сыновьям своим… и будут они соблюдать путь Б-га» (Бытие 18:19). И этот путь любви Авраама привлекается в общину Израиля в каждом поколении. Так же «бояться Тебя» — это «Страх Ицхака», как сказано выше. Однако из-за грехов, которые разделяют, как железная стена, — поэтому «Ты, Б-г, даёшь нам заблудиться от путей Твоих» через клипот, которые смущают и преграждают путь Б-га, чтобы сбить с пути; и так же «ожесточаешь сердце наше, чтобы не бояться Тебя», так что уходит из сердца всякий трепет и страх перед Б-гом, свойственный Ицхаку. Это потому, что раскрытие Б-жественности, единства Б-га, которое было у праотцев, не привлекается в общину Израиля в раскрытии осознания и видения, упомянутых выше, но лишь «издалека Б-г являлся им» (Иеремия 31:2) — в вере, в очень большом сокрытии. Ведь ступени праотцев, которые суть колесница, высоки и возвышенны для нас, и мы недостойны получать, и даже не можем получить влияние от самих праотцев. И более того — «Ты, Б-г, даёшь нам заблудиться от путей Твоих и ожесточаешь», чтобы мы не приблизились. Поэтому пророк удивляется: «Зачем Ты, Б-г, даёшь нам заблудиться?» И если мы недостойны, тем не менее «вернись, по крайней мере, ради рабов Твоих, колен наследия Твоего» (там же). То есть: вернись сверху вниз, чтобы светить в нас от «путей Твоих» и «страха Твоего» — уровней праотцев — ради «рабов Твоих», малых, то есть «колен наследия Твоего». Это колена, которые являются посредниками, будучи ветвями, отходящими от корней. От них и через них достигнет нас влияние света ступеней любви и трепета праотцев, даже когда мы находимся очень низко, в сокрытии Лика, — «чтобы не был отвергнут от Него отверженный» (II Самуил 14:14), и пойми. И вся сила высших колен — светить и привлекать в каждом поколении и в каждое время во все души Израиля также от любви и трепета праотцев, которые называются «стволом дерева», как сказано выше, — хотя нет никакого сравнения между коленами, которые лишь нижняя колесница Шхины в мире Брия (это четыре знамени, которые светят в четырёх станах — Михаэля, Гавриэля, «лика льва» и т. д.), и праотцами, которые высшая колесница в самом Ацилуте, где «Он и Его жизненность — одно», как сказано выше, — эта сила есть только благодаря милосердию, то есть миде Яакова. Он называется «средним засовом, проходящим от края до края» (Исход 26:28), то есть и до конца всех ступеней миров Брия, Йецира и Асия, который называется нижним краем, от верхнего края — внутренней стороны Кетера, в которой в общем виде пребывает сам свет Эйн соф. Это и означает: «И накормлю тебя наследием Яакова, отца твоего» (Исайя 58:14) — оно называется «наследием без границ», поскольку у миды милосердия нет меры наверху и вовсе нет конца внизу. Это и означает: «Ныне не будет посрамлён Яаков» (Исайя 29:22). Именно силой Яакова колена способны привлекать и от праотцев Ацилута, которые называются «стволом дерева», как сказано выше, и как сказано: «В грядущие дни укоренится Яаков, расцветёт и распустится Израиль» (Исайя 27:6). Дело в том, как известно, в объяснении того, что мы говорим: «По великому милосердию Твоему смилуйся над нами». «По великому милосердию Твоему» — именно «Твоему», поскольку на самом деле милосердие возникает главным образом лишь по отношению к вещи, весьма униженной относительно весьма возвышенного. Например, великий царь сильнее пожалеет самого бедного и униженного: из-за чрезвычайной униженности бедняка и чрезвычайного величия царя милосердие становится весьма велико. А чем меньше возвышенность и чем меньше униженность и нисхождение, тем меньше мида милосердия. Как известно, у вельможи нет такого милосердия, как у царя, и к богатому милосердие не возникает в такой мере. Это милосердие, которое приходит именно в мере и размере, сообразно возвышенности и сообразно униженности. Но наверху высшая мида милосердия приходит не по порядку цепи нисхождения миров от высшего к низшему, где есть размер и мера по мере нисхождения света сверху вниз; а милосердие приходит от самой Сущности Эйн соф, благословен Он, которая совершенно выше цепи нисхождения миров, где высшее и низшее совершенно равны, как сказано: «Тьма как свет» (Псалмы 139:12), ведь Он называется «окружающим все миры» в совершенно равной мере, как известно. Если так, нам невозможно постичь меру милосердия к нам, ведь мы уже находимся в цепи нисхождения миров, где есть размер. И как же нам знать истину милосердия к нам от Сущности Эйн соф, благословен Он, которая совершенно выше цепи нисхождения, то есть выше начала и конца? Ведь оттуда, несомненно, милосердие вовсе без размера и меры, не сообразно возвышенности и униженности, поскольку всё совершенно равно. И как есть милосердие к низшим мирам, как наш мир, точно так же возникает милосердие и к самым высоким мирам, как Ган Эден и Грядущий мир, и даже к миру Ацилут, ведь это лишь «десять исправлений, которые Ты вывел» и т. д. Подобно тому как перед самой сущностью величия царя милосердие к великому вельможе возникает совершенно так же, как к бедняку и малому рабу. Если так, то как мы не можем постичь милосердие к нам, которое приходит от самой Сущности, что выше цепи нисхождения, ведь мы уже в порядке цепи нисхождения, — так и в самых высших мирах, как мир Ацилут, а также мир Акудим и Некудим, и даже в Адаме Кадмоне, который называется «человеком творения нечто из ничего», как известно: и милосердие к ним — от Сущности самого Эйн соф, которая выше цепи нисхождения «линии» и «нити», — и они тоже не распознают и не постигают меру милосердия к ним от Сущности Излучающего, ведь они уже пришли в порядок цепи нисхождения миров через многие сокращения, нисхождение за нисхождением, через первый цимцум «линии» и «нити», и пойми. Кому же известна истина милосердия ко всей цепи нисхождения миров Ацилут, Брия, Йецира и Асия от начала до конца? Это известно только самой Сущности Эйн соф, благословен Он, Который единственный, один, совершенно возвышен и вознесён «с дней мира». Он сам — Тот, Кто осуществляет привлечение, чтобы быть источником для излучённых и сотворённых через сокращения. И поскольку Он — Тот, Кто осуществляет привлечение и сокращение, Он знает и распознаёт качество величины милосердия ко всей цепи нисхождения. И оно поистине вовсе безмерно, поскольку Он, благословен Он, возвышен и вознесён над всей цепью нисхождения, не по мере, приходящей в возвышенности и униженности, ведь всё равно перед Ним, и Он включает «глубину высоты и глубину низа» совершенно как одно, как сказано: «Возвышающий Себя, чтобы восседать, унижающий Себя, чтобы видеть» (Псалмы 113:5–6), как сказано выше, и пойми. Это и означает то, что мы говорим: «По милосердию Твоему» — именно «великому», без границы и размера цепи нисхождения, — «смилуйся над нами». Ведь мы, уже пришедшие в цепь нисхождения, не знаем и не постигаем это милосердие, которое совершенно выше цепи нисхождения; и так же в самых высших мирах, как сказано выше, и пойми. (Это подобно милосердию в высших окружающих светах (макифим), которое светит на миры, окружая и обнимая издалека, вовсе им не известное и не постигаемое. В целом это четыре окружающих света, соответствующие четырём мирам — Ацилут, Брия, Йецира и Асия. Это то, что говорят: «Господин силы нашей, твердыня оплота нашего, щит спасения нашего, оплот за нас». «Господин силы нашей» — окружающий свет Ацилута; «твердыня оплота нашего» — окружающий свет милосердия Брия; «щит спасения нашего» — в Йецира; «оплот за нас» — в Асия.) (Это можно понять на примере человека, который строит здание трудом своих рук. Он вложил в это свою мысль, желание, мудрость и мидот, пока занимался строительством, и всё включено в одну лишь мысль — что он захотел и пожелал это здание. Если так, когда он жалеет творение своих рук, в это включено милосердие ко всему, что исходило от него, — в желании, разуме и мидот, через которые он действовал, — совершенно одинаково, как одно, и пойми. Так и наверху, как сказано: «Ибо сказал я: мир милостью построен» — лишь «желает милости» (Михей 7:18), одно, которое возникло в Его простом желании и называется «одной мыслью»; ведь всё совершенно как ничто по сравнению с Его Сущностью. Если так, милосердие распространяется на всё в равной мере.) В этом причина того, что может быть привлечение самих ступеней праотцев и в мир Асия, в души, находящиеся в материальных телах, через колена, как сказано выше: именно благодаря милосердию — именно уровню Яакова, который проходит от верхнего края, то есть Сущности Эйн соф во внутренней стороне Кетера, до нижнего края в конце мира Асия, совершенно как одно, по указанной выше причине, и пойми. И в этом весь смысл восхвалений в «Псукей де-зимра»: по мере восхваления величия возвышенности Эйн соф, благословен Он, возрастает от этого мера милосердия ко всей цепи нисхождения миров. Как здесь сказано: «Царь, единственный возвышенный» и т. д., поэтому затем сказано: «Б-г мира, по великому милосердию Твоему смилуйся над нами», как сказано выше, и пойми.
(5) Этим будет понятно и второе благословение перед чтением Шма: «Великой (вечной) любовью Ты возлюбил нас… великое милосердие (хемла)… ради отцов наших, которые уповали на Тебя, и Ты учил их законам жизни, — так помилуй нас и научи нас». А затем сказано: «Отец наш, милосердный Отец, смилуйся над нами и вложи в наше сердце понимание (бина), чтобы понимать и постигать» и т. д. На первый взгляд, в этих словах нет порядка и смысла: почему начали с любви и поставили в зависимость от неё сострадание и милосердие? И так же сказанное «ради отцов наших» — что как они сами уповали на Тебя, и Ты учил их, так и мы получим их ступень, — ведь это невозможно, поскольку праотцы были в постоянном битуле, на уровне колесницы, как сказано выше. Но дело в том, что корень и источник пробуждения высшего великого милосердия, упомянутого выше, приходит совершенно выше цепи нисхождения миров, как сказано выше. Если так, не в наших силах пробудить это великое милосердие через пробуждение снизу, по указанной выше причине: милосердие известно только Тому, Кто осуществляет привлечение и первый цимцум, — в этом смысл слов «по милосердию Твоему» именно. Оно пробуждается в великом милосердии к нам только благодаря сущностной великой любви, которая в самой Сущности Его, благословен Он, к душам Израиля, — из-за их корня, который возник в Мысли во внутренней стороне и в самой Сущности. Это и означает: «Вечной любовью Ты возлюбил нас», поэтому великое и особое сострадание, которое выше цепи нисхождения, — «Ты сострадал нам», и как сказано: «Вечной любовью Я возлюбил тебя, поэтому привлёк тебя милостью» (Иеремия 31:2), и пойми. А затем — «ради отцов наших», ведь праотцы и есть сама колесница, как сказано выше. Это означает «которые уповали на Тебя» — именно на Тебя. Корень душ Израиля — от праотцев, то есть от Хохмы и Бины Ацилута, что в мидот Хесед, Гвура и Тиферет, то есть Авраам, Ицхак и т. д., которые исполнили всю Тору и заповеди в духовности Ацилута. Это означает: «И Ты учил их законам жизни, чтобы исполнять» и т. д., — «так помилуй нас и научи нас» в действительности. Ведь может привлекаться от «ствола дерева» в ветви, ответвляющиеся от них, также в души, находящиеся в телах, через колена, как сказано выше, — благодаря силе высшего великого милосердия, которая приходит от силы упомянутой выше вечной любви и привлекается от верхнего края до нижнего края, как сказано выше. А затем сказано: «Отец наш, милосердный Отец, смилуйся над нами». То есть: после того как упомянута заслуга милостей праотцев ради сыновей — «ради отцов наших» и т. д., — ведь может быть перерыв в свете этого влияния, как сказано выше в объяснении слов «Зачем Ты, Б-г, даёшь нам заблудиться от путей Твоих», — далее сказано, чтобы милосердие привлеклось от самой Сущности Эйн соф, которая намного выше уровня праотцев. То есть поскольку корень душ Израиля связан с самой Его Сущностью, Он называется действительно «Отцом нашим», как сказано: «Ибо Ты — Отец наш, ведь Авраам не знает нас» (Исайя 63:16), и пойми. Это и означает «Отец наш, милосердный Отец» — действительно «Отец наш», и как сказано: «Он создал нас, а не мы» (Псалмы 100:3). И поэтому оттуда привлечётся милосердие из самой сущностности Эйн соф, как сказано: «Дорогой ли Мне сын» и т. д., «трепещет нутро Моё о нём, смилуюсь Я над ним» (Иеремия 31:19). Поэтому Он называется «милосердным Отцом» — это выше даже упомянутого выше великого милосердия, которое выше цепи нисхождения, и даже выше уровня «Вечной любовью Ты возлюбил нас». И оттуда может быть, чтобы в нашем сердце было понимание, чтобы понимать и т. д., — чтобы в нашем сердце была сила самим по себе понимать и постигать. (Ведь сила порождающего порождает подобное ему, как сказано: «Каково имя его и каково имя сына его» (Притчи 30:4).) Это и означает: «И вложи в наше сердце понимание (бина)» — чтобы сердце понимало и осознавало именно в видении и осознании сердца, а не только в признании разумом. И как сказано: «Бина — это сердце, им сердце понимает». «Понимающий» (мевин) — это тот, кто понимает одно из другого. То есть из размышления о возникновении «нечто из ничего» вплоть до самых высоких высот, в первом цимцуме «линии» и «нити», он поймёт одно из другого в обратном направлении: что на самом деле перед Его Сущностью, благословен Он, всё совершенно как ничто. Это от «нечто» к «ничто», то есть от истинного «нечто» к «ничто». Как сказано в другом месте в объяснении слов «Ибо Б-г знаний (дэот) — Авайе» (I Самуил 2:3): это высшее знание (даат элион), которое от «нечто» к «ничто», в противоположность нижнему знанию (даат тахтон), которое от «ничто» к «нечто», и пойми. (Это потому, что Он называется «Отец наш, милосердный Отец» и «вложи в наше сердце» — чтобы это понимать, ведь «человек (адам) — уподоблюсь (эдаме) Всевышнему», и пойми.) Это и означает именно «Отец наш, милосердный Отец»: благодаря пробуждению сущностного милосердия «Отца нашего, милосердного Отца» Он вложит в наше сердце и т. д. Корень этого милосердия приходит выше вечной любви и называется действительно сущностной великой любовью. Поэтому и завершается: «чтобы понимать и постигать» — в самой истине, как сказано выше. А затем — «чтобы слушать, соблюдать, исполнять и выполнять» в действии на деле. Это выше ступеней праотцев, которые исполняли Тору и заповеди только в духовности, как сказано в другом месте, и пойми. (А затем сказано: «И просвети наши глаза Твоей Торой» — чтобы постигать в ней высшие единения высших светов, как сказано: «О повелениях Твоих буду размышлять и взирать на пути Твои» (Псалмы 119:15); «и прилепи наше сердце к Твоим заповедям» в действительности, как сказано: «Весьма обширна заповедь Твоя» (Псалмы 119:96).) И само собой понятно отсюда, что когда в нашем сердце будет это понимание, это пробудит высшее великое милосердие. Ведь о противоположном сказано: «Ибо это народ неразумный, поэтому не смилуется над ним Создавший его» (Исайя 27:11), и как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Всякого, у кого нет знания (деа), запрещено жалеть». Ведь милосердие и Даат — одно и то же: это уровень Яакова, средней линии. Поскольку в Бине — корень упомянутого выше окружающего милосердия, как известно об окружающих светах Имы в сукке, и как сказано: «Как орёл пробуждает гнездо своё», и пойми.
(6) И это смысл слов «И встал Лаван рано утром, и поцеловал сыновей своих и дочерей своих» и т. д. Объяснение. Известно, что у Лавана две ступени. Первая — Лаван клипы, который под завесой, разделяющей Ацилут и Брия; это «хашмаль» Нога миров Брия и Йецира. Это то, что Лаван сказал Яакову: «Свидетель — эта груда, и свидетель — этот памятник, что я не перейду к тебе эту груду и ты не перейдёшь ко мне» (Бытие 31:52). Это разделение между десятью сфирот святости в Ацилуте, которые включены в Яакова, среднюю линию, — чтобы они не светили вниз сквозь упомянутую завесу, то есть груду камней, которая называется «Галед» («груда-свидетель»), — и чтобы также из чертогов Нога, то есть нижнего Лавана, не поднималось вверх, чтобы получать влияние и питание от Ацилута, то есть от Яакова, который называется хозяином мира Ацилут, как известно. Это и означает: «что я не перейду» и т. д. Вторая ступень в Лаване — высшая белизна (лован) святости, которая выше мира Ацилут. Завеса, разделяющая Сущность Излучающего и излучённые, называется «высшим хашмалем». Это и есть «эта груда» камней, ведь камни — это буквы, как известно. Когда буквы в порядке, в сочетаниях, в них и через них светит весь высший свет Сущности Излучающего, чтобы прийти в раскрытие в излучённых светах сверх меры, и тогда они упразднились бы из своего существования (для примера: разум дающего, который светит и привлекается через буквы речи к получающему). Но камни груды лежат без порядка одни подле других, а положены одни на другие в высоту, — они сделаны именно для перерыва и разделения. Так и наверху: известно, что нет вовсе никакого сравнения между светами Ацилута и Сущностью Излучающего, ведь они излучены лишь через цимцум «линии» и «нити», которая называется «мерной линией», измеряющей каждый свет и сосуд, внутренние и окружающие света. Поэтому образовалась завеса, разделяющая Кетер и излучённые, и она называется высшим хашмалем (как сказано: «Сделал тьму укрытием Своим» (Псалмы 18:12)). Ведь если бы не было этой завесы, свет и влияние постоянно шли бы от Сущности Излучающего к излучённым, и они не могли бы существовать в своём бытии как свет и сосуд. (Для примера: если бы сила сущности разума в душе светила так, как она есть, в свет разума в мозгу, который ограничен материей и формой, он полностью упразднился бы из бытия разума и суждения. Поэтому нужна разделяющая завеса, чтобы светить через неё; она называется «плёнкой воздуха», как объяснено в другом месте.) Это завеса, отделяющая Кетер от Хохмы (и так следует понимать вообще всякое влияние: оно должно идти именно через завесу). И так же от света Кетера к излучённым должно идти через завесу (это упомянутая выше «плёнка»), поскольку десять сфирот, что в самом Кетере, намного больше всех светов Ацилута, так что они вовсе не могут вместить его свет иначе, как через сокращение упомянутой завесы. И так же снизу вверх: если бы света Ацилута поднимались вверх, внутрь за пределы своего сокращения от Излучающего, — ведь там нет вовсе ни занавеса, ни завесы, ни разделяющей перегородки, — они, несомненно, упразднились бы там из своего существования, подобно включению свечи перед факелом, и пойми. Поэтому Излучающий установил упомянутую завесу и занавес (который называется «оградой», как сказано в «Эц хаим») между Собой и излучёнными, чтобы они существовали в своём бытии от Излучающего, не поднимаясь вверх, чтобы получать там больше своей меры, и чтобы свет не нисходил к ним от Сущности в большем озарении, чем их мера, согласно речению «мерной линии», и пойми. Это и означает «Свидетель — эта груда»: так сказал высший Лаван святости, то есть высшая белизна, источник всех простых милостей (хасадим), что в Сущности Излучающего (как будет объяснено далее), — «эта груда» должна разделять между ним и излучёнными: «что я не перейду к тебе» — к миру Ацилут, то есть к Яакову, сверху вниз, «и ты не перейдёшь ко мне» — снизу вверх, как сказано выше, — «ибо мы скроемся друг от друга» (Бытие 31:49) (как сказано: «Сделал тьму укрытием Своим»). А объяснение этого в целом известно: свет Кетера — посредник между Сущностью и излучёнными. В нём есть от последней ступени самой Сущности, которая считается самим Эйн соф, и невозможно, чтобы свет и влияние пришли от него даже в Хохму, как сказано: «Даже чистый свет… темнеет перед Ним, Причиной причин». Только посредством сокращения «плёнки» он может давать влияние трём линиям Ацилута. Поэтому Кетер называется главой и корнем излучённых, и пойми. И известно, что Яаков — «средний засов, проходящий» до верхнего края, то есть до внутренней стороны Кетера. Поэтому Яаков мог привлечь от высшего Лавана все света, скрытые в Сущности Излучающего, — это «полосатые, пятнистые и крапчатые» (акудим, некудим, брудим) и т. д., и как сказали сыновья Лавана: «Из всего, что у нашего отца, он забрал всё это богатство (кавод)» (Бытие 31:1) (как будет объяснено далее). Это и означает «Свидетель — эта груда, и свидетель — этот памятник»: поскольку Яаков уже привлёк во весь мир Ацилут всю высшую славу (кавод), что в Сущности Излучающего, из сокрытия в раскрытие, а также дочерей — Лею и Рахель (как будет объяснено далее), — поэтому Лаван пробудился сделать груду камней, чтобы отделить себя от Яакова, чтобы тот больше не переходил к нему снизу вверх, а он не переходил сверху вниз. (И тем не менее, даже после того как была сделана эта груда, чтобы отделять и скрывать внутреннюю сторону света Кетера, как сказано выше, вышли высокие души с уровня и ступеней Сущности Излучающего, которая во внутренней стороне Кетера, чтобы светить в мирах Ацилут, Брия, Йецира и Асия сверх меры. Первой была душа Моше, о котором сказано: «Что он хорош» (Исход 2:2) и «из воды я извлёк его» (Исход 2:10) — от уровня высших вод, которые до сокращения упомянутой завесы, разделяющей Кетер и Хохму. Поэтому через него были даны Израилю Тора и заповеди, чтобы исправить и Древо познания добра и зла привлечениями раскрытия Б-жественности от Сущности Излучающего в Ацилут, а от Ацилута — в Брия, Йецира и Асия, так что завеса вовсе не разделяет; и как раскрытие пророчества пророков, и как восхождения душ выше завесы, что между Ацилутом и Брия, когда они поднимаются даже выше завесы, что между Кетером и излучёнными. И были такие высокие души, которые пришли из-за пределов занавеса, разделяющего Излучающего и излучённых, и в них был абсолютный битуль даже в теле — больше, чем у ангелов. Например, душа Элияу, который вознёсся наверх в своём теле (и так Ханох, о котором написано: «И ходил… и не стало его, ибо взял его Элоким» (Бытие 5:24) — это уровень «тьмы, укрытия Его», упомянутый выше, то есть имя Элоким, что во внутренней стороне Кетера). А то, что у Элияу был столь великий битуль бытия, — это выше порядка цепи нисхождения по «мерной линии» в светах и сосудах Ацилута и от Ацилута к Брия, Йецира и Асия. Если так, корень его души неизбежно был выше упомянутой завесы. Это и означает слова Элияу: «Жив Б-г, пред Которым я стоял (лефанав)» (I Цари 17:1) — действительно «пред Ним», то есть внутри (лифним) завесы, разделяющей, чтобы скрывать от излучённых, то есть «этой груды». Поэтому он сказал: «Жив Б-г… не будет ни росы, ни дождя, разве что по моему слову». Ведь он мог добавить свет высшей росы, которая называется «росой хрустальной», о которой сказано: «Ибо роса светов — роса Твоя» (Исайя 26:19), — во внутренней стороне, поскольку он корень воскрешения мёртвых. И так «дождь» — в привлечении майн дхурин из источника милостей. А то, что в его теле был битуль бытия больше, чем у Моше, — это потому, что он был от имени БАН во внутренней стороне Кетера, как известно, что Элияу (Элияу) в гематрии БАН (52), а Моше — от имени МА, ведь Моше был от МА во внутренней стороне Кетера. Поэтому в душе Моше было больше сущностного битуля, как сказано: «А мы — что (ма)?» (Исход 16:7) — действительно «что», и как сказано: «Каково (ма) имя его и каково имя сына его», как известно. Во всяком случае, то, что у Моше и Элияу был битуль бытия в столь большей мере, чем у других душ праведников, корень которых тоже в светах Ацилута, — это потому, что их корень был по ту сторону упомянутой завесы. И как, если бы свет светил от самой Сущности Излучающего в свете и сосуды Ацилута, в них тоже был бы битуль их бытия и их положения, как сказано выше, и пойми. Подобно этому были и другие весьма высокие души, даже после разрушения Второго Храма. Например, душа рабби Ханины бен Досы, который молился, и змей обвился вокруг его пятки, а он не прервался, ибо совсем ничего не почувствовал. Дело в том, как известно, что корень клипот внизу — от изначального змея, то есть «змея, обвившегося вокруг ног Нуквы», как сказано: «А ты будешь жалить его в пяту» (Бытие 3:15). Это предельная малость судов и суровых Гвурот, которые цепляются за «ноги» Малхут святости. И поскольку корень души рабби Ханины бен Досы был выше упомянутой завесы, во внутренней стороне и Сущности света Кетера, он мог своей молитвой привлечь из источника простых милостей, который выше порядка всей цепи нисхождения миров Ацилут, Брия, Йецира и Асия, так что отталкивал малость суровых Гвурот даже в самом низу — до Нецаха, Хода и Есода Нуквы, то есть даже в Малхут Малхут мира Асия, — так что изначальный змей не мог получить питание даже там. Как будет в грядущем будущем, после полного очищения Древа познания, как написано: «И дух нечистоты удалю с земли» (Захария 13:2) совершенно, и «уничтожит Он смерть навеки» (Исайя 25:8). Поэтому, хотя змей обвился вокруг его пятки, он его не почувствовал и вовсе не прервал свою молитву; и он опередил змея, придя к воде, и змей умер, как разъяснено в Гмаре и как сказано в писаниях святого Ари, благословенна его память, и пойми. И это знак возвышенности достоинства его души: в своей молитве он поднимался выше корня Ацилута, чтобы привлечь великие милости сверх «мерной линии», чтобы подсластить все суровые суды. Это потому, что в его душе и даже в теле был битуль бытия больше, чем мера, данная по порядку цепи нисхождения миров Ацилут, Брия, Йецира и Асия, как сказано выше о Моше и Элияу. Поэтому, хотя змей обвился вокруг его пятки и т. д., и пойми. И так было ещё много высоких душ, которые пришли из-за пределов упомянутого занавеса; в них был абсолютный битуль, так что они выходили из пределов цепи нисхождения светов и сосудов Ацилута, то есть больше, чем есть в Ацилуте, источнике, из которого они высечены, по указанной выше причине. Например, душа рабби Шимона бар Йохая, который сказал: «Одним узлом я связан с Ним, прилеплен к Нему, пылаю» и т. д., ведь он был искрой Моше, от высших вод, и пойми. И так были души «старцев», как понятно из Зоара. И среди амораев душа рава Йеуды также была на этом уровне и ступени: у него был битуль бытия из-за трепета перед его Господином в абсолютной мере, сверх меры. Поэтому всё его учение было в разделе Незикин («Ущербы»), чтобы унизить питание внешних сил, которые суть «четыре основных вида ущерба». И «когда он снимал одну сандалию, шёл дождь», ибо он был на уровне и ступени рабби Ханины бен Досы и подобен душе Элияу. И подобно этому было много душ. (Это смысл «четверых, вошедших в Пардес», то есть во внутреннюю сторону Кетера, чтобы добавить оттуда свет, чтобы «усилить правую сторону над левой»; и рабби Акива вышел с миром.) И известно, что разделяющая завеса внизу, между Ацилутом и Брия, зависит от завесы, разделяющей Излучающего и излучённых. Ведь если свет прорвётся из Ацилута в Брия, это, несомненно, приходит от прорыва света от Излучающего через высший занавес в Ацилут. Это и означает сказанное: «Свидетель — эта груда, и свидетель — этот памятник» — это два вида хашмаля. «Эта груда» (а-гал а-зе, мужской род) — это завеса между Кетером и излучёнными, а «этот памятник» (а-мацева, женский род) — между Малхут Ацилута и мирами Брия, Йецира и Асия. И о них обеих сказано: «что я не перейду к тебе» — иначе как через сокращение имени Элоким; ведь если свет пройдёт оттуда не через это сокращение, они упразднятся из своего существования. «И ты не перейдёшь к нам» снизу вверх — как в случае молитвы рабби Ханины бен Досы и тому подобного. (В этом причина того, что рабби Ханина бен Доса творил великие чудеса, изменяя сочетания букв природы, как он сказал: «Тот, Кто сказал маслу, чтобы оно горело, скажет и уксусу, чтобы горел». То есть Тот, Кто сказал в корне и источнике букв десяти речений, который выше Хохмы, — оттуда может быть изменение и замена, чтобы Он сказал уксусу, и тот загорится. И подобны этому все его молитвы — чтобы оживить опасно больного и тому подобное. А это лишь потому, что его душа поднималась выше упомянутого занавеса и завесы, или же упомянутая завеса прорывалась, и светило от Излучающего с добавлением света в Хохму и мидот Ацилута; и так же прорывалась завеса между Ацилутом и Брия вплоть до конца Асия, и приходило знамение, изменяющее сочетания букв природы. Так было и при рассечении Красного моря: прорвалась завеса от Ацилута к Брия, и так вплоть до самых высоких высот, как сказано в другом месте.) И так в каждый канун субботы: тогда происходят восхождения миров — души и ангелы Асия поднимаются в Йецира, а также из Йецира в Брия и из Брия в Ацилут, вплоть до самой Сущности, и пойми.
(7) Теперь следует понять, почему упомянутая выше святая ступень «Лавана», которая выше мира Ацилут, названа именем «Лаван» («белый»). Известно отличие белого цвета от других цветов — красного и зелёного: это цвет сущностный, а не окрашенный. Ведь белизна не отделена от самой сути вещи — она и есть суть вещи; поэтому белизна находится во всех её мельчайших частицах. Иначе обстоит с другими цветами, красным и зелёным: они не суть вещи, а лишь привнесены в неё. (Доказательство — белый лён: его отбеливают одной лишь стиркой, удаляя из него муть, и он сам собой становится белым, ведь белизна — его суть. Иначе с красным цветом и т. д., как подробно сказано в другом месте о причине белых одежд первосвященника в Йом Кипур.) Так следует понимать и наверху Сущность Излучающего по отношению к светам, излучённым из Него: Он — свет простой в предельной простоте и Сущность, подобно белому цвету, который сущностен и в котором нет никакого составного оттенка. Для примера — белизна пергамента, на котором пишут и вырисовывают буквы: пергамент — сущностно белого цвета, а всё, что на нём пишут и вырисовывают буквами, — это нанесённое на него, что называется «обликом» (тоар), а не сутью, как сказано в другом месте. (И разъясняется в Зоаре на стих «Паланкин сделал себе царь Шломо из деревьев Ливана (Леванон)» (Песнь песней 3:9): это десять излучённых сфирот, которые исходят от Сущности Излучающего; это и означает «сделал себе» — для Себя.) Так и Сущность света Эйн соф, которая называется высшей белизной, — это свет, совершенно простой (он называется «высшей чистотой» (теиру илаа), и как сказано: «А под ногами Его — как изделие из сапфирового кирпича (ливнат), и как самые небеса по чистоте» (Исход 24:10)). И всё, что излучено от Его сущностного простого света, — это не от Его подлинной сути и существа, а как изображение облика, которое вырисовывают на простой сути, подобно составным оттенкам и цветам. И даже оттенок и цвет света Хохмы Ацилута — лишь цвет и облик по отношению к самой Сущности Излучающего, ведь «никакая мысль не постигает Его» вовсе, и в Нём нет никакого цвета вообще. Даже Мысль Хохмы называется лишь цветом, поскольку приходит в сокращении, подобно изображению цвета на поверхности белого пергамента. И подобно этому все сфирот и света Ацилута, как сказал Элияу: «Ты — высший над всеми высшими… Ты вывел десять исправлений и назвал их десятью сфирот», вплоть до слов: «Мудр, но не известной мудростью… а только чтобы показать, как управляются ими миры», вплоть до: «но Ты — вовсе не из всех этих мер» (даже мер и сфирот, которые до Ацилута, как известно). Известно, что Яаков был колесницей для Тиферет Ацилута, и корень его — в средней линии, которая включает весь Ацилут (это имя МА изнутри). Поэтому вся его работа была у высшего Лавана, упомянутого выше, то есть у Сущности света Излучающего, которая называется высшей белизной, где нет никакого цвета, даже цвета света Хохмы, как сказано выше: чтобы привлечь от неё из сокрытия через свет Кетера — посредника, который считается частью Сущности Излучающего, — к раскрытию светов в сосудах в Ацилуте, на уровне Тикуна. Это и есть в целом успех, который Б-г даровал Яакову в стаде Лавана, когда он пас его овец. Это все частности работы высшего Яакова — вывести из высшего сокрытия в раскрытие все высшие света от высшей белизны, подобно изображению облика и цвета на простой сути, и как сказано: «Ты вывел десять исправлений» и т. д. Ведь со стороны Сущности Излучающего Он может излучать без конца и предела и иными способами. Это в целом смысл ухищрений, которые сделал Яаков с прутьями, которые он очистил полосами, в водопойных корытах, когда приходило время спаривания, чтобы рождались полосатые, пятнистые и т. д. (как сказано в книгах каббалы). Это и означает сказанное Яаковом Лее и Рахели: «А он изменял мою плату десять раз (асерет моним)… Если он говорил так: пятнистые будут твоей платой, — то весь скот рождал пятнистых; а если говорил так: полосатые» и т. д. (Бытие 31:7–8). Ведь в общем виде десять сфирот излучены от одной лишь Сущности Излучающего, и это десять точек мира Тоху, как известно. А Яаков — хозяин мира Тикун, как известно; это смысл множества видов разделения светов и того, чтобы они были в виде парцуфа «Адам», то есть многочисленного взаимовключения, — чтобы благодаря этому было прибавление высших светов в сосудах, составленных из различных сосудов (это в целом смысл «полосатых, пятнистых и крапчатых»). Однако всё это зависит от Сущности желания Излучающего — даже речение «мерной линии»: чтобы образ привлечения был так, а не иначе, в мере и размере, как сказано: «Ты вывел десять исправлений». И Он может по Своему желанию заменить и изменить прежний образ — с одного на противоположный, с этого на то, — поскольку весь Ацилут лишь как изображение привлечения в облике и цвете, как сказано выше. Это и означает, что Яаков, хозяин мира Ацилут, сказал о высшем Лаване: «А он изменял мою плату десять раз» — соответственно десяти сфирот Ацилута в целом. Желанием Сущности Излучающего Он изменил мою плату — ведь плата его была в пятнистом и пёстром скоте, — то есть Он заменяет и изменяет образ их привлечения из сокрытия в раскрытие. Ведь Он — источник, который их привлекает, и Он сам — свет, совершенно простой, как сказано выше, совершенно выше десяти сфирот, и может излучать без конца — и в иной сути и образе, который вовсе не в виде Хохмы и мидот. Поэтому Он может изменять их самих, заменяя одно другим, — например, светить светом Хеседа в сосуде Гвуры и светом Гвуры в сосуде Хеседа. Это замены светов в сосудах в десяти видах — то так, то иначе — по образу простого желания Сущности Излучающего, которая называется высшей белизной, как сказано выше. Это и означает: «Если он говорил так: пятнистые будут твоей платой». То есть «если говорил так» — если Он раскроет Своё простое желание, чтобы раскрытие светов было в виде «пятнистых», и это будет моей платой, — «то весь скот рождал пятнистых». «А если говорил так» — что Он изменит Своё прежнее желание, — «и так говорил» и т. д. Ведь в Его руках изменять и заменять по указанной выше причине, и пойми. Ибо известно из книг каббалы, что «полосатые, пятнистые и крапчатые» Ацилута — всё это приходит и привлекается от изначальности Сущности Излучающего лишь путём изображения и привлечения, как в упомянутом выше примере изображения цветов на простой сути. Поэтому всё, что нисходит от Него, чтобы стать «полосатыми, пятнистыми» и т. д., — лишь в виде «сказанного» (амира), как сказано: «Если он говорил так», что подобно изображению и облику (лишь «чтобы показать», как сказано выше), а вовсе не из Его Сущности и существа. Поэтому Он изменяет «десять раз»: если Излучающий скажет так — «полосатые», а если скажет так — и т. д., поскольку это вовсе не изменение в Сущности высшей белизны — между «полосатыми» и «пятнистыми», как сказано выше, и пойми. (И Он может изменять как пожелает по указанной выше причине. Это и означает «асерет моним» — выражение счёта, общей суммы, то есть число десять, а «десять раз по десять» — это сто, как объясняет Раши, что он изменял свои условия сто раз. Это соответствует десяти сфирот, что в Кетере, каждая из которых включает десять, как известно.) Однако во всём, что Он заменял и изменял, всё было именно по желанию Яакова, хозяина мира Ацилут: «весь скот рождал пятнистых и полосатых», — то есть именно по образу Тикуна, во множестве способов взаимовключения светов в сосудах, составленных из различных сосудов (подобно Торе и заповедям ныне, когда света и сосуды приходят в меру, по мере Хохмы имени МА изнутри, как будет объяснено в главе Ваишлах). Однако хотя Он изменял его плату десять раз, Яаков всё сделал своей работой так, что скот рождал полосатых, пятнистых и т. д. В чём же была его работа, что он мог так привлечь, — так что сказано о нём: «И разбогател этот человек чрезвычайно, и было у него много скота» (Бытие 30:43)? Дело в его миде — миде милосердия, которая называется «средним засовом», проходящим от верхнего края до нижнего края, то есть от внутренней стороны Кетера, где свет Сущности Излучающего, до нижнего края — Малхут. Ибо через пробуждение великого милосердия в Сущности Излучающего, у которого нет меры наверху, — и по мере возвышенности милосердие распространяется на всё одинаково, как сказано выше в объяснении слов «Б-г мира, по великому милосердию Твоему», именно «по милосердию Твоему», то есть высшему милосердию, которое выше цепи нисхождения, — а это высшая белизна, источник всех простых милостей (как будет объяснено далее). И поскольку Яаков своей мидой пробуждает миду милосердия наверху, в источнике милосердия, который выше цепи нисхождения миров Ацилут, Брия, Йецира и Асия, — поэтому, хотя Он заменял и изменял: «Если он говорил так: пятнистые» и т. д., — «весь скот рождал пятнистых», то есть привлекались все высшие света (они называются «цон» (скот), от слова «яциа» — выход и прорыв). И как в грядущем будущем, о котором написано: «Снова будет проходить скот (цон) под рукой считающего» (Иеремия 33:13) — это души Израиля, которые называются «святым скотом» (как будет объяснено в главе Ваишлах). Это потому, что через милосердие привлечётся сверх меры, и привлечётся именно во взаимовключении Хеседа и Гвуры, то есть «полосатыми, пятнистыми и крапчатыми», что и есть суть Тикуна. Ведь Яаков, будучи на уровне милосердия, — это Тиферет, которая включает все виды цветов. Он создаёт и привлекает изображение и облик десяти сфирот — светов в сосудах — именно в исправленных образах, и пойми. И как сказано выше о коленах: они могли привлекать от Ацилута к Брия, Йецира и Асия, вплоть до конца Асия, чтобы привлечь в каждого еврея от самой любви и трепета праотцев, которые называются «стволом дерева», — и всё это именно через милосердие Яакова, которое называется «наследием без границ», у которого нет меры внизу. Так и в работе Яакова у высшего Лавана — привлечь от Сущности Излучающего в мир Ацилут. Хотя нет никакого сравнения между излучёнными и Сущностью Излучающего, как сказано выше, тем не менее через милосердие Яакова, у которого нет меры наверху, в самой высоте, он привлекал все света «полосатых, пятнистых» и т. д. от Сущности, во множестве разделений и множестве взаимовключений, действительно без меры. Как сказано: «И разбогател этот человек чрезвычайно (меод)», а всякое «меод» — без границы, поскольку вовсе нет меры множеству способов разделения и способов взаимовключения цветов у «полосатых, пятнистых и крапчатых», которые суть цвета, включающие многие противоположные ступени, и пойми. И даже после того как Лаван исхитрился и сделал груду камней, чтобы отделить завесой себя от Ацилута, как сказано: «что я не перейду к тебе» и т. д. «и ты» и т. д., — тем не менее через милосердие Яакова свет прорвался сквозь высшую завесу от Сущности Излучающего в Ацилут, и так же от Ацилута к Брия, Йецира и Асия. Как сказано о Яакове: «Тогда прорвётся, как заря» (Исайя 58:8), и как сказано выше о коленах, которые могут поднимать из Брия в Ацилут, подобно восхождениям миров в субботу, и низводить вниз, в Брия, Йецира и Асия; и как молитва рабби Ханины бен Досы, который поднимался выше завесы и низводил привлечения вплоть до «ног» Нуквы; и подобно этому есть многие души праведников в каждом поколении. И всё это — благодаря милосердию Яакова, которое он пробуждает в Сущности Излучающего, которая называется высшей белизной, как сказано выше, и пойми.
(8) И это смысл слов «И встал Лаван рано утром, и поцеловал сыновей своих и дочерей своих» и т. д. Выше разъяснено: хотя он сделал груду камней, чтобы разделять и скрывать между ними, как сказал ему: «Свидетель — эта груда… что я не перейду к тебе» и т. д., тем не менее через милосердие Яакова свет прорвался от Сущности сквозь высшую завесу. (Подобно этому «эта груда» — полное разделение между Ацилутом и Брия, то есть нижний хашмаль, чтобы не поднимались в Ацилут из чертогов Нога, где находится Лаван-арамеец клипы — Хохма клипы, которая называется «хитростью» (арма), и называется «Арамеец губил моего отца» (Второзаконие 26:5). Это и означает: «что я не» и т. д. — снизу вверх, «и ты не перейдёшь» и т. д. — «на зло», как сказано выше во втором объяснении о Лаване.) И тем не менее через прорыв Яакова озарение света Ацилута светит и в Нога миров Брия, Йецира и Асия, чтобы очищать их, — как будет в грядущем будущем, о котором написано: «И потекут к нему все народы» (Исайя 2:2), и сказано: «Тогда Я обращу к народам» (Софония 3:9). Так же и в высшем хашмале, который разделяет Излучающего и излучённых, свет прорвался сквозь завесу, чтобы привлечь озарение света Ацилута вниз, даже в древо познания добра и зла Нога мира Асия (как сказано в объяснении слов «и благословил их»). Причина в том, что милосердие Яакова пробуждает в самой высоте, в источнике высшего милосердия, который выше всей цепи нисхождения, как сказано выше, — так что он пробуждает первое «желание милости» (хафец хесед), которое в Сущности Излучающего и называется высшей белизной, как сказано выше, — чтобы от неё привлёкся свет высшей любви и Хеседа во всю цепь нисхождения миров Ацилут, Брия, Йецира и Асия. Оттуда может осуществляться всякое высшее единение дающего и получающего, то есть МА и БАН во всех высших парцуфим Ацилута, от начала всех ступеней до конца всего, и пойми. Это и означает «И встал (ваяшкем) Лаван рано утром». То есть высшая белизна, которая является источником всех милостей, поскольку она — Хесед простого Эйн соф в предельной простоте, как сказано выше, подобно сущностному белому цвету, в котором нет никакого оттенка. Это первое «желание милости» в Сущности Излучающего, которое пробуждается именно каждое утро — во время утренней молитвы Авраама, человека Хеседа, как сказано: «И встал Авраам рано утром» (Бытие 22:3). Это называется именно «утром Авраама», как сказано в Зоаре на стих «Утром приготовлю Тебе (молитву) и буду ждать» (Псалмы 5:4), — то есть «обильный милостью» Арих Анпина Ацилута, за который держится Аба Ацилута, источник правой линии Ацилута — Хохмы, Хеседа и Нецаха. (По этой причине сказано, что заслуга праотцев не иссякла, и как говорят: «и Милосердный, ибо не прекратились милости Твои». То есть то, что в этом Хеседе Авраама будет от Хеседа самого Эйн соф, происходит через милосердие Яакова, как сказано: «Так сказал Б-г дому Яакова, Который избавил Авраама» (Исайя 29:22), и как сказано выше.) Это и означает: «И встал Лаван рано утром» — именно «утром». Однако источник этого света Хеседа «утра Авраама» приходит от источника всех простых милостей, то есть Хеседа Эйн соф, который называется высшей белизной. Это и означает «И встал Лаван рано утром». И так каждый день: через раннее пробуждение озарения света простого Хеседа «утром Авраама» привлекается сущностный «обильный милостью» во всю цепь нисхождения миров Ацилут, Брия, Йецира и Асия. (И хотя Лаван сделал груду камней, чтобы разделять, как сказано выше, тем не менее свет Хеседа и любви прорывается, так что даёт силу всем его сыновьям и дочерям. И это благодаря пробуждению высшего великого милосердия из внутренней стороны Эйн соф на всю цепь нисхождения миров Ацилут, Брия, Йецира и Асия через Яакова, как сказано выше, — через это и происходит привлечение высшего Лавана утром.) И это смысл слов «и поцеловал сыновей своих и дочерей своих». Известно, что поцелуи исходят именно изнутри, из внутренней стороны дыхания сердца, как отец, целующий своего сына, — это от окружающего света сущностной великой любви, которая называется «слиянием духа с духом». Так следует понимать и наверху: привлекаются поцелуи высшей великой любви от Сущности высшей белизны во все света Ацилута, излучённые от Кетера к Хохме и Бине, от Хохмы и Бины к мидот и Малхут, — так что в каждом из них есть поцелуи высшей великой любви, чтобы вложить в них свет высшей любви, которая выше цепи нисхождения светов и сосудов. Благодаря этому каждый может светить также в любви и Хеседе, то есть в природе Блага — творить благо. Ведь известно, что в общей цепи нисхождения причин и следствий всякая причина прилеплена к своей причине и не привлекалась бы вниз, чтобы давать влияние следствию. А то, что в ней есть эта природа стремления давать влияние, приходит от силы и источника всех высших милостей, данных в частности каждой причине. И так же стремление получающих получить влияние — это тоже привлекается от силы и источника всех Гвурот. Это в целом смысл единения мужского и женского начал: чтобы в них была сила соединиться и сочетаться вместе, пробудить любовь и стремление друг к другу, — всё это приходит от силы и источника, который выше всей цепи нисхождения причин и следствий. Это и означает «и поцеловал сыновей своих и дочерей своих»: «сыновья его» — мужское начало, которое даёт влияние «дочерям его», то есть женскому началу, получающим. То есть всем дающим, то есть имени МА, и всем получающим, то есть имени БАН, во всех парцуфим — Арих Анпина, Аба и Има, Зеир Анпина и Нуквы Ацилута — вплоть до десяти сфирот миров Брия, Йецира и Асия: чтобы в них была сила сочетаться вместе также в поцелуях и в самом единении, которое называется «слиянием духа с духом». Всё это приходит от силы поцелуев высшей белизны сыновьям и дочерям в Ацилуте. (Это колена, ведь «внуки — как сыновья»; а «дочери его» — это Лея и Рахель и их служанки, — чтобы они могли сочетаться и получать влияние от Яакова, чтобы привлекать в самый низ, а также во все частности их потомства, до последнего поколения.) (И как говорят в первом благословении Шмоне эсре: «Б-г Всевышний, творящий добрые милости и владеющий всем». Это упомянутый выше простой Хесед, который называется высшей белизной: «творящий Свои добрые милости и владеющий всем» — это во внутренней стороне Кетера Ацилута. И оттуда — «помнящий милости праотцев», то есть Хесед Авраама, для сыновей и внуков, чтобы пробудить в них любовь в высшем единении дающего и получающего. Это и означает «и приводящий избавителя» — это Есод, как сказано: «Если он выкупит тебя — хорошо» (Руфь 3:13), — «для внуков их», и всё «ради Своего имени, с любовью» — в сущностной великой любви, которая приходит от силы поцелуев высшей белизны сыновьям и дочерям каждое утро, и пойми.) Причина в том, что сама эта высшая белизна возвышенна и вознесена над всей цепью нисхождения парцуфим, то есть дающего и получающего. Поэтому в её силах через поцелуи, которыми она целует сыновей и дочерей, соединить и объединить их в пробуждении любви и стремления друг к другу, как сказано выше. И все частности способов их единения — в поднятии майн нуквин и привлечении майн дхурин — всё будет по образу поцелуев Сущности Излучающего в них, чтобы вложить в них от света своей сущностной великой любви, как сказано выше. (Это и означает то, что говорят: «Царь, помогающий, спасающий и защищающий». То есть Он помогает и спасает дающему и получающему: как Он помогает дающему, который называется «сыновья» и «внуки», как сказано выше, так Он помогает и спасает «дочерей», то есть получающих, ведь и их Он целует, чтобы вложить в них стремление получать влияние от мужского начала.) В целом это два мира — «мир мужского начала» и «мир женского начала»: чтобы была сила пробуждения в мире мужского начала давать влияние миру женского начала, и чтобы была сила и мощь в мире женского начала подниматься, чтобы получать влияние от мира мужского начала. И так же в сокрытии и раскрытии, которые называются «скрытым миром» и «раскрытым миром»: чтобы привлекалось от скрытого мира из сокрытия в раскрытие, в раскрытый мир, как сказано: «Благословен Б-г… от мира (олам) и до мира» (Псалмы 106:48). И так все частности способов влияния со стороны дающих, которые на уровне мужского начала, и все частности способов получения со стороны получающих, которые на уровне женского начала, — всё зависит от поцелуев высшей белизны именно каждое утро, как сказано выше, и пойми.
(9) «И благословил их (эт-эм)». Объяснение слова «эт-эм». На первый взгляд, если говорить о поцелуях дочерям, следовало бы сказать «отан» (их, женский род), а если о поцелуях сыновьям — «отам» (их, мужской род). А если потому, что он поцеловал тех и других — сыновей и дочерей, чтобы они могли объединиться, как сказано выше, — тоже следовало бы сказать «отам», как сказано: «И благословил их (отам) Элоким и сказал: плодитесь и размножайтесь, и наполняйте землю» (Бытие 1:28). Но дело в том, что «эт-эм» — это два слова. «Эт» — это второстепенное, сопутствующее, а «эм» (хем) — это буквы слова «МА» в обратном порядке, как сказано: «Дни лет наших — в них (баэм) семьдесят лет» (Псалмы 90:10). Дело в том, как известно, что корень всех душ миров Брия, Йецира и Асия — наверху, в Ацилуте, в нефеш, руах и нешама высшего Человека; и они спустились в цепи нисхождения через тридцать (ламед) сосудов Зеир Анпина в Малхут миров Брия, Йецира и Асия. И каждая душа, приходя в мир, облекается в материальное тело, взятое из чертогов клипат Нога, сильно смешанной со злом, — чтобы очистить одеяния Нога, то есть животную душу, чтобы и она поднялась наверх, в высшее единение святости. Это происходит через любовь и трепет, тшуву и добрые дела, как известно. Это и означает: «Дни лет наших» — душ в телах — «в них» (баэм), в чертогах Нога, в древе познания добра и зла мира Асия, — «семьдесят лет» по числу, — чтобы очистить добро, что в них, через Тору, заповеди и тшуву. И это «баэм» — обратная сторона высшего МА, которое является корнем душ, как сказано выше. Это и означает «И благословил их (эт-эм)»: «эт» — сопутствующее, подобное одеянию — животной душе, которая в Нога мира Асия, а также в Нога миров Йецира и Брия, которые получают лишь от внешней стороны внешней стороны МА и БАН Ацилута, которые называются «его сыновьями и дочерьми». Он благословил и их через поцелуи, чтобы и в них привлеклось раскрытие света высшего единения, и чтобы они производили потомство и плоды наверху и внизу. Однако древо познания добра и зла Нога миров Брия, Йецира и Асия не может и само получить их благословение иначе, как через благословение Б-га в Ацилуте, в душах Ацилута, которые называются «его сыновьями и дочерьми», как сказано выше. А затем благословение привлечётся и к «эт», сопутствующему им, то есть к одеяниям Нога, чтобы и они получили от их благословения. Это в древе познания добра и зла Нога, которое не получит никакого благословения и влияния иначе, как через его сыновей и дочерей, в их единении в Ацилуте. И как сказано Аврааму: «И будешь ты благословением, и благословятся в тебе все племена земли» (Бытие 12:2–3). Это смысл очищения и включения: что племена земли, то есть древо познания добра и зла Нога, благословятся только именно «в тебе». И об этом же сказано: «И благословил их Элоким и сказал: наполняйте землю и покоряйте её» (Бытие 1:28). Смысл в том, чтобы они покорили всю землю, так чтобы она была включена в них и не было ничего вне их, как отдельный уровень и ступень, а было бы включено в них, — чтобы именно в их единении получали и те. И как сказано, что весь мир сотворён лишь для того, чтобы служить этому. И здесь тоже сказано: «И благословил их (эт-эм)» — «эт», сопутствующее им, чтобы и чужие, то есть древо познания добра и зла Нога миров Брия, Йецира и Асия, были включены «в них» (баэм), чтобы они получали всякое влияние и благословение только от их благословения и единения, как сказано: «И благословятся в тебе» — именно «в тебе». И так каждый день, когда обновляется Сотворение мира из первого источника — упомянутого выше «желания милости», который привлекается от высшей белизны во весь Ацилут, когда она целует своих сыновей и дочерей, то есть колена, которые называются «внуками», которые светят от Ацилута к Брия, Йецира и Асия, чтобы привлечь благословение и к древу познания добра и зла Нога, и пойми. Всем этим будет понятно и то, что хотя причина пробуждения простого Хеседа высшей белизны — это великое милосердие, пробуждённое именно Яаковом, тем не менее и причина пробуждения великого милосердия на всю цепь нисхождения миров приходит через поцелуи высшей белизны. Это и означает «Отец наш, милосердный Отец» (как и «Добрый, ибо не иссякло милосердие Твоё»): то, что Он — «милосердный Отец», приходит от поцелуев «Отца нашего» в великой любви. И от этого привлекается сила вплоть до внуков, то есть колен Ацилута, — чтобы и в них было от силы этих поцелуев, которыми этот милосердный Отец целует своих сыновей, чтобы от них привлекалась сила и мощь пробуждать любовь также внизу, в Брия, Йецира и Асия, даже в душах, находящихся в телах, как сказано выше. Как сказано: «Вернись ради рабов Твоих, колен наследия Твоего» — то есть когда Он целует именно колена, которые называются «внуками», ведь именно «начало вонзено в конец», и как «и приводящий избавителя для внуков их», как сказано выше, и пойми. И вот, всё это — то, что Лаван целует своих сыновей и дочерей, — происходит при раннем вставании утром, в свете Хеседа Авраама, то есть до времени молитвы: привлекаются поцелуи высшей белизны, чтобы у них была сила объединиться в молитве. Но после молитвы, когда уже совершились все высшие единения МА и БАН Ацилута, тогда сказано: «И пошёл, и возвратился Лаван в своё место» (Бытие 32:1). «И пошёл, и возвратился» означает, что озарение наслаждения и услады упомянутых поцелуев от Сущности Излучающего уходит и возвращается в своё место — в саму Его Сущность и существо, то есть в саму Сущность услад, которая выше всей цепи нисхождения десяти сфирот. Как сказано, что «Он — место мира, а мир — не Его место», ведь «никакая мысль не постигает Его», даже Хохма Ацилута, поскольку это лишь цвет и изображение, как сказано выше. Это и означает «И пошёл, и возвратился Лаван», то есть высшая белизна, в своё сущностное место. И каждое утро, на рассвете, он снова «встаёт рано утром и целует своих сыновей», а после времени единений снова возвращается в своё место. В этом причина того, что нужно молиться каждый день. Ведь каждый день обновляется Сотворение мира светом высшего Хеседа — первого «желания милости», и нужно заново каждый день привлекать от высшей белизны, чтобы она целовала своих сыновей и дочерей, то есть МА и БАН Ацилута, чтобы они могли объединиться, как сказано выше, «и благословил их», как сказано выше, — перед молитвой; а затем «пошёл и возвратился Лаван в своё место», как сказано выше, и пойми. А затем — «А Яаков пошёл своим путём» (Бытие 32:2). Ведь как только озарение света высшей белизны удалилось в своё место, милосердие Яакова привлекается в самый низ. Это и означает «своим путём» — прорывать свет в Брия, Йецира и Асия, чтобы поднимать и очищать искры, которые упали даже в Нога. Это и означает «и встретили его ангелы Элоким» (там же) — именно Элоким, то есть имя БАН, которое очищает, как известно, и пойми.
Глава Ваешев · «И поселился Яаков в земле проживания отца своего»
(1) «И поселился Яаков в земле проживания отца своего, в земле Кнаан» (Бытие 37:1). Следует понять смысл повтора: почему дважды сказано «в земле» — «в земле проживания отца своего, в земле Кнаан». Вот, написано: «Буду ходить пред Б-гом в землях жизни» (Псалмы 116:9). Из слова «земли» (во множественном числе) следует, что есть две земли высшей жизни, то есть два вида сосудов для света высшей жизни. Ведь «жизнь» (хаим) — слово во множественном числе: это множественность Б-жественного высшего света и жизненной силы, распространяющейся по многим различным ступеням. В общем они составляют две ступени — «земли жизни», две земли: высшая земля и нижняя земля и т. д. (Это два вида Ган Эдена — высший Ган Эден и нижний Ган Эден, как объяснено в другом месте. Об этом сказано: «Сидящая в садах» (Песнь песней 8:13) — в двух садах и т. д. Это и называется «сокровищницами жизни», ведь «земли» (арцот) и «сокровищницы» (оцарот) — одно и то же понятие: это место собирания светов высшей жизни, включённых в Малхут мира Ацилут и т. д.) И следует понять, почему они называются словом «жизнь» во множественном числе. Ведь Он, благословен Он, — источник всей высшей жизни, как сказано: «Ибо с Тобой источник жизни» (Псалмы 36:10). Если так, следовало бы сказать именно в единственном числе, как «Сердце моё и плоть моя воспоют Б-гу живому» (Псалмы 84:3), а также «Царь единый, живой вечно». Это свет единой жизни, который есть источник всей жизни, распространяющейся от Сущности света Эйн соф, совершенно простого, и об этом сказано: «Ибо с Тобой источник жизни». Но прежде следует понять, почему Земля Израиля во всей Торе называется «землёй Кнаан». Ведь в Земле Израиля было семь народов: кнаани, хити, эмори, перизи и т. д. И известно, что худший из них всех — Кнаан, ведь Хам, отец Кнаана, — худший из сыновей Ноаха: он в силе жара самых жёстких гвурот. И Ноах проклял Кнаана: «Проклят Кнаан, раб рабов…» (Бытие 9:25). Если так, это позор, а не похвала для Земли Израиля. А по смыслу дела это именно похвала: то есть после исправления (тикун) она называется Землёй Израиля — через Тору и заповеди, которые исполнил в ней Израиль, она называется Землёй Израиля; и это потому, что прежде она называлась именно «землёй Кнаан» и т. д. Но дело в том, как известно о сказанном: «Одно против другого создал Б-г» (Экклезиаст 7:14). Из этого понятно и обратное: всему, что есть в ситра ахра, есть точное подобие в Б-жественной святости. Так, у Лавана и Эсава из клипат Нога есть подобие на стороне святости: «высший Лаван» святости и «высший Эсав», корень которого в Тоху, предшествовавшем Тикуну, и т. д. Так же и у Паро и трёх его министров из клипат Нога — главного виночерпия, главного повара и главного пекаря (это трахея, пищевод и вены, как объяснено в главе Микец), — есть подобие им в святости, в Кетере и разделении на три линии и т. д. (как объяснено там подробно). Так же следует понять и о Ноахе и трёх его сыновьях — Шеме, Хаме и Йефете, — от которых «распространилась вся земля» (Бытие 9:19) после потопа. У них есть подобие в святости: в корне Ноаха, «мужа праведного» (Бытие 6:9), — это Есод Абы, который порождает три ступени: три мидот (эмоциональные качества) Хесед, Гвура и Тиферет святости, и это три цвета радуги — белый, красный и зелёный, — из которых исходят все детали цепи нисхождения миров от Ацилута до БЕА (подобно тому как от этих трёх сыновей Ноаха внизу распространилась вся земля). Но вследствие разбиения сосудов, когда все миры опустились из-за греха Древа познания Адама Первого, как известно, Б-жественный свет и поток опустились в сокращении, нисхождение за нисхождением, пока не стало «одно против другого создал Б-г» — чертоги и миры клипат Нога в БЕА, которые очень огрубели от смешения с материальным злом, так что клипат Нога мира Асия в большей части зло, а в меньшей — добро. Это три мидот Хесед, Гвура и Тиферет клипат Нога, которые проявляются внизу, и от них «распространилась» и т. д. на все семьдесят народов мира. И вот Хам, отец Кнаана, — это гвурот клипат Нога (а на стороне святости это левая линия высших гвурот святости и т. д.). И известно из Зоара и святых книг, что в левой линии высших гвурот святости свет опустился и снизошёл в самый низ, с усилением крепости грубости и осадков жёстких гвурот клипат Нога. Это и есть Хам, отец Кнаана, клипат Нога, который полон самых жёстких гвурот, и они питаются от сорока восьми последних сочетаний имени Элоким, во внешней и тыльной стороне, которая называется «чужими богами» (элоким ахерим) и т. д. Это жар чуждого огня материальных страстей, корень которого в духовной клипе, называемой «князем распутства», — это «мерзость дел земли Кнаан», о которой предостерегали во многих местах Писания. И это также «нагота земли» клипы Египта и т. д., и пойми. Но при исправлении, подслащении и очищении жёстких и грубых гвурот Кнаана, чтобы они стали такими, какими были в своём первоначальном корне до разбиения и падения, — то есть высшими гвурот святости Ацилута, — поэтому она называется святой «землёй Кнаан»: это святые гвурот в Малхут святости наверху. А когда святые гвурот Малхут, которая полна высших гвурот, подслащаются высшими хасадим Ацилута, называемыми «водами хасадим» майн дхурин, через привлечения Торы и заповедей, исполненных в земле именно Израилем, тогда она называется Землёй Израиля. А прежде, чем гвурот подсластились хасадим, она называется святой «землёй Кнаан» и т. д., и пойми.
(2) И чтобы понять это — как название «земля Кнаан» применимо к святости и т. д., — прежде следует предварить, что есть ещё одно значение слова «кнаан»: «торговец», как сказано: «Торговец (кнаан) — в руке его весы обмана» (Осия 12:8), и как «И не будет больше торговца (кнаани)» (Захария 14:21), и как «Торговцы (кнааней) её — почитаемые на земле» (Исайя 23:8). И чтобы понять причину, почему она называется «земля Кнаан» именно по имени торговца, — вот, написано: «Чувствует она, что хороша её торговля, не гаснет ночью её светильник» (Притчи 31:18). Это относится к изгнанию Шхины в клипе Нога мира Асия, которая называется «ночью»: «не гаснет её светильник», потому что «хороша её торговля» и т. д. И дело можно понять на примере материального торговца, который тратит все свои деньги на покупку товара. Вот, он растратил и выложил все свои деньги, и в руках у него ничего не осталось. И хотя у него много товара, он не знает, продаст ли его, и потому на душе у него очень горько, ибо «жизнь его висит перед ним на волоске». Это называется «рассеянием души»: всю свою душу он рассеял в этой торговле, ведь он выложил всё своё серебро и золото и остался ни с чем, и не знает, вернутся ли к нему наличные и т. д. Однако цель его в этой трате была только в том, чтобы заработать большое богатство серебром и золотом, многократно больше того, что он потратил. И когда он продаст товар дорого и осуществится его цель — продажа его товара по высокой цене, многократно выше цены покупки, — тогда от большой прибыли душа его вернётся к нему с великим наслаждением и особой радостью, и душа его утешится за великое страдание и рассеяние души, которые были у него вначале, как сказано выше. Так же и с тем, кто сеет полевое зерно, о котором сказано: «Идёт с плачем несущий мешок семян» (Псалмы 126:6) — из опасения, что семя сгниёт и пропадёт вложенное, — «а потом придёт с песней, неся снопы свои» (там же). Ведь разве человек сеет меру (кав) не для того, чтобы получить несколько мер (кор)? Так же, как трата суммы денег в торговле, цель которой — именно заработать большое богатство, как сказано выше. И из всего этого можно понять и то, к чему относится притча: свет, «посеянный для праведника» (Псалмы 97:11), из сокровищницы душ и святые искры, которые нисходят вниз в материальные тела. И души находятся под ярмом порабощения заработком на жизнь тела, «жернов на шее» все дни, и вся их нефеш и руах рассеиваются в суете жизни этого мира, во всех материальных нуждах — в пище, одежде и тому подобном. Но всё же каждый день человек молится с сосредоточенностью, своим руахом и нешамой, всем сердцем, и поднимает всё, во что рассеял свою душу в материальном — в еде и питье и в заботах о заработке. И все части добра, сокрытые в них, поднимаются наверх, чтобы добавить великий свет его нешаме и Б-жественному руаху, — намного больше, чем Б-жественный свет в корне его нешамы наверху, от «света, посеянного для праведника» и т. д. Причина в том, что они упали в клипат Нога из 288 искр Тоху, который выше Тикуна и т. д. Это и есть преимущество света, исходящего именно из тьмы, как сказано: «Народ, ходящий во тьме» клипат Нога, «увидел свет великий» (Исайя 9:1) — через истинную тшуву с сокрушённым сердцем, через молитву с сосредоточенностью и добрые дела и т. д. Так же и в целом с душами Израиля, которые рассеяны среди народов мира: «милость (цдака) сотворил Б-г» этим, потому что от порабощения изгнаний, в угнетении и тесноте, их сердце сокрушается в тшуве, и через молитву, Тору и заповеди они поднимают все святые искры, упавшие в клипу Нога, которая властвует над Израилем. Это и есть изгнание Шхины среди народов мира, как «изгнаны в Эдом — Шхина с ними», и в египетском изгнании, когда Он сказал Яакову: «Я сойду с тобой в Египет» (Бытие 46:4). И там он стал великим народом от поднятия искр, упавших в князя Египта, и родились шестьсот тысяч душ, удостоившихся получения Торы «лицом к лицу». И так во всяком изгнании, как сказано о будущем: «Тогда скажут среди народов: великое сотворил Б-г с ними» (Псалмы 126:2) — именно «среди народов», потому что это возвеличение произошло от этих душ, как объяснено в другом месте (в главе Шмот). И об этом сказано: «Время, когда человек властвует над человеком во зло ему» (Экклезиаст 8:9): Малхут мира Ацилут, которая называется «человеком» святости, находится в изгнании у «человека нечестивого» (адам блиаль) клипат Нога — «во зло ему», чтобы извлечь из него всё добро, которое упало в него через разбиение сосудов, как сказано: «Богатство поглотил он и изрыгнёт его» (Иов 20:15), и пойми. И так в каждом поколении святые искры посеяны в порабощении изгнания Шхины — это община Израиля в клипе Нога, — для того чтобы поднять и извлечь из них драгоценное и большое богатство, многократно большее, чем посеянное и поглощённое в них. Это все 288 искр Тоху, которые в своём корне находятся на очень высокой ступени и уровне, выше «света, посеянного для праведника» Тикуна и т. д. (И это: «Поглощён Израиль среди народов» (Осия 8:8), как сказано выше; но после очищения тьмы клипат Нога через Тору и заповеди, тшуву и молитву сказано: «Святыня Израиль для Б-га… все поедающие его будут виновны» (Иеремия 2:3).) И это: «Чувствует она, что хороша её торговля». Всё сказанное выше подобно торговцу, который тратит свои деньги, чтобы заработать большое богатство, как сказано выше. Так и с изгнанием Шхины в клипе Нога и с душами Израиля в телах, которые посеяны от «света, посеянного для праведника». Хотя «идёт с плачем несущий мешок семян», подобно рассеянию души торговца, выложившего всё, что было у него в руках, но «придёт с песней» — он зарабатывает богатство большее, чем потратил. Это все бирурим 288 искр и т. д., которые извлекут из клипы, — это свет, намного более высокий, чем сам «посеянный свет» и т. д. И это: «Хороша её торговля» — через привлечение света Торы и заповедей, что называется «её торговлей», Торы, ведь «Хохмой они очищаются» — чтобы очищать Древо познания добра и зла. Тогда «не гаснет ночью» — и в время изгнания, которое называется ночью, не гаснет светильник Торы и т. д. И более того, от этой торговли — от того, что искры и высшие света рассеялись в общине Израиля в изгнании, в материи порабощения тела, так что почти остались совершенно ни с чем, — получится очень большая прибыль, не имеющая меры наверху, какой не было даже во время, когда существовал Храм, при раскрытии Шхины в Святая святых и при жертвоприношениях и т. д. Это то, что именно благодаря этому удостоятся дней Машиаха, когда будет раскрытие Б-жественности: «воочию увидят» (Исайя 52:8) и т. д., как сказано: «Ибо наполнится земля знанием Б-га» (Исайя 11:9), и написано: «И откроется слава Б-га, и увидит всякая плоть» (Исайя 40:5). И о Машиахе написано: «Вот, преуспеет раб Мой… и возвысится очень» (Исайя 52:13), — такой высокой ступени не было ни при даровании Торы, ни до греха Адама Первого, когда он был в Ган Эдене в совершенстве достоинства. В дни Машиаха будет совершенство достоинства ещё большее, ибо очистятся все миры, и также в этом низшем мире «дух нечистоты будет совершенно истреблён», и «уничтожит смерть навеки» (Исайя 25:8). Этого не было и при даровании Торы, когда была «свобода от ангела смерти»; но после греха золотого тельца нечистота первозданного змея вновь стала властвовать над ними. И также во дни Шломо, когда «луна была в полноте», то есть Малхут в своей полноте, всё же было большое питание у народов мира, и внешние силы питались и властвовали и т. д. Если так, совершенство дней Машиаха придёт не иначе как именно вследствие порабощения изгнаний. (Как известно, изгнание называется беременностью, как сказано: «Как беременная, что близка к родам» (Исайя 26:17), и как сказано в Мишне: «Даже в час, когда Ты исполняешься гнева (эвра) на них, — как женщина беременная (обера)», а избавление называется родами и т. д.) И как сказано: «Народ, ходящий во тьме» — именно во тьме изгнания, — «увидел свет великий» в дни Машиаха. И это по причине, сказанной выше: изгнание уподоблено торговле, в которой зарабатывают богатство гораздо больше потраченного, как сказано выше. Так и община Израиля зарабатывает предельное совершенство дней Машиаха и все утешения, которые будут в будущем, такие как воскрешение мёртвых и Грядущий мир, — всё это именно благодаря порабощению изгнаний, по всем причинам, сказанным выше, и пойми. И это: «И угнетателей твоих — праведностью (цдака)» (Исайя 60:17). Смысл: от того, что народы мира угнетают и теснят тебя, сыны Израиля зарабатывают предельное совершенство дней Машиаха и Грядущего мира. Ибо это рассеяние в изгнаниях называется «цдака» — «цедек» и буква «хэй»: раскрытие «света, посеянного для праведника» в Малхут, как сказано: «Ибо праведен Б-г, праведность любит» (Псалмы 11:7). И как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Милость (цдака) сотворил Святой, благословен Он, с Израилем, рассеяв их среди народов мира». И сказано: «Сеющий милости» (цдакот) — в изгнании, — «взращивающий спасения» — в будущем. И также сказано: «Сейте себе в праведность — и пожнёте по милости» (Осия 10:12): жатва в несметное число раз обильнее сева, ибо «разве человек сеет меру» и т. д. И это: «И угнетателей твоих» — в изгнании — «праведностью»: это посеянная цдака, а жатва её будет в будущем, как сказано выше, и пойми. И это: «Торговец (кнаан) — в руке его весы обмана». Смысл — для примера: торговец, «кнаан», который продаёт свой товар и взвешивает на весах обмана, обманывая этим покупателя, чтобы взять с него больше денег, чем сам потратил, так что он зарабатывает очень много, как сказано выше. Так и община Израиля называется «Кнаан» в это время изгнания, ибо рассеивает святые искры в клипе Нога, чтобы получить плату и заработать бесконечно много. Это предельное совершенство, которое будет от этого в дни Машиаха, как сказано: «Тогда скажут именно среди народов: великое сотворил Б-г с ними», как сказано выше, и пойми. И это: «Пришёл брат твой с хитростью (мирма) и взял твоё благословение» (Бытие 27:35). Ведь Яаков — это высшее имя МА, которое облачается в одежды Эсава, то есть рассеивает святые искры в доле Эсава в изгнании, и благодаря этому он взял все благословения: «от росы небесной и от тука земли» (Бытие 27:28) и т. д. И это: «Пришёл брат твой с хитростью» — подобно хитрости торговца, который называется «кнаан», «в руке его весы обмана», чтобы заработать много, как сказано выше, и пойми.
(3) И вот, написано: «Лучше для меня Тора уст Твоих, чем тысячи золота и серебра» (Псалмы 119:72). Смысл: золото и серебро — это любовь и трепет — либо умственные, либо природные и сущностные, — которые в сущности и внутренней стороне Б-жественной души, как она связана и слита со своим источником, откуда высечена, наверху. Как в Ган Эдене, где она «завязана в узел жизни с Б-гом» (I Самуил 25:29) поистине, сущностной связью, любовью, полной наслаждений, — наслаждаться Б-гом поистине сущностным наслаждением, в сладости, приятности, любви и силе и т. д. (Как сказал рабби Шимон бар Йохай: «Одной связью я связан… с Ним сцеплён, Им пылаю». Смысл: свет его души связан одной связью — «с Ним сцеплён» — в любви, которая течёт, как вода, в чудесном томлении и страсти, называемой «любовью, полной наслаждений»; «Им пылаю» — «искрами огня, пламенем Б-га» (Песнь песней 8:6) и т. д. Это Хесед и Гвура, которые в сущностном наслаждении, как известно.) И это приходит в двух ступенях наслаждения, в Хеседе и Гвуре. Любовь, полная наслаждений, называется «серебро» (кесеф), как «томясь, томилась» (нихсоф нихсафта; Бытие 31:30) и как «Томится (нихсефа), и даже изнемогает душа моя» (Псалмы 84:3), — как души наслаждаются сиянием Шхины в Ган Эдене (и как в субботней молитве, о которой написано: «Тогда будешь наслаждаться Б-гом» (Исайя 58:14)). А «золото» — это искры огня наслаждения, чтобы раствориться в Сущности, как искра, которая сама собой устремляется вверх, чтобы раствориться в пламени (как «Им пылаю» и т. д.). Это называется сущностными «забавами» (шаашуим) — это Гвура, искры огня наслаждения. И в целом это «бег и возвращение» в сущности души, именно в уровне «йехида» в ней, который выше любви и трепета, что в Хохме и Бине, называемых умственными любовью и трепетом; эти же поистине природные и сущностные. (Это скрытое наслаждение, которое выше ощутимого наслаждения, приходящего в разум. Ведь невозможно слиться мыслью с самой сущностью Его, благословен Он, ибо «никакая мысль не постигает Его вовсе». Однако это скрытое наслаждение — то, что приходит именно в ощутимое, как сказано: «Томится, и даже изнемогает душа моя» поистине. И когда оно пребывает в нём основательно, это и есть «Эден» Грядущего мира, о котором сказано: «Чтобы дать в наследие любящим Меня сущее (еш)» (Притчи 8:21), — это четыреста миров томления, которые светят праведникам в Грядущем мире. И это четыреста шекелей серебра, «ходячих у торговца» (Бытие 23:16), как объяснено в главе Ваишлах.) Это и называется «тысячи (алфей) золота и серебра», ибо тысячи — в Кетере, а сотни — в Хохме и Бине и т. д., и как «Я научу (аалефха) тебя мудрости» (Иов 33:33). Это любовь и трепет во внутренней стороне наслаждения и воли, прежде чем они приходят в Хохму и Бину, ведь свечение Кетера в Хохме и Бине называется «ульпана» — обучением согласно разуму, что называется умственными любовью и трепетом. Но сказанное «алфей» означает обучение и привычку, как в сущностной природе души, как она слита наверху со своим источником в Малхут мира Ацилут — источнике всех душ. То есть как Б-жественная душа была обучена и привычна к связи упомянутого сущностного наслаждения, и как «И все сыны твои — ученики Б-га» (Исайя 54:13): это не умственное обучение в постижении, а обучение и привычка поистине в сущности, как сказано выше, что совершенно выше постижения и т. д. И даже сейчас, когда души в телах, у них есть некое подобие такой любви и трепета во внутренней стороне и сущности наслаждения и забав — во всех субботних молитвах, когда свыше светит на душу то, что называется «добавочной душой» (нешама етера) и т. д., как объяснено в другом месте. И это называется «тысячи золота и серебра», которые были у души прежде её прихода в тело в этом мире. И всё же сказано: «Лучше для меня Тора уст Твоих» в этом мире, чем все высшие тысячи золота и серебра. Хотя при нисхождении души в тело очень уменьшились «тысячи золота и серебра», то есть любовь и трепет в сущности наслаждения, по сравнению с тем, какими они были, когда душа ещё была связана и слита наверху со своим источником, откуда высечена, — с Б-гом живым, — из-за материи, тьмы и грубости тела, так что даже любовь и трепет, рождённые из постижения, проходят и исчезают в одно мгновение и т. д., — всё же стоило душе нисходить в этот мир, в тело, чтобы изучать и соблюдать Тору и заповеди. Это и есть бирурим Древа познания добра и зла в мысли, речи и действии, ибо «Хохмой Торы они очищаются». Это и называется «Тора уст Твоих», как сказано: «Ибо очень близко к тебе это слово — в устах твоих и в сердце твоём, чтобы исполнить его» (Второзаконие 30:14). Это тот, кто учит, чтобы исполнять: «удаляться от зла и делать добро» (Псалмы 34:15) в мысли, речи и действии, — и это лучше всех тысяч золота и серебра, которые были у души наверху, в любви и трепете, «беге и возвращении» в сущностном наслаждении и т. д. И это по причине, упомянутой в притче о торговце, который выкладывает всё своё серебро и золото в торговле, чтобы заработать большое богатство, больше того, что потратил. Так и здесь: всё уменьшение света любви, полной наслаждений, которое происходит из-за нисхождения души в материю тела, — это как растратить тысячи золота и серебра. И это стоит того ради большой прибыли от «Торы уст Твоих» в этом мире, которая есть «конец действия, что первым возник в мысли», как сказано: «Итог всего… Б-га бойся» (Экклезиаст 12:13). (Это любовь и трепет, которые касаются только действия: «удаляться от зла и делать добро» в мысли, речи и действии и т. д., — это и называется «Тора уст Твоих». Ведь и Тора без любви и трепета не взлетает наверх; если так, как сказано: «Лучше для меня Тора уст Твоих»? Но любовь и трепет при изучении Торы, чтобы исполнить её на деле — удаляться от зла и делать добро, — взлетают наверх выше всех высших тысяч золота и серебра.) И это: «Лучше для меня» — «для меня» поистине: это чудесность высшего наслаждения в самой Сущности Эйн соф, благословен Он, поистине, — от «Торы уст Твоих» в этом мире больше, чем от тысяч золота и серебра. Потому что Он возжелал, чтобы у Него было поистине «жилище в нижних мирах» — через любовь и трепет в Торе и заповедях в этом мире, — больше, чем всё сущностное наслаждение души наверху. Это по причине торговли: этим Он заработает большое богатство — всё высшее драгоценное богатство, приходящее именно от бирурим 288 искр, как сказано: «Чувствует она, что хороша её торговля» и т. д., как сказано выше, и пойми. (А в другом месте (в главе Ноах) объясняется сказанное: «Большие воды не смогут погасить» (Песнь песней 8:7) сущностную любовь, полную наслаждений; «и если бы человек отдал всё богатство дома своего» — которое заработал через бирурим Торы и заповедей — «за любовь, презрением презрели бы его» в обмен на эту любовь, полную наслаждений. (Это тшува, которая выше даже добрых дел, как будет объяснено.)) И вот, сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Лучше один час тшувы и добрых дел в этом мире, чем вся жизнь Грядущего мира» (Авот 4:17) (то есть скрытого «Эдена», скрытого наслаждения, которое само приходит в ощутимое, как сказано выше). И так же мы говорим: «Цель мудрости — тшува и добрые дела». И следует понять, почему соединили тшуву с добрыми делами в этом мире и поставили тшуву прежде добрых дел. Из этого следует, что без предварительной тшувы, хотя бы и были добрые дела, нельзя сказать, что это лучше всей жизни Грядущего мира. А согласно сказанному выше о «Лучше для меня Тора уст Твоих», это только добрые дела, ибо «конец действия» и т. д., — и это по причине торговли, как сказано выше. Но на самом деле главная причина большой прибыли даже в занятии Торой и заповедями приходит только через тшуву, которая именно ей предшествовала. Ибо суть тшувы — поистине в сокрушённом и угнетённом сердце, в его вопле с горечью души, чтобы вернуться к Б-гу поистине и т. д. Это приходит из глубины сердца, как «Из глубин я воззвал к Тебе» (Псалмы 130:1). И это «тшува» — «ташув хэй»: возвращение буквы «хэй» к своему корню, чтобы раствориться и слиться с сущностью Его, благословен Он. И хотя суть тшувы и её цель — тоже чтобы вернуться к Б-гу, то есть растворение и слияние с Б-гом, однако в ней есть преимущество намного большее даже по сравнению с достоинством истинного слияния в любви, полной наслаждений, упомянутой выше, которое было у души прежде в её источнике, откуда она высечена, в Ган Эдене (это называется «тысячи золота и серебра», и это возбуждение сущностного наслаждения в ощутимом «беге и возвращении» — именно от скрытого наслаждения, как сказано выше). Ибо именно через тшуву к душе добавляется Б-жественный свет с уровня и ступени намного более высокой, чем была у души прежде, так что совершенные праведники в любви, полной наслаждений, вообще не могут этого достичь. Как сказано: «В месте, где стоят совершившие тшуву, совершенные праведники стоять вовсе не могут» (Брахот 34б). (И доказательство — от Натана де-Цуцита и от рабби Элазара бен Дурдая, о котором заплакал Рабби и сказал: «Есть приобретающий свой мир в один час» и т. д., как известно.) Неизбежно надо сказать, что через истинную тшуву, с очень сокрушённым сердцем и из самой глубины стенок сердца, достигают очень чудесного слияния с Сущностью Б-жественности, чего невозможно для души ни в Ган Эдене, ни в Грядущем мире. Поэтому сказано: «Лучше один час тшувы и добрых дел в этом мире, чем вся жизнь Грядущего мира». (И это главная большая прибыль в торговле — занятии Торой и заповедями, — которая приходит именно через предварительную тшуву. Поэтому сказано, что Машиах приведёт праведников к тшуве, и также Моше удостоился тшувы только перед смертью и т. д. И поэтому постановили: «Если Израиль совершит тшуву — будут избавлены, а если нет — не будут избавлены» и т. д.) И корень причины этого, как известно, в том, что внутренняя сторона и Сущность самого Эйн соф, как Он есть поистине, облачается и пребывает только в истинном «ничто» (эйн), то есть в предельном устранении бытия совершенно. И это именно в битуле внутренней стороны воли и наслаждения, которые в точке сердца и называются «рауа де-либа» (желание сердца), — как через истинную тшуву из нутра и самого глубокого сердца, как «Из глубин» и т. д., и также «Из тесноты воззвал я» (Псалмы 118:5). Именно там постигается сама сущность Его, как Он есть. А кроме этого Он не постигается никакой мыслью и мудростью, как сказано: «Никакая мысль не постигает Его вовсе», — даже скрытой мыслью, которая называется разумом, или скрытой волей, которая в уровне поистине «ничто». И там — наслаждение и простая воля в уровне «ничто», которые сами приходят в ощутимое, как в Грядущем мире и Ган Эдене, как сказано выше. И даже в этом не постигается сама сущность Его, благословен Он, поскольку наслаждение и воля — всё же в бытии чего-то, а «никакая мысль не постигает Его вовсе». Если так, это не истинное слияние, ведь главное в заповеди слияния — «слиться с Ним» поистине, как известно. Но надо сказать, что главное истинное слияние, достигающее самой сущности Его, благословен Он, — только через тшуву, поскольку она в предельном битуле внутренней стороны воли и наслаждения, как сказано выше, и пойми. И чтобы понять разъяснение этих слов: вот, в Зоаре сказано, что совершившие тшуву «притягивают Святого, благословен Он, с большей силой». Смысл: «с большей силой притягивают» — пробуждают саму сущность поистине, которая выше даже общего «окружающего все миры», охватывающего АБЕА, и т. д., и выше раскрытия Б-жественности в Храме, и выше жизни Грядущего мира, как сказано выше. И дело, как известно, в двух ступенях: «окружающий» и «наполняющий» миры. Об этом сказано: «Ибо Авайе — Он Элоким» (Второзаконие 4:35), и это сказанное: «Я — первый, и Я — последний» (Исайя 44:6). Ведь всё возникновение миров БЕА «нечто из ничего» исходит от Малхут, «тайны четырёх» (далет) в Ацилуте, и это «И Я — последний». Если так, постижение творений не достигает выше Малхут — их источника. Поэтому говорят: «Свят Авайе Цваот» (Исайя 6:3) — ибо они могут постичь только Б-жественную силу, которая создаёт их «нечто из ничего». Но о том, что выше этого, сказано: «Никакая мысль не постигает Его вовсе». И даже «окружающий все миры», который выше влияния на миры, всё же называется «окружающим миры» — хотя бы в виде окружающего. Если так, и это тоже входит в понятие привлечения и влияния, только в виде общего по отношению к частному, как известно. И это: «Я — первый», что включает все частности, которые привлекаются в виде «наполняющего все миры», а общее и частное — поистине одно. И это: «Я — первый, и Я — последний, и кроме Меня» и т. д. И так же: «Ибо Авайе — Он Элоким» — всё поистине одно и т. д. Однако сама сущность Его, благословен Он, — совершенно выше влияния и привлечения, даже в виде общего окружающего, как известно: к самой сущности вообще неприменимо слово «привлечение», даже в виде «окружающего» и т. д. И как сказано: «Были Он и Его Имя одни» и т. д. Поэтому говорят: «Ты — Тот же до» сотворения мира «и Ты — Тот же после» и т. д. Ведь даже после того, как мир сотворён в общем и в частном — а это две ступени, «окружающий» и «наполняющий», — это вовсе не изменение по отношению к самой сущности Его, благословен Он, как сказано: «Я, Б-г, не изменился» (Малахия 3:6). Причина в том, что общее и частное влияние, как сказано выше, вовсе не занимает места. И это: «Никакая мысль не постигает Его вовсе», то есть даже общая мысль, уровень «окружающего все миры» и т. д.: ведь самую сущность не постигает никакая мысль, даже одна общая мысль, то есть упомянутое общее окружающее, и пойми. Согласно этому, и в свечении Б-жественного света в высшем Ган Эдене, и в Грядущем мире, который будет от окружающего, от общего «окружающего», там не постигается сама сущность Его, благословен Он, ибо «никакая мысль не постигает Его вовсе», как сказано выше, — и так же не в Храме и т. д. Только через высшую тшуву из глубины сердца, в битуле самой сущности точки воли совершенно, как сказано выше, достигается этот истинный битуль, приходящий из стенок сердца, в очень сокрушённом и угнетённом сердце, чтобы пробудить саму сущность Его, благословен Он, чтобы Он постигался именно этим. Ведь Он не постигается никакой мыслью, даже общей мыслью и т. д., и не в Грядущем мире, как сказано: «Нет никого, кроме Тебя, в жизни Грядущего мира». Только глубина битуля сущности души совершившего тшуву постигается в самой Сущности Его, благословен Он, поистине. Как сказано: «Я обитаю в высоте и святости… и с угнетённым и смиренным духом» (Исайя 57:15) — это истинный совершивший тшуву, как «Ты возвращаешь человека до сокрушения, и говоришь: вернитесь» (Псалмы 90:3). Ибо он достигает выше даже высших воли и наслаждения, что в Грядущем мире. Написано: «Ибо будете вы землёй желанной (эрец хефец)» (Малахия 3:12). Смысл: «хефец» — это наслаждение, называемое «желанием», как «ибо возжелал (хафец) дочь Яакова» и как «Будешь называться: Желанная Моя в ней» (Исайя 62:4) и т. д. Это раскрытие света высших воли и наслаждения: Б-г возжелал Свой народ, и они называются «землёй высшего желания» и т. д. И подобие этого было также в Первом и Втором Храме, когда было раскрытие Шхины в Святая святых и раскрытие внутренней стороны высшей воли в жертвоприношениях на жертвеннике: сыны Израиля назывались «землёй высшего желания». И это вследствие поднятия ими майн нуквин через пробуждение снизу, также в «рауа де-либа», в любви, полной наслаждений, как сказано выше, которое пробуждало пробуждение свыше — «как в воде лицо к лицу» (Притчи 27:19), — также во внутренней стороне высшего желания и воли к ним, как «Да озарит Б-г лицо Своё» именно «к тебе» (Числа 6:25) и тому подобное. Но всё это было в мере, размере и ограничении, путём цимцума, в цепи нисхождения «линии меры» — от Сущности Излучающего в Ацилут и от Ацилута в БЕА до Святая святых мира Асия, где Он сократил Свою Шхину между двумя шестами ковчега и т. д. И всё по мере поднятия общины Израиля, ибо «дух пробуждает дух» и т. д. И всё это тоже не достигало истинной самой сущности Его, благословен Он, ибо «никакая мысль не постигает Его вовсе», как сказано выше. Но о времени изгнания сказано: «И будет в конце дней, в бедствии твоём, когда постигнут тебя все эти вещи (многие беды и несчастья и т. д.), — и вернёшься к Б-гу, Всесильному твоему, — ибо будешь искать Его» и т. д. «И будете искать оттуда Б-га, Всесильного твоего», — именно «оттуда», — «и найдёшь, ибо будешь искать Его» (Второзаконие 4:29–30). Смысл: именно через порабощение изгнаний, в тесноте и угнетении — «это давление» в духовном и материальном, — когда пробуждается точка внутренней стороны сердца в полной тшуве, в битуле всякой чуждой воли, только к одному Б-гу (как сказано: «А Паро приблизил» (Исход 14:10) — приблизил их сердце к Отцу их небесному и т. д.), они поднимутся и достигнут слияния с самой сущностью, чтобы она поистине постигалась в них. И это: «И будете искать оттуда» — именно оттуда, а не в Ган Эдене и Грядущем мире. «И найдёшь» — чтобы Он был доступен им, как «Ищите Б-га, когда Он находим» (Исайя 55:6). Это сама сущность Его, благословен Он, которая не постигается даже в жизни Грядущего мира. И поэтому сказано: «Лучше один час тшувы» и т. д. В этом и состоит большая прибыль, которая происходит в занятии Торой и заповедями именно через тшуву: от этого найдут саму сущность, а не в Ган Эдене и Грядущем мире и т. д. И это — как упомянутая притча о торговце. И это четыреста шекелей серебра, «ходячих у торговца», — четыреста миров томления в Грядущем мире, которые созданы именно через тшуву в этом мире. И это то, что Авраам дал Эфрону путём торговли: он выложил и рассеял для клипат Нога все эти четыреста шекелей серебра, чтобы заработать на них большое богатство, — и это через тшуву, которая именно предшествовала добрым делам, по причине, сказанной выше. И это: «Лучше для меня Тора уст Твоих» — то есть именно с предварительной тшувой, — «чем тысячи золота и серебра», как сказано выше. И это сказанное: «Ибо очень близко к тебе это слово — в устах твоих и в сердце твоём, чтобы исполнить его»: «в устах твоих» — это Тора, «и в сердце твоём» — это тшува. Но тшува должна предшествовать Торе, и это сказанное: «Цель мудрости — тшува и добрые дела» и т. д., и пойми.
(4) И это: «Была она подобна кораблям торговым, издалека приносит хлеб свой» (Притчи 31:14). Смысл — для примера: корабли большого торговца, которые идут по великому морю с большим и очень драгоценным товаром, на котором торговец зарабатывает очень большое богатство, благодаря дороговизне товара: он берёт за него очень много денег, гораздо больше, чем потратил на него и т. д. Так и в том, к чему относится притча: в Малхут, которая называется «женой доблестной» (эшет хаиль) и т. д., — это имя БАН, — которая нисходит вниз во внешние чертоги клипат Нога, чтобы очистить всё добро 288 искр, упавших туда вследствие разбиения сосудов Тоху, как известно. Об этом сказано: «Была она подобна кораблям торговым» и т. д. — ибо этим она зарабатывает очень большое богатство, гораздо больше, чем потратила денег на это и т. д. И разъяснение дела: притча о трате денег на товар и т. д. — это изгнание Шхины в клипе Нога, чтобы давать им всё благо этого мира. Как в каждом изгнании, о котором сказано: «Изгнаны в Эдом — Шхина с ними»: Малхут, которая оживляет миры, находится в изгнании в клипе мира Асия — в том, что она даёт им из Б-жественной духовности материальное, против воли, не желая, только «как тот, кто бросает через плечо» и т. д., как тот, кто даёт ненавистнику, с которым не хочет говорить в близости и т. д. Ибо клипот — из смешения добра и зла Нога, а порой они в отделённости от Б-жественности, в виде совершенно отделённого «нечто», в грубости и наглости, как князь Эдома, о котором сказано: «Если вознесёшься, как орёл» (Авдий 1:4) и т. д. Они знают своего Владыку и называют Его «Б-гом богов», и намеренно восстают против Него, и называются поистине преступающими Его волю. И всё же им привлекается Б-жественный поток без точности и счёта, сверх меры. Это вследствие качества долготерпения (эрех апаим), как сказано: «чтобы возвестить, как долготерпелив Он» и т. д. Ведь нет долготерпения большего, чем это: изливать по воле преступающим Его волю и т. д., а высшая воля — источник всей жизненной силы и потока миров, как сказано: «Всё, что пожелал Б-г, сделал» (Псалмы 135:6). Но это делается с великой целью, как человек тратит небольшую сумму денег, чтобы этим заработать многократно больше и т. д. И дело в том, что этим малым потоком, который привлекается клипот, — а это лишь отбросы внутреннего потока, отпадающие от высшего наслаждения (как сказал рабби Акива, увидев большой город Рим, полный наслаждений этого мира: «Если преступающим Его волю так, то исполняющим Его волю — тем более»), — через это извлекают и очищают из них всё высшее добро 288 искр и т. д., корень которых наверху на очень высокой и возвышенной ступени, — это окружающие света семи царей Тоху, предшествовавшего Тикуну. Это очень большая прибыль, которая намного превышает то, что потрачено на это, — давать им благо этого мира. И это вследствие истинной дороговизны товара — 288 искр и т. д., — каковы они наверху в своём корне до падения и разбиения и т. д.: они чрезвычайно драгоценны и называются «богатством драгоценным и приятным» (Притчи 24:4) и т. д. И вся эта прибыль, драгоценное и большое богатство, приходит лишь от малого Б-жественного потока, привлекаемого клипот, чтобы купить этим драгоценный товар — 288 искр и т. д., которые извлекают из них, и они поднимаются к своему корню и т. д. (И как сказано: «Если голоден враг твой — накорми его хлебом… ибо угли ты сгребаешь» (Притчи 25:21–22) и т. д.) И это именно через тшуву, которую совершает Израиль, находясь в изгнании, когда «человек властвует над человеком во зло ему» и т. д. Благодаря этому в сынах Израиля постигается сама сущность Его, благословен Он, — чего не было в Ган Эдене и не будет в Грядущем мире. И это главная прибыль от бирурим 288 искр и т. д. И всё — через Малхут, то есть имя БАН, которая нисходит в изгнание в клипот, чтобы очистить из них всё упомянутое добро путём торговли, тратя немного денег — это внешний поток, который она им даёт и т. д. И это: «Была она подобна кораблям торговым», когда покупают самый драгоценный товар и везут его на кораблях по морю в самые далёкие места, и получают за него очень большое и великое богатство благодаря дороговизне товара. Это подъёмы 288 искр, которые поднимаются к своему корню: они покупаются за малое серебро — это внешние хасадим, дающие им отбросы, — а когда 288 искр поднимаются наверх, они продаются там очень дорого и т. д. И это: «Издалека приносит хлеб свой» — от высших окружающих светов, которые образовались из бирурим 288 искр и т. д., «приносит хлеб свой», чтобы он стал пищей для душ в Ган Эдене. Как сказано: «И встаёт она ещё ночью» — именно ночью — «и даёт пищу (терэф — по числовому значению 288 вместе с самим словом) дому своему» (Притчи 31:15) — это высокие души во внутренних чертогах Ган Эдена, «и урок служанкам своим» — внешним чертогам, которые называются «семью служанками Эстер». И всё — от того, что она заработала в упомянутой торговле, как сказано: «Чувствует она, что хороша её торговля, потому не гаснет ночью её светильник». (Только в этом есть два вида торговли: одна — на суше, в «раскрытом мире», а другая — на море, в «сокрытом мире» и т. д. И дело в простом смысле: «корабли торговые» — то есть привозят драгоценный товар из-за моря на сушу. Это высшие света Торы и заповедей, и написано: «Не на небе она… и не за морем она… ибо близко к тебе» — именно — «в устах твоих и в сердце твоём» (Второзаконие 30:12–14) и т. д., как сказано выше о «Лучше для меня Тора уст Твоих»; «в сердце твоём» — это тшува. А сказанное «И даёт пищу дому своему» — это на самой суше: она очищает 288 искр в чертогах Нога и т. д.) (И как сказано в Зоаре, что ночью Малхут идёт в «горы тьмы» и оттуда добывает пищу и т. д. И словами Гмары: «Ночью что делает Святой, благословен Он? Восседает на лёгком херуве» — это Малхут — «и носится по восемнадцати тысячам миров» и т. д.) И вот, из всего сказанного понятно, что главная прибыль от бирурим 288 искр, как сказано выше, — именно через тшуву, которую Израиль совершает именно во время изгнания. И это: «С плачем придут они, и с мольбами поведу Я их» (Иеремия 31:8). Смысл: «с плачем» — через плач совершивших тшуву, что называется «мы плачем, мы хотим быть пред Царём». Это глубина воли сердца, которая приходит из тесноты, то есть из грубости материи тела, затемняющей душу. Из-за этого пробуждение будет в великой и могучей горечи, из нутра и самого глубокого сердца. Это и есть плач из стенок сердца, то есть полная тшува, которая называется истинной высшей тшувой, упомянутой выше (как в Йом Кипур: всякий, кто не плачет, — душа его не совершенна, как известно). Ею постигается сама Сущность Б-жественности, которую «никакая мысль не постигает вовсе» — даже в Ган Эдене и Грядущем мире, как сказано выше. И это сказанное: «С плачем» — именно — «придут они», то есть через эту тшуву они удостоятся дней Машиаха и Грядущего мира в предельном истинном совершенстве. И это: «придут они» — к совершенству дней Машиаха; «и с мольбами поведу Я их» — к жизни Грядущего мира, которая после воскрешения мёртвых, по всем сказанным выше причинам, и пойми.
(5) И отныне понятно также, что «земля Кнаан» — именно в святости, как сказано выше. Ведь «кнаан» означает торговца, как «Торговец (кнаан) — в руке его» и т. д., который выкладывает всё своё серебро и золото, чтобы заработать много и т. д. Так и в имени БАН святости: свечение и Б-жественный поток привлекаются от высших серебра и золота — это высшие Хесед и Гвура, — чтобы оживлять все миры «нечто из ничего», для того чтобы заработать на бирурим 288 искр и т. д. из клипы Нога мира Асия, когда они поднимаются к своему корню — в имя САГ Тоху, которое выше даже имени МА, как сказано выше. И это «АХ-ЭТАВ» (ахатав): имя БАН после того, как оно очищает, становится «ЭТАВ», как известно. И это сказанное: «Уверено в ней сердце мужа её» (Притчи 31:11) и т. д., и пойми. И вот, выше объяснено, что святая «земля Кнаан» полна гвурот святости с очень большой силой, поскольку получает от левой линии святости и т. д. И дело, как известно, в пяти гвурот, которые в Малхут мира Ацилут, нисходящей в БЕА, чтобы оживлять «дух смиренных» «нечто из ничего», и она снова поднимается наверх в Ацилут — в гвурот, в искрах огня страсти, в великой жажде, как «И к мужу твоему влечение твоё» (Бытие 3:16) и т. д. И как сказано в Зоаре на стих «Б-же (Элоким), не молчи» (Псалмы 83:2): это имя Элоким, то есть БАН, которое сокращается в трёх мирах БЕА, — оно поднимается наверх в великом подъёме и страсти. И это: «Б-же, не молчи», ибо «нижняя река» — Элоким — постоянно взывает к «высшей реке» — имени Авайе Ацилута, то есть имени МА, — и никогда не утихает. И как сказано: «Чтобы воспевала Тебя слава и не молчала» (Псалмы 30:13): «нижняя слава», которая называется «сотворённой славой», — «высшей славе», «и не молчала» и т. д. Это пять гвурот в Есоде Малхут, о которых сказано: «Огонь постоянный будет гореть на жертвеннике» (Левит 6:6) и т. д., и это называется «постоянное всесожжение» и т. д., как известно. И этот подъём — в виде жажды, как сказал Давид, который на уровне Малхут: «Жаждет Тебя душа моя» (Псалмы 63:2), — и это когда он был в пустыне Йеуды, то есть в цимцуме, «в земле иссохшей и утомлённой, без воды» — без высших вод Ацилута и т. д. И от великой отдалённости возникли жажда и очень сильное устремление ввысь (истаклут). Так же и в общине Израиля именно во время изгнания: из-за огромной отдалённости усилились любовь и страсть в искрах огня ещё больше. Поэтому сказано: «Искры её — искры огня, пламя Б-га» (Песнь песней 8:6) — именно когда она в изгнании. Это то, что сказано в Зоаре на стих «Отврати глаза твои от меня» (Песнь песней 6:5): ибо они «пылают Мне пламенем любви» — это любовь, приходящая в виде пылающих искр огня вследствие огромной отдалённости, что называется именно «пламенем любви». (Такой любви не бывает в близости, как во время Храма, когда Шхина в Святая святых. «Так во святилище я видел Тебя» (Псалмы 63:3) — то есть: о если бы так во святилище, в близости в Святая святых, я видел Тебя в такой любви, полной наслаждений, и т. д., как сказано выше.) Это и есть святые гвурот, которые приходят с великой силой в Малхут, в страсти подняться к своему мужу и т. д., — от Гвуры левой линии Ацилута. И это можно понять на частной душе, в человеке внизу, в сердце которого рождаются искры огня любви, великая страсть и жажда вследствие огромной отдалённости от Единого Б-га, когда он очень занят делами своего материального тела в суете жизни этого мира, который называется «пустыней народов» и «землёй иссохшей» и т. д., — в предельном сокрытии Б-жественности. Однако именно вследствие этого человек приходит к очень сильному пробуждению — в Гвуре, в искрах огня любви, в чрезвычайно чудесной страсти, так что может стать «больным от любви», как сказано: «Искры её — искры огня» и т. д., и написано: «Подкрепите меня пастилою… ибо я больна любовью» (Песнь песней 2:5), — и это именно в изгнании, как сказано выше. Так и с душами Израиля в целом, и в частности с каждой малой искрой Израиля: он принимает на себя ярмо Царства Небес в трепете и страхе Б-жьем, в «возвращении» (шов) и т. д., после «бега» (рацо) в искрах огня и т. д., вследствие огромной отдалённости. И этот «бег и возвращение» называется серебром и золотом и т. д., как сказано выше. И это то, что через трату серебра и золота — «бега и возвращения» любви и трепета в искрах огня, в этих высших гвурот, — получается большая прибыль: через это достигают намного выше. Это тшува из глубины точки сердца, когда человек горюет душой в великом плаче, как сказано выше: этим он достигает самой сущности Эйн соф, благословен Он, поистине, как сказано выше. Это главное поднятие и очищение 288 искр, которые поднимаются поистине к своему корню, как сказано выше, и пойми. И этим понятна «земля Кнаан» наверху, когда она полна гвурот святости левой линии — от Хама, отца Кнаана, на стороне святости. Это источник гвурот Ацилута, который привлекается, чтобы быть «отцом Кнаана» в Малхут, что в БЕА, — чтобы она поднималась в святых искрах огня. Как в человеке внизу — в огне и жажде естественного жара (хом) в сердце, что называется святым «Хамом» и называется «отцом Кнаана»: он возвышает и поднимает человека этими гвурот огня и жажды поистине на самую высоту, то есть чтобы он растворился в «источнике всего» — в самой сущности и Сущности Его, благословен Он, — через упомянутую истинную тшуву, в которой он связывается с Сущностью и постигает её поистине. Так и наверху, в высшей «земле Кнаан»: этот «Хам, отец Кнаана» поднимает Малхут, чтобы она поднялась наверх во внутреннюю сторону и Сущность Эйн соф, что во внутренней стороне Кетера. И это «ташув хэй» — возвращение буквы «хэй» в виде отражённого света (ор хозер) поистине к её изначальному состоянию, и пойми. И это: «Торговец (кнаан) — в руке его весы обмана». Смысл: вначале он выкладывает серебро и золото — природные любовь и трепет, в жаре искр огня страсти, — и этим «обманывает», как на весах обмана, чтобы взять многократно больше. Это большая прибыль, которая приходит через истинную тшуву, называемую высшей тшувой, — от неё он достигает того, что связывается в ней с Сущностью самого Эйн соф, как сказано выше. Это главное в подъёмах 288 искр и т. д., как сказано выше, и пойми. И это: «Близок Б-г ко всем, взывающим к Нему, ко всем, кто взывает к Нему в истине» (Псалмы 145:18). Смысл: «в истине» — в истинности точки сердца, то есть в упомянутой истинной тшуве: этим он взывает к истинной Сущности Его, благословен Он, чтобы Б-г был поистине близок к нему. Его не постигает никакой разум и постижение, даже в Ган Эдене, ибо «никакая мысль не постигает Его вовсе», как сказано выше, но в точке «рауа де-либа» Он постигается. И это сказанное: «Близок Б-г» поистине «ко всем, взывающим к Нему», — именно «в истине», и пойми. Но каков признак и знак, отличающий истину от лжи? Это сказанное: «Уста истины утвердятся навек, а язык лжи — лишь на мгновение» (Притчи 12:19). Ведь мы видим, что у человека может быть возбуждение Б-жественностью в сердце и в мозгу — в полноте и цельности служения, в любви и трепете и принятии ярма Царства Небес по воле во время молитвы, даже в искрах огня воодушевления и слияния и т. д. Но это лишь на этот час, ибо сразу после молитвы, когда он выходит наружу по своим делам, сердце его отворачивается и влечётся за нуждами материального тела, так что он может дойти до полного сбрасывания ярма, пока сердце его не опустеет от всякой любви и трепета и ярма Царства Небес и т. д. И поэтому он не удержится и от того, чтобы совершить какой-либо проступок и грех в мысли, речи и действии, в торговле, — как грабёж, обман и тому подобное, — и в прочих вещах, в которые падает падающий, — в страстях и дурных качествах, оскверняющих душу. И он не примет к сердцу страх Б-жий и любовь к Нему, которые были у него во время молитвы в мозгу и сердце, при твёрдом решении принять ярмо Царства Небес. Если так, это не «уста истины», которые утвердятся навек на весь день, а «язык лжи», который лишь на тот час и мгновение, а потом обращается от добра ко злу и т. д. А на самом деле, несомненно, в тот час молитвы его сердце было цельным, в истинной воле, в любви и трепете и принятии ярма Царства Небес, как сказано выше. И даже остаётся некий небольшой след этого на весь день в памяти мозга и сердца, чтобы не уклоняться вправо и влево от путей Б-га — удаляться от зла и делать добро. Но то, что после этого часа сердце его влечётся за суетой этого мира, чтобы совершить несправедливость в торговле, в мысли, речи и действии, — это для него вовсе не две противоречащие друг другу вещи. Ибо он в этом заблуждается: внутренняя сторона возбуждения Б-жественностью, которая была у него в сердце, прошла и исчезла, и осталась лишь в виде мимолётного прохождения по сосудам его мозга и сердца на весь день. Поэтому, когда сердце его влечётся и он занят делами этого мира, он может совершить что-то против воли Б-га и Его заповедей и не почувствовать этого — как «грехи, которые человек попирает пятами», совершенно без ощущения, ибо он праведен в своих глазах и т. д., и все пути его чисты и прямы в его глазах. И он может упоминать Имя Небес с полной верой, чтобы Он помог ему в том, что он делает, хотя бы это была несправедливость и вещь ненавистная и мерзкая в глазах Б-га. И он не скажет себе: если Б-г — помощник и на Него уповает сердце моё, как я сделаю что-то против Его воли и т. д.? Ибо для него это вовсе не две противоречащие друг другу вещи. И это сказал Элияу: «Доколе вы будете колебаться между двумя мнениями?» (I Цари 18:21) и т. д. (Пример этого — в падении человека в самые тяжкие грехи: он может просить у Б-га, чтобы помог ему в совершении грехов, как «вор у подкопа взывает к Милосердному», чтобы Он помог ему и т. д. А если он истинно верит и взывает к Милосердному, чтобы помог ему, как он может преступать Его волю кражей, ведь сказано: «Не кради» (Исход 20:13)? Но это для него вовсе не противоречие: из-за страсти сердца это стало для него как бы дозволенным, и всё же вера его полная, так что он может просить у Б-га помощи в этом. И так же подобие в лёгких и тонких грехах, как несправедливость в торговле и прочие лёгкие, — мы видим, что Имя Небес постоянно у всех на устах, в истине и сильной вере, и всё же человек может делать всё, чего пожелает сердце, всякое зло, без удержу для своего духа, и сердце его своевольно, ходит, сбросив ярмо, и готово на всякое зло. И всё же это вовсе не противоречит его вере в Б-га и возбуждению Б-жественностью, которое было у него в сердце и мозгу в цельном служении в молитве и т. д.) Но надо сказать, что в этом и разница между возбуждением поистине внутренней стороны точки сердца и возбуждением лишь внешней стороны сердца. Ведь написано: «Так как приближается народ этот ко Мне устами своими и губами своими чтит Меня, а сердце его далеко от Меня» (Исайя 29:13) и т. д. То есть даже тот, кто возбуждается в сердце по мере своего постижения и веры в Б-га живого и произносит устами и губами хвалу Вездесущему в «Псукей де-зимра» и приходит к возбуждению любви и трепета в Шма, — всё же это называется лишь «на словах», ибо это только «устами и губами», «а сердце его далеко», то есть поистине точка внутренней стороны сердца далека от него и т. д. И как ясно видно, что это возбуждение во внешней стороне сердца проходит и исчезает сразу после молитвы, и он падает в противоположное, совершенно ничего не чувствуя, как сказано выше. И корень дела в том, что возбуждение в молитве, хотя оно и с сосредоточенностью в сердце вследствие постижения и размышления, вовсе не коснулось точки внутренней стороны сердца, а только внешней её стороны. Если так, хотя оно и называется истиной на этот час, оно проходит и исчезает за короткое время, когда человек отвлекает свой ум и сердце на дела мира. Тогда размышление прекращается, а значит, сама собой прекращается и любовь, родившаяся от него, — как любовь, зависящая от чего-либо: когда исчезает эта вещь, сама собой исчезает и любовь. И он может прийти к чуждой и посторонней любви, которая ей противоположна, как сказано выше, так что для него это вовсе не две противоположности. Иначе — точка внутренней стороны сердца, которая затронута «до самой души» включительно и т. д., как упомянутая истинная тшува из нутра и глубокого сердца: она совершенно выше довода и постижения, только в битуле самой сущности своей воли — лишь к одному Б-гу, как сказано выше. Тогда в нём пребывает истинный Б-жественный свет, как сказано выше. И этот Б-жественный свет, несомненно, хранит его от всякого зла и нечистоты, чтобы к нему не приблизилось ничего дурного, даже в простой мысли, и он не впадёт в дурное даже всё время своих дел и забот весь день о нуждах тела. Ибо «Не водворится у Тебя зло» (Псалмы 5:5) — написано: не будет жить в его жилище и т. д. Потому что это любовь, полная наслаждений, во внутренней стороне точки сердца, укоренённая в сущности, которая никогда не пропадёт и не пошатнётся, даже когда он совершенно отвлечёт ум и сердце. Ведь это не как любовь, зависящая от чего-либо, которая исчезает, когда исчезает эта вещь, — поскольку она совершенно выше разума и знания. Поэтому она никогда не исчезает, и корень её не пошатнётся весь день, ибо всякая сущность вовсе не изменяется и не сменяется, как известно, и пойми. И это сказанное: «Близок Б-г» — то есть когда Б-г поистине близок к его душе? — «ко всем, кто взывает к Нему» именно «в истине», то есть из упомянутой глубины сердца. Тогда в его душе и сердце пребывает Б-жественное из сущности, и об этом сказано: «Уста истины утвердятся навек», как сказано выше, и пойми. И это сказанное: «Так как приближается народ этот… а сердце его далеко… и пропадёт мудрость мудрецов его» (Исайя 29:13–14). На первый взгляд, какое отношение имеет это наказание — пропажа мудрости мудрецов — к тому, что в молитве он лишь «на словах», а сердце его далеко, как сказано выше, то есть это не во внутренней стороне точки сердца, а лишь во внешней? Ведь всё же в тот час, когда оно там, оно истинно, только проходит и исчезает потом. Почему же именно это наказание за это? Но вот, следует уточнить в сказанном «Близок Б-г» и т. д., почему повторено дважды: «ко всем, взывающим к Нему» и «ко всем, кто взывает к Нему в истине». И к тому же начало противоречит концу: в начале сказано «ко всем, взывающим к Нему», а в конце — «ко всем, кто взывает к Нему» именно «в истине». А если бы смысл был в том, что Он близок только к взывающим в истине, следовало бы сказать: «Близок Б-г ко всем, кто взывает к Нему в истине» — и только. Но надо сказать, что есть два вида взывания. Одно — «ко всем, взывающим к Нему», как «Кто как Б-г… во всём, когда мы взываем к Нему» (Второзаконие 4:7), — то есть голос взывания и просьбы в молитве. А второе — «ко всем, кто взывает к Нему в истине», то есть голос взывания в Торе, которая называется истиной, как известно. И это: именно «в истине» — голосом Торы, как сказано: «Дай мне услышать голос твой, ибо голос твой сладок» (Песнь песней 2:14) — это голос Торы, «и облик твой прекрасен» — это добрые дела и заповеди и т. д. И дело, как известно, в сказанном: «Голос — голос Яакова» (Бытие 27:22): первое «голос» (коль) написано без буквы «вав», а второе «голос» — полностью, с «вав» и т. д. Это два упомянутых вида голосов. Голос молитвы — без «вав»: это голос, который не так слышен в речи и т. д., — голос молитвы шёпотом. А второй голос, с «вав», — голос Торы: это голос, который слышен в речи, громким голосом, ведь всякий, кто учит Тору шёпотом, быстро забывает и т. д., как сказано: «Чтобы была Тора Б-га в устах твоих» (Исход 13:9), и также «И вложил Я слова Мои в уста твои» (Исайя 51:16) и т. д. Об этом сказано: «Дай мне услышать голос твой» — именно, то есть голос Торы, — «ибо голос твой сладок» Ему, чтобы подсластить жёсткие суровые приговоры Эсава. Ведь это было очень удивительно: если «голос — голос Яакова» в Торе, как же «руки — руки Эсава», волосатые и т. д., как известно, и пойми. И это сказанное: «Так как приближается… устами своими и губами своими» лишь «чтит Меня» и т. д. — это не внутренний голос, что во внутренней стороне сердца в молитве, который шёпотом, из точки сердца, и не слышен ощутимо в речи, как «И молилась Хана» (I Самуил 1:10) и т. д., «и она была огорчена душой», и поэтому «голоса её не было слышно» (там же, 1:13) и т. д. Тогда наказание — «и пропадёт мудрость мудрецов его», то есть голос Торы, который вовсе не поднимается наверх. Ведь Тора без любви и трепета — именно внутренних — вовсе не взлетает наверх и остаётся внизу, добавляя питание внешним силам и т. д. И как сказано: «Тот, кто говорит: у меня есть только Тора, — у него нет даже Торы» и т. д., и пойми.
(6) И чтобы понять разъяснение этих слов в частности — ведь на первый взгляд этому противоречит сказанное: «Близок Б-г ко всем, взывающим к Нему» — в молитве, а потом сказано: «ко всем, кто» и т. д. «в истине» — в Торе. Из этого следует, будто взывание в молитве не было в истине и т. д. Но прежде следует предварить объяснением, что такое «Яаков». Вот, известно объяснение буквы «йуд» — это Хохма. И известно, что есть «Хохма в голове» и «Хохма в конце». «Хохма в голове» — это источник разума, который вспыхивает в мозгу и называется «постигающим всякий разум» (из него — начало раскрытия света разума, и это называется скрытой Хохмой (Хохма стима)). Это три первые [сфиры] Хохмы (а выше этого Он называется «мудрым, но не известной мудростью»), как «Хохма — из ничего» и т. д. Это называется «йуд» слова «Яаков». А когда от вершины этой ступени Хохмы она привлекается в конец ступени — из сокрытия в полное раскрытие, в речь, — это называется Хохмой в речи, называемой «экев» (пята), то есть «Хохма в конце». И всё это — в самом дающем, когда в нём привлекается от его головы к его концу. Как человек постигает разумом в мозгу и приводит это к раскрытию в речи, и как при Сотворении мира: «Вначале — то есть Хохмой — сотворил» десятью речениями и т. д. Это и есть Яаков в каждом мире: привлечение и влияние самого дающего, которое приходит из его сокрытия и «ничто» — от трёх первых [сфирот] Хохмы, называемых «йуд», — до его «пяты», то есть раскрытия в голосе и речи. Это его «пята». И это «Яаков» — «йуд экев»: его «йуд» раскрывается в его «пяте», что называется «ногами Яакова». Это «средний засов» Яакова, который проходит от верхнего края в нём до нижнего края в нём самом, в каждом мире по его мере. Всё это ещё в самом дающем, как «И станут ноги Его в тот день» (Захария 14:4) и т. д. — это «нога» дающего; и также «Земля — подножие ног Моих» (Исайя 66:1) и тому подобное; «место ног Моих прославлю» (Исайя 60:13) и т. д.; и также «ноги Шхины» и т. д., и пойми. И это «Голос — голос Яакова». Первое «голос» — без «вав», то есть внутренний голос, который вовсе не слышен в речи. А второе — голос, который слышен в речи; поэтому оно полное, с «вав», что указывает на раскрытие потока в речи и т. д. Получается, что в самом Яакове, то есть в дающем, есть две ступени: одна — внутренний голос и т. д., а вторая — внешний голос, который слышен и т. д. И разъяснение дела можно понять согласно сказанному выше в объяснении «Яаков» — «йуд экев»: это движение потока в самом дающем от его головы к его концу, к его «пяте». Как во всяком потоке от причины к следствию: прежде чем поток будет принят в получающем, называемом следствием, поток должен привлечься в самом дающем — от головы и мохин в нём к «пяте» и «ноге» в нём; это и называется «йуд экев». Однако в этом самом есть две ступени. Одна — внутренний голос и т. д. Ведь голос — это только привлечение и влияние в сущности дающего, из его сокрытия в раскрытие, и он ещё вовсе не раскрыт получающему. Как мы видим в материальном голосе, который в горле: в нём соединяются мозг и дыхание сердца. То есть буквы мысли, которые скрыты в мозгу, привлекаются из сокрытия в раскрытие в дыхании сердца, чтобы возжелать в сердце любовью или трепетом, согласно тому, что он мыслит скрыто в мысли. Всё это ещё в нём самом, так что он вовсе не может раскрыть это в речи, поскольку это ещё во внутренней стороне сердца: «сердце не открывает устам», ибо это тайна и сокрытие мысли во внутреннем дыхании в сердце. Это называется внутренним голосом, сокрытым даже в его сердце, который вовсе не слышен в речи для другого, хотя это и конец раскрытия света дающего — мысли, что в мозгу. И так же наоборот, от сердца к мозгу, что называется «помыслами его сердца» и т. д.: это остаётся в мозгу скрытым, поскольку приходит из внутреннего дыхания в сердце, называемого внутренней стороной сердца, — как запечатанная тайна, которая касается человека лично, или очень глубокий разум, который он вовсе не может раскрыть получающему. И даже то, что привлекается от внутреннего дыхания в сердце к его внешней стороне, — поскольку это ещё привлечения внутреннего дыхания и не относится к речи, — называется внутренним голосом (то есть как голос шёпотом и тихо) — голос молитвы, или как у того, чьи губы шевелятся при учении тихо: хотя это и приходит в речь, но приходит само собой, без намерения привлечь в речь для другого, поскольку это тянется за внутренней стороной в сердце и мозгу. Всё это считается со стороны самого дающего, в его внутренней стороне, что ещё не слышно полным голосом в речи для другого. Но привлечение дыхания сердца к внешнему голосу в речи, хотя это ещё привлечение дыхания сердца и оно выше дыхания голоса речи, — тем не менее называется голосом, который слышен в речи, поскольку в конце он раскроется в голосе речи и стоит наготове влиять именно на речь, чтобы мог быть принят получающим. И тем более внешний голос, который приходит в пяти местах произношения, — это главный голос, слышимый в речи. Это вторая ступень голоса, и пойми. И это: «Голос — голос Яакова». Первое «голос» — без «вав»: это внутренний голос во внутренней стороне дыхания сердца, который привлекается из внутренней стороны сокрытия мысли, что в мозгу, и не может прийти к получающему в речи, как сказано выше. Это упомянутая точка внутренней стороны сердца в голосе молитвы, в которой раскрывается поистине Сущность Б-жественности, которую «никакая мысль не постигает вовсе» и т. д., поскольку она совершенно выше разума и постижения и т. д. Так и этот внутренний голос: он приходит от силы самого постигающего, что выше раскрытия разума и постижения в мозгу, и не может прийти в речь ощутимым голосом, а только во внутреннем дыхании в сердце (как песня и простой напев, что в сокрытии внутренней стороны мозга и сердца и т. д.). Это три первые [сфиры] Хохмы — «йуд» Яакова, и это внутренняя сторона Торы, сокровенное и тайны Торы (как «тайны колесницы», которые передают только мудрецу, понимающему своим умом, и т. д.). Как известно, «Тора — сокрыта и раскрыта» и т. д. Сокрытое в Торе — это смыслы и тайны Торы и заповедей, которые вовсе не раскрылись в речи, ибо корень их — в сущностной Хохме и внутренней стороне самого Эйн соф, который называется «мудрым, но вовсе не известной мудростью», то есть «тайной всех тайн», которую не постигает мозг и разум; а постижение — раскрытые, сокрытые и т. д. Это называется скрытой Хохмой, которая поистине в Сущности Излучающего, ибо «Разуму Его нет числа», и написано о ней: «Длиннее земли мера её» (Иов 11:9) и т. д. Это сокровенный смысл высшей воли в каждой заповеди: почему высшая воля — делать цицит, тфилин и сукку так, а не иначе и т. д. Это внутренняя сторона скрытой Хохмы Атика Йомина и Арих Анпина и т. д. Поэтому она раскрывается из сущностного сокрытия только во внутренней стороне сердца, когда оно в битуле бытия поистине всей своей сущности, — то есть в голосе молитвы из нутра и глубокого сердца, упомянутом выше. Тогда это сосуд и место, чтобы это его внутреннее сердце приняло в себя упомянутую внутреннюю сторону Хохмы Торы — «йуд» Яакова, — то есть внутренний голос, который вовсе не слышен, чтобы дать услышать получающему в речи. (Как при даровании Торы: внутренняя сторона высшей Хохмы Торы была сокрыта в «йуд» десяти заповедей, а раскрылась только внешняя речь — раскрытая часть Торы, как сказано: «Сокрытое — Б-гу, Всесильному нашему» (Второзаконие 29:28) и т. д. И всё же «лицом к лицу говорил» (Второзаконие 5:4), ибо «во свете лица Твоего» — именно — «Ты дал нам Тору жизни». И это потому, что они приняли и внутреннюю сторону — внутренний голос в десяти заповедях, — поскольку корень душ Израиля тоже от упомянутого сокрытого в святой Торе. И как известно о трёх связях: Израиль связан с Торой в сокрытом и раскрытом и т. д.) Но второй голос Торы — это голос, который именно слышен в речи. Это второй «голос Яакова», полный, с «вав», — раскрытое в Торе, которое приходит в буквах Письменной и Устной Торы, именно в чтении голосом и речью, как сказано: «Чтобы была Тора Б-га в устах твоих» и т. д., «И вложил Я слова Мои в уста твои», и написано: «И говори о них» (Второзаконие 6:7) — именно. Ибо хотя тайны Торы сокрыты наверху и вовсе не приходят в раскрытие в речи, как сказано выше, но раскрытое в ней — буквы Письменной и Устной Торы — раскрыто. Как разум и постижение, которые приходят в речь во внешнем голосе, исходящем из дыхания сердца и из мысли, что в мозгу, и т. д. Это «пята» Яакова, которая приходит, чтобы влиять на получающего. Иначе — внутренний голос, то есть привлечение внутренней стороны Торы: хотя оно тоже приходит от мысли к сердцу, всё это ещё в самом дающем, в сокрытии, и вовсе не раскрывается в речи, и пойми. Но ещё следует понять: если так, здесь две противоположности. Внутренняя сторона Хохмы, которая в сокрытии скрытой Хохмы Торы, вовсе не может прийти в речь (как невозможно, чтобы сокрытие силы самого постигающего пришло в речь и т. д.), а внешняя сторона Хохмы Торы — та, что приходит в раскрытие в речи, и между ними вовсе нет соединения. А простой смысл стиха «Голос — голос Яакова» таков, что между ними есть именно соединение: от внутреннего голоса привлекается внешний голос. Ведь это «голос» — это «голос Яакова», всё поистине одно. (И доказательство — от дарования Торы: оба пришли как одно в десяти заповедях, где внутренняя сторона Торы соединилась с её внешней стороной поистине как одно.) Но дело в том, что на самом деле есть соединение и связь внутренней стороны высшей Хохмы в смыслах Торы и заповедей с её внешней стороной, раскрытой нам, так что внутренняя сторона высшей Хохмы Торы поистине, как она есть, приходит в раскрытие во внешней стороне Хохмы Торы. И это: «Голос — голос Яакова»: «голос» без «вав» — внутренний голос внутренней стороны Торы — это то, что приходит в «голос Яакова», в раскрытое, в буквах Письменной и Устной Торы. Это «Яаков» — «йуд экев»: сама «йуд», скрытая Хохма, раскрывается в «пяте» — это буквы Торы, которые подобны «пяте» и «ноге» по отношению к внутренней стороне и тайнам Торы, — как сверху вниз, так и снизу вверх. Сверху вниз — это то, что сказано: «Всякий, кто читает Тору, читает имена Святого, благословен Он». Эти Его имена — Его высшие имена во внутренней стороне Его Сущности, которые называются «сущностным именем» (шем а-эцем). Это сокрытое в святой Торе в самой Его Сущности, то есть сущностное имя Его сущностной Хохмы, как известно. И читая буквы раскрытой Торы, человек привлекает из сокрытия сущность Хохмы Торы в раскрытие букв речи, что называется «голосом, который слышен» (как при даровании Торы в десяти заповедях пришёл свет внутренней стороны и сущности высшей Хохмы Торы в раскрытии голоса речи, как сказано выше), ибо вовсе нет разделения между внутренней стороной и внешней стороной в ней. И так же снизу вверх, как сказал Давид: «О повелениях Твоих буду беседовать» (Псалмы 119:15) — речью, в раскрытом в ней, — «и созерцать пути Твои» поистине (там же), то есть внутреннюю сторону, тайны Торы, которые называются «пути Твои» — шестьсот тринадцать путей черепа (гулгальта) и т. д. И ещё доказательство из того, что в Ган Эдене провозглашают: «Счастлив тот, кто приходит сюда с учением своим в руках» — именно. Ведь от учения, которое он изучал в этом мире, именно в раскрытом, он удостаивается наслаждаться сиянием Шхины в Ган Эдене — в постижениях и тайнах Торы. И также сказали: занимающийся Торой ради неё самой — именно в раскрытом — удостаивается того, что ему раскрывают тайны Торы (Авот 6:1). Значит, одно зависит от другого и т. д., и пойми. Но само это следует понять: как возможно, чтобы из сокрытия внутренней стороны высшей Хохмы, трёх первых [сфирот] Хохмы, пришло раскрытие в голосе, который слышен в речи, — ведь она называется скрытой Хохмой и т. д. и именно внутренним голосом, который вовсе не слышен и т. д., как сказано выше? Дело в том, что в этом есть посредник, через которого внутренняя сторона высшей Хохмы соединяется и связывается с внутренним голосом, что во внутренней стороне сердца, чтобы облечься и прийти в раскрытие голоса речи и т. д. Это голос молитвы, именно шёпотом. Ведь известно, что молитва называется «лестницей, поставленной на землю, а верх её достигает небес» (Бытие 28:12). Это возбуждение точки сердца в молитве, которое совершенно выше разума и постижения, в предельном битуле, в котором пребывает поистине Сущность Б-жественности, которую «никакая мысль не постигает вовсе» и т. д., как сказано выше. И всё же это посредник, чтобы привести и привлечь также Сущность света Эйн соф, которая во внутренней стороне высшей Хохмы Торы, — где тоже «никакая мысль не постигает Его вовсе», как сказано выше, — чтобы она могла прийти в полное раскрытие во втором голосе, который слышен в речи, как «И вложил Я слова Мои» поистине «в уста твои». (И это преимущество достоинства «слова Б-га» десяти заповедей, в которых раскрылась внутренняя сторона высшей Хохмы, так что «из уст Его на каждое речение» и т. д. — в отличие от творения мира, корень которого только во внешней стороне — «еш» Хохмы в Бине и т. д.) Поэтому человек, говоря слова Торы, может привести раскрытие внутренней стороны высшей Хохмы в эту речь только тогда, когда он в предельном битуле во внутренней стороне точки сердца в молитве и тому подобном. И доказательство этому — от танаев и амораев: поскольку души их были в предельном битуле, поэтому они назывались царями — «Кто цари? Мудрецы». Как цари, которые постановляют своими словами, и это исполняется: мудрецы Торы постановляют, каким должен быть порядок исполнения заповедей — так, а не иначе. Если так, они выше исполняющего заповеди, который лишь как раб, повинующийся повелениям своего господина. Как сказал рабби Йоханан бен Закай: «Я — как вельможа» и т. д., «а он — как раб» и т. д. Ведь мудрецы Торы называются «вельможами царства»: от их мнения зависит указ царя — так или иначе. Поэтому Мишна называется «царицей», как сам царь. И это вследствие их предельного битуля: они лишь как бы возвещают указы царя, и это как будто сам царь постановляет своей речью и т. д. (И корень дела в том, что источник мудрецов Торы — в источнике внутренней стороны смыслов Торы и заповедей, то есть в сокровенном смысле высшей воли: почему воля такова, а не иная. Поэтому в их силах изменить волю, постановить, что заповедь будет такой и т. д., как известно о праздниках, которые зависят от суда, и об уменьшении — как в бичевании, где уменьшили на один удар и т. д. И написано: «Не уклоняйся от того, что они скажут тебе» (Второзаконие 17:11) и т. д., — потому что корень их от Моше, о котором написано: «Во всём доме Моём он доверенный» (Числа 12:7) — поступать по своему желанию во всём Его доме Торы и заповедей, как сказано: «Тору заповедал нам Моше» (Второзаконие 33:4), и как объяснено в другом месте, и пойми.) И из этого — полное доказательство, что внутренняя сторона Торы объединяется с внешней. Поэтому мудрецы раскрытой Торы называются вельможами и царями и т. д. И это вследствие сущностного битуля — «что (ма) мы?» по самой сути, — как сущностный битуль точки сердца, который приходит через молитву. Но «тот, кто говорит: у меня есть только Тора» и т. д. И этим разрешается всё сказанное выше о «Близок Б-г ко всем, взывающим к Нему» — в точке битуля молитвы, когда привлекается внутренняя сторона голоса Торы в речь. И это «кто взывает к Нему в истине» — в упомянутом «голосе Яакова», внутреннем голосе без «вав» и т. д. И это сказанное: «Так как приближается народ этот устами своими и губами своими» — внешним голосом, без точки сердца внутри: тогда нет посредника, чтобы соединить внутреннее с внешним, — тогда «и пропадёт мудрость мудрецов его». Смысл: внутренняя высшая Хохма вовсе не светит во внешней стороне Торы. «И разум разумных его» (Исайя 29:14) и т. д. — это относится к Письменной и Устной Торе: в них вовсе не раскроется внутренняя сторона Хохмы и Бины. И тогда внешний голос Торы вовсе не поднимается наверх, как сказано выше: «Тора без любви и трепета» и т. д. И это сказанное: тот, кто говорит: «у меня есть только» раскрытая «Тора» без внутренних любви и трепета, — «у него нет даже Торы», по причине, сказанной выше, и пойми.
(7) И это: «И поселился (ваешев) Яаков в земле проживания отца своего» и т. д. Ведь сидение (йешива) — это понижение и нисхождение для роста человека. Когда он стоит прямо, его голова наверху; а когда садится, он сгибает свой рост и сидит так, что голова его опускается вниз. Это значит, что он сокращается в своей сущности, когда сидит. (Как царь, который сидит на престоле суда: это нисхождение и понижение от его сущности — сесть на престол, чтобы судить народ по качествам его разума и сущностной мудрости (и также когда он садится есть хлеб и т. д.); и также когда садится изучать Тору и мудрость и т. д.) Так же и сказанное «И поселился (ваешев) Яаков» — это нисхождение и понижение для упомянутого «йуд экев», то есть внутренней стороны и сущности высшей Хохмы Торы, как сказано выше. Он поселился «в земле проживания (мегурей) отца своего» и т. д. — это мидот умственных или сущностных любви и трепета, которые называются «мегурей авив» — «мегурей» во множественном числе. Это любовь Авраама и «страх Ицхака», как сказал Яаков: «Б-г отца моего, Б-г Авраама и Страх Ицхака был за меня» (Бытие 31:42) — оба включены в Яакова, который называется «средним засовом» и т. д. (И как «И восседает Б-г царём вовеки» (Псалмы 29:10): это восседание — в понижении и нисхождении высших мохин Хохмы и Бины Торы в качество Малхут. (Как сказано: «Первые три часа Он сидит и занимается Торой, вторые — сидит и судит весь мир» и т. д. И как сказано о Торе: «Мною цари царствуют» (Притчи 8:15) и т. д. Поэтому мудрецы Торы называются царями, как сказано выше, и называются «строителями», ибо занимаются построением мира, как сказано: «И велик мир сынов твоих (баниха)» (Исайя 54:13) и т. д.) Но сказанное «в земле проживания отца своего» относится к Ицхаку, который именно в трепете и страхе Б-жьем. А сказанное «мегурей авив» — во множественном числе — означает две ступени: высший трепет и нижний трепет. Это сказанное в повторе: «в земле Кнаан» — это нижний трепет, как будет объяснено. И чтобы понять, по какой причине это нисхождение и понижение — что он поселился в земле проживания отца своего: на самом деле это сидение будет истолковано наверху как достоинство. Это сидение Яакова — сидение, в котором есть опора, то есть устойчивость и вечное утверждение на долгие дни без упразднения со стороны противника, как сидящий в покое, как сказано: «Пожелал Яаков поселиться в покое», и пойми. И оба толкования истинны, потому что у слов «мегурей авив» есть три толкования. Первое — в значении проживания и пребывания, то есть как сидение в покое в стране, в простом смысле. Второе — «мегурей» в значении трепета и страха (магор) и т. д. А третье — в значении амбара и сокровищницы (мегура), как амбар и сокровищница плодов и зерна, где всё зерно и плоды собираются и хранятся в одном месте, которое называется сокровищницей, чтобы сохраняться долгие дни и т. д. И подобие этого можно понять в высшем трепете, то есть в упомянутом истинном сущностном битуле, что в точке сердца. Он называется «сокровищницей трепета Небес», как сказано: «Страх Б-жий — сокровищница Его» (Исайя 33:6). Как сокровищница зерна или плодов — это сосуд и место, где собираются плоды и зерно, чтобы сохраняться долгие дни, чтобы не сгнили и чтобы над ними не властвовали руки чужих и т. д. Так и сокровищница — именно высшего трепета, как сказано: «Страх Б-жий — сокровищница Его»: это сосуд, в котором соберутся все света внутренней стороны высшей Хохмы Торы, чтобы сохраняться в нём долгие дни и т. д. И дело, как сказано: «Вот, страх Б-жий — это мудрость (хохма)» (Иов 28:28). Из этого следует, что всё одно: высший трепет — это битуль «что (ма)» по самой сути, и в нём именно пребывает свет внутренней стороны высшей Хохмы. Поэтому сказано, что «страх Б-жий» — это поистине высшая Хохма. И как сказано: «Если нет трепета — нет мудрости, если нет мудрости — нет трепета» (Авот 3:17) и т. д. Ведь одно зависит от другого, и они стали поистине едины: в высшем трепете — в упомянутом истинном битуле — постоянно пребывает свет потока высшей Хохмы Торы, как зерно, лежащее в сокровищнице, и т. д. А если нет высшего трепета, высшая Хохма вовсе не сохраняется. И доказательство — от Моше, о котором сказано: «А муж Моше был очень скромен, более всех» (Числа 12:3) и т. д. Поэтому в нём постоянно пребывала внутренняя сторона высшей Хохмы Торы. И как сказано: «А мы — что (ма)?» (Исход 16:7) — «что» по самой сути, именно, то есть в предельном битуле «ничто», что называется битулем бытия, будто он вовсе не существует. И такими были все мудрецы Торы, танаи и амораи: они были в предельном битуле бытия поистине. Поэтому в них постоянно светил свет высшей Хохмы Торы. И как сказано: «Он даёт мудрость мудрым» (Даниил 2:21) — именно, то есть тому, в ком именно есть мудрость, — это самый сильный битуль «нечто» перед «ничто», что называется мудростью, как сказано: «Вот, страх Б-жий — это мудрость». Это именно высший трепет, который называется «трепетом стыда»: это предельный битуль и скромность, так что «душа его — как прах для всех» поистине и т. д. И как сказано: «А скромность — больше всех их» — потому что Сущность света Эйн соф, что во внутренней стороне высшей Хохмы Торы, пребывает только в истинном «ничто», а не в «нечто» и грубости — даже в деле Б-жественной святости, если дело видится и воспринимается как «нечто», будто он делает что-то или есть кто-то, кто постигает, возбуждается и устраняется и т. д. И как сказали о рабби Элазаре, что он постоянно изучал Тору и не приписывал себе заслуги за своё прилежание в Торе и т. д. Это и называется скромностью: он не ощущает себя чем-либо существующим, и поэтому «душа его — как прах для всех» и т. д. Поэтому сказано: «Скромность — больше всех их» — чтобы быть сосудом для принятия истинной внутренней стороны света Эйн соф, что во внутренней стороне высшей Хохмы Торы, приходящей в раскрытие в голосе и речи Устной Торы, как сказано выше, и пойми. (Поэтому сказано: «Не за морем она» — то есть не у того, кто раздувает свой ум над ней, как море, и т. д.; «не найдёшь её» у высокомерного и т. д. И напротив, сказали, что Тора сохраняется только у того, кто умерщвляет себя ради неё: всю свою сущность он умерщвляет, не получая для себя никакой жизненной силы; и более того, он умерщвляет себя ради неё, как сказано: «Человек, если умрёт в шатре» (Числа 19:14) — в шатре Торы и т. д. Это предельный битуль бытия: он считает себя так, будто вовсе не существует.) И как было при даровании Торы, когда было «в страхе, трепете и дрожи» и т. д., — потому что упомянутая скромность — одно и то же с высшим трепетом, то есть страхом и трепетом перед Б-гом поистине во внутренней стороне его сердца и мозга, так что он устраняется от своего бытия, как «страх Ицхака» и т. д. И как будет в будущем, когда страх Б-жий падёт на все создания и т. д. И этот внутренний трепет был у всех танаев и амораев именно когда они занимались Торой. Как рав Йеуда, на котором постоянно был страх перед его учителем, как он сказал: «Как там — в страхе» и т. д., — ведь страх и высший трепет дарования Торы поистине были в них. И также Рава, который сидел в страхе и начинал изучение и т. д. И всякий мудрец Торы, у которого нет трепета Небес, подобен казначею, которому передали ключи внутренние — от внутренней стороны высшей Хохмы Торы, — но не передали ему ключей внешних — трепета Небес: как он войдёт? Ведь если нет трепета — нет мудрости и т. д. (А сказанное о Моше, что трепет для него — вещь малая, — это именно нижний трепет, а не высший трепет, который есть мудрость в «что» по самой сути. Ведь это поистине одно и то же, как сосуд, который объединяется со светом, и они стали едины. Это скромность Моше и высший трепет — битуль «что» по самой сути, — который был в нём, так что он постоянно был сосудом для потока света внутренней стороны высшей Хохмы, как сказано выше. И так в каждом мудреце Торы, в котором есть подобие ступени Моше при его занятии Торой, как говорят: «Моше, хорошо ты сказал» и т. д., как известно.) И это называется сокровищницей, в которой зерно сохраняется долгие дни и т. д., как сказано выше. Так и упомянутые высший трепет и скромность — это сосуд и сокровищница, чтобы в ней постоянно сохранялась внутренняя сторона высшей Хохмы Торы, по причине, сказанной выше, и пойми. И это толкование «мегурей авив». Первое — в значении жилища и постоянного проживания, как сидящий в покое, как сказано выше: это то, что внутренняя сторона высшей Хохмы Торы поселяется в этой сокровищнице высшего трепета — сидением, в котором есть опора, то есть устойчивостью и вечным утверждением, которое никогда не упразднится, как сидящий в покое, против которого не может устоять никакое обвинение и т. д. Иначе — Тора без упомянутых высшего трепета и скромности: против неё легко могут встать обвинения противников, и он не будет сидеть в покое, как известно знающим причину обвинений на мудреца Торы, у которого нет трепета Небес и т. д. Второе толкование — «мегурей» в значении трепета и страха (магор): это высший трепет именно «страха Ицхака». Это простой смысл слов «мегурей авив» — «отца своего», то есть Ицхака, именно на его ступени. И это одно и то же с третьим толкованием — в значении амбара и сокровищницы. Ведь упомянутые высший трепет и истинный битуль называются сокровищницей зерна и плодов, которые собираются, накапливаются и помещаются в сокровищницу, чтобы сохраниться от пропажи, как сказано выше. Так всё собирание и накопление всей внутренней стороны светов высшей Хохмы — «мудрого, но не известной мудростью» — святой Торы собирается в амбаре и сокровищнице высшего трепета. И это называется «эрец мегурей авив»: «эрец» (земля) — те же буквы, что «оцар» (сокровищница), ибо эта земля — амбар и сокровищница для высшей Хохмы Торы, которая называется «сокровищницей мудрости». И это «земля проживания отца своего» — это внутренняя сторона высшей Хохмы, в которой поселился Яаков, то есть упомянутый «йуд экев», и пойми. И это: «И поселился Яаков в земле проживания отца своего» и т. д. Ведь выше объяснено в корне Яакова — «йуд экев»: это влияние поистине сущностного света внутренней стороны высшей Хохмы Торы — от «Хохмы в голове» до конца всех ступеней в самом дающем, то есть до последнего голоса — голоса Торы, приходящего в речь, — который в целом называется «пятой» по отношению к трём первым [сфирот] высшей Хохмы. И всё это ещё в сущности высшей Хохмы. Если так, то, что свет Торы опустился и привлёкся, чтобы поселиться в сокровищнице высшего трепета и внутреннего битуля в точке сердца, — это понижение и великое нисхождение поистине от Сущности. И это: «И поселился Яаков» — это сидение как у того, кто сгибает свой рост, чтобы сесть: он опускает голову и сокращается в своей сущности (это нисхождение мохин ХаБаД в мидот самой Торы, как «И восседает Б-г» и т. д., и тем более в мидот любви и трепета, даже в упомянутом высшем трепете). Однако когда Яаков поселился в «земле проживания отца своего», то есть в сокровищнице трепета Небес, которая есть сосуд и место, чтобы в ней сохранялась сокровищница мудрости, как зерно и плоды, которые собирают в сокровищницу, чтобы сохранялись долгие дни, — это сидение в похвалу и к великому достоинству: чтобы в ней сохранялся свет высшей Хохмы долгие дни и т. д. То есть чтобы свет Торы был в сокрытии и утаённости в сокровищнице, как зерно в сокровищнице, которым вовсе не пользуются до времени конца, когда раскроется сокрытое и спрятанное в этой сокровищнице в будущем, как будет объяснено, с помощью Б-га, и пойми.
(8) И отныне следует понять сказанное в повторе: «в земле проживания отца своего, в земле Кнаан» и т. д. Выше объяснено, что это как сказано: «Буду ходить пред Б-гом в землях жизни» — две земли, высшая земля и нижняя земля, ведь «земли жизни» — во множественном числе. Так и здесь сказано в повторе: «в земле проживания отца своего» — это высшая земля, а «в земле Кнаан» — нижняя земля и т. д. И дело, как объяснено выше о высшем трепете: это истинный битуль, внутренний битуль бытия, во внутренней стороне точки сердца, который выше разума и т. д., — это высшая земля, которая есть сосуд и место для света внутренней стороны сущностной высшей Хохмы Торы (и через это происходит высшее единение Абы и Имы). Точно так же через нижний трепет — то есть только полное принятие ярма Царства Небес, в битуле своей сущности во внешней стороне, чтобы удаляться от зла и делать добро в мысли, речи и действии, — это называется нижней землёй. Это святая «земля Кнаан», которая есть сосуд и место для высших мидот и мохин, что в сердце и т. д. (и это нижнее единение Зеир Анпина и Нуквы, как будет объяснено). И это сказанное: «в землях жизни» — две упомянутые земли, то есть два единения: упомянутые высшее единение и нижнее единение. Поэтому сказано «жизни» во множественном числе, и пойми. И разъяснение этих слов: вот это то, что сказали наши мудрецы, благословенна их память, на стих «Следствие (экев) скромности — страх Б-жий» (Притчи 22:4): «То, что скромность сделала пятой для своей подошвы, трепет сделал короной для своей головы». То есть то, что в скромности — в битуле бытия упомянутого высшего трепета, — это «пята» скромности, то есть парцуф Леа, как известно, — нижний трепет сделал короной для своей головы. Ибо отсюда привлекаются привлечения мохин в мидот, что в сердце, чтобы стать короной на голове Рахели — это нижний трепет в принятии ярма Царства Небес. (Как сказано в «Эц хаим», что пяты Леи входят внутрь головы Рахели.) (Это конец ступеней высшего единения Абы и Имы, то есть единения Яакова и Леи: из него образуется корона для единения Яакова и Рахели и т. д., как будет объяснено.) И дело, как объяснено выше о Яакове — «йуд экев»: это поток сущностной высшей Хохмы во внутреннем голосе мысли, ибо «вышел, вышел Яаков» (Бытие 27:30) — из сокрытия сущности высшей Хохмы в «пяту», то есть в конец ступеней, — это буквы, приходящие в мысль из внутреннего дыхания сердца, которые вовсе не могут прийти во внешний голос в речи, как сказано выше; это высший Яаков. Точно так же в упомянутом нижнем Яакове, «йуд экев» (это единение Яакова и Рахели): то есть выход и прорыв света потока дающего — это мидот, что в сердце высшего Адама, — чтобы прийти в раскрытие в голосе и речи, в пяти местах произношения рта, что привлекается от внешнего дыхания сердца, как сказано выше. Это второй голос Яакова, полный, с «вав», поскольку он приходит и привлекается в Малхут, то есть в высшую речь, которая называется «раскрытым миром», как известно. (Иначе привлечение внутренней высшей Хохмы в мысль до мидот, что в сердце, называется внутренним голосом без «вав» и т. д., то есть «сокрытым миром» в целом и т. д.) И разъяснение этого единения — нижнего единения Зеир Анпина и Нуквы Ацилута, которые называются Яаков и Рахель. Вот, известно о сказанном: «И утвердится милостью (хесед) престол» (Исайя 16:5): Малхут называется «престолом славы», чтобы быть Царём над народом, — это три мира БЕА. Это Малхут Ацилута, которая понижается, чтобы стать «головой для лис» и т. д., чтобы оживлять «нечто из ничего» все миры и творения по порядку ступеней и т. д. Она называется именем Адни и именем Элоким — это Б-жественная действующая сила в творениях и т. д. Однако написано: «Ибо с Тобой источник жизни» и т. д.: сама Малхут, называемая престолом, — «и утвердится милостью» этот престол. То есть она получает от высшего Хеседа Зеир Анпина Ацилута — это высшие мидот Ацилута. Это упомянутый нижний Яаков, «йуд экев», который привлекает и изливает от Хеседа Хохмы, что в мидот Ацилута, в Малхут, то есть в речь. То есть то, что выходит из внешнего дыхания сердца, что в мидот высшего Адама, как в десяти речениях: ведь речение «Да будет свет» вышло из дыхания сердца высшего Адама. Это голос нижнего Яакова, приходящий в речь, ибо «Яаков» — от слова «ибака» (прорвётся). И это: «вышел, вышел Яаков» — два прорыва и выхода: один — в высшем единении Яакова и Леи, упомянутом выше, а второй — в нижнем единении Яакова и Рахели, приходящем к речи. Это единение Зеир Анпина и Нуквы наверху, которое в целом называется единением Святого, благословен Он, и Его Шхины, как известно, и пойми. (И это сказанное: «Следствие (экев) скромности — страх Б-жий»: «пята» скромности — это истинный битуль высшего единения; «страх Б-жий» — это упомянутый высший трепет, который называется «пятой для подошвы», — он и становится короной для головы нижнего трепета, то есть битуля «нечто» перед «ничто» в принятии ярма Царства Небес. Ведь пяты Леи, то есть скромности, входят внутрь головы Рахели, то есть трепета. Это от первой «хэй» к последней «хэй» имени Авайе и т. д.) (Как объяснено в другом месте о четырёх ступенях любви и трепета, «дхилу у-рхиму»: нижний трепет получает от нижней любви, то есть любви в сердце, а от высшего трепета привлекается к нижнему трепету через высшую любовь и т. д.) И это: «И поселился Яаков в земле проживания отца своего, в земле Кнаан». Смысл: «и поселился» — это понижение и сокращение своей сущности также для того, чтобы поселиться в земле Кнаан. Как сидение упомянутого высшего Яакова — это понижение и нисхождение, чтобы прийти из сокрытия сущности высшей Хохмы во внутренний голос мысли и т. д., как сказано выше, — так и это сидение нижнего Яакова, то есть влияние и привлечение от мидот и мохин, что в сердце, чтобы они изливались в речь вторым голосом Яакова, который слышен в высшей речи в десяти речениях и тому подобном, — это тоже нисхождение и понижение для высших мидот Ацилута, называемых Яаковом. Он тоже называется «йуд экев»: «йуд» Хохмы, что в мидот, — к «пяте», то есть к высшей речи, которая есть нижняя земля, как сказано: «Земля — подножие ног Моих» (как «не в обычае Царя разговаривать» и т. д.), поскольку высшая речь — это то, что нисходит очень-очень низко и скрывается в БЕА, отделённых мирах, «нечто из ничего». И это: «И восседает Б-г царём вовеки», и также «Б-г царствует, облёкся величием» (Псалмы 93:1) и т. д.: это цимцум и одеяние — Он восседает, чтобы быть Царём над отделённым народом и т. д., ведь вовсе нет сравнения между тем, что «без ступеней», и тем, что «со ступенями», как известно; так же, как в высшей земле — мысли во внутреннем дыхании сердца — по отношению к упомянутому сокрытию сущности высшей Хохмы, и пойми. И точно так же следует истолковать и это сидение в святой земле Кнаан, то есть в нижнем трепете, — тоже как важность, достоинство и великую пользу. Это как в высшей земле, в упомянутом высшем трепете, который называется высшей сокровищницей для внутренней стороны высшей Хохмы, что в голове, чтобы она сохранялась в ней долгие дни и сидела сидением, в котором есть опора и покой, без противника никогда, как сказано выше. Так и нижний трепет — полное принятие ярма Царства Небес в любви и трепете — называется нижней сокровищницей, чтобы быть сосудом и местом для высших мидот, что в сердце человека, чтобы они сохранялись долгие дни и не пали из-за какого-либо противника из клипат Нога, который скрывает и утаивает и т. д., — как плоды и зерно, которые собирают в сокровищницу, как сказано выше. И это тоже называется сокровищницей трепета Небес, только нижнего трепета — «страха восстать» и т. д. И эта сокровищница трепета Небес в принятии ярма Царства Небес — поистине сосуд для мидот любви и трепета, что в сердце, чтобы постоянно привлекались новые мохин от Хохмы и Бины, чтобы это было в вечном существовании. Как сказано: «Всякий, у кого страх греха предшествует его мудрости, — мудрость его сохраняется» (Авот 3:9); а если страх греха не предшествует, его мудрость, что в мидот в сердце, вовсе не сохраняется. И так же мудрость Торы, раскрытой в речи, вовсе не сохраняется, ибо «тот, кто говорит: у меня есть только» и т. д. — ведь Тора без нижних любви и трепета, то есть страха греха, не взлетает наверх и т. д. И об этом сказано: «Если нет трепета» принятия ярма Царства Небес, «нет мудрости»; и также сказанное: «Мудрец Торы, у которого нет трепета Небес, подобен казначею» и т. д., — ведь простой смысл этих высказываний относится к нижнему трепету, который называется трепетом Небес или страхом греха, как известно, и пойми. (И так же следует понять наверху: через пробуждение снизу у сынов Израиля внизу — в нижнем трепете, в любви и трепете, в принятии ярма Царства Небес — пробуждают наверху пробуждение свыше в Малхут, которая называется нижним трепетом наверху, чтобы она стала сосудом и местом для принятия света потока высших мидот Зеир Анпина Ацилута. Это упомянутый нижний Яаков, который в целом называется «средним засовом», проходящим от верхнего края внутренней стороны Кетера до нижнего края — Малхут и т. д., и пойми.) И это смысл повтора, что повторено в словах: «И поселился Яаков в земле проживания отца своего, в земле Кнаан»: это высший трепет и нижний трепет, то есть два единения — высшее единение Абы и Имы и нижнее единение Зеир Анпина и Нуквы, — два вида Яакова: Яаков и Леа, Яаков и Рахель, то есть две буквы «хэй» имени Авайе, как известно и как сказано выше в объяснении «вышел, вышел Яаков» и т. д., и пойми. Но вот, всё это говорит о привлечении и нисхождении Яакова в два упомянутых вида земли — сверху вниз, от дающего к получающему. Это общий смысл «И поселился Яаков» — в понижении и нисхождении от высокого к низкому, от высшего к нижнему и т. д. Однако так же есть подобие этого снизу вверх — от получающего к дающему и т. д. Это сказанное Давидом: «Буду ходить пред Б-гом в землях жизни» — во множественном числе, то есть в двух упомянутых видах земли — высшей земле и нижней земле и т. д. И дело, как известно, в корне души Давида: это Малхут, которая скрывается в БЕА и поднимается наверх из Брия в Ацилут, чтобы соединиться там с Зеир Анпином, то есть с мидот Ацилута, — что называется нижним единением Зеир Анпина и Нуквы, — и тогда называется «землёй жизни» наверху. И это: «Буду ходить» и т. д. Смысл: хождение — это поднятие и единение получающего с дающим, чтобы нижний слился с высшим; это хождение именно снизу вверх (иначе хождение сверху вниз, как «Иди, мой друг, навстречу невесте» и т. д., и как «И буду ходить среди вас» (Левит 26:12) и т. д., как объяснено в другом месте, — это хождение дающего к получающему, когда высший нисходит к нижнему, и это сочетание имени Авайе с Адни и т. д.). И это: «Буду ходить» снизу вверх «пред Авайе» — подниматься и растворяться в имени Авайе Зеир Анпина Ацилута, то есть единение имени Элоким с Авайе. А сказанное «Буду ходить» — именно в «беге и возвращении», как «Б-же (Элоким), не молчи»: «нижняя река» постоянно взывает к «высшей реке» — Авайе и т. д., — как подъём ангелов и душ именно в «беге и возвращении», и также «Чтобы воспевала Тебя слава» и т. д., как известно, и пойми. А сказанное «в землях жизни» во множественном числе — это, как сказано выше, что есть два вида земли и т. д. И дело в том, что после подъёма Малхут в Зеир Анпин Зеир Анпин и Нуква поднимаются наверх, в чертоги Абы и Имы и т. д., где высшее единение в высшей земле, то есть единение высшей Хохмы с высшей Биной, которая называется высшей землёй, что включается в высшую Хохму, чтобы быть для неё сосудом-сокровищницей и т. д., как сказано выше. И это «в землях жизни» — упомянутые высшее единение и нижнее единение, которые включаются как одно. Ибо это имя Авайе в целом: «йуд-хэй» — в Хохме и Бине Ацилута, «вав-хэй» — Зеир Анпин и Нуква, как известно. И это «пред Б-гом» и т. д. И всё это снизу вверх, так же как в понижении и нисхождении сидения высшего и нижнего Яакова сверху вниз. И это «в землях» (бе-арцот), то есть в «сокровищницах (оцарот) жизни»: высшая сокровищница — Хохмы в Бине, высшая «хэй»; и нижняя сокровищница — мидот в Малхут, последняя «хэй». Они называются высшими «сокровищницами жизни» Хохмы и мидот Ацилута, — это две ступени упомянутых высшего единения и нижнего единения, и пойми. (И ещё будет истолковано слово «буду ходить» — о подъёме и нисхождении в этих двух землях: в высшей земле — чтобы соединить её с Хохмой, а в нижней земле — чтобы соединить Авайе с Элоким и т. д.)
(9) И вот, отныне следует понять сказанное «в земле Кнаан» — это нижняя земля, как сказано выше, то есть имя БАН, которое очищает бирурим 288 искр и т. д. Это как «Торговец (кнаан) — в руке его» и т. д. — в значении торговца, который зарабатывает много, тратя свои деньги на товар, за который получает многократно больше благодаря чрезвычайной дороговизне товара, как сказано выше. Это поднятие 288 искр к их корню, какими они были, как сказано выше подробно. И вот, это тоже сокровищница, которая называется «высшими сокровищницами жизни», как сказано выше в объяснении «в землях жизни» и т. д. В нижней земле — это сокровищница трепета Небес, нижнего трепета принятия ярма Царства Небес в битуле «нечто» перед «ничто» и т. д.; а в высшей земле это называется высшей сокровищницей высшего трепета, в которую собирается свет высшей Хохмы и т. д. И вот, поскольку это дело — бирурим 288 искр и т. д. — уподоблено торговле торговца, как сказано выше в объяснении «Чувствует она, что хороша её торговля» и т. д., если так, это поистине как притча о материальном торговце. Всё, что он тратит из своего имущества в делах, в разных видах торговли, и зарабатывает на них, — всё он вносит в свою сокровищницу и не тратит на расходы своего дома, кроме малой части. И всё имущество, которое собирается понемногу из прибыли, которую он зарабатывает в каждом деле, он прячет и скрывает в сокровищнице в своём дворце — спрятанным, запертым и сокрытым от всякого глаза и т. д. И так же в сокровищницах зерна, и в особенности драгоценных товаров — как драгоценные камни и жемчуг и т. д., — которые, несомненно, будут у него в закрытой и запертой сокровищнице. И он не будет пользоваться ими, чтобы продать их сразу, а они будут в сокровищнице до времени и срока, когда товар очень вздорожает: тогда он вынет их из сокровищницы, чтобы продать очень дорого и т. д. Получается, что весь его труд, которым он трудился все дни своей жизни и заработал большое богатство, а также всё, что он собрал понемногу из драгоценного товара и т. д., — всё собрано у него в сокровищнице серебра и золота, что называется сокровищницами имущества. Он не раскроет их человеческому глазу, кроме как в назначенное время, когда раскроет всё вместе — всё, что заработал во все свои дни всем своим трудом в торговле и т. д. А также драгоценные товары — как драгоценные камни и всякие сокровенные вещи — будут в особой сокровищнице до назначенного времени, когда он сможет их продать или пользоваться ими перед царём и великими вельможами и тому подобным, как известно. И так в том, к чему относится притча, — в высшей торговле Малхут и т. д., о которой сказано: «Ибо хороша её торговля» и т. д. Это рассеяние высших светов в исполнении заповедей в материальных вещах Нога мира Асия. Ведь в каждой заповеди есть поистине раскрытие высшей воли и т. д., и человек исполняет заповедь в любви и трепете и мохин и т. д., а главное — через тшуву, которая выше добрых дел, как сказано выше подробно. А потом, когда очищается и поднимается всё высшее добро, что в Нога мира Асия, из 288 искр Тоху, которое сокрыто в них и т. д., через это получается очень большая прибыль, многократно больше расхода, потраченного на это, как сказано выше, — по причине преимущества света именно из тьмы и т. д. Это как прибыль имущества торговца, которую он зарабатывает в каждом деле и вносит в свою сокровищницу. Так и подъём искр наверх будет сохранён наверху в высшей сокровищнице. Ибо всё, что очищается и поднимается наверх в Ацилут из Нога БЕА через заповеди и тшуву и т. д., — всё это только для того, чтобы добавить высшие света в Ацилуте многократно, в добавлении обильного благословения к основным светам десяти сфирот в сосудах, как известно. И это добавление и умножение собирается в высшей сокровищнице, которая называется «высшими сокровищницами жизни»: они вовсе не приходят в раскрытие, а завязаны и запечатаны в высшей сокровищнице в великом сокрытии (как «Не скрыто ли это у Меня, запечатано в сокровищницах Моих» (Второзаконие 32:34) и т. д.; и даже в субботу и праздник, во время наслаждения и радости, они не раскроются и т. д.) — только до назначенного срока, определённого именно на будущее. Это в седьмом тысячелетии, которое называется «покоем для Живого вовеки», как известно: именно тогда откроются высшие сокровищницы жизни, образовавшиеся из бирурим 288 искр и т. д., которые были сокрыты и утаены от всякого глаза и т. д. (это упомянутые сокровищницы высшего и нижнего трепета). И раскроется вся прибыль, собранная от всех бирурим 288 искр и т. д. за всё время шести тысяч лет, что существует мир, — от всей Торы, заповедей и тшувы, через которые образовались все высшие сокровищницы и т. д. (Как в притче о торговце, который раскрывает свои сокровищницы только в назначенное время, чтобы знать всё, что заработал за все дни своего труда и т. д., как сказано выше.) И как в сокровищницах зерна и товара, который хранится в сокровищнице долгие дни до назначенного времени, чтобы продать его, — так же есть в бирурим 288 искр и т. д., что из этого образуются наверху сокровищницы, которые называются драгоценными камнями и всякими желанными вещами, достойными стать короной на голове Царя. Они образуются из поднятий Торы, заповедей, тшувы и молитвы, как сказано, что Сандальфон связывает короны для своего Владыки из молитв Израиля и т. д. И так же о будущем сказано: «Праведники сидят, и короны их на головах их» — из Торы, заповедей и молитвы, когда их служение было совершенным в дни их жизни именно в этом мире, и пойми. (И как объяснено в другом месте о заповедях в этом мире: это как притча о «тайном даянии» и т. д., которое собирается там до назначенного времени, когда раскроется, что было дано там. Так и смыслы заповедей раскроются в будущем и т. д. Это то, что добавляются света в Ацилуте от бирурим заповедей в материальном, которые сейчас облечены в это покрывающее одеяние, как «тайное даяние» и т. д. А о будущем написано: «И не будет больше скрываться» (Исайя 30:20), ведь «мицвот» в шифре АТБАШ — это имя Авайе и т. д.) И вот, о будущем написано: «И не будет больше торговца (кнаани) в доме Б-га Цваот» (Захария 14:21) и т. д. Ведь всё время шести тысяч лет всё высшее единение совершается через пробуждение снизу, при поднятии бирурим Нога, как сказано выше. Это как притча о торговле торговца, как сказано: «Ибо хороша её торговля», как сказано выше. Это высшие сокровищницы жизни, где света сокрыты и собираются понемногу, и лишь немного из них раскрывается временами, чтобы было от них подмога и спасение против ненавистника, стоящего напротив. Как притча о царе, который растрачивает свои сокровищницы для нужд войны, необходимых, чтобы покорить ненавистника, как известно. Это высшие света хасадим, которые называются спасениями и приходят в раскрытие из своего сокрытия в высшей сокровищнице, чтобы низвергнуть жёсткие гвурот клипат Нога, когда они временами чрезмерно усиливаются и т. д. Как в Египте, о чём сказано: «Выводит ветер из сокровищниц Своих» (Псалмы 135:7), — «который поразил первенцев Египта» (там же, 135:8) и т. д. И это из нижней сокровищницы нижней земли — нижнего трепета, то есть Малхут: из неё светят света хасадим и спасений, сокрытые в ней, от мидот Зеир Анпина и новых мохин в нём. Как «Б-г, как богатырь, выйдет, как воин пробудит» ревность, «над врагами Своими возьмёт верх» (Исайя 42:13), и это сказанное: «Спасла Его десница Его» (Псалмы 98:1), «Десница Твоя, Б-г, сокрушает врага» (Исход 15:6) и тому подобное. И это вследствие пробуждения снизу в нижнем трепете, в принятии ярма Царства Небес наверху, когда пробуждается Гвура, что в Хеседе Малхут, против противника, как сказано: «Падёт на них ужас и страх» (Исход 15:16) и т. д. И всё же главные спасения и высшие хасадим, что в этой сокровищнице Малхут, остаются в сокрытии, спрятанными на будущее. И так же в высшей сокровищнице высшего трепета, в которой спрятан свет внутренней стороны высшей Хохмы, о котором сказано: «Откроет тебе Б-г Свою добрую сокровищницу — небо, чтобы дать дождь земле твоей» (Второзаконие 28:12) и т. д. Это открытие сокровищницы внутренней высшей Хохмы, как сказано в Зоаре, что «в шестисотый год жизни Ноаха» (Бытие 7:11) и т. д. «открылись окна небесные» и т. д. (Это сокровищница, которую спрятал Йосеф: он спрятал три сокровищницы. Одна раскрылась Кораху и т. д. Вторая раскрылась сынам Израиля, чтобы из этой сокровищницы было раскрытие высших светов хасадим во все дни изгнания, как притча о «припасах на долгий путь», как объяснено в другом месте. А третья раскроется в будущем, как сказано выше, и пойми.) (Ведь Йосеф — это «праведник, основа мира», который собирает всё серебро высших хасадим через бирурим 288 искр и т. д., а также выводит высшие света — это высокие души, сокрытые в сокровищнице, называемой «гуф» (тело), — и это сказанное: «Свет посеян для праведника» и т. д.) И вот, выше объяснено главное в понятии сокровищницы: то, что в ней хранится, именно не будет открываться долгое время, — в отличие от сосуда, который сделан, чтобы сразу открыть и вынуть всё, что спрятано в нём. Это разница между светами, сокрытыми в сосудах, и светами, сокрытыми в сокровищницах наверху и т. д. И так же следует понять всю прибыль высшей торговли при поднятии 288 искр и т. д., как в нижней сокровищнице, так и в упомянутой высшей сокровищнице: они не откроются до времени избавления, о котором написано: «Воочию увидят, когда Б-г вернётся» (Исайя 52:8) и т. д., — когда откроется весь сокрытый свет, какого не было даже во время Храма. Ведь и свет внутренней стороны высшей Хохмы, спрятанный в высшем трепете и очень сокрытый в нём, раскроется в будущем, в дни Машиаха, о которых написано: «Ибо наполнится земля знанием Б-га, как воды» (Исайя 11:9) и т. д., — и в особенности именно для Израиля, как сказано: «Откроет Б-г» — именно «тебе» — «Свою добрую сокровищницу» и т. д. И всё это будет от порабощения изгнаний, в которых были посеяны [искры]: образуется эта великая прибыль — умножение добавлений высших светов наверху и т. д. в высших сокровищницах жизни, — и как сказано: «Тогда скажут среди народов: великое сотворил Б-г с ними», как сказано выше. Именно «среди народов» скажут это, потому что если бы не было порабощения изгнания, не было бы очищено и поднято из клипы Нога всё это драгоценное и приятное богатство, и пойми. Но вот, в будущем, когда уже раскроется всё, что было спрятано и сокрыто в высших сокровищницах жизни, причиной высшего единения с добавлением светов и новых мохин в высшем единении Абы и Имы и в нижнем единении Зеир Анпина и Нуквы будут не поднятия бирурим 288 искр и т. д., а привлечение нового света поистине от Сущности Эйн соф, благословен Он, вовсе не через поднятие снизу, пробуждением снизу. Ибо это гораздо выше, так что этого вовсе нельзя достичь силой бирурим 288 искр. Ведь это богатство, которое от Него Самого, не имеющее меры наверху, как сказано: «Благословение Б-га — оно обогащает» (Притчи 10:22) — богатство поистине бесконечное, «и не прибавит Он с ним печали» (там же). Ибо бирурим 288 искр и т. д. порой не удаются, и в этом есть печаль и т. д. И даже если они очень удаются и прибыль возрастает до большого и великого богатства, всё же это не может достичь богатства, которое от самой Сущности. (Как богатство Шломо и тому подобное, — в отличие от богатства Йосефа, от серебра, которое он собрал через бирурим, хотя он очень преуспевает и т. д. Согласно этому, сказанное «Откроет тебе Б-г Свою добрую сокровищницу — небо» и т. д. — это «благословение Б-га», которое от Него Самого, «оно обогащает» и т. д.) И это в седьмом тысячелетии, которое будет «покоем для Живого вовеки», выше бирурим, которые называются подъёмами и нисхождениями, как известно. И это: «И не будет больше торговца (кнаани) в доме Б-га Цваот». Смысл: «Б-г Цваот» — это два упомянутых единения: там не будет [единения] через торговца и купца вовсе, то есть через того, кто очищает бирурим и т. д., а высшее единение будет от Сущности Излучающего и т. д., как сказано выше. А то, что уже собрано в высших сокровищницах, будет привлекаться к душам праведников — как триста десять миров, которые называются «еш» (сущее), так же и четыреста миров томления, которые светят и т. д., — это четыреста шекелей серебра Авраама после бирура и т. д., и пойми. (И это сказанное у Исайи в пророчестве о Цоре, то есть о Малхут Нуквы Нога, которая называется блудницей, как сказано: «И будет блудить со всеми царствами» (Исайя 23:17) и т. д. А Цор наполнился только от разрушения Иерусалима, то есть «служанка, когда наследует госпожу свою» (Притчи 30:23) и т. д. И сказано, что это противоположность святой Малхут, о которой сказано: «Ибо хороша её торговля» через Тору и заповеди, и она называется «сокровищницами жизни», как сказано выше. А торговля и плата за блуд Цора и т. д. служит для увеличения питания внешних сил от добра, которое падает в них из святости, в тайне изгнания. Однако после того, как будет очищено имя БАН Нога, поднимутся и её торговля и плата за блуд, и всё добро, что в ней, включится в святость, так что станет поистине «святыней Б-гу». И это сказанное: «И будет её торговля и плата её святыней Б-гу: не будет она храниться в сокровищнице и не будет откладываться» (Исайя 23:18) — ведь это не в сокровищницах святости, а «для живущих пред Б-гом будет её торговля» (там же) и т. д., и пойми.) И это то, что сказано: «И поселился Яаков» — «Пожелал Яаков поселиться в покое» в земле Кнаан, — «напала на него беда Йосефа», «праведника, основы мира», который был отдан в изгнание и т. д. Ибо невозможно, чтобы был бирур Яакова иначе как через Йосефа, как известно, ведь «тело и союз считаются одним», как сказано выше, и пойми.
Глава Микец · «И было по прошествии двух лет» — 5581 год
(1) «И было по прошествии двух лет, и фараону снилось…» (Бытие 41:1). Эта глава связана с тем, что перед ней, где сказано: «И не вспомнил главный виночерпий о Йосефе, и забыл его» (Бытие 40:23). Поэтому и было: «И было по прошествии двух лет, и фараону снилось…». Ведь если бы главный виночерпий вспомнил о Йосефе, не было бы того, что фараону приснился сон о семи худых коровах и семи хороших коровах. Чтобы разъяснить это, следует сначала предварить объяснением корня уровня фараона и трёх вельмож: главного виночерпия, главного хлебодара и начальника телохранителей (сар а-табахим). Ведь известно, что Тора вечна, она — в каждом поколении и во всякое время, и это не рассказ о простых событиях. И известно, что так же как есть фараон и три упомянутых вельможи в клипе, ибо «одно против другого создал Б-г» (Экклезиаст 7:14), так, несомненно, есть уровень фараона и трёх вельмож в святости. Это то, что сказано в Зоаре: фараон (Паро) — это раскрытие (прия) и обнаружение всех высших светов. Это будет понятно на примере Б-жественной души, которая создана «по образу Б-жьему». Ведь в душе человека есть четыре стихии: огонь, воздух (руах), вода и земля. Место стихии огня — в сердце, в левой полости, и туда ведёт пищевод, который называется «главным хлебодаром», ибо выпечка — от стихии огня; это пищевод, через который человек ест в огне вожделения. А стихия воды, то есть влага, — в правой полости сердца, куда ведёт трахея (кане), через которую привлекается влага от стихии воды, находящейся в мозге Хохмы, который холоден и влажен. Поэтому лёгкие втягивают всевозможные напитки и влагу из мозга, который в Хохме, именно через трахею, чтобы охлаждать жар пламени сердца своим дуновением на левую полость, как известно (а корень стихии огня в сердце — от мозга Бины, через пищевод, который горяч и сух и называется «главным хлебодаром»; а «начальник телохранителей» — это вены, как объяснено в другом месте). Подобно этому будет понятно в Б-жественной душе. Стихия воды и влаги, находящаяся в мозге Хохмы, — это то, что у каждого еврея есть Хохма и Даат в сосуде его разума, чтобы постигать истину Его единства, благословен Он, размышляя при чтении Шма, когда говорят: «Авайе — Один» в буквальном смысле (и хотя на самом деле «никакая мысль не может постичь Его вовсе», ведь сказано: «Известен во вратах муж её» (Притчи 31:23)). Это уровень общего «окружающего» (совев) — уровня совершенно простого единства, которое познаётся, принимается и постигается каждым по его мере. Это значит по-настоящему познать своего Творца и распространение Его величия вверх, до бесконечности, всё выше и выше, и вниз, до беспредельности, и то, что Он выше всей цепи нисхождения миров АБЕА, и «всё перед Ним поистине считается как ничто», так что Он равняет и уравнивает самый высший мир с самым нижним. Это и означает: «На небе вверху и на земле внизу» (Второзаконие 4:39) — в обоих «нет ничего, кроме Него». Это смысл высшего единства (ихуда илаа) в первом стихе в целом. А при словах «Благословенно имя славы царства Его вовеки» он размышляет о нижнем единстве (ихуда татаа) — единстве Б-жественной жизненной силы в мирах и в сотворённых: как они сотворены «дыханием уст Его» (Псалмы 33:6), благословен Он, — лишь от уровня высшего «дыхания речи». И подобно дыханию речи у человека внизу, они «поистине считаются как ничто» перед Ним. И хотя миры возникли из «ничто» в «нечто» высшей речью, они не отделены, в виде настоящей отделённости, от Сущности Б-га живого и Царя мира, ибо нет ничего вне Его, как сказано: «Велик Г-сподь наш и многосилен» (Псалмы 147:5). Он — источник всех Б-жественных сил, высших и низших, и называется «силой Действующего в действуемом». И когда человек обратит к этому сердце и разум как следует, тщательно, до глубины, он тотчас воспламенится пылающими искрами огня стремления в стихии огня, которая в его сердце. Ибо сердце понимает и сознаёт величие Б-га и то, как «всё перед Ним…». Поэтому душа будет тосковать и истаивать в великом стремлении включиться в «Источник всего», как сказано: «Истаяла [душа моя]» (Псалмы 84:3), и не желать всей жизни этого мира, как «Кто у меня на небе…» (Псалмы 73:25). И эта любовь сильна и крепка, в пылающих искрах огня, пламени, которое поднимается само собой, как искра, которая с большой стремительностью несётся, чтобы включиться в пламя, — как природа огня подниматься вверх с большой силой к стихийному огню, и он вовсе не может оставаться внизу. Так и Б-жественная искра — в воспламенении «пылающими искрами огня, пламенем Йа» (Песнь песней 8:6), в стихии огня, то есть в жажде понимающего сердца, как сказано выше, как сказано: «Жаждет Тебя душа моя, тоскует по Тебе плоть моя» (Псалмы 63:2), — пока он совершенно не пожелает быть внизу, в связи с материальностью тела. И будет у него только одно сердце к Отцу небесному, а не два сердца. Это и означает: «И люби… всем сердцем твоим» (Второзаконие 6:5) — обоими твоими влечениями, также и злым влечением. Ибо этой жаждой он искоренит всякую точку привязанности к чуждым желаниям и превратит их, чтобы было лишь одно желание и одно сердце — к одному Б-гу, и «нет с Ним чужого» (Второзаконие 32:12), как сказано: «Кто взойдёт на гору Б-га… чистый сердцем, который не обращал души своей к суетному» (Псалмы 24:3–4) — вовсе, и пойми. И вот, после воспламенения пылающими искрами огня упомянутой Б-жественной жажды, что называется «если устремилось сердце твоё…», он тотчас должен обратить к сердцу, что цель дела — доставить радость своему Создателю занятиями Торой и заповедями, чтобы озарить свою душу «светом жизни», «и будет жить ими» (Левит 18:5), — и таким, каков он есть, внизу, человек будет жить ими, светом Торы и заповедей (подобно тому, как «холодная вода для утомлённой души» (Притчи 25:25), так и воды Торы и заповедей для Б-жественной души, которая жаждет своего Создателя в упомянутых пылающих искрах огня: они восстановят его душу от утомления и жажды тем, что он будет учиться сразу после молитвы, и утолит жажду. Как «Эй, всякий жаждущий» в молитве — «идите к воде» (Исайя 55:1) Торы. Это и означает: «если устремилось сердце твоё», — тотчас «возвратись» через Б-жественные привлечения в Торе и заповедях, которые есть уровень высших вод, гасящих огонь упомянутого воспламенения стремления, как вода гасит огонь (и как сказано в Зоаре на стих «Отврати глаза твои от меня, ибо они возбудили меня» (Песнь песней 6:5): тех, кто пылает пламенем любви, — ибо это против истинной воли Б-га, Который желает иметь жилище в нижних мирах через Тору и заповеди, а не через подъём и включение души наверх в пламени; об этом сказано: «Отврати глаза твои»). И тем не менее сказано: «Большие воды не смогут погасить любовь» (Песнь песней 8:7). Это сказано о Хохме Торы, которая называется «большими водами» и «древним морем»: они не смогут погасить огонь любви. И даже «если человек отдаст всё богатство дома своего» — Торы и заповедей — «за любовь, его отвергнут с презрением». Доказательство — от тшувы, которая без Торы и заповедей, и тем не менее «совершенные праведники не могут стоять там». И вот, этот уровень и ступень — сила, которая усиливает и соединяет стихию воды, находящуюся в мозге, с сердцем, чтобы одолеть стихию огня в сердце, погасить или охладить её, как сказано выше, — это смысл и уровень трахеи (кане), которая называется «главным виночерпием» фараона святости. Это то, что именно через трахею привлекается озарение света Б-га в голосе Торы, чтобы восстановить жизненную силу души, как сказано: «Ибо слово Твоё оживило меня» (Псалмы 119:50), — как холодная вода. Ведь трахея — источник букв Торы, как сказано: «Приобретай (кне) мудрость, приобретай разум» (Притчи 4:5), — это две Торы, Письменная и Устная. Поэтому она называется «главным виночерпием» — чтобы поить все души водой и вином Торы и заповедей, как сказано выше, и пойми.
(2) Теперь следует понять, почему этот главный виночерпий, то есть трахея, — тот, кто подаёт чашу в руку фараона святости, как сказано в его сне: «И вот, лоза предо мною, а на лозе три ветви… А чаша фараона в руке моей, и я взял виноград, и выжал его в чашу фараона, и подал чашу в руку фараона» (Бытие 40:9–11). Объяснение. «И вот, лоза предо мною» — это община Израиля, которая называется лозой, как сказано: «Лозу из Египта перенёс Ты… покрылись горы тенью её» (Псалмы 80:9, 11). А на этой лозе «три ветви» — это три праотца, которые включают все шестьсот тысяч душ Израиля. «И она как бы расцвела… созрели её гроздья виноградом» (Бытие 40:10). Объяснение: виноградины — это отдельные искры и души Израиля. Каждая отдельная искра Израиля называется виноградиной, ибо в ней есть «вино, веселящее Б-га» (Судьи 9:13), сокрытое в её Б-жественной душе, — как вино, которое заключено в виноградинах, сокрыто в теле: плод винограда круглый и гладкий, и вино в нём вовсе не видно в виде напитка, а вкус его — только вкус плода винограда. Поэтому над ним благословляют «творящий плоды дерева», а не «творящий плод виноградной лозы», пока не выжмут вино из винограда, так что оно видно как напиток, как известно. Так и каждая отдельная душа, которая ответвляется и вырастает от уровня высшей лозы, называется виноградиной: «созрели её гроздья виноградом», то есть созрели полностью, и плод завершён во вкусе — это сущностное воспламенение души скрытой любовью (аава мсутерет). Однако она всё ещё в виде окружающего со всех сторон по отношению к радости вина, которое заключено и спрятано в ней в сокрытии, как вино в винограде, и пойми. Однако для того чтобы вино вышло из винограда и называлось «вином, веселящим Б-га», — как радость великой любви в упомянутых пылающих искрах огня, — нужно выжимание винограда или топтание, то есть выжать и растоптать кожуру (клипа) винограда, чтобы извлечь вино, которое в нём. Ведь кожура — то, что препятствует выходу вина, так что оно не называется напитком. А при их топтании и выжимании вино, которое в нём, выходит отдельно, само по себе, и вкус вина гораздо лучше; не так, если едят виноград вместе с вином, которое в нём, как одно. Из этого примера понятно и то, что он иллюстрирует: в общине Израиля, которая называется виноградом, нужно раскрыть скрытое сокрытие света любви и Б-жественной радости, которая есть в каждой искре по природе её сути, — как радоваться Торе, заповедям и молитве. Только нужно растоптать и выжать клипу, которая в ней. Это смирение и «удары», которыми «бьют его сверху и снизу», унижая его до праха. И недостаточно того, чтобы его унижали другие, — нужно именно, чтобы он сам себя весьма унижал, как «И душа моя будет как прах для всех», и как сказано в изречении: «Будь смирен духом перед всяким человеком», — и будь смирен именно в себе, и пойми. Это и означает сказанное главным виночерпием: «И я взял виноград, и выжал его в чашу фараона». Виноград — это души и искры Б-жественной святости, и нужно удалить с них клипу «крайней плоти» (орла), которая покрывает, скрывает и мешает раскрытию света Авайе в радости, в упомянутой великой любви. Это достигается выжиманием — тем, что он выжал виноград. Дело в том, как известно, — как сказано: «Обрежьте крайнюю плоть сердца вашего» (Второзаконие 10:16). Хотя сказано: «И обрежет Б-г сердце твоё» (Второзаконие 30:6), — это после того, как вы сначала «обрежете крайнюю плоть сердца вашего», именно снизу вверх. Дело в том, как сказано: «Ибо все народы необрезаны, а весь дом Израиля — необрезанные сердцем» (Иеремия 9:25). Объяснение «необрезанные сердцем»: на сердце есть грубое и толстое покрытие, которое покрывает и закрывает внутреннюю точку сердца. Это называется «тупостью сердца»: его сердце закрыто и жёстко, так что вовсе не может воспламениться воспламенением Б-жественной любви и также вовсе не может пробудиться к тшуве в сокрушённом сердце. Это бывает и у того, кто не дошёл до полной нечистоты делом, — ибо «грех притупляет сердце человека», — но даже если он чист от всякого греха, в его сердце есть грубость и материальность, которая называется «крайней плотью сердца», то есть излишества. Это то, что его сердце вожделеет всякого дурного материального вожделения в излишествах наслаждения этого мира, только для себя и ради себя. Это становится кожаным покровом и на точке сердца и называется «крайней плотью сердца», как крайняя плоть при союзе. И подобно этому крайняя плоть сердца покрывает и скрывает раскрытие Б-жественного света, пока это для него не становится весьма сильным «сокрытием лица», и как перегородка, которая отделяет и прерывает. Это и означает: «Обрежьте крайнюю плоть сердца вашего» — совершенно удалить это грубое покрытие с сердца, чтобы для него не было сокрытия лица, ибо не будет ничего отделяющего и прерывающего вовсе. И это достигается именно сокрушённым и угнетённым сердцем: чтобы его сердце сокрушилось в нём из-за его отдалённости от Б-га и чтобы он весьма смирил своё сердце. Это и означает «обрежьте». А «обрезание без подворачивания (прия) — ничто», как известно. Смысл подворачивания в том, чтобы разорвать и тонкую кожицу, которая при союзе называется «кожицей прия». Так и в крайней плоти сердца: это то, что называется «добром, которое в клипат Нога», как желание кушаний и лакомств, супружеское желание и тому подобное. Хотя это дозволенные вещи, но сказали: «Освяти себя и в том, что тебе дозволено», чтобы его сердце не увлекалось ими так сильно. Ибо и это становится как крайняя плоть, покрывающая святость, так что в его сердце не придёт трепет перед Б-гом и любовь к Нему, а также возвращение в полной тшуве, — потому что это весьма огрубляет сердце, как «Прелюбодействующий с женщиной — лишённый сердца» (Притчи 6:32), даже в дозволенном ему, и как «утучнел, отяжелел» и «утучнел Йешурун и стал брыкаться» (Второзаконие 32:15). И сказали, что вино Пругиты и бани Дьюмсит погубили десять колен, и как «огрубело, как тук, сердце их» (Псалмы 119:70). А совет, как удалить и эту тонкую кожицу клипы с сердца, — только смирение: «презренный в глазах своих, отвергнутый» (Псалмы 15:4), как будто он лишний в мире. И это противоположность расширению сердца в желании дозволенного, как сказано выше. Это и означает: «И я взял виноград» — души, находящиеся в упомянутых телах, — «и выжал его» топтанием и выжиманием, то есть удалением их клипы, как сказано выше о «обрежьте». И тогда это годится как напиток и вино в чаше фараона, «и подал чашу в руку фараона».
(3) И вот, хотя выше объяснено о корне уровня главного виночерпия, что это уровень трахеи (кане) — «приобретай мудрость» Торы и заповедей, — чтобы привлечь источник букв Торы так, как они нисходят именно от высокого к низкому, тем не менее трахея — посредник между мозгом и сердцем. Голос выходит через горло, то есть трахею, от дыхания сердца. Получается, что через трахею поднимается вверх дыхание сердца. Это голос, который пробуждает намерение (кавана) в мозге, — а это именно снизу вверх. Так и наверху, в лозе общины Израиля, где виноградины — это все отдельные души: уровень главного виночерпия высшего фараона — то есть уровня Малхут, который называется раскрытием всех высших светов, — приносит и поднимает все души Израиля, в которых есть великая Б-жественная любовь с радостью, то есть «вино, веселящее Б-га». Он несёт и поднимает высоко-высоко всякое пробуждение любви и радости от каждого в отдельности, — как трахея несёт и поднимает пробуждение, находящееся в дыхании сердца, в пылающих искрах огня, от голоса, пробуждающего намерение. Это голос молитвы с песней и радостью, чтобы радоваться Б-гу в Б-жественных постижениях. Это и означает: «И выжал его в чашу» высшего фараона — это полная чаша «вина, веселящего Б-га», от поднятия любви и радости общины Израиля (как известно из каванот вина для кидуша, когда поднимают чашу, и так же о чаше благословения над вином). Это и означает: «И подал чашу в руку (аль каф) фараона» — это восхождения душ, которые в чаше «вина, веселящего Б-га», на ладонь высшего фараона, как сказано: «Вот, на ладонях Я начертал тебя» (Исайя 49:16), и так же: «На ладонях скрыл Он свет» (Иов 36:32). Ибо уровень фараона святости — это раскрытие Б-жественности в душах от уровня Малхут святости, от слова «прия» — раскрытие слова Б-жьего. И это через уровень главного виночерпия, который называется трахеей: он подаёт чашу в руку фараона, выше уровня постижения Бины. Ибо «вошло вино — вышла тайна» — то, что выше постижения. И когда он поднял чашу в руку фараона, от этой чаши, которая называется «чашей благословения», привлекается ко всем душам от «тайны (сод) Авайе», которая в высшем вине, то есть в вине Торы и заповедей, — через голос в трахее, который привлекает сочетания букв Торы сверху вниз, чтобы радовать искры радостью Торы и заповедей, которая выше радости в молитве, как известно, и пойми. Однако упомянутым уровнем «вина, веселящего», которое есть в каждой Б-жественной искре в молитве, — радоваться Б-жественному постижению, — удостаивается не всякий человек. Лишь у прямодушных есть эта Б-жественная радость, как сказано: «Свет посеян для праведника, и для прямодушных — веселье» (Псалмы 97:11). Объяснение: «свет посеян для праведника», праведника высшего, во всех душах — чтобы они постигали постижения Б-жественности и воспламенялись великой любовью. Но уровень радости в Б-жественном постижении, то есть наслаждение и веселье — «наслаждаться Б-гом» и радоваться единому Б-гу, — это только для прямодушных. Это и означает: «и для прямодушных — веселье» высшее. А прямодушные — это тот, чьё сердце прямо и никогда не отклонялось ни вправо, ни влево от пути, который заповедал Б-г, «ибо прямы пути Б-га» (Осия 14:10). Это тот, кто никогда не осквернился грехами и проступками, которые повреждают душу и сбивают её с прямого пути. Однако тот, чья душа осквернилась и повредилась грехами юности, и его нечистота ещё на нём, ибо он никогда не совершил тшуву с сокрушённым сердцем, — тот не из числа прямодушных. И он не может радоваться единому Б-гу в своей молитве, хотя временами и воспламеняется любовью и трепетом. Ибо Б-жественной радости, которая называется «вином, веселящим Б-га», нет иначе как именно у прямодушных, как сказано: «и для прямодушных — веселье», и пойми (и доказательство тому — то, что он постоянно впадает в посторонние мысли в молитве, так что не приходит к радости в размышлении). Однако и для того, кто не из прямодушных и не может достичь Б-жественной радости в размышлении, что называется «вином, веселящим Б-га», потому что его путь повреждён и весьма осквернён грехами юности, — есть ещё вид вина, который называется «вином опьяняющим». Через него он забудет о своей привязанности к делам этого мира и о том, как он так отдалился и обеднел, как «Дайте шейхар погибающему и вино огорчённым душой; пусть выпьет и забудет бедность свою, и о страданиях своих не вспомнит больше» (Притчи 31:6–7). Дело в том, как сказали наши мудрецы, благословенна их память, о казнимых по приговору суда: им дают чашу вина с крупицей ладана, чтобы помутился его разум, и он смог вынести страдание смерти. Так и в духовном — при смерти от руки Небес за проступки и за грехи юности, когда произносят исповедь (видуй) при чтении Шма перед сном и принимают на себя приговор к четырём видам смертной казни по приговору суда, поистине в своей душе, как будто его судят смертной казнью. Это когда он говорит: «Если я повредил в букве йуд Имени Авайе и заслужил побиение камнями в высшем суде…» и т. д. А побиение камнями в духовном — это то, что он видит в себе, что его сердце жёстко и тупо, поистине как камень; это значит, что йуд его души — уровень битуля перед «ничто» — побит камнем. И так же: «если я заслужил сожжение, если я повредил в букве хей», — то есть то, что он видит в себе, что его сердце пылает и вожделеет запретного, за что полагается сожжение; это истаивание души в этом чужом огне клипат Нога. И подобно этому — при казни мечом и удушении. Для всех них нужно сначала выпить опьяняющего вина, прежде чем принять на себя эти четыре вида смертной казни по приговору суда за все грехи, которыми он повредил свою душу, — каждый по своей мере, ибо человек знает свою душу. Он производит над своей душой большой и ясный расчёт всех своих дел, мыслей, речей и вожделений своего сердца, которые были не для Б-га, во все дни своей суетной жизни, — как весьма он отдалился и опустел от всякого Б-жественного света в молитве, Торе и добрых делах, и называется «бедным и нищим» в духовном. Поэтому прежде, чем исповедоваться при чтении Шма перед сном и принять на себя упомянутые четыре вида казни, пусть выпьет опьяняющего вина и забудет свою бедность. Это великая горечь (мерирут), которая происходит от размышления, когда он видит себя весьма-весьма далёким от «света лица Царя» (Притчи 16:15), — что он «ходил во тьме» (Исайя 50:10) все свои дни, в грубой и материальной тьме, и погрузился в привлечение суетной жизни этого мира. И пусть ему представится, что пришёл его конец — уйти из этого мира и прийти к вратам Царя, как сказано: «Приготовь себя в прихожей, чтобы войти в чертог». А это исправление в том, что нужно искоренить свою волю и разум из всех своих дел и занятий, которыми он занимался в материальном этом мире, в погоне за материальной жизнью, в мысли, речи и деле, не зная покоя и отдыха, — пока он совершенно и полностью не забудет о них. Это и означает: «Пусть выпьет и забудет бедность свою, и обо всех страданиях своих не вспомнит больше». Не так «вино, веселящее Б-га»: это то, что от размышления он радуется Б-гу живому и тому, что Он — главное; поэтому его душа прилепляется в близости и прилепляется великой любовью и большой радостью к одному Б-гу. А противоположность этого — «вино опьяняющее», которое смешивает его разум от глубины горечи, которая приходит к нему от этого размышления (как объяснено в другом месте на стих «Привязывает к лозе осла своего» (Бытие 49:11)), и пойми.
(4) Чтобы понять это с дополнительным разъяснением. Сказали в Зоаре: истинные праведники (заккаэй кшот) каждый день смотрят в своё сердце так, как будто в этот день уходят из мира. Следует понять это. Простой смысл указывает, что «истинными праведниками» называются подлинные праведники, чьё служение, несомненно, — в любви и трепете, с самопожертвованием, каждый день, в великом и мощном слиянии весь день. Если так, как сказано, что они смотрят в своё сердце, как будто уходят из мира? Ведь это значит навлечь на себя лишь страх наказания геинома, а это самая низшая ступень. Но дело в том, что и у совершенных праведников душа облачена в материальное тело, и их мысли были связаны с делами мира, по крайней мере ради нужд жизни своей души и своего дома. Если так, то при восхождении души в самопожертвовании в Шма, молитве и тому подобном им, несомненно, нужно совлечь с себя всё, что прилипло к их Б-жественной душе от мыслей о делах этого мира. Ведь без этого им, несомненно, невозможно подняться к высшему единству в великой любви, в наслаждениях — «наслаждаться Б-гом» в Шма, Шмоне эсре и в Торе и заповедях, которые они исполняют. И это совлечение должно быть предельным, полным и совершенным, — устранить даже силу памяти об этом материальном мире. Ибо если останется хотя бы малейшая часть силы памяти, помнящей все мысли и дела, касающиеся этого мира, так что они оставят след в его душе, даже при мимолётном взгляде, — что называется «видом этого мира», — они не смогут подняться к единому Б-гу в истинном самопожертвовании, как сказано: «Кто взойдёт на гору Б-га… который не обращал души своей к суетному» — совершенно. Поэтому именно истинные праведники, чьё стремление — поистине прилепиться к единому Б-гу в истинном самопожертвовании, «смотрят в своё сердце так, как будто в этот день уходят из мира». Объяснение: они совершенно совлекают с себя материальность своего тела, как в день, когда уходят из мира, когда душа должна подняться в Ган Эден, на своё место и к своему корню. Ведь туда, несомненно, невозможно подняться иначе как полностью совлёкши всю физичность и материальность своей животной души. Как рабби Йоханан бен Закай, который плакал перед смертью, потому что не знал, каким путём его поведут, в Ган Эден или в геином, — хотя он был совершенным праведником в любви и трепете, с самопожертвованием, и единственным в своём поколении в Торе и заповедях. Но он сомневался в очищении мысли, речи и дела и мидот своей животной души — совлеклись ли они и очистились ли полностью от физичности и материальности этого мира. Поэтому он сомневался, не поведут ли его в геином, где происходит очищение чужого огня клипат Нога, присущего природному материальному жару животной души. Во всяком случае, известно, что при восхождении души в Ган Эден, сразу после того, как она рассталась с телом, ей нужно именно погружение в огненной реке (наар динур). Смысл этого погружения — удалить и очистить все мысли, речи и дела, которые были не для Б-га, во все дни её суетной жизни и которые следуют за Б-жественной душой при её восхождении на её место в Ган Эдене, — пока от них ничего не останется; так чтобы даже сила памяти о них была удалена и упразднена, даже малейшая её часть. Ибо если останется память о них и о «виде этого мира», совершенно невозможно прийти в Ган Эден, и даже увидеть своё место и ступень, и тем более невозможно наслаждаться сиянием Шхины в Ган Эдене мира Асия (и так каждую ночь, когда душа во сне идёт на своё место в Ган Эдене, — и не может из-за посторонних мыслей всего дня и воспламенения чуждой любовью и желаниями, за которые ухватываются клипот и уводят её в чертоги клипат Нога. Поэтому человек просит: «Уложи меня в мире» и т. д., вплоть до «чтобы я не уснул смертным сном», и произносит исповедь) (как если бы принесли в Ган Эден материальную пищу, — так и материальные мысль, речь и дело). И написано: «Идут от силы к силе» (Псалмы 84:8) — это восхождения душ каждую субботу и каждое новомесячье из нижнего Ган Эдена в высший Ган Эден. Как известно, им нужно второй раз погружение в огненной реке, на гораздо более высоком уровне и ступени. Это то, что они должны забыть всё, что постигли и ощутили из Б-жественного наслаждения в нижнем Ган Эдене, внизу, ибо нет никакого соотношения между нижним Ган Эденом и высшим Ган Эденом, как соотношение материального и духовного — между этим миром и нижним Ган Эденом. И если останется хоть след ощущения и наслаждения от нижнего Ган Эдена, они не смогут получить чудесное наслаждение высшего Ган Эдена, отделённое по своей ценности, гораздо более возвышенное. И подобно этому есть много восхождений, одно выше другого, как то, что ангел Михаэль приносит души на жертвенник, — вплоть до того, чтобы поистине «впитаться в тело Царя», то есть в саму Сущность Эйн соф, благословен Он, которая намного выше этого, даже выше сияния Шхины в высшем Ган Эдене, как известно, и пойми. И исходя из этого будет понятно сказанное выше в Зоаре: именно истинные праведники каждый день смотрят так, как будто в этот день уходят из мира. Ибо им нужно подняться и прилепиться к Сущности света Эйн соф, благословен Он, через Тору, заповеди, молитву и Шма, — что намного выше даже сияния Шхины в Ган Эдене. Если так, тем более и тем паче им нужно совлечь с себя материальность своего тела, как будто они сегодня совершенно ушли из этого мира и должны прийти в Ган Эден, где нужно погружение в огненной реке, как сказано выше. И эти истинные праведники могут каждый день совлекать всю свою природную силу, как будто они действительно уходят сегодня из этого мира, — именно самопожертвованием телом, как и душой. И вот, корень понятия огненной реки, в которой погружаются души, как сказано выше, — она приходит и истекает от пота святых хайот, как сказано выше. Ведь святые хайот, офаним и серафим воспламеняются пылающими искрами огня Б-жественного стремления, как сказано о святых хайот: «Горящие, как вид факелов» (Иезекииль 1:13). И для примера: как от пылающего природного жара выходит отход — это пот, выходящий от жара, — так и пот святых хайот — это отход гвурот, который выходит после воспламенения и Б-жественного страха хайот и серафимов. Для примера: от ужаса и страха перед царём, которого человек не в силах вынести, выступает пот. Это частицы воды, находящиеся в огне, которые выходят и вытесняются наружу как отход, и вместе с ними выходит тяжёлый и вредный жар. И так же при страхе — «трепет изгоняет кровь». Это будет понятно в служении Б-гу в молитве: когда человек приходит к воспламенению Б-жественным пылом, ощутимому в сердце из плоти, больше меры, так что это не укладывается в сосуде его разума и сердца, — из него выходит отход: гнев и ярость на того, кто противится ему и насмехается над ним, и он не может вынести никакой дурной вещи (и как гнев знатока Торы — «Тора кипит в нём»). Из этого примера понятен пот святых хайот. Хотя он выходит из-за Б-жественного пыла и чрезмерного страха и ужаса, как сказано: «И страх Твой на них», — однако при их нисхождении вниз из этого образуется огненная река, то есть река огня, которая выходит и течёт, как вода. Она происходит от пота хайот, в виде отхода гвурот святости, то есть поистине Б-жественного огня, как серафимы и хайот. И из их осадка и отхода образуется огненная река, которая очищает и делает чистыми души, погружающиеся в неё, — так что они полностью забывают всякую примесь зла, относящегося к делам этого мира, как сказано выше, и пойми. Подобным образом будет понятно и различие между «вином, веселящим» и «вином опьяняющим», о которых сказано выше. Б-жественная любовь в радости, такая, какова она на самом деле, называется «вином, веселящим», — то, что от стороны добра приводит к радости, милости, добру и великой любви, как воспламенение святых хайот любовью и радостью в песне, которую они поют. А уровень «вина опьяняющего» — это как упомянутый пот хайот, то есть отход жара вина. Он становится весьма суровыми гвурот, как гнев и горечь, которые приходят от опьяняющего вина из-за огромной отдалённости человека от единого Б-га: он опустился очень низко, и его сердце весьма огорчается. А всякая горечь — это жар, но жар суровый. И в самой этой горечи выходит отход, как для примера пот, который приходит от весьма сурового жара, как сказано выше. Это то, что заставляет человека забыть всю его привязанность к делам этого мира в тот час. Это и означает: «И вино огорчённым душой; пусть выпьет и забудет бедность свою и все страдания свои», как сказано выше. Это — в горечи перед исповедью при чтении Шма перед сном. То есть когда человек обратит к сердцу, после хорошего размышления о величии единого Б-га, как весьма он отдалился, — он весьма огорчится в своём сердце и возопит к Б-гу в своей великой беде, как «Возопило сердце их к Б-гу» (Плач 2:18), — внутренним воплем, в огромной горечи, из самых стенок сердца. Это как опьяняющее вино, которое смешивает его разум, пока он совершенно не выходит со своего прежнего места и полностью не забывает это в своём сердце. Как известно, в этом вся польза опьяняющего вина для огорчённых душой: хотя оно усиливает в нём горечь и гнев на свою душу, но сама польза в том, что он выходит из своего разума и со своего прежнего места. Это и означает: «Пусть выпьет и забудет бедность свою» совершенно. Так и опьяняющее вино в служении сердца: он вопиет с горечью от этого вина (а это как пот святых хайот, то есть отход любви и радости, которые спустились вниз, в самое низкое место; это и есть горечь), пока не выйдет из своего разума и мыслей, к которым был привязан все свои дни. И он погрузит свою мысль в глубину горечи своей души, пока из-за этого не удалит из своего разума и сердца и силу памяти обо всех своих делах и занятиях, которыми занимался все свои дни, хотя они касаются жизни его души. И он отбросит их прочь, чтобы возненавидеть свою жизнь, и будет у него воля только к одному Б-гу, и пойми. Это как погружение в огненной реке, как сказано выше, перед тем как прийти в Ган Эден, как сказано выше, и пойми.
(5) Это и означает сказанное: «И я взял виноград, и выжал его в чашу фараона». Объяснение: «выжал» — чтобы выжать также вино, заключённое в кожуре винограда, из которого получается упомянутое «вино опьяняющее». А поскольку он сказал в своём сне, что эта лоза «как бы расцвела… созрели её гроздья виноградом», то есть их созревание завершилось полностью, — поэтому вовсе не нужно было топтания в давильне. Он сразу выжал их в чашу, и опьяняющее вино смешалось с веселящим вином вместе в чаше фараона, и он сразу подал чашу в руку фараона. Дело в том, что если бы виноград не созрел полностью, в кожуре винограда была бы грубая и жёсткая горечь, и её вкус был бы горьким и портил бы и хорошее вино, выходящее из винограда в чашу. Как есть виноград, по сути дурной и горький, который называется «виноград ядовитый, гроздья горькие» (Второзаконие 32:32). В служении Б-гу это тот, кто от горечи впадает в отчаяние о своей душе и впадает в жар дурного вожделения, чтобы гореть чужим огнём, и в гнев, и в пролитие крови — в настоящее убийство, а также в крайнюю грубость и высокомерие. И это противоположность горечи святости, когда человек огорчается из-за огромной своей отдалённости: хотя он гневается на свою душу, но приходит к великой покорности и смирению, чтобы пробудить к себе великое милосердие плачем и т. д., пока не забудет свою бедность. Ибо это вино опьяняет, пока совершенно не выведет его из его разума и с его прежнего места, как сказано выше. И поэтому может быть соучастие и соединение опьяняющего вина с уровнем веселящего вина, ибо всё это одно, и одно зависит от другого. Ведь поскольку его воля и желание — по-настоящему, в самой истине, прилепиться к Нему, благословен Он, великой любовью, с самопожертвованием, во всех заповедях Торы весь день, — поэтому он в огромной горечи о прошлом, когда он совершенно следовал за суетой, и ему весьма горько из-за сокрытия Б-жественности в его душе. Это на самом деле и есть главное — любовь и радость в веселящем вине, только облачённые в свою противоположность, в горечь от отдалённости. Ибо известно, что две линии равны друг другу: насколько велико наслаждение в любви, настолько велики страдание и горечь от её противоположности, как сказано выше, и пойми. Поэтому сказано: «Созрели её гроздья виноградом» — в винограде общины Израиля нет никакой отделённости от Б-жественности, даже в их кожуре, и он не называется «виноградом ядовитым», как на стороне клипы. Поэтому он сразу выжал их в чашу фараона, и эти два вида вина соединились как одно. И хотя они — две противоположности: одно порождает радость и любовь, а другое порождает горечь и гнев, — тем не менее всё это одно, как сказано выше, и пойми. Это и есть то, что постановили в Мишне: «Встают на молитву только в серьёзности (коведь рош)». То есть в серьёзности — это великая горечь от отдалённости. Тогда он смирен в своих глазах, весьма презренный и отвергнутый из-за грехов юности, дурных мыслей и проступков. И это то, что приводит к пробуждению сердца к молитве. Это то, что он просит всем сердцем и душой, чтобы привлеклось раскрытие Б-жественности сверху вниз и свет Б-га поистине засветил в его душе. Это когда он говорит: «Благословен Ты, Б-г» — «Ты», обращаясь прямо; он просит из глубины сердца, чтобы благословилось Имя Б-га и раскрылось в его душе. В этом и смысл горечи «серьёзности» перед молитвой: это о прошлом, когда он отдалился от «света лица Царя», и свет Б-га был поистине в сокрытии лица. Ведь если бы в его душе было раскрытие Б-жественности хотя бы как страх перед царём из плоти и крови, он не ходил бы по упрямству своего сердца. Поэтому, возвращаясь к Б-гу, он просит всем сердцем, чтобы в его душе было раскрытие Б-жественности, говоря: «Благословен Ты, Б-г». Поэтому эта просьба и привлечения раскрытия Б-жественности в молитве зависят от меры горечи и смирения «серьёзности» перед молитвой. И так при принятии на себя ига Царства Небесного в Шма: его воля и желание — по-настоящему отдать жизнь за «Один», и горько его душе из-за его весьма большой отдалённости от «света лица Царя». И хотя он на самом деле ещё далёк, но его желание и воля — приблизиться к близости Б-жьей. А «добрую мысль Святой, благословен Он, присоединяет к делу», чтобы приблизить далёкого, и далёкий становится близким. Это и означает: «И подал чашу в руку фараона», то есть уровню Малхут святости, как сказано: «Вот, на ладонях Я начертал тебя», и пойми. И вот, написано: «И вина царского много, как подобает царю» (Есфирь 1:7). Дело в том, что через уровень «вина, веселящего Б-га», которое привлекается из чаши фараона сверху вниз, когда он подаёт чашу в руку фараона, — через это привлекаются привлечения раскрытия Б-жественности и высших светов в сосуды, «сосуды разные» (Есфирь 1:7), что называется «вином царским». Это — в буквах Письменной Торы и в законах Устной Торы, как объяснено в другом месте на сказанное: «И увидел Элоким свет, что он хорош» (Бытие 1:4) — чтобы спрятать свет в сосуд. То есть ещё до подъёма в пылающих искрах огня стремления, на уровне веселящего вина, в размышлении, он должен обратить сердце и разум и углубить мысль, чтобы спрятать свет именно в сосуд. Это как сказано: «Искала я того, кого любит душа моя… схватила я его и не отпущу его, пока не приведу его в дом матери моей и в комнату родительницы моей» (Песнь песней 3:1, 4). Объяснение: после того как «искала я того, кого любит душа моя», в воспламенении упомянутым веселящим вином, — «схватила я его», чтобы привлечь Б-жественный свет именно в сосуд. Это значит привести и привлечь раскрытие Б-жественности «в дом матери моей» — это Письменная Тора, которая называется «учением матери твоей» (Притчи 1:8), — «и в комнату родительницы моей» — это Устная Тора, — в законах и обычаях, чтобы привлечь в них раскрытие Б-жественности. Это уровень чаши, которая в руке фараона, называемой «чашей фараона», откуда привлекается «вино царское, много, как подобает царю», во множестве сосудов, «сосудов разных». Как сказано: «Чашу спасения подниму» (Псалмы 116:13) — это уровень чаши благословения, — «и Имя Авайе призову» — призывом и привлечением в Письменную и Устную Тору. Но если нет сосудов для светов, света не удерживаются, как сказано: «И вина царского много… и поили в золотых сосудах» (Есфирь 1:7). И всё это — через главного виночерпия, то есть уровень трахеи (кане) — «приобретай (кне) мудрость», как сказано выше.
(6) Теперь следует понять, почему эта глава, «И было по прошествии двух лет», примыкает к сказанному непосредственно перед ней: «И не вспомнил главный виночерпий о Йосефе, и забыл его». Ведь упомянутый уровень главного виночерпия — то есть трахея, привлекающая раскрытие Б-жественности в Торе и заповедях, в сосуды, «сосуды разные», в каждой малой искре Израиля, когда они занимаются Торой и заповедями, — «не вспомнил о Йосефе, и забыл его». Дело в том, что уровень Йосефа наверху — это добавление (тосефет) света и высшего наслаждения наверху от того, что исполняют Его волю, благословен Он, чтобы у Него было жилище в нижних мирах и «место для Его пребывания», благословен Он, во множестве сосудов. То есть чтобы человек занимался Торой и заповедями только для того, чтобы доставить радость своему Создателю, чтобы у Него было жилище в нижних мирах и пребывание внизу, — а не ради себя, чтобы привлечь раскрытие света в свою душу, чтобы исправить её или чтобы и самому насладиться. Но он намеревается привлечь света в сосуды, то есть в буквы Торы, только чтобы добавить высший свет и наслаждение. Это и есть уровень Йосефа: объяснение — «йосиф», «он добавит» наслаждение и радость наверху безмерно, — и это выше даже наслаждения и забав, которые были у Него в Торе до того, как был сотворён мир, и пойми. Это и означает: «И не вспомнил главный виночерпий о Йосефе» высшем, то есть о том, чтобы умножить наслаждение, забавы и радость наверху, в Сущности забав, что называется «забавами Царя в Его Сущности», — добавить свет сущностного наслаждения в Хохму Торы. Поэтому сразу сказано: «И было по прошествии двух лет (шнатаим ямим), и фараону снилось». Объяснение: «два года» — это две тысячи лет, на которые Тора предшествовала миру, как сказано: «И был я при Нём питомцем, забавой день за днём» (Притчи 8:30). Эти два дня считаются двумя тысячами лет, как сказано: «Ибо тысяча лет в глазах Твоих — как день вчерашний» (Псалмы 90:4). Поэтому и сказано «шнатаим ямим» («два года дней»): из дня, который пред Ним, получается год — это «два года дней», а год делится на тысячу лет. Дело в том, что это намекает: свет, наслаждение и высшие забавы в Торе, которая предшествовала, имели границу и предел — упомянутые «два года», на которые она предшествовала миру, — потому что главный виночерпий Хохмы Торы не вспомнил об упомянутом уровне высшего Йосефа и забыл его. Из-за этого вовсе не добавился свет наслаждения от Сущности забав в Торе, а лишь в той мере, какая у неё была, как сказано: «И был я при Нём… забавой». Это и означает: «И было по прошествии двух лет» — после того, как исчерпались граница и мера упомянутых двух лет, поскольку в ней не умножилось наслаждение от Сущности. Ибо главная цель должна была быть в том, чтобы у Него было жилище в нижних мирах, в Торе, которая внизу. Ведь со стороны Его Самого, благословен Он, Он называется «мудрым, но не известной мудростью; понимающим, но не известным пониманием», — а это «приобретай мудрость, приобретай разум» Письменной и Устной Торы. И если намерение не в том, чтобы доставить наслаждение и радость наверху, то есть именно спрятать свет в сосуд, а намерение лишь в том, чтобы озарить свою душу, — тогда само собой происходит удаление света высшего наслаждения, и он не светит больше меры, как сказано выше. Это и означает: «И было по прошествии двух лет» упомянутой Торы. И вот, высший фараон, на уровне упомянутой святости, «видит сон» — это изгнание Шхины среди трёх клипот и клипат Нога, что есть уровень сна, как сказано: «Я сплю» — в изгнании, и как «Когда возвращал Б-г… мы были как видящие сны» (Псалмы 126:1). То есть и раскрытие Б-жественности в душах в молитве — это лишь на уровне сновидца, как сказано о пророках: «В видении Я открываюсь ему, во сне говорю с ним» (Числа 12:6). И подобно раскрытию Б-жественного света в молитве — и у совершенных праведников ныне оно лишь на уровне сновидца, как «и через пророков Я являю подобия» (Осия 12:11). И соответственно этому, во всей совокупности душ Израиля, Б-жественный свет в молитве и также в Хохме Торы — лишь в виде подобия (димьон), как у видящего сон. Это облачение Хохмы в Торе в мидот, которые называются «семью хорошими коровами», выходящими из реки Хохмы. Сразу за ними выходят семь дурных коров — это смысл «сорока девяти лиц чистоты» и т. д., ибо Тора пришла в Древо познания добра и зла. И также в молитве, которая есть уровень БАН, — «одно против другого». И семь дурных коров поглощают хороших. Ибо при удалении света, на уровне сновидца, тогда три клипот и Нога одолевают семь мидот святости и поглощают их, «и вид их дурен, как вначале» (Бытие 41:21): от этого поглощения ничего не превратилось из зла, а оно дурно, как прежде. Это то, что Тора «препоясывается вретищем» Нога. И так же воспламенение любовью и трепетом в молитве поглощается в семи мидот, «и вид их дурен, совсем как вначале, и не узнать, что они вошли в них» (Бытие 41:21), — как будто он никогда не молился в любви и трепете. Не так, если бы главный виночерпий Торы вспомнил об уровне высшего Йосефа — чтобы добавить наслаждение и радость в Торе, чтобы у Него было жилище в нижних мирах. Тогда мидот святости были бы спрятаны в сосудах, совершенно не ощущаемые в его душе, и вовсе не было бы места для питания семи дурных коров. Ибо всё добро было бы спрятано в сосудах, поскольку добавление света сущностного наслаждения умножалось бы безмерно наверху, и Б-жественный свет вовсе не был бы в состоянии удаления, как у сновидца. И не было бы никакого конца и границы для «двух лет» изначальной Торы, где вовсе нет корня для зла, ибо «зло не нисходит свыше», — то есть Древо жизни, которое выше Древа познания, как известно, и пойми.
Глава Ваехи · «Привязывает к виноградной лозе осла своего» — 5564 год
(1) «Привязывает к виноградной лозе осла своего и к лозе благородной — сына ослицы своей; моет в вине одеяние своё…» и т. д., «Темнее вина глаза…» и т. д. Этот стих «Привязывает…» и т. д. относится к тому, что непосредственно предшествует ему: «доколе не придёт Шило, и ему — покорность народов» и т. д. Смысл: когда народы примут гиюр, тогда «привязывает к виноградной лозе» и т. д. И следует понять связь этих тем: почему одно поставлено в зависимость от другого? Однако дело в том, что сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Нет разницы между этим миром и днями Машиаха, кроме порабощения царствам» и т. д. Ведь дни Машиаха — это не будущий мир, который наступит после воскрешения мёртвых, когда праведники получат свою награду. Во дни же Машиаха главное совершенство будет именно в исполнении заповедей, на уровне «сегодня — исполнять их, а не получать за них награду». (И об этом Машиах ответил: «Сегодня — если голосу Моему внемлете» и т. д.) Ведь у первого человека в Ган Эдене не было совершенства деяния — о нём написано: «И изгнал человека» и т. д. Известно объяснение слов «возделывать его и хранить его»: это 248 повелевающих заповедей и 365 запретов — через то, что он искоренял колючки и т. д. И также то, что не завершилось деяние во дни Давида и во время Храма, пока не были изгнаны из Земли Израиля и т. д., — завершится во дни Машиаха. Тогда он будет называться «человеком» (адам) в полноте, чего нет до того: «и человека (адам) нет» и т. д. Ведь всё главное первоначальное намерение, ради которого поместили первого человека в Ган Эден, — «возделывать его» и т. д., но это ему не удалось и т. д. Поэтому намерением было исправить деяние при вхождении наших отцов в Землю Израиля, поскольку все главные заповеди зависят именно от Земли — почти четыре пятых из них и т. д. Отсюда видно, что главное намерение — ради деяния, как сказано: «сегодня — исполнять их». Однако деяние не было завершено вплоть до дней Машиаха, и пойми. И об этом мы говорим: «И там совершим пред Тобой жертвы, что обязаны мы: постоянные» и т. д., «по заповеди воли Твоей». Отсюда следует, что именно тогда мы совершим «по заповеди воли Твоей», а не прежде, — потому что главное совершенство деяния не наступит до дней Машиаха, как сказано выше. А в изгнании, когда молитва установлена вместо жертвы, — это ещё не поистине «по заповеди воли Твоей». И следует понять причину всего этого. Ведь на самом деле молитва выше по достоинству, чем жертвоприношения: через молитву человек поднимает свою разумную душу и приносит её в жертву Единому Б-гу с самопожертвованием (месирут нефеш) через размышление и т. д., а жертвоприношения — это материальное поднятие животной души на жертвеннике и т. д. Однако дело в том, что написано: «Виноградную лозу из Египта перенёс Ты» и т. д., «покрылись горы тенью её» и т. д. И известно, что община Израиля (Кнесет Исраэль) уподоблена виноградной лозе. Для примера — материальная лоза: мы видим, что причина выхода вина из виноградин — именно давление в давильне, ведь вино собрано в виноградинах скрыто, а через давление выходит в раскрытие и т. д. И ещё мы видим, что самое лучшее вино выходит из виноградин, растущих на лозе внизу, близко к земле, как сказали наши мудрецы, благословенна их память, о возлияниях: приносили не от «далийот» (лоз, поднятых на подпорки), а от «рагалийот» (стелющихся по земле) и т. д. И вино делится на несколько различных видов: есть белое вино, которое называется «старым белым вином» (хамар хиварин атик) и т. д., — это вино, которое веселит и т. д.; и есть красное вино — это вино, которое опьяняет и т. д. И через весь этот пример понятно то, что он поясняет, — в общине Израиля. Ведь любовь к Единому Б-гу, насаждённая во всех душах Израиля в целом, естественна: она заложена в их душе силой наследия от их отцов, как сказано: «Насадил Я тебя лозой благородной (сорек)» и т. д. И также она называется виноградной лозой, которая разрастается многими ветвями. Но поскольку эта любовь сокрыта в великом сокрытии из-за материальности и тьмы их тела, как известно, её нужно вывести из сокрытия именно через давление. Это сокрушённое и удручённое сердце и т. д. И чем больше человек смиряет себя из-за сокрушённого сердца и т. д., вплоть до того, что «душа его будет как прах для всех» и т. д., — тем лучше будет вино (и это подобно примеру о виноградинах на стелющихся лозах, как сказано выше). То есть сокрытая любовь станет раскрытой — «огненными искрами», с величайшей приятностью и сладостью и т. д. И о вине сказали: «Вошло вино — вышла тайна», потому что вино в начале своём вышло из сокрытия в раскрытие, когда вышло из виноградин; поэтому и его собственная природа — выводить сокрытое в душе человека в раскрытие, когда его пьют и т. д. И в том, что поясняется примером, — в общине Израиля: когда Б-жественная любовь — в воодушевлении радости, «радость Б-га — твоя крепость» и т. д., через размышление, когда человек наслаждается Б-гом и т. д., — она называется «старым белым вином» и т. д., и это «вино, которое веселит Б-га» и т. д. А когда он воодушевляется любовью горечи и истаивания души (клот а-нефеш), в стремлении издали и т. д., поскольку размышляет о величайшей своей отдалённости от Единого Б-га и т. д., вплоть до того, что ему опротивела жизнь его и т. д., — хотя эта горечь от любви к Б-гу проистекает из того, что он не постигает Б-жественность в близости и т. д., как в примере с тем, кто желает желанного и не достигает его, подобно тому, «кто возжелал в сердце своём» и т. д., — тем не менее это уровень гвурот и удаления (исталькут), противоположный радости и веселью, которые суть привлечение и нисхождение и т. д. По этой причине она называется «красным вином» — это вино, которое опьяняет и смущает разум, и от него нисходят гвурот и т. д., и оно вовсе не веселит и т. д. И эти два вида любви — Хесед и Гвура вина, которое выходит из виноградин через давление и т. д. И это «Виноградную лозу из Египта перенёс Ты»: пока она ещё в сокрытии виноградин, что на лозе и т. д., община Израиля называется «виноградной лозой» и т. д. Это когда Шхина шла с ними из Египта в сорока двух переходах; а затем они вошли в Землю Израиля, и раскрылось сокрытое в ней — на уровне Хеседа и Гвуры, веселящего вина и опьяняющего вина, — во многих практических заповедях, как будет объяснено далее с помощью Б-га, и пойми.
(2) И вот, мы говорим в Шабат: «И да отдохнут в нём все Израиль, освящающие имя Твоё» и т. д. И следует понять: ведь Он, благословен Он, свят сам по Себе — поскольку Он свят и отделён, несоизмерим со всей цепью нисхождения миров, как сказано: «Ибо свят Я» и т. д., и «Я — Б-г, освящающий вас». То есть святость Израиля привлекается от Его святости. Как же возможно, чтобы святость Б-га зависела от святости Израиля, настолько, что они называются «освящающими имя Его», — то есть делают так, что Его имя становится святым и т. д.? Однако дело в том, что мы говорим: «Ты свят, и имя Твоё» и т. д., «и святые каждый день восхваляют Тебя вечно». «Каждый день» означает, что эти ангелы, называемые «святыми», возникают каждый день и восхваляют и т. д. А разъяснение этого таково. Он, благословен Он, называется «Владыкой чудес» (адон а-ниплаот). «Чудеса» (ниплаот) — это то, что непостижимо и не охватывается разумом и постижением и т. д., как сказано: «Если будет сокрыто (ипале) от тебя дело» и т. д. А «Владыка чудес» — выше, выше даже уровня «чуда» (афлаа), как сказано: «Творящий чудо (осе фела)»: ведь и чудо — это тоже как материальное деяние (асия) по отношению к Его Сущности, благословен Он. И чтобы понять это: «Мудрость (Хохма) из "ничто" (ме-айин) обретается», то есть возникновение разума от того, что выше разума, — это называется чудом: скрыто, как возникает «нечто» из «ничто» и т. д. Но и это считается материальным деянием по отношению к самой Сущности сокрытия, которая выше возникновения Хохмы и т. д. Поэтому и сказано: «Творящий (осе) чудо». И о том, что возникло из Хохмы, тоже сказано «деяние», как сказано: «Все их Хохмой сотворил (асита) Ты», — по этой причине: сама Хохма, «обретаемая из ничто», — лишь уровень деяния, и пойми. А причина, по которой это называется именно деянием, в том, что действие ответвляется от разума; и как действие соотносится с разумом — это конец всех ступеней, так и возникновение разума от того, что выше разума, соотносится как действие — конец всех ступеней сущностного сокрытия и т. д., как сказано в другом месте, и пойми. И это «и имя Твоё свято». Смысл: Хохма, которая возникла через имя Авайе и от которой ответвилась вся цепь нисхождения миров, как сказано: «Вначале сотворил» и т. д., как известно, — тоже свята и отделена и т. д. Ведь написано: «Ибо в Йа (бе-Йа) Авайе — твердыня миров» (цур оламим). Смысл: «Йа» (йуд-хей) — это Хохма и Бина; и в йуд, что в Хохме, от неё привлекается вав, и образуется имя Авайе, чтобы «образовать (лецаер) миры» — два вида миров: «скрытые миры» (альмин де-иткасъян) и «раскрытые миры» (альмин де-итгальян) и т. д. Ведь буквой йуд сотворён будущий мир, о котором написано: «Глаз не видел, Б-же, кроме Тебя» и т. д. И это не высший Ган Эден, ведь там души наслаждаются сиянием и т. д., — это раскрытие сокрытого. Однако по отношению к материальному этому миру он называется «скрытым миром» и т. д. Но «сокровенные миры» (альмин стимин) «Йа» и т. д., которых «глаз не видел» и т. д., — то есть они вовсе не пришли из сокрытия в раскрытие и не постигаются никаким творением вовсе, кроме «Б-же, кроме Тебя» и т. д., — это йуд, которым сотворены «сокровенные миры», как сказано: «Ибо в Йа Авайе — твердыня миров». Выходит, что Его имя, благословен Он, называемое Авайе, свято и отделено, когда оно в своём корне — в «Йа» и т. д. И это «и имя Твоё свято»; и это также смысл упомянутого «Творящий чудо». И всё это нисходит потому, что «Ты свят» в самой Своей Сущности и сути. То есть Он — «Владыка чудес», выше возникновения чудес Хохмы из «ничто» в «нечто», и называется «святым» по сути, ибо Он даже не в рамках возникновения «сокровенных миров» и т. д., и называется «Сокровеннейший из всех сокровенных» и т. д., и пойми. И это смысл слов «Израиль, освящающие имя Твоё»: хотя Он свят сам по Себе и т. д., однако для того чтобы привлечь от святости Его Сущности — освятить Его имя, чтобы Он был «Творящим чудо», и «в Йа Авайе — твердыня миров», как сказано выше, — это совершается именно через Израиль. Ведь «пробуждением снизу вызывается пробуждение свыше», как известно. И вот, известно, что практические заповеди есть в Ацилуте и даже выше Ацилута, как известно о том, что Святой, благословен Он, накладывает тфилин и т. д. И это «Который освятил нас Своими заповедями» — поистине Его заповедями. И через заповеди, которые Израиль исполняет внизу, Святой, благословен Он, исполняет Свои заповеди наверху, высоко-высоко, так что от Его сущностной святости привлекается освящение Его имени Авайе — в каждой заповеди согласно образу её привлечения в самом свете Эйн соф. Например, чтобы возникла «Творящий чудо», то есть Хохма от «Алеф» — «Аалефха Хохма» («научу тебя мудрости»), — через наложение тфилин Владыкой мира и т. д. И облачение света Эйн соф в Хесед, чтобы возникли «сокровенные миры», как сказано: «Ибо в Йа» и т. д., — через цдаку. И подобно этому — во всех практических заповедях: они «освящают Его имя, благословен Он», то есть чтобы от «Ты свят» привлекалось «имя Твоё свято», как сказано выше, и пойми. А главная причина этого в том, что корень заповедей — в высшей воле (рацон эльон), которая намного выше Хохмы, как известно. Поэтому исполнение заповедей способно освятить Его имя, благословен Он, чтобы оно было святым святостью высшего Кетера. И это «Который освятил нас Своими заповедями», как сказано в другом месте, и пойми. И это «и святые каждый день» и т. д. Смысл: поскольку Он, благословен Он, обновляет каждый день Сотворение мира (маасе берешит) (ведь есть два вида нисхождения: первое — привлекать творениям лишь новое изобилие, второе — привлекать совершенно новые творения, от их основы и корня; и это смысл слов «Творящий служителей» и «служители Его» и т. д., как сказано в другом месте), — это происходит через то, что Малхут спускается, чтобы скрыться в БЕА, чтобы «оживлять дух смиренных», как сказано: «И встаёт она ещё ночью, и даёт пищу дому своему» и т. д. И поскольку они поистине из «ничто», они в наибольшей мере постигают корень источника, который их творит, — что он есть «ничто» и т. д. — и говорят: «Свят» и т. д., и включаются и самоустраняются в своём существовании. И это то, что они говорят: «Свят, свят» и т. д., то есть они постигают, что их возникновение — из «ничто», которое свято и отделено, несоизмеримо с ними. И говорят: «Где место славы Его?» и т. д. Это потому, что они поистине обновляются и наиболее близки к «ничто». И по этой причине они называются «святыми» — по их возгласу «Свят» и по их приближению к святости Б-га; и всё это одно и то же, и пойми. То есть они говорят «Свят» совершенно без перерыва, то есть восходя с возвышения на возвышение, на уровне удаления и сокрытия своего постижения Б-жественности, так что они «восхваляют вечно (села)», ибо нет конца и меры возвышенности Б-жественности, выше, выше Хохмы, как Он называется «Владыкой чудес» и т. д., и пойми. Однако и сама эта способность — что эти святые могут говорить «Свят» без перерыва, самоустраняясь и включаясь в свой источник, — приходит и привлекается от высшей святости, благодаря тому, что Израиль освящает Его имя, как сказано: «и имя Твоё свято», а затем: «и святые каждый день» и т. д., по указанной выше причине, и пойми. И из всего этого лучше понятна причина того, что «прекраснее один час в тшуве (возвращении) и добрых делах в этом мире, чем вся жизнь будущего мира». Ведь жизнь будущего мира — от йуд, что в «Йа» и т. д., а сам свет Эйн соф свят и отделён даже от того, чтобы творить чудо Хохмы и т. д., как сказано выше. А через добрые дела приходит и привлекается святость Его Сущности, чтобы стать святостью Его имени, как сказано выше. Поэтому это прекраснее всей жизни будущего мира: ведь они — корни и источники жизни будущего мира, которая привлекается от йуд, — это «глаз не видел» и т. д., как сказано выше, и пойми.
(3) И вот, написано: «За то, что не служил ты Б-гу, Всесильному твоему, в радости и с добрым сердцем» и т. д. Это смысл радости заповеди и т. д. И следует объяснить: почему достоинство радости больше, чем самой заповеди и т. д.? Однако дело в том, что из заповедей создаются одеяния для Б-жественной души, как известно из сказанного в Зоаре на стих «И Авраам состарился, вошёл в дни» и т. д., — что это «одеяния» и т. д., то есть света от внутренней стороны высшей воли и т. д., которые окутывают душу в Ган Эдене. Однако сказали, что «даже грешники Израиля полны заповедей» и т. д., а мы видим, что на них вовсе нет привлечения раскрытия Б-жественности и т. д. Дело же в том, что через Б-жественное наслаждение при размышлении о величии Творца, которое называется «старым белым вином» и т. д., как сказано выше, человек будет ликовать и радоваться в Б-ге и наслаждаться Б-гом благодаря размышлению. И тогда, когда он будет размышлять о заповедях Б-га — как они суть внутренняя сторона Его воли, благословен Он, которая от самого света Эйн соф, благословен Он, называемого «Владыкой чудес», — его сердце будет ликовать и радоваться при исполнении заповедей, когда он говорит: «Который освятил нас Своими заповедями» и т. д. И эта радость заповеди пробуждает и привлекает свыше высшее белое вино, в котором сокрыты высшая радость и наслаждение и т. д. И это «моет в вине одеяние своё» — в вине, высшем «белом вине», — одеяния заповедей, которые облеклись в материальные предметы Нога. И тем более — заповеди, которые исполняют грешники Израиля, чьи души полны «нечистых одежд», одеяний скверны и т. д., — их все высшее белое вино омывает и т. д. И это именно через радость заповеди, и пойми. Подобным образом объясняется и «и в крови виноградин — покров свой». Ведь «кровь виноградин» — это опьяняющее вино, красное вино, как кровь и т. д. То есть это святые гвурот, на уровне огромной горечи из-за великой своей отдалённости от Б-га Живого в нечистых одеяниях своей души, когда человек будет из «знающих счёт» своим делам, мыслям и желаниям, которые не для Б-га и т. д. И в этой горечи «горькое превращается в сладкое, а тьма — в свет» и т. д. Ведь подслащение суда — только в его корне: святые Б-жественные гвурот покоряют и изгоняют зло клипат Нога, как известно, и как сказано: «Всегда пусть человек возбуждает доброе начало» и т. д., и пойми. И это называется «кровью виноградин», потому что кровь — это животная душа от Нога, а через виноградины, то есть размышление о величии Б-га, Б-жественная душа исполнится горечи и обратит желание тела и т. д. И кровь превращается в вино — это красное опьяняющее вино и т. д., потому что от него ответвляются суровые гвурот Нога, то есть и гнев и т. д., и пойми. И вот, мы видим, что главное наслаждение зависит от исполнения желания: когда человек исполняет своё желание, он затем очень наслаждается им и очень страдает от противоположного, когда его желание не исполнено. А если так, то чем больше у него было стремление и вожделение к той вещи, которой он больше всего желает, тем больше будет наслаждение, когда его желание исполнится и он достигнет той вещи. Иначе, если он не так уж желал и вожделел её, и исполнение желания не столь велико, то и наслаждение ею потом невелико и т. д. Подобным образом следует понять и в служении Б-гу. Горечь и святые гвурот — это стремление издали прилепиться к Единому Б-гу, и из-за этого человек страдает от своей отдалённости от Б-га и т. д. А если так, то чем больше он усилит и увеличит стремление издали, в горечи и т. д., тем больше умножится и возрастёт Б-жественное наслаждение, когда он достигнет своего желания, то есть наслаждения Б-гом при размышлении в близости. Это ступень упомянутого веселящего вина, называемого «старым белым вином» и т. д. Выходит, что красное вино — подготовка к белому вину. И нужно предварить в своей душе опьяняющее вино веселящему вину, потому что обилие белого вина зависит от обилия опьяняющего вина и т. д. И это продолжение стиха: «моет в вине» и т. д. — мера омовения белым вином, обилием высшего наслаждения, соответствует мере обилия «крови виноградин», которая предшествовала и т. д. Ведь обилие радости заповеди, при привлечении самого света Эйн соф и т. д., зависит от меры обилия стремления души к исполнению этого желания, как сказано выше, и пойми. И это «Вот утешение моё в бедствии (они) моём, ибо слово Твоё оживило меня». Смысл: «в бедствии моём» — в обилии горечи со стороны тела, которая называется «бедствием» и т. д. — «вот утешение моё»: ибо слово Б-га в исполнении заповедей — это жизнь и пища души с особым преимуществом, благодаря обилию горечи, как сказано выше, и пойми. И это смысл давления в давильне — сокрушённое сердце: это общая подготовка к двум упомянутым видам вина, чтобы они вышли из сокрытия в раскрытие. Ведь горечь — это пламенность и воодушевление сердца, и она тоже не придёт из сокрытия в раскрытие, пока не будет предварено давление, то есть сокрушённое и удручённое сердце, которое называется «серьёзностью» (кувед рош); это печаль тела. Однако не следует смешивать радость души с печалью тела, как сказано в другом месте, и пойми. А «рагалийот» (стелющиеся лозы) — это смирение до последнего предела, «и душа его как прах» и т. д.: это хорошие виноградины, чтобы извлечь из них два упомянутых вида вина, чего нет у «далийот», как сказано выше, и пойми. А теперь следует понять смысл слова «сута» (покров): что это? Оно от слова «масве» (покрывало), а «масве» — это покров головы и лица, как известно. Ведь есть два вида одеяний. Первый — одеяния тела, которые кроятся и шьются по мере членов тела и ради пользы красоты, относящейся к телу и т. д. Второй — одеяния лица и головы, польза которых — в красоте лица, которая несравнима и т. д. с красотой тела. И польза органов и внутренних членов — зрения, слуха, обоняния и речи и т. д. — тоже гораздо выше по ступени, чем польза членов тела; например, приспособление для смотрения через покрывало: его польза гораздо ценнее, чем одеяние руки и т. п. И известно, что именно на одеяниях пребывают окружающие света (макифим). Если так, то окружающие света головы и лица намного выше окружающих светов тела и т. д. А то, что поясняется всем этим примером, будет понятно разумеющему — наверху. Ведь известно, что одеяния заповедей — это высшие окружающие света от внутренней стороны Его воли, благословен Он, и они омываются вином, как сказано: «моет в вине одеяние своё», как сказано выше. И вот, соответственно двум упомянутым видам вина привлекаются сверху вниз два вида одеяний исполнения заповедей и т. д. — одеяния головы и одеяния тела. И омовение одеяния вином — согласно образу его ступени. То есть через белое вино привлекаются одеяния тела и омываются в нём, как сказано выше, поскольку это ступень радости — нисхождение и привлечение и т. д., подобно пользе одеяний тела и т. д. А через «кровь виноградин», упомянутое красное вино, привлекаются одеяния лица, то есть покрывало, ведь польза органов лица гораздо ценнее и т. д.; и это на уровне восхождения и удаления и т. д. Подобно возвышенности ступени приспособления для смотрения: когда смотрят через приспособление для смотрения, скрывающее орган глаза и т. д. И это сказанное: «Взглянули на Него — и просияли» и т. д. Смысл: «взглянули» — сильным всматриванием через приспособление для смотрения — «просияют» лица сами собой, на уровне чувственного видения. Хотя Хохма — это уровень видения, но это видение разумом и т. д. И тогда сами собой «и лица их не будут пристыжены» — то есть постижение в Хохме, которое называется «лицом», на уровне мохин (интеллекта), что в голове и т. д. А сильное всматривание — когда «взглянут на Него», именно на Него, а не на Его мидот и т. д. Ведь хотя невозможно всматриваться в Шхину, это касается «зеркала, которое не светит»; но о приспособлении для смотрения, которое светит, написано: «Взглянули на Него — и просияли» и т. д. И противоположно этому — «одно против другого создал Б-г»: написано «глаза у них, но не видят», ибо глаза внешних (сил) слепы — в отсутствии постижения и т. д. И Билъам тоже был «с открытым (шетум) глазом» и т. д., потому что окружающий свет ослепляет глаза внешних, а через покрывало у праведников он просветит их глаза и т. д. — «созерцать славу Царя» через то одеяние и т. д., и пойми. И подобным образом прочие одеяния органов лица — в слухе, обонянии и т. д. И всё это привлекается именно через вино «крови виноградин», потому что горечь — это уровень баалей тшува (вернувшихся). Хотя они не исполняют заповеди, как праведники, но через восхождение и удаление их души с самопожертвованием снизу вверх и т. д., через горечь из глубины сердца они пробуждают и наверху одеяния головы, окружающие выше мохин, что в голове, как сказано выше. А через деяние праведников, через радость заповеди, когда они наслаждаются Б-гом на уровне нисхождения и привлечения и т. д., они пробуждают нисхождение высшего наслаждения, чтобы оно пребывало на одеяниях тела и т. д. И это то, что сказали: баалей тшува больше праведников, настолько, что «на месте, где стоят баалей тшува», то есть перед высшим Ликом, «там совершенные праведники не могут стоять», и пойми. И это «моет в вине одеяние своё» — через праведников, «и в крови виноградин — покров свой» — через баалей тшува и т. д., и пойми.
(4) После всего сказанного выше станет понятна причина того, что главное совершенство деяния будет именно во дни Машиаха, как сказано выше. Ведь выше объяснено, что во дни Машиаха в общине Израиля (Кнесет Исраэль) будет уровень «человека» (адам) в полноте; по этой причине время исполнения заповедей в полноте, «по заповеди воли Твоей» и т. д., — именно во дни Машиаха и т. д. А разъяснение этого таково. Написано: «И человека нет, чтобы возделывать» и т. д.; а после того как был сотворён человек, написано: «И поместил его в Ган Эден, чтобы возделывать его и хранить его» и т. д.; а после того как он согрешил, написано: «И изгнал человека» и т. д. А когда община Израиля вошла в Землю, уровень «человека» был отчасти исправлен, как сказано: «И это заповеди, которые исполнит человек» и т. д. Ведь через исполнение заповедей создаётся уровень «человека» наверху, как сказано в другом месте. Однако ещё не было совершенства «человека» до дней Машиаха, о котором написано: «Вот, преуспеет раб Мой» и т. д., «и возвысится очень (меод)» — буквы слова «адам» в обратном порядке. И первые буквы слова «адам» — Адам, Давид, Машиах, как известно. То есть три времени, в которые будет уровень «человека»: в первом человеке, в Давиде, а его совершенство будет в Машиахе. И он исправит уровень «человека» в полноте, так что он будет возвышеннее даже уровня «человека», который был в первом человеке в Ган Эдене до того, как тот согрешил, — о котором написано: «И поместил его в Ган Эден» и т. д. А разъяснение понятия «человек» — подобно примеру материального человека: он наделён знанием и разумом, и животная душа вовсе не сравнима с ним, как известно и т. д. Точно так же, когда Б-жественный разум возобладает в Б-жественной душе и человек познает своего Творца на уровне «великого состояния» мохин (мохин де-гадлут) — в постоянном раскрытии, никогда без падения, подобно тому как человеческим разумом он постигает нечто, заложенное в природе и т. д., — тогда он называется «человеком» по отношению к разумным душам Нога, и они считаются «животным» по отношению к нему. Как сказал Калев: «Отошла от них тень их… хлеб наш они» и т. д., ибо тень человека отошла от них. И «один погонит тысячу» — как один человек погонит тысячу овец и т. д. И тогда этот человек в силах исправить животную душу — поднять искры святости, которые упали в неё через разбиение сосудов, как известно. И в этом смысл жертвоприношения, которое принесут во дни Машиаха, — поднять овец и быков и т. д. Ведь тогда раскроется слава Б-га, «и увидит всякая плоть», как человеческим разумом — на уровне видения вблизи и т. д. Поэтому они будут в силах поднять и овец, и быков и совершить с ними «по заповеди воли Твоей» и т. д., потому что в силах человека поднять животную душу — подобно нынешнему поднятию, когда Б-жественная душа, прилепляясь к Б-гу в молитве, поднимет то, что человек ест из животного и растительного и т. д. Как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «С тех пор как разрушен Храм, стол человека искупает его» и т. д. Однако на самом деле нынешняя молитва вместо жертвы — это не поистине как жертва. Ведь именно о том времени сказано «по заповеди воли Твоей», а не о нынешнем. Дело же в том, что молитва и слияние с Б-гом с самопожертвованием производят лишь исправление — исправить уровень «человека», не более. И так же исполнение заповедей — лишь исправление души человека, чтобы она была на уровне «человека». Но уровня «человека» в полноте ещё нет до дней Машиаха. И об этом сказали: «молитва вместо жертвы», а не поистине как жертва. Ведь поднятие животной души и растительного, чтобы и они включились в свет Эйн соф, возможно только через человека, совершенного в полноте. А когда в нём есть немного от животной души — как может он поднять и исправить животную душу и т. д.? Ведь «дух человека — он поднимается» высоко-высоко, чтобы познать своего Творца и т. д., «а дух животного спускается» низко-низко и т. д. И когда они — две совершенные противоположности, тогда дух человека поднимет дух животного и т. д., и пойми. И поэтому главное время «сегодня — исполнять их» будет во дни Машиаха. Иначе во время изгнания: исполнение заповедей — лишь для возвышения и исправления души, не более, чтобы она называлась «человеком» и т. д. А исправление через заповеди, чтобы сделать человека «человеком», — это всё, что объяснено выше на стих «моет в вине одеяние своё» и т. д.: через два упомянутых вида вина он называется «человеком» в исполнении заповедей, как сказано: «И Авраам состарился, вошёл в дни» и т. д., и пойми. И это «Привязывает к виноградной лозе осла своего (ира)» и т. д. Смысл: во дни Машиаха, «которому — покорность народов», как сказано рядом, тогда община Израиля будет в предельном совершенстве уровня «человека», как сказано выше. И вот, она называется «виноградной лозой» уже с выхода из Египта, как сказано выше: «Виноградную лозу из Египта перенёс Ты» и т. д., — то есть два упомянутых вида вина: в радости заповеди и в радости баалей тшува (вернувшихся), «крови виноградин». Во всём этом омылись одеяния заповедей, чтобы называться «человеком» в полноте. И это «Привязывает к виноградной лозе осла своего (ира)»: из виноградной лозы, привязанной и связанной, чтобы из неё вышло упомянутое вино, образовалось «ира» — «ир» (город) и буква хей и т. д. Ведь в объяснении слова «ира» есть два противоположных смысла. Первый — от слова «айир» (дикий осёл): «Диким ослом (айир пере) рождается человек»; второй — от слова «ир» (город): только он превратился из «дикого осла» в того, кто называется «человеком», — и это «город Б-га нашего» (ир Элокейну) и т. д. А смысл этого таков. «Дикий осёл» и т. д. — это как человек в начале своего рождения, когда он создан по своей природе и его мидот (эмоциональные качества) безумны, как у дикого человека и т. д. В служении Б-гу понятно то, что поясняется примером: когда в человеке не обратилась его природа — гнев, гордыня, вожделения и т. п. — через служение Б-гу, а он ещё таков, каким родился по природе из чрева матери, он называется «диким человеком» (пере адам) — противоположность сотворения совершенного человека; он считается как бы животной душой, хотя у него есть человеческий разум и т. д., — по указанной выше причине. Но когда Б-жественный разум возобладал в нём настолько, что обратилась природа, с которой он родился, и он может противостоять своей природе от края до края во всех делах и т. д., — это называется «человеком», как сказано: «Ибо дух человека — он поднимается» и т. д. И это то, что через привязывание виноградной лозы, чтобы вышли из сокрытия любовь и трепет — на уровне двух упомянутых видов вина, — чтобы называться «человеком», тогда это называется «ира» с буквой хей — по имени «город Б-га нашего». Как сказали наши мудрецы, благословенна их память: «Когда Он велик? Когда Он в городе Б-га нашего» — на уровне дома и чертога, «как красота человека, чтобы пребывать в доме» и т. д., — и это мидот любви и трепета и т. д. Иначе тот, чья природа — как у животного, каким он родился: он не из «обитаемого места», которое на уровне «человека» и т. д., и пойми. (5) «И к лозе благородной (сорека) — сына ослицы своей». «Сорека» — это молодая и нежная ветвь виноградной лозы, у которой мало виноградин и мало в них вина и т. д. И написано: «Я насадил тебя лозой благородной (сорек)» и т. д. — это знак огласовки «шурук» и т. д. Ведь у виноградной лозы есть два знака: «сеголь» и т. д. Сеголь — это праотцы: две точки вверху и одна внизу; а у шурука три точки — одна под другой и т. д. И разъяснение этого будет понятно в служении Б-гу. Когда служение человека — в любви и трепете, с пламенностью и приближением, то «правая и левая, а между ними — невеста» и т. д., — на уровне сеголь, подобно праотцам. И это виноградная лоза, которой уподоблена община Израиля, вплоть до того, что «покрылись горы тенью её». Смысл: после того как они приняли Тору и заповеди, покрылись и горы, то есть праотцы, — тенью, которая защищает их, то есть высшими окружающими светами, которые через исполнение заповедей, как сказано: «Б-г — тень твоя по правую руку твою» и т. д. И это тень высшей тьмы, как сказано: «Сделал тьму покровом Своим», — это высший Кетер, который совершенно непостижим и называется «Владыкой чудес», как сказано выше, — настолько, что и чудо считается деянием и т. д. И о нём сказал: «Я, Авайе, не изменился», ибо Он выше чуда Хохмы и т. д., и нет в Нём перемены между тем, что до излияния в Хохму, и тем, что после излияния и т. д. Поэтому и горы, то есть сеголь, покрылись, и их свет сокрылся в тени этих «гор тьмы» и т. д., и пойми. Но «сорека» — подобна знаку шурук: три точки одна под другой и т. д. То есть нет в его сердце воодушевления Б-жественностью в близости и т. д., а лишь «издали Б-г явился ему» и т. д., — настолько, что он признаёт в мозгу лишь на уровне признания и смиряет себя из-за этого в битуле (самоустранении). То есть из-за того, что он ощущает, насколько он далёк от Б-га, он стоит ещё дальше. Ведь чем больше он признаёт признанием в своём мозгу, насколько Он, благословен Он, свят и отделён и т. д. и т. п., тем более падает его сердце — в покорности и битуле издали, как сказано: «И отпрянули, и стали вдали» и т. д. И это шурук — одна под другой, то есть смирение, когда человек низводит самого себя очень низко и т. д., и пойми. И вот, три точки, которые в сеголе, в шуруке переменили свой порядок — одна под другой, в малости смирения после приближения и т. д. И это «Я насадил тебя лозой благородной (сорек)» и т. д. Однако по порядку роста виноградной лозы: сначала она «сорека», а когда вырастает, становится виноградной лозой и т. д. Так же понятно и то, что поясняется примером. При выходе сынов Израиля из Египта, «плоть которых — плоть ослов», то есть уровень «осла» клипы, — это мудрость клипы, которая была у египетских чародеев и называется «диким человеком», когда он «айир», как сказано: «ослов (айярим)» и т. д., — ступень общины Израиля тогда была лишь на уровне шурук, как сказано: «Я насадил тебя лозой благородной (сорек)». Ведь и их выход из Египта был соответственно мере их ступени. Поэтому сказано «сына (бни) ослицы своей» — «бни» от слова «сыновья», как сказано: «Сыновья вы Б-гу» и т. д. И это лишь для того, чтобы обратить тьму в свет (итхапха), — подобно сказанному: «Сын — как колено отца» и т. д., — на уровне малости шурука, как сказано выше. И он обратился и стал из уровня «ослицы своей», когда они вышли из клипы Египта, которая называется «ослица» и «осёл» и т. д., и пойми. А когда сыны Израиля уже прошли из Египта сорок два перехода и выросли плоды — виноград и вино, как сказано: «Виноградную лозу из Египта перенёс Ты» и т. д., — написано: «Привязывает к виноградной лозе осла своего (ира)»: он обратился из «дикого осла» и т. д., чтобы называться «человеком» в полноте, как сказано выше, — вплоть до того, что «покрылись горы тенью её» и т. д., и пойми. И такова последовательность стихов. «Привязывает к виноградной лозе осла своего» — во время изгнания: исполнением заповедей в двух видах вина, веселящем и опьяняющем и т. д., создают уровень «человека», который называется «ир» с хей, — благодаря тому что омывают в вине этой виноградной лозы одеяния; «и в крови виноградин — покров (сута) свой» — одеяния головы, которые называются «сута» и т. д. И это «моет» (кибес) — в прошедшем времени, — чтобы совершить совершенство, которое будет во времена дней Машиаха. И тогда «темнее вина глаза» и т. д. — когда в них будет уровень «человека» в полноте; написано: «ибо глаз в глаз увидят» и т. д., без покрывала на лице, потому что глаза стали красными от веселящего вина и опьяняющего вина — на уровне гвурот и самопожертвования баалей тшува, как сказано выше. И это — после воскрешения мёртвых, когда будет время получения награды за деяние «сегодня — исполнять их», которое во дни Машиаха и т. д. И тогда написано: «Глаз не видел, Б-же, кроме Тебя» и т. д. Ведь даже то, чем души наслаждаются в Ган Эдене, — «глаз не видел» ещё того, что увидят «глаз в глаз» в то время и т. д. Поэтому это и называется «будущим миром» — тем, который будет в грядущем и т. д., и пойми. И по этой причине сказали, что «прекраснее один час в тшуве и добрых делах в этом мире, чем вся жизнь будущего мира», как сказано выше о йуд, которой сотворён будущий мир, — это сказанное «глаз не видел» и т. д. А получение награды приходит и привлекается через деяние, которое предшествовало, во дни Машиаха; и «награда за заповедь — заповедь» и т. д., и пойми.
Глава Ваехи · Разъяснение к сказанному выше — 5564 год
Разъяснение к сказанному выше
(1) Чтобы понять корни сказанного выше. Корень сказанного «Виноградную лозу из Египта перенёс Ты» и т. д., «покрылись горы тенью её» и т. д. — это имя БАН, которое становится «головой для лис» и т. д. и очищает 288 искр ночью, когда «даёт пищу дому своему», как сказано: «И встаёт она ещё ночью» и т. д. А после очищения она поднимается очень высоко — на уровень высшего Кетера, который выше высших гор. И это «покрылись горы тенью её» и т. д., и как сказано: «Жена доблестная — венец мужа своего» и т. д. И чтобы понять всё это, следует прежде предварить разъяснением её очищения (бирура) 288 искр и т. д. Мы говорим: «И святые каждый день восхваляют Тебя» и т. д. Следует объяснить: почему они называются «святыми»? Однако дело известно: есть два вида ангелов — «Творящий служителей» и «служители Его» и т. д. То есть ангелы, сотворённые в шесть дней Сотворения мира, и те, что обновляются каждый день от имени БАН. И это «великое животное, которое покоится на тысяче гор и выпивает их одним глотком» и т. д. Смысл: от дыхания Его уст, благословен Он, каждый день возникают новые творения из «ничто» в «нечто», а ещё ночью они возвращаются к своему источнику — «и выпивает их одним глотком» и т. д. То есть они включаются в свой источник в битуле (самоустранении) существования, как сказано в другом месте. И это их очищение от Древа познания добра и зла — через этот глоток, когда добро, что в них, включается в Б-га Живого. Поэтому они называются «святыми»: они постигают «святость Авайе» и восклицают: «Где место славы Его?» и т. д., и включаются в битуле и т. д. И это то, что каждый день обновляются эти ангелы, называемые «святыми», и через очищение имени БАН, которое очищает их каждую ночь, они восхваляют каждый день и т. д., и пойми. И вот, Израиль — это «освящающие имя Твоё». Смысл: они поднимают и возвышают имя БАН, которое называется «имя Твоё», как известно, — чтобы оно было на уровне высшей святости высшего Кетера и т. д. Ведь упомянутое очищение через имя БАН возможно только тогда, когда само имя БАН прежде очищено в своём корне и источнике и т. д. И это — через Израиль, «освящающих имя Твоё» и т. д. Ведь Израиль — это имя МА, которое очищает БАН, как известно. А затем ангелы говорят: «Святость их — где» и т. д., и сами собой пробуждаются в своей святости через святость Израиля, ибо их очищение совершается само собой после очищения через МА и т. д., и пойми. А главная святость в том, что Он, благословен Он, — именно «Владыка чудес». То есть Хохма, которая называется «пеле» (чудо), буквы слова «алеф», — от «Аалефха Хохма» («научу тебя мудрости»), как известно, — тоже лишь деяние по отношению к самой Сущности света Эйн соф, благословен Он. И Он свят и отделён даже от Хохмы, которую оживляет и т. д., и пойми. А теперь следует объяснить очищение самого имени БАН и т. д. Написано: «Вино, которое веселит Элоким». Смысл: Элоким — это имя БАН, и это
виноградная лоза, в которой есть от гвурот — красное вино, и от хасадим — «белое вино» (хамар хиварин) и т. д. И оба они — очищение и подслащение суровых гвурот Нога через вино, которое веселит Элоким. Ведь «вошло вино — вышла тайна» и т. д., потому что в радости и Б-жественном наслаждении, которые через размышление и называются «вином, которое веселит», подслащается и очищается зло в его материальном теле от клипат Нога и т. д. Точно так же наверху подслащается и очищается Элоким, имя БАН, через высшее вино, которое веселит Элоким, на уровне высшего наслаждения, — от всех суровых гвурот, которые питаются от него и т. д. И это «вошло вино — вышла тайна», сокрытая в свете высшего наслаждения и т. д., как сказано в другом месте, и пойми. И это именно тогда, когда тьма обращается в свет, а горькое — в сладкое и т. д. через радость: тогда «веселит Элоким» и т. д. И это очищение самого имени БАН, которое называется Элоким, как известно. И вот, восхождение Малхут, уровня Элоким, после её очищения — на уровень высшего Кетера, выше уровня «чуда» Хохмы; и это называется «тьмой» и т. д. И это «Виноградную лозу из Египта перенёс Ты» — от бирурим 288 искр, которые упали в Нога и т. д.; а затем она очень поднялась — на уровень высшего Кетера, так что «покрылись горы тенью её» и т. д. — выше имени МА, которое очистило её и называется «высшими горами», как известно, и пойми.
(2) И чтобы понять причину этого, следует прежде предварить объяснением слов «моет в вине одеяние своё» и т. д. Ведь есть два вида поднятия майн нуквин — двумя упомянутыми видами вина: красным вином, «кровью виноградин» и т. д., и «старым белым вином» и т. д. И понять их суть можно по разнице между праведниками и баалей тшува (вернувшимися). Разница между ними известна: радость и Б-жественное наслаждение у праведников — только со стороны Б-жественности, и это на уровне привлечения сверху вниз — раскрытие Б-жественности из сокрытия и т. д. — через то, что они наслаждаются Б-гом в своём самопожертвовании и т. д., как сказано: «Радуйтесь, праведники, в Б-ге» и т. д. Ведь эта радость со стороны Б-жественности относится только к праведникам, потому что их постижение чудесно — в свете Эйн соф, и они наслаждаются им на уровне раскрытия сокрытого, как сказано в другом месте. И это белое вино, которое своей радостью раскрывает сокрытое и т. д., и оно от хасадим Атик Йомин и т. д. Однако у баалей тшува их поднятие майн нуквин — снизу вверх, то есть в горечи и огромной силе стремления издали и т. д.; и это называется красным вином — от гвурот и т. д. И эта радость, которая со стороны красного вина, — не на уровне раскрытия привлечения, а наоборот — на уровне удаления (исталькут) и возвращающегося света и т. д. Поэтому оно и называется «кровью виноградин» и т. д. И вот, соответственно этим двум видам поднятия майн нуквин — сверху вниз и снизу вверх — есть два вида привлечения майн дхурин на двух упомянутых ступенях. Это окружающие света одеяний в исполнении заповедей. Ведь известно, что корень заповедей — в «путях Гулгольта (черепа)» и т. д., а Гулгольта — корень всех окружающих светов в целом, подобно венцу на голове, который окружает и Гулгольта, то есть и саму кость черепа и т. д. И известно, что сама кость черепа включает 613 путей, то есть 613 частных окружающих светов в 613 заповедях и т. д. И в общем они делятся на два вида окружающих светов: первый — окружающие света головы, второй — окружающие света тела, для примера — одеяния тела, которые не похожи на одеяния головы и т. д. Окружающие света трёх первых сфирот — ХаБаД, что в голове, — на уровне самой Гулгольта; и окружающие света семи нижних сфирот, которые в целом — тело, 248 и т. д., тоже привлекаются от Гулгольта. Но совокупность всех их привлекается от венца, что на Гулгольта, — общего окружающего света, и это источник всех окружающих светов, и пойми. А если так, понятно, что окружающие света ХаБаД, что в голове, привлекаются именно через поднятие майн нуквин баалей тшува, а окружающие света семи нижних сфирот, что в теле, привлекаются через поднятие майн нуквин праведников и т. д. Ведь майн дхурин — согласно образу майн нуквин. И как майн нуквин праведников — сверху вниз, так и их майн дхурин — сверху вниз, на уровне раскрытия сокрытого света высшего Хеседа Кетера и Гулгольта в одеяниях тела и т. д., — для примера, радость «старого белого вина» и т. д. А майн нуквин баалей тшува — на уровне гвурот возвращающегося света, как сказано выше; и их майн дхурин — тоже на уровне окружающих светов возвращающегося света: это одеяния волос на голове, которые на уровне возвращающегося света. И подобно этому понятно и покрывало (масве) на лице головы — это одеяния окружающих светов трёх первых сфирот, что в голове, и т. д., и пойми. И это причина того, что «на месте, где стоят баалей тшува, праведники не могут стоять»: то есть в окружающих светах трёх первых сфирот, что в голове, где праведники с их радостью, которая на уровне окружающих светов семи нижних сфирот в Зеир Анпине, не могут стоять, и пойми. И это корень смысла стиха «моет в вине одеяние своё»: «в вине», то есть «белом вине» и т. д., омываются одеяния окружающих светов семи нижних сфирот, которые через праведников, в радости заповедей, которые они исполняют и т. д. «И в крови виноградин — покров свой», то есть покрывало лица, которое есть окружающее одеяние трёх первых сфирот, что в голове, — через поднятие майн нуквин баалей тшува в горечи и гвурот стремления издали, которое называется «кровью виноградин» и т. д., и пойми. А теперь станет понятна причина сказанного выше: что восхождение Малхут, имени Элоким, — на уровень тени высшей тьмы, окружающих светов возвращающегося света, вплоть до того, что «покрылись горы тенью её» и т. д. Ведь у вина, которое веселит Элоким через баалей тшува, — красного вина — есть преимущество, как у золота над серебром и т. д., настолько, что Малхут поднялась на уровень окружающих светов самой Гулгольта, которая называется венцом на голове, источником всех окружающих светов, — благодаря упомянутым окружающим светам возвращающегося света, которые поднимают её и поднимаются вместе с ней и т. д. Иначе окружающие света семи нижних сфирот: они нисходят и не поднимаются. Поэтому «покрылись горы», то есть семь нижних сфирот, «тенью её» — тенью окружающих светов Гулгольта и т. д. Вплоть до того, что и её ветви, ответвляющиеся от неё, — то есть семь мидот, «кедры Б-жьи», — они «проходят от края до края», от линии (кав) и нити света Эйн соф, который светит в Гулгольта и т. д., потому что «конец их вонзён в начало» и т. д. И это «Жена доблестная — венец мужа своего» — по указанной выше причине, и пойми.
(3) И вот, чтобы понять последовательность стихов одного за другим: «Привязывает к виноградной лозе» и т. д., «моет в вине» и т. д., «Темнее вина глаза» и т. д., — а также чтобы понять корень смысла слов «Привязывает к виноградной лозе и к лозе благородной (сорека)» и т. д., то есть разницу между сеголь и шурук и т. д., — следует прежде предварить корнем того, с чего начиналась речь: что «сегодня — исполнять их» и т. д. будет только во дни Машиаха и т. д. Написано: «И человека (адам) нет, чтобы возделывать землю». Ведь уровень «человека» — это как сказано: «Уподоблюсь (эдаме) Всевышнему» и т. д., и как сказано: «Сделаем человека по образу Нашему, по подобию Нашему», и тогда «и пусть владычествуют над рыбой морской». И это «И человека нет, чтобы возделывать» и т. д. Смысл: для примера — когда человек стоит на низком месте, он не может достать руками вещь, которая находится на месте намного выше его головы, даже если протянет руки. Но когда он поднимается на высокое место, он может опустить руки на низкое место и поднять вещь, которая находится там, к себе и т. д. Ведь чем выше он, тем ниже может спуститься, потому что его руки длинны, чтобы протянуть их даже к очень низкому. Или, для примера, тот, кто наиболее мудр, может снизойти и к малым разумом, чтобы научить их знанию. И подобным образом понятно то, что поясняется примером. Ведь «адам» — это буквы слов Адам, Давид, Машиах, как известно. И поскольку первый человек был в «малом состоянии» мохин (интеллекта), в великом нисхождении, поэтому его изгнали из высшего Ган Эдена — возделывать и т. д. Ведь он не был в силах очистить и обратить тьму в свет и т. д., то есть бирурим 288 искр, которые упали в Нога. И это «возделывать его» — искоренять колючки и т. д. Ведь чтобы поднять и вознести низкую вещь, нужно быть выше — в «великом состоянии» мохин, как в упомянутом примере. И во дни Давида, когда община Израиля была на уровне «человека», немного выше ступени первого человека, они тоже не были в силах поднять низшие вещи клипат Нога через жертвоприношения и т. д. Ведь их уровень «человека» не был поистине «по образу Нашему» — на уровне высшего Кетера, «уподоблюсь Всевышнему» и т. д., а лишь на уровне Зеир Анпина, как известно, что во время Первого Храма было единение Зеир Анпина и Нуквы «лицом к лицу» и т. д. Но во дни Машиаха, о котором написано: «Вот, преуспеет раб Мой, вознесётся и возвысится» и т. д., — это пять восхождений Нуквы, вплоть до того, что она — «венец мужа своего», уровень «меод» (очень) — буквы слова «адам» в обратном порядке, как известно; и это на уровне Кетера и Атика, как сказано: «покрылись горы тенью её» и т. д. И тогда в ней поистине исполнится «Сделаем человека по образу Нашему, по подобию Нашему» — «уподоблюсь Всевышнему» и т. д. Поэтому главное исполнение заповедей — в то время, согласно упомянутому примеру: когда стоишь на более высоком месте, можешь опустить длинные руки, чтобы поднять низкое и т. д. Точно так же, когда община Израиля будет на уровне высшего Кетера, как сказано: «и возвысится очень» и т. д., тогда «и пусть владычествуют над рыбой морской и птицей небесной» и т. д. — то есть очистить самые низкие бирурим Нога и поднять их в жертве «по заповеди воли Твоей» и т. д. Иначе ныне: «человека — нет (эйн), чтобы возделывать» и т. д., и пойми. И это причина того, что «сегодня — исполнять их» и т. д. «по заповеди воли Твоей» будет только именно во дни Машиаха. А «завтра — получать за них награду» — то есть выше уровня заповедей, которые в путях Гулгольта, — на уровне самой Сущности света Эйн соф, благословен Он, которая намного выше Гулгольта. Ведь воля, что в Кетере, привлекается лишь как простое сияние от заповедей самого света Эйн соф, ибо саму Сущность света Эйн соф невозможно назвать даже «Обладателем воли», как сказано в другом месте, и пойми. И это «роса хрустальная (тала де-бдулха)», которая каплет, чтобы оживить мёртвых после дней Машиаха, — и это будет наградой за заповеди, и пойми. И из этого станет понятно, почему сказано «моет (кибес) в вине» и т. д. — в прошедшем времени: потому что исправление омовением в белом и красном вине, упомянутое у праведников и баалей тшува, — это лишь подготовка ко дням Машиаха, чтобы было на уровне «адам» — буквы слова «меод», то есть на уровне Гулгольта и т. д., и пойми. А теперь станет понятен смысл слов стихов «Привязывает к виноградной лозе осла своего (ира)» и т. д. Смысл: «ира» — от «айир пере» (дикий осёл) и т. д. Ведь десять венцов клипат Нога называются: «Диким ослом рождается человек», то есть каков он, когда рождается по природе, заложенной в животной душе, которая спустилась через разбиение сосудов и т. д. А когда тьма обращается в свет и т. д. и он становится человеком в полноте, как во дни Машиаха, как сказано выше, — это называется «ира», «ир» (город) и хей, то есть Малхут, которая называется «нижним человеком». И подобно сказанному: «Когда Он велик? Когда Он в городе Б-га нашего», — когда Малхут выстроена именно полным строением; и это буквы, когда они в полном написании, — «камни, строящие дома» и т. д., как сказано в Сефер Йецира, и пойми. А последовательность четырёх стихов такова. «Привязывает к виноградной лозе» — то есть когда виноградная лоза, имя БАН, связана и привязана в руках внешних сил Нога, которые называются «диким ослом» и т. д. Это косточки и кожура в виноградинах лозы и т. д. И через давление ногой из них выходит вино, и оно самое лучшее, то есть именно от «рагалийот» (стелющихся лоз), потому что всё, что упало ниже при разбиении, выше в своём корне, как известно. Поэтому когда тьма обращается и т. д., становится «ира» — «город Элоким» и т. д.: по мере нисхождения — мера восхождения. Иначе «сорека», то есть молодая лоза, у которой мало вина: даже при обращении к добру из неё не будет «города Б-жьего» в полноте строения, а лишь «сына ослицы своей», то есть «сына» — имени БАН малого состояния (катнут), как сказано: «Сын — как колено отца» и т. д., и пойми.
(4) А корни сказанного выше таковы. Следует предварить известным из писаний Аризаля, что иногда единение Зеир Анпина и Нуквы — «лицом к лицу», когда они равны по росту и т. д.; а иногда она облекает только до груди; а иногда, в малом состоянии (катнут), их единение велико, и это в Нецахе и Ходе, как сказано: «Он в Нецахе, а она в Ходе» и т. д. А разъяснение этого таково. Когда она облекает до груди и т. д., — до «вправо и влево распространишься» и т. д., так что муж обнимает её между двумя руками и т. д. В служении Б-гу это понятно: когда человек воодушевляется пламенной любовью или трепетом и т. д., он ощутит и постигнет Б-га Живого в своём сердце на уровне постижения и охвата через любовь и трепет. И это смысл объятия: его душа обнята между двумя руками её мужа — имени МА — в высших правой и левой и т. д., как написано: «Вправо и влево распространишься» и т. д., и пойми. Однако когда человек не воодушевляется любовью и трепетом и не прилеплён к Б-гу Живому в близости, а лишь «издали Б-г явился ему» — на уровне одного лишь признания (одаа), то есть лишь воодушевления разума: как «всё пред Ним считается ничем» и т. д., и ему подобает битуль и т. д. и тому подобное, — а сердца это не коснулось и т. д., — это уровень Ход, признания (одаа). И «Бина распространяется до Хода», то есть настолько сила Бины и размышления распространяется, что от неё ответвляется также нижняя ступень — признание, как сказано выше. И так же понятно наверху: «Он в Нецахе, а она в Ходе» — то есть когда Малхут не на уровне близости в любви и трепете и т. д., а лишь на уровне признания, — это «она в Ходе». И привлечение её майн дхурин тоже соответственно — лишь от Нецаха Зеир Анпина; и это «он в Нецахе». И это их самое внешнее единение и т. д., и пойми. И в этом разница между виноградной лозой и «сорека» и т. д. Ведь разница между сеголь и шурук лишь в том, что из трёх точек сеголь две вверху и одна внизу, а три точки шурук — одна под другой и наискось и т. д. Дело в том, как сказано в другом месте о «песни над вином»: есть три ступени в голосе — первая сверху вниз, вторая снизу вверх, и третья — средняя, которая соединяет их и т. д. И это сеголь: правая, левая и середина и т. д. И это сказанное выше: «муж обнимает её» и т. д., «правая и левая» и т. д. И это «к виноградной лозе» — в двух сеголь, снизу. Но «к сорека», когда лоза ещё не так выросла, — это не на уровне сеголь, а на уровне шурук, одна под другой, то есть лишь на уровне признания; и три точки указывают на смирение, когда человек сам смиряется из-за признания. И это то, что они одна под другой и с правой стороны — Нецаха и т. д., и пойми. И поскольку Нецах и Ход — это две голени, как известно, поэтому сказано: «И к лозе благородной (сорека) — сына (бни) ослицы своей». Смысл: «бни» — это Нецах и Ход, две голени, ибо «он в Нецахе» и т. д., — то есть когда Малхут лишь на уровне шурук, и пойми. А «ослица его» и т. д. — это десять венцов клипат Нога, «плоть которых — плоть ослов» и т. д. И разъяснение этого будет понятно через предварение: чтобы понять, почему Йосеф послал Яакову «десять ослиц, несущих хлеб, и пищу, и съестное для отца своего в дорогу» и т. д. Ведь известно, что при разбиении упали света, которые предшествовали Ацилуту и т. д.; они очень высоки по ступени, но огрубели в клипат Нога. Однако когда они очищаются, они сами по себе очень высоки. Поэтому сказано, что десять ослиц Нога несут хлеб, и пищу, и съестное Яакову, владыке мира Ацилут, — ведь после очищения они выше его в своём корне. И это «для отца своего в дорогу», и пойми. А главная причина — как сказано: «Богатство поглотил он — и изрыгнёт его»: при усилении Б-жественной святости даже то, что поглотили клипот, — питание, полученное ими из-за падения и т. д., — они изрыгнут, и оно станет пищей, и жизненностью, и большим прибавлением и т. д. И подобно этому — во́роны, которые кормили Элияу. Это удивительно: почему Б-г повелел кормить его именно воронам? Однако дело в том, что вороны — на уровне нечистых венцов Нога, и они жестоки и т. д. А когда Элияу был колесницей для имени БАН — Элияу (ЭЛИЯУ) в гематрии равно БАН, — то есть для Малхут мира Ацилут, из них было выделено сокрытое в них добро, которое упало при разбиении, как сказано: «Богатство поглотил» и т. д. И в них нашлось то, что стало пищей и изобилием для Элияу. Поэтому Он повелел именно воронам кормить его, и пойми. И подобно этому были десять ослов и десять ослиц, которых Йосеф послал Яакову, — чтобы намекнуть ему, что он сможет очистить всё добро Египта и найти в них хлеб и зерно (бар) и т. д., и пойми. И подобным образом понятно и здесь выражение «И к лозе благородной (сорека) — сына ослицы своей»: смысл — ослицы, то есть венцы Нога, обратятся к добру, и из них найдётся Б-жественное изобилие на уровне шурук, — настолько, что это называется «сын» (бни), «сын — как колено отца», то есть Нецах и Ход и т. д. Это имя БАН малого состояния (катнут) и т. д., потому что вина в нём мало и т. д. — лишь уровень признания. Иначе — через обращение «дикого осла» и т. д. становится «ир» с хей, на уровне большого (гадлут) строения «человека», как сказано выше, и пойми.
(5) А корень смысла слов «Темнее вина глаза» и т. д. таков. После того как упомянул, что он привязывает к виноградной лозе и т. д. и она обращается в «город» благодаря тому, что «моет в вине одеяние своё» и т. д., — а это исполнение заповедей, как сказано выше, — сказано: «Темнее (хахлили) глаза». Смысл: глаза покраснели именно от уровня красного вина и т. д. Ведь выше объяснено, что окружающие света головы создаются именно баалей тшува. Однако тем не менее они раскрываются в одеянии окружающих светов, и это будет во дни Машиаха. Но о воскрешении мёртвых написано: «Ибо глаз в глаз увидят» и т. д. — без одеяния покрывала, и как сказано: «Взглянули на Него» и т. д. И это «Темнее (красны) глаза»: они покраснеют оттого, что смотрят «глаз в глаз» без одеяния покрывала, так что орган глаза не сможет вынести и т. д., и пойми. А почему всё это? Потому что «и белы зубы от молока». Смысл: молоко — это когда завершились дни вскармливания молоком, когда мидот выросли через молоко, как известно и объяснено в другом месте; и тогда время прорезывания зубов. А причина этого в том, что само молоко образуется из крови, которая перерабатывается и становится молоком, как известно. А разъяснение этого — чтобы «включить левое в правое»: гвурот упомянутого красного вина ступени баалей тшува — в хасадим белого вина у праведников. То есть чтобы они не были разделены — одно само по себе, а другое само по себе. Для примера: когда человек радуется при размышлении в Б-жественном наслаждении на ступени праведников, в его сердце в этот час нет вовсе горечи и стремления издали, как на ступени баалей тшува; а когда он в горечи и смирении, в нём в этот час нет вовсе радости. Это разделённость между хасадим и гвурот и т. д. Но когда они включаются друг в друга и становятся едины, то есть когда радость с горечью предельно смешаны в одном движении и одном взгляде, совершенно без разделения и т. д., — тогда левое включено в правое, и кровь перерабатывается и становится молоком. Это рост разума в мидот, подобно тому как растут мидот у младенца, вскармливаемого молоком и т. д., как сказано в другом месте, и пойми. И так же понятно наверху: мохин Зеир Анпина выросли в дни вскармливания от молока высшей Имы и т. д. — благодаря тому, что включилось красное вино и стало молоком Имы и т. д. — от поднятия майн нуквин баалей тшува; и подобно этому — бирурим 288 искр, которые упали и т. д., и пойми. И тогда время прорезывания зубов, потому что белизна зубов приходит от молока. Ведь зубы — это тридцать два пути Хохмы, которые привлекаются именно после того, как завершились дни вскармливания и т. д. Ведь мы видим: когда человек перемалывает пищу зубами мелко-мелко, в кишечнике отделяются её отходы и выходят наружу, а то, что в ней хорошего, переваривается и превращается в кровь и т. д. А когда он не перемалывает её зубами, а глотает целиком, одним куском, хорошее смешано с отходами, она вовсе не переваривается и вредит его телу и т. д. Выходит, что действие зубов — отделять и разделять пищу и т. д. Подобным образом понятно и в мудрости: бывает, что человек не постигнет разумом хорошо, если не будет говорить и толковать его в подробностях предмета, многими словами. Как в примере с жующим: так он будет «жевать» устами, проговаривая слова разума много раз, пока не постигнет его хорошо и не сможет отличить хорошее от ложного и отходов и т. д. И тогда его разумная душа найдёт покой — утвердить это в сердце, чтобы оно стало ему пищей и изобилием и т. д. А если бы он не толковал это устами хорошо, он вовсе не постиг бы и не отличил бы хорошее от дурного, и это вовсе не утвердилось бы в его душе и т. д. И это тридцать два пути Хохмы, которые спускаются и «перемалывают» разум, подобно зубам, перемалывающим пищу. И это причина того, что учение называется «гирса», — подобно крупе (грисин), которая перемолота и т. д., как сказано в другом месте, и пойми. Поэтому время прорезывания зубов — тридцати двух путей Хохмы — после времени вскармливания молоком: потому что мохин так умножились, что от них могут спуститься тридцать два пути — в белизне зубов, чтобы очищать и «отбеливать» и т. д. Это смысл «отбеливания (либун) законов», которое называется «бар» (зерно, чистое) и т. д., то есть отбеливания и прояснения закона, чтобы различать между добром и злом и т. д. А в служении Б-гу — «Хохмой они очищаются», чтобы обратить тьму в свет и т. д., отбросить отходы и т. д., и избрать добро, и не обманывать себя, смешивая вместе истину и ложь и т. д., как тот, кто обманывает себя и т. д., и пойми. И это «Темнее вина глаза» — чтобы смотреть «глаз в глаз» и т. д., потому что уже есть белизна зубов — в росте Хохмы от молока вскармливания и т. д. И мера красноты глаз в «большом состоянии» мохин (мохин де-гадлут) — согласно мере совершенства молока вскармливания, как известно, и пойми. То есть лишь соответственно мере крови, которая переработалась и стала молоком, будет мера красноты и белизны и т. д. И такова последовательность стихов: «Привязывает к виноградной лозе» и т. д., и уже «моет в вине» и т. д., «и в крови виноградин — покров свой»; тогда «Темнее вина глаза, и белы зубы от молока», и пойми.
Глава Шмот · Чтобы понять общий смысл знамений и чудес
С помощью Всевышнего. Ночь Шабата, глава Ваэра
Чтобы понять общий смысл знамений и чудес, которые были в Египте, и смысл посоха, который стал змеем (танин), — вот, написано: «И опустошили Египет» — как пучину без рыбы (мецула) или как сеть без птиц (мецуда), как известно. А согласно Каббале, это было делом бирурим — 288 искр, которые тогда пали в Египет; и евреи очистили и подняли их всех без остатка из клипы Египта, так что сделали его как пучину без рыбы, и пойми. Объяснение этого таково. Прежде всего следует предварить одной притчей к понятию упомянутых бирурим. Это подобно тому, что мы видим в душе человека, облечённой в материю тела. Пока она была [с]вязана со светом Эйн соф, благословен Он, прежде своего нисхождения, чтобы облечься в тело, — известно, что она пребывала в высшей степени битуля перед светом Эйн соф, без всякого сокрытия и цимцума, и даже стояла по ступени выше ангелов. А после того как она нисшла и облеклась в материальное тело, она становится через это крайне отделённой от света Эйн соф, словно никогда не была связана наверху в состоянии битуля. Это потому, что телесная материя, облекающая её, скрывает и утаивает от неё свет Эйн соф, чтобы он не раскрывался в ней, как прежде. Если так, мы видим, что по причине материи, тьмы тела, и Б-жественная душа, скрытая в нём, становится поистине отделённой — совершенно противоположно тому, какой она была наверху, в источнике, из которого была высечена, и пойми. Подобным образом следует понять и общность душ, которые нисходят свыше, чтобы очиститься внизу. Ведь известен стих: «И река выходит из Эдена… а оттуда разделяется и становится четырьмя главными (руслами)» (Бытие 2:10). Дело в том, что «река» означает привлечение, то есть распространение изобилия, как сказано: «И потекут (ве-нахару) к нему все народы» (Исайя 2:2). В начале привлечения и распространения от света высшего Излучающего ещё не было разделения привлечения на многие части; напротив, всё пребывало в полнейшем единстве и взаимовключении, так что было лишь одно привлечение и одно изобилие. Об этом и сказано: «И река выходит из Эдена» — только одна река, которая включает многие виды привлечений и влияний вместе. И хотя эта река уже вышла из высшего Эдена, тем не менее она пребывала в полном единстве; тем более и тем паче — в самом высшем Эдене, что над ней, где единство ещё гораздо больше. А после того как эта общая река протекла, — поскольку она уже удалилась от света Излучающего, — «оттуда разделяется», то есть переходит к ещё большему разделению и делению: это деление на четыре реки, четыре привлечения, и пойми. Для примера, у материальной реки, как мы видим, есть мера её течения — сто или двести парсаот, пока не иссякнет обилие её течения; а у другой оно иссякнет через ещё большее число парсаот. Подобным образом было и в духовном — с обилием привлечения рек, которые вышли из высшей реки, вышедшей из Эдена: у одной сила обилия привлечения такая-то, а у другой — сила большая, то есть её изобилие иссякает, лишь протекши дальше, и пойми. Теперь понятно дело упомянутых бирурим. Когда общность искр, которые пали из самых высоких высот, то есть из мира Тоху, «прежде, чем воцарился царь» (Ваишлах 36:31), нисходят, чтобы очиститься внизу, — они выходят путём упомянутых четырёх рек, вышедших из высшего Эдена; то есть искры облекаются в эти реки, чтобы очиститься, и пойми. Дело в том, что это, для примера, как облачение Б-жественной души в тело, когда она становится отделённой, как сказано выше. Так и 288 искр Тоху (о которых сказано: «И Дух Элоким парил (мерахефет)» — «рапах мет», то есть 288 умерших, как объяснено в другом месте), когда они нисходят вниз и облекаются в упомянутые реки, — тогда они становятся отделёнными, и пойми. Ведь реки — это то, что нисходит, чтобы разделяться всё дальше и ниже, вплоть до полного разделения: они — корни, из которых питаются четыре царства: Египет, Вавилон и т. д., как известно; и это соответствует огню, воздуху, воде и земле, как сказано в книгах Каббалы, и пойми. Если так, когда искры нисходят в реку, вышедшую из Эдена, они ещё пребывают в единстве, как сказано выше; но «оттуда разделяются» и нисходят, становясь поистине отделёнными — подобно облачению души в тело, как сказано выше, и пойми. А что касается сил истечения рек — как у одной была такая мера, а у другой такая, — так и облачение искр в них было тоже по мере: в реку Египта, то есть Пишон, нисшло столько-то душ и искр Тоху, а в реку Вавилона — столько-то искр, и так в каждую — по мере её течения по высшей земле, и пойми.
И вот, главная цель нисхождения упомянутых искр — именно ради восхождения, как известно. То есть нисхождение 288 искр было для того, чтобы они пришли к большему возвышению, чем было до их нисхождения в упомянутые реки. Это подобно нисхождению души в тело, которое тоже ради восхождения: чтобы Б-жественная душа поднялась на ступень выше, чем когда она изначально была связана с источником, из которого высечена. И это происходит именно через тшуву, как известно. Причина в том, что наши мудрецы, благословенна их память, сказали: семь вещей предшествовали миру, и одна из них — тшува. Дело в том, что праведники привлекают света в сосуды своими добрыми делами, как известно. Но раскаявшиеся (баалей тшува), «которые притягивают Святого, благословен Он, с большей силой», пробуждают свыше, выше линии и нити (кав ве-хут), которая привлекается и светит светами в сосудах. А то, что выше сосудов, — известно, что это уровень «касается и не касается», ещё прежде того. То есть свет Эйн соф, благословен Он, ещё не нисходит и не светит в Излучённых, а пребывает в устранении и в цимцуме в самой Его Сущности; и это «не касается» — пока затем Он не сможет низвести Свой свет [и] светить в виде упомянутых линии и нити, как сказано в Эц хаим, и пойми. И таков же уровень тшувы, ибо тшува — это отражённый свет, как известно. В этом смысл слова «тшува» (תשובה): «ташув хэй» — «вернётся хэй», то есть свет вернётся и возвратится к своему источнику; и это уровень «не касается», и пойми. А наверху это происходит лишь через «всем своим достоянием (меодеха)» раскаявшегося внизу: поскольку это выше уровня сосудов, так он пробуждает и наверху — выше «касается и не касается», что выше светов в сосудах, и пойми. Этим объясняется причина того, что Моше удостоился тшувы лишь перед своей смертью, после того как победил царей заиорданья. Тогда сказано: «Тогда выделил Моше три города» (Ваэтханан 4:41), и как сказано в Райя мегейна на стих «И Я назначу тебе место, куда убежит» (Мишпатим 21:13): «тебе» — то есть Моше; это значит, что лишь тогда он пришёл и достиг уровня тшувы. Ибо тшува предшествовала миру — даже миру Излучённых, то есть упомянутому уровню «касается и не касается». Ведь хотя Моше был совершенным праведником и величайшим из праведников, он привлекал свыше лишь на уровне линии и нити, а не выше неё, — пока перед смертью не удостоился тшувы и не достиг ступени, которая выше линии и нити, и пойми. И вот, наши мудрецы, благословенна их память, сказали: семь вещей предшествовали миру, и тшува — одна из них, а также имя Машиаха — одна из них. Это потому, что о нём сказано: «Вот, будет преуспевать раб Мой, вознесётся и возвысится, и превознесётся весьма» (Исайя 52:13), — то есть через тшуву, ибо «если Израиль совершит тшуву, они будут избавлены». Поэтому он будет на достоинстве и ступени выше даже ступени Моше, ведь о нём сказано «весьма» — то есть выше даже Моше, о котором сказано «весьма»: «А муж Моше был скромен весьма» (Беаалотха 12:3), и пойми.
Из всего сказанного понятен стих: «Когда возвратит Б-г пленников Сиона… тогда скажут среди народов: великое сотворил Б-г с ними» (Псалмы 126:1–2). Смысл: именно среди народов скажут это, ибо выше объяснено о четырёх реках, что оттуда они разделяются всё ниже и ниже, пока не становятся корнями четырёх царств. А поскольку искры Тоху нисходят и облекаются в них ради бирурим, то есть это нисхождение ради восхождения происходит именно через тшуву, как сказано выше, — если так, то великое, что Авайе сотворил с этими искрами, было лишь по причине их облачения в упомянутые четыре реки — корень и голову народов. Если так, народам будет весьма досадно, что они скажут: из их среды и через них возникло превосходство света в этом, и сделали их «как пучину без рыбы». [И] поэтому тогда именно среди народов скажут: «Великое сотворил Б-г [с] ними» и т. д. Смысл: так как это совершилось через народы, поэтому именно они скажут это и весьма будут поражены, а не другие, и пойми.
И со всем сказанным понятен корень знамений и чудес, которые были в Египте. Ведь выше объяснено, что, подобно облачению души в тело, так и высшие света и искры нисходят в четыре царства порабощения изгнаний, чтобы очиститься и чтобы от этого возникло в них большое превосходство света. Для примера: плод, как орех и подобное, весьма покрыт и сокрыт в своей скорлупе (клипа), чтобы в ней он очистился, чтобы из него вышли все его отходы и чтобы он стал совершенно чистым и в высшей степени вкусным и хорошим, — чего не было бы без окружающей его скорлупы. А когда плод завершает своё очищение полностью, тогда нужно разбить окружающую его скорлупу и извлечь скрытое в ней благо, то есть плод; без этого разбиения невозможно было бы добраться до хорошего вкуса плода. Применение понятно: 288 искр, облёкшиеся в четыре царства, как сказано выше, — это подобно облачению плода в скорлупу, чтобы он хорошо очистился; и, как сказано выше, это нисхождение было ради восхождения. Однако после того, как их очищение завершилось и нужно, чтобы они раскрылись вовне, необходимо разбить их скорлупу, — это клипот Египта (Мицраим): «мецар ям» (теснина моря) и т. д. — чтобы сначала она разбилась, и тогда раскроются искры. И это разбиение было знамениями и чудесами, которые были в Египте. Ведь знамение и чудо — это переворот путей природы, то есть переворот порядка нисхождения упомянутых четырёх рек, как река обратилась в кровь и подобное. Этим был разбит наверху корень питания клипот Египта, и вышел скрытый в них свет — то есть упомянутые искры. В этом смысл слов «И опустошили Египет» — как пучину без рыбы или как сеть без птиц; и всё это одно и то же: из них было выделено благо, и они остались пустыми от всего. И в этом смысл слов «Коня и всадника его вверг в море» (Бешалах 15:1). Смысл: «всадник его» — это корень корня Египта, который называется всадником, потому что облекает добро и восседает на нём; и в этом смысл слов «колесницы фараона», и пойми.
И вот, первое знамение было в превращении посоха в змея (танин). Смысл этого — указать этим на общее нисхождение и облачение светов в сосуды, из одних сосудов в другие, пока «оттуда разделяется» на семьдесят ангелов-покровителей (сарим), — что это не подлинное разделение, но всё ещё держится и связано со светом Излучающего без всякого разделения; и нет ничего вне Его вовсе, как если бы были две власти, упаси Б-г, — хотя оно весьма сократилось и облеклось во множество мириад видов цимцумов. В этом смысл посоха, превратившегося в змея. Объяснение: слово «мате» (посох) означает «наклон» — как «склоняет (мате) к милости», и это ветви дерева, которые склоняются (нотин) от дерева вниз. Также «шевет» (жезл) от ветви — это ещё более частный наклон, как в выражении «шовет у-медакдек» (тщательно разбирает); и это подобно «звёздам-кометам» (кохвей де-шавит). Всё это — привлечение вниз, как известно. И Моше показал им, что высший «мате» — то есть наклоны и привлечения светов в сосуды, из одних сосудов в другие, — когда он превращается в змея, то есть в своё последнее сокрытие, которое станет головой и жизненной силой клипот Египта, называемых «танин», как сказано: «Великий змей, лежащий» (Иезекииль 29:3), как известно, — даже тогда он не становится поистине отделённым. И хотя тот говорит: «Мне принадлежит моя река» (там же), — это его надменность и дерзость, — тем не менее он упраздняется и становится поистине [посохом], каков он наверху, в корне своего корня в высшей святости, называемой «мате». Это когда посох сначала превращается в змея, а затем из змея — в посох, чтобы показать, что он совсем не отделён, но сам посох — это змей, а змей — это посох, [и т. д.], и всё едино. Ибо всё едино, поскольку и отделённые включены в Его единство, благословен Он, ведь они называют Его «Б-гом богов», и пойми. И хотя чародеи Египта сделали так же — превратили посох в змея (нахаш), — Моше показал им ещё, что они нисколько не отделены в этом: тем, что посох Аарона поглотил их посохи. Смысл: и их «посох», то есть корень их корня в высшей святости, включается и объединяется в состоянии битуля — поистине до упразднения самого существования — в «посохе Аарона». Это посох, включённый в святость первого привлечения, которое ещё пребывает в истинном единстве, — как упомянутая «река», вышедшая из Эдена. Это называется «посохом Аарона», как сказано: «посох милости» (мате хесед) — «склоняет к милости», а Хесед — ступень Аарона. В этом смысл слов «и поглотил»: поглотил их и включил в себя, как сказано выше, по указанной выше причине, и пойми.
Примечания
«Чтобы понять общий смысл знамений и чудес»: этот маамар — от Его святейшества Адмора а-Закена, ночь Шабата главы Ваэра 5565 года; в то время он был записан Его святейшеством Адмором а-Эмцаи. Дополнительное объяснение см. в маамаре, напечатанном после этого (84 и далее). Запись рабби Моше, сына Его святейшества Адмора а-Закена, напечатана в Маамарей Адмор а-Закен 5565, ч. 1, стр. 188 [а там начинается: «И сказал Б-г Моше так: если скажет вам фараон: покажите чудо, — скажи Аарону: возьми посох свой и брось перед фараоном, он станет змеем»]. С изменениями напечатано в Тора ор, Ваэра, 56г [а там начало: «И сказал Б-г Моше и Аарону так… возьми посох свой и брось перед фараоном, он станет змеем… — до "и поглотил посох Аарона их посохи"»]. А с примечаниями и прочим — в Ор а-Тора, Ваэра [т. 7], стр. 2606. Об этом маамаре см. ещё ниже, в перечне рукописей [а там также подробно указаны обозначения рукописей, приводимые ниже в указателе источников].
«Посох, который стал змеем»: Ваэра 7:9 и далее.
«И опустошили Египет»: Бо 12:36. В Тора ор и в Ор а-Тора здесь указана ссылка на Псахим 119а. См. также Брахот 9б.
«А согласно Каббале»: см. При эц хаим (Шаар криат Шма), раздел 8, гл. 3. Мегале амукот, офан 250. Эмек а-мелех, Шаар олам а-тоху, гл. 43 (24а). Шаар кирьят арба, гл. 117 (111в). Ликутей Тора и Сефер а-ликутим, начало главы Ки теце.
«288 искр»: см. Эц хаим (Шаар 288 ницуцин), раздел 18, гл. 2. Шаарей тшува, 95г, примечание 46. Маамарей Адмор а-Эмцаи, Дварим, ч. 4, стр. 1174, и указанное там.
«Что сделали его»: в рукописях Б и Г: «что сделали её». Но в маамарах, указанных в начале маамара: «что сделали их».
«Свет Эйн соф»: в рукописи Г добавлено: «благословен Он».
«Тьмы»: в рукописи Б: «тьма».
«И река выходит… главными (руслами)»: Бытие 2:10. См. Торат хаим, Ваешев, 206а и далее. Выше, 26в.
«Дело в том»: в рукописи Б: «а дело в том».
«И потекут к нему все народы»: Исайя 2:2 и комментаторы там. Ликутей Тора, Цав, 17а.
«Из Эдена»: в рукописях Б, Г и Д отсутствует.
«Что над»: в рукописях Б и Д добавлено: «ней».
«Их течения»: в рукописях Б и Г: «его течения».
«Прежде, чем воцарился царь»: Ваишлах 36:31.
«И Дух Элоким парил — 288 умерших»: Бытие 1:2. См. Эц хаим (Шаар 288 ницуцин), раздел 18, гл. 1. Маамарей Адмор а-Закен аль паршиот а-Тора, ч. 1, стр. 1, и в указанном в указателе источников там. Торат хаим, Ваешев, 206в, примечание 21.
«Вниз»: в рукописи Б добавлено: «чтобы очиститься».
«Ведь»: в рукописях Б и Г отсутствует.
«Реки… четыре царства»: см. Берешит раба 16:4. Ялкут Шимони, Бытие 2:14 (ремез 22), а там: «царства».
«Четыре царства: Египет»: см. Ликутей сихот, Ваэра (т. 16), стр. 91.
«Соответствует огню, воздуху, воде и земле»: в Маамарей Адмор а-Закен 5565 здесь (стр. 189) и в Ор а-Тора здесь (стр. 2607) — «в Зоаре»; см. Зоар, Берешит, 27а.
«В реку Египта, то есть Пишон»: Раши, Бытие 2:11. См. указанное в Маамарей Адмор а-Эмцаи, Ваикра, ч. 2, стр. 708. Торат хаим, Микец, 229б, примечание 18.
«По мере»: в рукописях Б, Г и Д: «соответственно».
«Его нисхождения»: в рукописях Г и Д: «их нисхождения».
«В его тело»: в рукописях Б и Г: «в тело». В рукописи Д: «в её тело».
«Семь вещей… тшува»: см. Псахим 54а. Маамарей Адмор а-Эмцаи, Дварим, ч. 4, стр. 1164, и указанное там.
«Раскаявшиеся… с большей силой»: см. Зоар, Хаей Сара, 129б. Иггерет а-тшува, гл. 8. Ниже, 41а; глава Ваэра, 65г; Бо, 111в; Бешалах, 176г; Итро, 266в. Маамарей Адмор а-Закен 5564, стр. 145. Маамарей Адмор а-Эмцаи, Берешит, стр. 172, и указанное там. Шаарей тшува, ч. 1, 29г, и в указанном в указателе источников там. Шаарей ора, 9б.
«Касается и не касается»: источник указан ниже, 41а.
«Что выше сосудов… касается… в Эц хаим»: см. Эц хаим (Шаар а-акудим), раздел 6, гл. 3. Маамарей Адмор а-Закен, Итхалех Лезниа, стр. 222.
«И т. д.»: в рукописях Б, Г и Д отсутствует.
«Тшува — "вернётся хэй"»: см. Зоар (Райя мегейна), Насо, 122а.
«Что свет вернётся»: в рукописях Б и Г — иной порядок слов.
«Моше удостоился тшувы»: см. Зоар (Райя мегейна), Мишпатим, 114б; Ки теце, 278б. Маамарей Адмор а-Эмцаи, Ваикра, ч. 1, стр. 312, и указанное там. Торат хаим, Ноах, 61а и примечание 2. Ниже, 41а; глава Ваэра, 65г; Бешалах, 160б; 177б; Тецаве, 343г.
«Тогда выделил Моше»: Ваэтханан 4:41.
«И Я назначу тебе место»: Мишпатим 21:13.
«Машиах… вот, будет преуспевать раб Мой»: источник указан ниже, 43г.
«Что если Израиль совершит тшуву, они будут избавлены»: см. Санедрин 97, конец стороны б. Ниже, глава Ваэра, 65г; Пкудей, 457г. Маамарей Адмор а-Эмцаи, Дварим, ч. 1, стр. 1 и далее. Торат хаим, Ваеце, 166б и примечание 17.
«Поэтому» (в тексте сокращение): в рукописях Б, Г и Д: «и потому».
«А муж Моше был скромен весьма»: Беаалотха 12:3.
«И пойми»: до этого места текст найден в Торат хаим. Отсюда и далее напечатано по рукописи Д.
«Когда возвратит Б-г… тогда скажут среди народов»: Псалмы 126:1–2. — В эту ночь Шабата были произнесены два драшима: начинающийся этими словами и начинающийся словами «Песнь ступеней. Когда возвратит», произнесённый перед этим; он напечатан в Маамарей Адмор а-Закен 5565 (запись рабби Моше), стр. 184, и в Тора ор, глава Ваешев, 28в. Это объяснение приводится в Маамарей Адмор а-Закен, там же, стр. 187.
«Что великое сотворил»: в рукописи Г: «то, что великое сотворил».
«Если так»: в рукописях Б и Г: «и поэтому».
«И весьма будут поражены» (ве-итпаалу): в рукописи Г: «и удивятся» (ве-итпалеу).
«Египет (Мицраим) — "мецар ми"»: выше, 19а, указана ссылка — как объяснено в кавванот к «Рабами мы были». См. Сидур Ари, отрывок «Рабами мы были». При эц хаим (Шаар хаг а-маца), раздел 21, гл. 7. Ниже, глава Бо, 101б; 110б; 125г; Бешалах, 164а.
«"Мецар ми"»: в рукописи Г: «мецар ям» (теснина моря) — источник указан в предыдущем примечании.
«Коня и всадника его вверг в море»: Бешалах 15:1. См. также Шаар а-эмуна, 36б и примечание 10. Ниже, глава Бешалах, 169а.
«Корень его»: в рукописи Г: «ангела-покровителя».
«Колесницы фараона»: Бешалах, там же, 4. См. также Маамарей Адмор а-Закен 5565 здесь (стр. 291).
«Знамение»: так же и ниже, 41г (но см. в примечании там). В Тора ор здесь (57, конец стороны а) и в Маамарей Адмор а-Закен 5565 здесь (стр. 291): «чудо».
«В превращении посоха в змея»: Ваэра 7:2 и далее.
«На семьдесят ангелов-покровителей»: см. Зоар, Берешит, 46, конец стороны б. Сидур, Шаар а-мила, 145в. Письмо от 22 кислева 5716 года, напечатанное в Игрот кодеш, т. 12, стр. 165 и далее. Указанное в указателе источников к Шаарей тшува, 74а.
«Как если бы были две власти»: Хагига 15а.
«"Мате" означает "наклон"»: см. также ниже, глава Бешалах, 147б, и указанное там.
«Склоняет к милости»: Рош а-Шана 17а.
«Тщательно разбирает»: см. Шабат 75б; 97б.
«Звёзды-кометы»: Брахот 58б.
«Великий змей, лежащий»: Иезекииль 29:3 [а там слово написано иначе, и так же в Тора ор здесь; ниже, 42а. Но в Маамарей Адмор а-Закен 5565 здесь (стр. 191) приведено, как в тексте. См. также ниже, глава Ваэра, 82г, примечание 703].
«Мне принадлежит моя река»: Иезекииль, там же.
«Называют Его "Б-гом богов"»: Менахот, в конце трактата.
«Чародеи Египта… посох в змея»: Ваэра 7:11–12.
«Что посох Аарона поглотил»: Ваэра, там же, 12.
«Милости»: в рукописях Б и Г отсутствует.
«Что Хесед — ступень Аарона»: см. Таргум Йонатан, Ве-зот а-браха 33:8. Шмот раба 5:10. Танхума, Шмот, 28. Маамарей Адмор а-Закен 5565, ч. 1, стр. 304. Маамарей Адмор а-Эмцаи, Шмот, ч. 2, стр. 338, и указанное там. Ниже, 42г.
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