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        Часть 1: Сокращение и линия

Глава 1

Пункт 1

Разъясняется суть Первого сокращения, когда сократился свет Эйн Соф, благословен Он, чтобы выделить из Себя неэцалим и сотворить творения. И в этом пять тем:

До сокращения Эйн Соф наполнял всю действительность

(Эц Хаим, врата 1, ветвь 2)

Знай: (1) прежде чем проявились неэцалим и сотворены были творения, простой (2) высший свет (3) наполнял всю действительность. Не было никакого (4) свободного места в виде (5) пустого воздуха (6) и свободного пространства (халаль, חָלָל): всё было (7) наполнено тем простым светом Эйн Соф. Не было у (8) него ни начала (рош, רֹאשׁ), ни завершения (соф, סוֹף), но всё было (9) единым простым светом, (10) пребывающим в полном равенстве. И он-то называется (11) светом Эйн Соф.

Ор Пними

Нужно помнить: вся мудрость каббалы основана на духовных понятиях, которые не занимают ни места, ни времени, и в них совершенно нет исчезновения и смены. Все перемены, о которых говорится в этой мудрости, вовсе не означают, будто прежнее свойство исчезает и принимает иную форму. Это изменение означает лишь добавление новой формы, тогда как первая форма остается на своем месте: исчезновение и видоизменение свойственны только материальному. В этом и вся трудность для начинающих: они воспринимают эти выражения материально — в рамках времени и места, смены и замены. А авторы пользовались ими лишь как условными знаками, указывающими на высшие корни. Поэтому я постараюсь объяснять каждое слово в его духовном смысле, отвлеченном от места, времени и перемен. А изучающим нужно хорошо запомнить значения этих слов: повторять их каждый раз невозможно.

1) Понятие духовного времени подробно объяснено ниже, в конце «Внутреннего созерцания», со слова «Еще...».

2) Это свет, распространяющийся от сущности Творца, благословен Он. И знай: все имена и определения в мудрости каббалы ни в коем случае не относятся к сущности Творца, благословен Он, упаси Б-г, а только к свету, который распространяется от Его сущности. О самой же Его сущности у нас нет ни слова, ни звука. Ведь таково правило: то, чего мы не постигаем, мы не можем назвать по имени. Помни об этом и не ошибись.

3) На первый взгляд это очень удивительно: речь ведь идет о том, что предшествовало сотворению миров, — какая же тогда действительность существовала здесь, которую высший свет должен был наполнять? Но суть в том, что все существующие и будущие миры и души, со всеми их событиями вплоть до окончательного исправления, уже включены в Эйн Соф, благословен Он, во всем своем великолепии и полноте. Поэтому во всей этой действительности перед нами следует различать два главных начала. Первое начало — то, как они утверждены и существуют в Эйн Соф, благословен Он, во всем совершенстве и великолепии. Второе начало — то, как они выстроены, нисходят по ступеням и раскрываются перед нами после Первого сокращения в пяти мирах: Адам Кадмон, Ацилут, Брия, Ецира и Асия, как сказано ниже. И об этом говорит Учитель: высший свет, исходящий от Его сущности, «наполнял всю действительность» — то есть действительность первого главного начала, в том виде, как она устроена и существует в Эйн Соф, благословен Он, до сокращения. Этим он дает понять: высший свет наполнял их целиком, не оставляя никакого свободного места, где можно было бы добавить хоть какое-то совершенство или исправление (внимательно см. об этом здесь, во «Внутреннем созерцании»).

4) Пояснение. До сотворения миров, когда был только Эйн Соф, благословен Он, как сказано выше, не было «свободного места», то есть места недостатка, пригодного для исправлений. Высший свет наполнял это место целиком и не оставлял низшим места, где они могли бы добавить что-то к его совершенству. Недостаток появился и свободное место для исправлений образовалось только из-за сокращения, о котором будет сказано ниже. Но не ошибись: книга говорит не о материальном месте.

5) Речь идет вовсе не о материальном воздухе, упаси Б-г, — так называется особое проявление духовного света. В каждом совершенном парцуфе есть два свойства света: свет хохма и свет хасадим. Свет хохма — это сама сущность парцуфа, заключенная в нем жизненная сила. А свет хасадим лишь облачает свет хохма в парцуфе, ведь свет хохма не может облачиться в парцуф, если прежде не облачится в свет хасадим. Но иногда, в малом состоянии (катнут, קַטְנוּת), в парцуфим присутствует только свет хасадим. Знай же: этот свет хасадим называется воздухом (авира, אֲוִירָא) или руах. Когда он пребывает сам по себе, без света хохма, его называют «пустым воздухом» — то есть он пуст от света хохма и ждет, пока свет хохма распространится внутри него и наполнит его. И Учитель сообщает нам: до сотворения миров, то есть в Эйн Соф, благословен Он, этого пустого воздуха не существовало вовсе, потому что там нет ни малейшей нехватки, как уже разъяснено.

6) Чтобы объяснить это слово, сначала нужно понять, что такое духовный сосуд (кли, כְּלִי). Неэцаль получает от Маациля изобилие (шефа, שֶׁפַע), которое дает ему жизнь, а значит, у него обязательно есть желание и стремление получить это изобилие от Него, благословен Он. Знай: мера этого желания и стремления — это и есть вся материя неэцаля. Все остальное, что в нем есть, относится уже не к его материи, а к изобилию, которое он получает от Маациля. Более того, именно эта материя определяет величину и высоту ступени каждого неэцаля, каждого парцуфа и каждой сфиры. Ведь высший свет распространяется от Маациля, конечно, без меры и предела. Меру изобилию задает сам неэцаль, своей собственной силой: он получает ни больше ни меньше, чем стремится и желает получить. Таков закон в духовном: принуждения там нет, и все зависит от желания. Поэтому мы и называем это желание получать сосудом получения неэцаля. Оно считается его материей: именно из-за нее он перестал относиться к Маацилю и стал называться «неэцалем». Ведь он определяется такой материей, которой в Маациле нет вовсе, упаси Б-г. Желание получать абсолютно чуждо Маацилю, упаси Б-г, — у кого бы Он стал получать? Пойми же это.

Ниже мы объясним, что в этой материи есть четыре ступени — от малого получения до полного. Четвертая ступень — это максимальная мера получения, которая во всем совершенстве существовала только в Эйн Соф до сотворения миров. И тайна сокращения совершилась именно на нее. Далее будет объяснено, что она опустошилась от всего изобилия, которое имела от Эйн Соф, и осталась свободным пространством (халаль, חָלָל). Это и имеет в виду Учитель, говоря, что до сотворения мира, то есть в Эйн Соф, благословен Он, такого свободного пространства не было вовсе, как уже объяснено.

7) То есть действиями нижних к нему совершенно нечего добавить.

8) Смысл понятий рош и соф будет разъяснен ниже.

9) То есть в нем нет ступеней большего и меньшего — всё одинаково, как будет сказано ниже.

10) То есть там нет чистоты (закут, זַכּוּת) и толщи (авиют, עָבִיּוּת), по которым ступени выстраиваются и различаются между собой. Ведь эти различия возникли в мирах только с появлением сокращения, как будет разъяснено ниже.

11) Здесь можно спросить: если у нас нет никакого постижения в Эйн Соф, как же мы можем называть Его по имени? Ведь любое имя указывает на постижение, которое мы обретаем по смыслу и значению этого имени, как известно. И нельзя ответить, будто имя Эйн Соф указывает лишь на отсутствие постижения: тогда следовало бы назвать Его «непостижимым». Но суть в том, что это имя указывает на всё различие между Эйн Соф и всеми мирами, расположенными ниже Него. Сила сокращения, возникшая после Эйн Соф, повсюду, где пробуждается, сжимает свет. Из-за этого свечение прекращается и достигает своего конца. Поэтому всякий конец и завершение (сиюм, סִיּוּם) в каждом свечении и в каждом парцуфе происходят только от силы сокращения. Более того, именно благодаря этому концу и завершению возникают и обновляются все формы бытия, их наполнения и все виды перемен, какие только есть в мирах. А поскольку в Эйн Соф сокращения нет, там нет и понятий конца и завершения. Поэтому Он и называется Эйн Соф (Бесконечный, אֵין סוֹף), что указывает: там нет совершенно никакого конца (соф, סוֹף) и завершения (сиюм, סִיּוּם). Отсюда понятно и то, что этот свет — простой и абсолютно однородный: ведь одно зависит от другого, как сказано.

Пункт 2

Причина сотворения состояла в том, чтобы раскрыть Его имена и эпитеты

И когда (12) взошло в Его простом желании сотворить миры и выделить из Себя неэцалим, чтобы явить на свет совершенство Его деяний, Его имен и эпитетов, — это и стало причиной сотворения миров.

Ор Пними

12) Не стоит удивляться тому, как вообще можно говорить о желании в Эйн Соф, Который выше всякой мысли, — вплоть до утверждения, будто «взошло в Его простом желании» и так далее. Это станет понятно из сказанного выше: в каждом неэцале непременно есть желание получать изобилие от Маациля, см. там. Но в Эйн Соф, благословен Он, это «простое желание» — по тайне «Он и Имя Его едины», как сказано в «Пиркей де-рабби Элиэзер» (гл. 1) и в словах Учителя ниже. Ведь «свет» в Эйн Соф называется «Он», а «желание получать» в Эйн Соф называется «Имя Его», и оба они пребывают в простом единстве: между ними нет ни малейшего разделения.

Однако не следует сравнивать разделение и единство, о которых говорится здесь, с разделением и единством в материальном мире, где всё разделяется движением — отдалением или приближением в пространстве: духовное ведь вовсе не занимает места, как известно. Знай же: разделение в духовном происходит исключительно в силу привходящего свойства (акциденции) — «изменения формы» (шинуй цура, שִׁנּוּי צוּרָה). Если некий духовный объект приобретает новую форму, отличную от прежней, он выходит из состояния «единого» и разделяется на две отдельные сущности. Они отдаляются друг от друга по мере противоположности этих двух форм. И как материальные сущности удаляются и сближаются в пространстве, так и духовные сущности разделяются и соединяются по изменению и подобию формы: изменение формы разделяет их, а подобие формы соединяет в слиянии. Помни об этом: это первый ключ ко всей мудрости.

И теперь ты поймешь упомянутую выше тайну слов «Он и Имя Его едины» и смысл простого единства, которое мы так подчеркиваем в Эйн Соф, благословен Он: это единство относится к чудесам Его всемогущества. Выше в «Ор Пними» (пункт 6) уже объяснялось различие между Маацилем и неэцалем, возникшее из-за формы «желания получать», которая есть в неэцале, но отсутствует в Маациле. Именно из-за этого изменения формы неэцаль отделился от Маациля и обрел собственное имя: стал называться «неэцалем», а не Маацилем, см. там.

Из сказанного можно было бы ошибочно подумать, будто свет Эйн Соф, называемый «Он», не слит полностью, упаси Б-г, с тем в Эйн Соф, что зовется «Имя Его», — то есть с «желанием получать» изобилие и свет («Он»). Ведь высший свет, исходящий от Его сущности и называемый «Он», по всей своей природе только отдает, и в нем нет ни следа желания получать, как разъяснено выше. А то, что в Эйн Соф называется «Имя Его», напротив, содержит желание получать и потому отличается от высшего света, где желания получать нет вовсе, упаси Б-г. Но ведь известно, что изменение формы порождает разделение, упаси Б-г! Поэтому «Пиркей де-рабби Элиэзер» и Учитель ниже подчеркивают: это не так, упаси Б-г. Он и Имя Его едины в простом единстве, и между ними нет никакого различия. Хотя между ними — между «Он» и «Имя Его» — неизбежно есть некоторое изменение формы, как разъяснено, оно там совершенно не действует. Мы этого не понимаем, но все обстоит именно так, вне всякого сомнения. Потому и сказано, что в Эйн Соф, благословен Он, «никакая мысль не способна постичь Его вовсе»: это выше нашего разума (продолжение в следующем комментарии).

Пункт 3

Сокращение света вокруг центральной точки

И тогда (13) сократил Себя Эйн Соф (14) в центральной точке, которая в Нем прямо посередине, сократил этот свет, (15) и тот удалился к (16) сторонам вокруг центральной точки.

Ор Пними

13) Пояснение. Ты уже знаешь тайну слов «Он и Имя Его едины»: хотя в желании получать, включенном в Эйн Соф, благословен Он, и есть изменение формы, оно не создает никакого различия между ним и высшим светом — они пребывают в простом единстве. И все же именно эта форма послужила поводом и причиной к сотворению миров, чтобы выявить совершенство Его деяний, Его имен и эпитетов, как говорит здесь Учитель. Благодаря сотворению миров и их ступенчатому нисхождению вплоть до нашего мира открылась возможность для служения в Торе и заповедях не ради того, чтобы «получать», а исключительно чтобы «доставлять» радость Создателю, благословен Он. Тогда души способны обратить заложенную в них форму желания получать, отделяющую их от Маациля, в форму желания отдавать — то есть получать от Маациля только ради того, чтобы доставить радость Ему, поскольку таково Его желание (как я написал ниже, см. там). Это и есть подобие формы Маацилю, именуемое слиянием (двекут, דְּבֵקוּת) и единением (ихуд, יִחוּד), как сказано выше со слов «Однако не следует...». Ведь тогда они освобождаются от формы желания получать и обретают форму желания отдавать — форму Самого Маациля. А ты уже знаешь, что подобие формы делает духовные сущности едиными, и потому миры возвращаются тогда к своему первозданному состоянию, как будет сказано далее.

Об этом и говорит Учитель: «когда взошло в Его простом желании сотворить...» и так далее. «Взошло» означает, что желание возвысилось в чистоте и слиянии: оно уменьшило и сократило заложенную в нем меру желания получать, чтобы уподобить свою форму высшему свету. Желание получать в Эйн Соф — это Малхут де-Эйн Соф или «Имя Его», как сказано выше. У него не было никакого изъяна в слиянии с высшим светом из-за присущего ему изменения формы, и все же оно украсило себя, чтобы уподобить свою форму высшему свету. Оно решило устранить в себе хотя бы максимальную меру этого желания получать — заключенную в нем четвертую стадию (бхина далет), ради еще большего слияния с высшим светом. Ведь сближение формы рождает слияние, как сказано выше со слов «Однако не следует...». Это и выражено словом «взошло»: Малхут де-Эйн Соф, тайна «простого желания», поднялась и слилась с высшим светом, то есть уменьшила свое желание получать, как уже объяснено.

Об этом и говорит Учитель: «И вот тогда сократил Себя...» и так далее. Ведь уже объяснялось (выше, в пункте 6), что вся мера изобилия, света и высота ступени неэцаля измеряются величиной имеющегося в нем желания получать, см. там. Поэтому, когда упомянутая Малхут де-Эйн Соф сократила себя и уменьшила свое желание получать, свет и изобилие сами собой ушли из-за уменьшения желания. В этом и заключается суть сокращения (цимцум, צִמְצוּם): возвышение желания привело к тому, что свет и изобилие ушли оттуда.

14) На первый взгляд это удивительно: если там нет начала (рош, רֹאשׁ) и конца (соф, סוֹף), то откуда берется середина? Да и неужели мы говорим о материальном предмете, занимающем место, упаси Б-г? Но суть в том, что, как уже объяснено, и в Эйн Соф, благословен Он, обязательно различается свойство желания получать — однако в тайне «простого желания». Это значит, что в нем нет различия ступеней большего и меньшего, как сказано выше. Ведь имеющееся там желание получать не считается изменением формы, которое производило бы хоть какое-то разделение, упаси Б-г, и потому в нем нет ни малейшей ущербности по сравнению с высшим светом. И знай: высший свет непременно должен распространиться по четырем ступеням, прежде чем раскроет в неэцале это желание получать в его окончательном и устойчивом совершенстве.

Причина же необходимости четырех ступеней такова: упомянутое желание получать включается в свет сразу же при его распространении от Корня. Именно по этому признаку определяют, что свет вышел от Маациля и обрел собственное имя — стал распространением от Маациля. И пока в него не включилось это изменение формы (желание получать), свет, безусловно, все еще считается свойством Маациля, а не распространением, отделяющимся и исходящим от Него. Ведь в духовном невозможно представить никакого различия иначе как через изменение формы (как сказано выше в пункте 6, см. там, а также здесь во «Внутреннем созерцании»). Но пока это желание не раскрылось силой самого неэцаля, оно еще не закрепилось в нем: неэцаль должен сам устремиться к получению изобилия, и только тогда считается, что желание получать раскрылось силой самого неэцаля. А возникнуть такое стремление может лишь тогда, когда в неэцале нет изобилия: только тогда он способен стремиться к нему так, чтобы его собственной силой в нем раскрылось «желание получать».

И тогда сосуды получения завершаются окончательно. Знай и еще одно: любое распространение света от Маациля, как уже говорилось, включает в себя свойство желания получать, но оно обязательно должно включать в себя и свойство желания отдавать. Иначе Маациль и неэцаль находились бы в противоположности формы, а это означает полное разделение, упаси Б-г: противоположность формы удалила бы их друг от друга так, как восток далек от запада. Поэтому всякий свет, распространяющийся от Маациля, непременно должен включать и свойство желания отдавать, чтобы между Маацилем и неэцалем существовала близость формы. Когда в неэцале раскрывается это желание отдавать, от Маациля к нему притягивается великий свет, соответствующий пробуждению этого желания. Этот свет повсюду называется светом хасадим. Первое же распространение от Маациля, в которое включено желание получать, как разъяснено выше, повсюду называется светом хохма или светом сущности. Хорошо запомни эти два вида света.

И знай, что второй свет — свет хасадим — намного ниже первого, света хохма. Он притягивается благодаря тому, что сам неэцаль пробуждается собственной силой, стремясь уподобить свою форму Маацилю: именно поэтому он усиливается и пробуждается к свойству желания отдавать, как объяснено. В отличие от этого, первое распространение — свет хохма — исходит прямо от Маациля, и неэцаль вовсе не участвует в его притяжении, поэтому свет хохма несравнимо выше. По этой причине «свет хохма» считается сущностью и жизненной силой неэцаля, а «свет хасадим» считается лишь светом исправлений для его восполнения.

Теперь ты поймешь четыре стадии и ступени, которые непременно должны присутствовать в каждом неэцале, как сказано выше. Сначала свет распространяется и исходит от Маациля в виде света хохма, в который включено лишь «желание получать», — и это первая стадия (бхина алеф). Затем в этом свете берет верх свойство желания отдавать и притягивает свет хасадим, как сказано выше, — и это усиление считается второй стадией (бхина бэт). Затем этот свет хасадим распространяется широким распространением (смысл этого будет разъяснен ниже) — и это третья стадия (бхина гимель). А после того как эти три стадии выявились и раскрылись в своей полноте, сила желания получать, включенная в первое распространение, пробуждается вновь и снова притягивает свет хохма. В этом и заключается предельное совершенство закрепления желания получать в парцуфе, поскольку оно раскрывается в виде стремления. Ведь в то время, когда в парцуфе не было света хохма, а был лишь свет хасадим — то есть после третьей стадии, — у неэцаля возникла возможность стремиться к получению света хохма. Это стремление и закрепляет в нем желание получать, завершая для него сосуд получения, чего не было в первом распространении (как сказано выше, со слов «Причина же необходимости...», см. там).

Поэтому сосуды получения завершаются лишь в этой четвертой стадии, называемой также вторым усилением. А после того как эта четвертая стадия полностью сформировалась в Эйн Соф, благословен Он, в ней произошло сокращение: желание получать ушло из этой четвертой стадии, что и вызвало уход света Эйн Соф, благословен Он, оттуда (как сказано выше со слов «И об этом говорит Учитель: «И вот...»», см. там).

Итак, разъяснены четыре стадии, которые обязательно должны присутствовать в каждом неэцале: первая стадия (бхина алеф) называется первым распространением, или Хохмой; вторая стадия (бхина бэт) называется первым усилением, или Биной; третья стадия (бхина гимель) называется вторым распространением, или Зеир Анпином; а четвертая стадия (бхина далет) называется вторым усилением, или Малхут. Оба распространения считаются мужскими свойствами (зхарим, זְכָרִים), поскольку представляют собой изобилие, исходящее от Маациля: первое распространение — это изобилие света хохма, а второе — изобилие света хасадим. А два усиления — это женские свойства (нуквин, נֻקְבִין), поскольку они представляют собой пробуждение самого неэцаля и усиление желания его собственной силой. Первое усиление — это пробуждение в неэцале к «желанию отдавать», становящемуся корнем света хасадим, как сказано выше. Второе усиление — это пробуждение в неэцале к «желанию получать», становящемуся сосудом получения для парцуфа во всем желаемом совершенстве. Это и есть то, что повсюду называется четвертой стадией.

Эта четвертая стадия (бхина далет) и называется центральной точкой в Эйн Соф, благословен Он. Именно ее имел в виду Учитель, говоря: «сократил Себя в центральной точке, что в Нем». Она названа так потому, что служит сосудом получения для света Эйн Соф, благословен Он, не имеющего никакой меры и никакой границы. Поэтому ее существование представляется подобным точке в самой глубине и в центре этого света, а свет окружает ее и слит с ней со всех сторон безгранично. Ведь только так она способна удерживать высший свет, не имеющий ни меры, ни предела. Иначе устроены сосуды получения после сокращения и ниже — в нижних неэцалим. В них сосуды получения удерживают свет внутри себя: стенки сосудов (четыре стадии в них) задают границу и меру свету внутри. Происходит это из-за толщи (авиют, עָבִיּוּת) в сосудах, как будет сказано далее. В Эйн Соф же, благословен Он, свет и сосуд находятся в простом единстве по принципу «Он и Имя Его едины» (как сказано выше в пункте 2, со слов «И теперь ты поймешь...»). Поэтому сосуд нисколько не ограничивает свет, который удерживает, и свет в нем бесконечен. Так полностью разъяснен смысл центральной точки в Эйн Соф, благословен Он: речь здесь идет, упаси Б-г, вовсе не о физическом месте или материальном пространстве ощутимых размеров. Четвертая стадия, включенная в Эйн Соф, названа так по своему простому единству с высшим светом, как и было объяснено.

Суть сокращения в этой центральной точке уже объяснена выше в пункте 3, со слов «Об этом и говорит Учитель...», см. там.

15) Что такое духовное расстояние, объяснено выше в пункте 2, со слов «Однако не следует...», см. там. Также было объяснено, что в Эйн Соф, благословен Он, между центральной точкой (то есть сосудом) и светом не было, упаси Б-г, никакого отдаления, см. там. Однако когда свет ушел из центральной точки при сокращении, тем самым раскрылось ее отличие по форме от света. Ведь в высшем свете нет совершенно ничего от желания получать, тогда как точка — это «желание получать», отличающееся по форме от света, как сказано выше. А раз их форма стала различной, они далеки друг от друга в меру этого отличия по форме, как сказано выше. Об этом и говорит Учитель: «и отдалился...».

16) Упомянутые четыре стадии называют также четырьмя сторонами. Учитель дает нам понять: хотя сокращение произошло только в центральной точке (в четвертой стадии), как сказано выше, свет все же ушел со всех четырех стадий. Ведь в духовном не бывает деления на части, и потому свет ушел также из трех [первых] стадий.

Пункт 4

Пространство, оставшееся после сокращения, было круглым

Тогда остались: (17) свободное место, воздух и пустое пространство прямо от самой центральной точки. Это (18) сокращение было равномерным вокруг той пустой центральной точки, так что место этого пространства стало (19) круглым со всех сторон, в полном равенстве, а не в форме четырехугольника с прямыми углами — ведь и Эйн Соф сократил Себя в виде круга, равномерно со всех сторон.

Ор Пними

17) Уже объяснено выше в пунктах 4 и 5, см. там.

18) То есть без различия ступеней на меньшую и большую. Не стоит возражать: раз с уходом света из центральной точки раскрылось ее отличие по форме, то из-за этого неизбежно должны были проявиться и меньшие степени отличия в трех предшествующих ступенях, где каждая меньше предыдущей. Ведь третья стадия, к примеру, чище центральной точки: мера желания получать в ней меньше, чем в четвертой стадии. Точно так же вторая стадия чище третьей: мера желания в ней меньше, чем в третьей. А первая стадия чище всех: мера желания получать в ней наименьшая, и потому ее отличие по форме не столь заметно, как в остальных. Выходит, здесь есть различие ступеней на меньшую и большую — как же тогда Учитель говорит, что сокращение было равномерным вокруг точки? Ответ таков: сокращение не сделало центральную точку категорией завершения (соф, סוֹף). Если бы свет ушел из точки из-за ее отличия по форме, она непременно стала бы из-за этого категорией соф — то есть низшей ступенью, ниже которой уже ничего нет.

Тогда нам пришлось бы считать три предшествующие стадии более важными, чем центральная точка, по принципу «одна выше другой». Но это было не так: сокращение произошло вовсе не из-за отличия по форме в точке. Такое и невозможно: ведь речь все еще идет о Малхут де-Эйн Соф, где нет никакого отличия по форме между нею и светом, и оба они пребывают в простом единстве по принципу «Он и Имя Его едины», как сказано выше. Сокращение же произошло лишь в силу того, что «возникло в простом желании Его создать миры...», как сказано выше, (пункт 3, комм. 13, со слов «Пояснение...», см. там), что означает: Он возжелал того подобия формы, которому предстоит раскрыться благодаря сотворению миров, — то есть формы получения ради отдачи, чтобы доставить радость Создателю. В этом заключено огромное, высочайшее достоинство. Ведь, с одной стороны, это полная отдача: все желание направлено лишь на то, чтобы доставить радость Создателю, благословен Он, а вовсе не на собственные нужды, и потому его форма полностью равна высшему свету Маациля, и оно оказывается слито с Ним, благословен Он, в абсолютном слиянии. С другой стороны, оно может без конца и предела углублять и увеличивать свой сосуд получения, ведь теперь форма получения не создает никакого отличия по форме, поскольку исходит из желания отдавать. Подобно этому сказали мудрецы (трактат Кидушин 7а): если [жених] — человек уважаемый, и она дала деньги освящения (кидушин, קִדּוּשִׁין), а он сказал: «Вот ты посвящаешься мне», — то она посвящена. И хотя в Торе написано: «и даст в руку ее» (Дварим 24:1), то есть муж обязан дать деньги освящения, все же, раз он человек уважаемый, само удовольствие, которое он принимает от нее [доставляя ей тем самым честь], считается подлинным даянием, см. там. Отсюда видно: «получение ради отдачи» — это даяние, а не получение. Именно поэтому уважаемый человек, принимающий от нее деньги, подобен дающему ей деньги. И это отвечает сказанному в Торе: «и даст в руку ее» (Дварим 24:1), ведь он принимает лишь затем, чтобы доставить радость женщине, которая удостаивается чести благодаря тому, что он принял от нее.

Из сказанного следует: главная причина сокращения заключалась только в стремлении к новой форме — «получению ради отдачи», которой предстоит раскрыться благодаря сотворению миров (как сказано выше в пункте 3, комм. 13, со слов «Пояснение...»). Сокращение произошло вовсе не из-за какой-то толщи в центральной точке, ведь там не было, упаси Б-г, ни толщи, ни отличия [формы], как сказано выше. Поэтому центральная точка из-за сокращения не превратилась в категорию соф, и здесь совершенно невозможно различить большее и меньшее. Об этом и говорит Учитель: сокращение было в полном равенстве.

19) То есть из-за сокращения здесь неизбежно возникла некая форма. И хотя сокращение происходило равномерно (как подробно объяснено в предыдущем комментарии), а не из-за отличия по форме, все же после сокращения и ухода света из центральной точки раскрылось, что высший свет не может оставаться слит с ней из-за присущей ей формы величины получения. А раз это раскрылось, она опустилась со своей ступени в Эйн Соф. Значит, она уже считается категорией соф — то есть такой толщей, ниже которой ничего нет. Именно поэтому лишь эта центральная точка осталась свободным пространством и больше не пригодна для облачения света (как сказано выше в пункте 6, со слов «Чтобы...»), тогда как три предшествующие стадии, более высокие по уровню и чистоте, по-прежнему пригодны для облачения света и после сокращения. И все же выше (в предыдущем комментарии) мы объяснили, что она не стала категорией соф по указанной причине, см. там.

Поэтому Учитель точно формулирует: «место этого пространства было круглым со всех сторон». Он имеет в виду, что это не настоящий «соф», а завершение, присущее «круглой фигуре», конец которой находится в ее центре. Представь себе эти четыре стадии как четыре концентрические сферы (игулим, עִגּוּלִים) одна внутри другой, подобные слоям луковицы: центральная сфера (игуль, עִגּוּל) — это четвертая стадия, ее окружает третья стадия, ту окружает вторая стадия, а ее окружает первая стадия. При таком расположении между ними нет различия верха и низа, правого и левого. Ведь первая стадия, например, одной своей половиной охватывает всех сверху, а другой половиной — снизу; то же самое относится и к остальным стадиям. Значит, здесь нет верха и низа, и точно так же нет правого и левого. Поэтому ни у одной из них нет преимущества перед другой, и все они находятся в полном равенстве. Причина этого уже объяснялась (в предыдущем комментарии): сокращение произошло не из-за отличия по форме, см. там. Именно это подчеркивает Учитель: «круглым со всех сторон в полном равенстве». И пойми [это].

Пункт 5

Поскольку свет Эйн Соф равномерен, сокращение также было равномерным, что составляет тайну круга

Причина была в том, что свет Эйн Соф совершенно равномерен, поэтому и сократить Себя Он должен был одинаково со всех сторон, а не так, чтобы сократить Себя с одной стороны больше, чем с других. Из геометрии известно: нет фигуры столь равномерной, как (20) фигура круга, в отличие от (21) фигуры четырехугольника с выступающими прямыми углами, а также (22) фигуры треугольника и других подобных фигур. Поэтому сокращение Эйн Соф обязательно должно было произойти в форме круга.

Ор Пними

20) Уже объяснено выше в предыдущем комментарии.

21) То есть если бы там существовало различие между верхом и низом, правым и левым, это выражалось бы в форме четырехугольника: в нем есть эти четыре стороны, обозначающие упомянутые четыре стадии. Однако все обстояло иначе: сокращение произошло в форме круга, в которой нет этих различий, как сказано выше в предыдущем комментарии.

22) Указывает на ступень, где есть только три стадии и отсутствует четвертая, то есть имеются три стороны: верх, право и лево, а сторона низа отсутствует. Это и называется формой треугольника.

Глава 2

Пункт 1

Разъясняется, что от света Эйн Соф, благословен Он, протянулся луч света к мирам — неэцалим и сотворенным на месте сократившегося свободного пространства. И здесь пять тем:

От Эйн Соф протянулся луч света внутрь свободного пространства

После упомянутого сокращения, (1) когда прямо посреди света Эйн Соф осталось свободное пространство и пустой, свободный воздух, как сказано выше, уже появилось место, где смогли бы находиться неэцалим, сотворенные, сформированные и созданные. Тогда Он (2) протянул от света Эйн Соф один прямой луч (кав, קַו) (3) от Своего сферического света (4) сверху вниз: этот луч ступенчато нисходит и опускается внутрь свободного пространства.

Ор Пними

1) Не ошибись: не думай, будто из-за сокращения света в центральной точке в Эйн Соф произошло какое-то изменение, упаси Б-г. Ведь в духовном нет исчезновения и смены, и тем более на такой высокой ступени (как сказано выше, в начале главы 1, со слов «Нужно помнить», см. там). Само сокращение произошло ради новой сущности, дополнительной к Эйн Соф, благословен Он. Сам же Эйн Соф, благословен Он, пребывает во всем Своем простом единстве точно так же, как и до сокращения, по тайне: «Он и Имя Его едины». Сокращение в центральной точке относится, разумеется, к появлению нового мира: оттуда ушел свет и осталось пустое свободное пространство, как объяснялось выше. И на месте этого свободного пространства выделились все миры, как будет сказано далее.

2) Не следует понимать это действие буквально, по аналогии с действиями человека: сначала сделал так, затем иначе, а первое действие прекратил. Нет большего материального уподобления, чем это. Ведь Он, благословен Он, не подвержен случайностям и переменам, упаси Б-г, как написано: «Я, Г-сподь, не изменился…» (Малахи 3:6). И хотя речь идет не о Его сущности, а лишь о распространяющемся от Него свете, тем не менее в Его сущности нет никаких перемен, случайностей и движения — в ней царит лишь абсолютный покой. А значит, так же неизбежно обстоит дело и с распространяющимся от Него светом — до тех пор, пока тот не достиг уровня неэцаля, то есть пока не облачился в сосуды (келим, כֵּלִים). Ведь только тогда свет выходит из категории Его сущности к уровню нового неэцаля, получающего от Него.

Мы уже объясняли, что всё это новшество относится главным образом к сосуду (кли, כְּלִי) неэцаля, то есть к существующему в нем желанию получать. Это желание, хоть оно и духовно, определенно представляет собой новую форму и является случайным свойством, не присущим Ему по природе, поскольку вовсе не свойственно Его сущности. В отличие от него, облаченный в сосуд свет не нов: он исходит из Его сущности как «сущее из сущего». И все же действие высшего света по мерке сосуда — то есть то, насколько сосуд впечатляется и получает от высшего света, — тоже подпадает под категорию новшества, которое, разумеется, неизбежно является случайным свойством, не присущим Ему по природе. Знай же: все упомянутые новшества и нисхождение ступеней говорят только о впечатлении сосуда и его получении от высшего света, ведь только сосуд воспринимает перемены и множественность. Сам же свет, взятый сам по себе, всегда пребывает в абсолютном покое, поскольку распространяется от Его сущности. Пойми это хорошо и помни на протяжении всего изучения этой мудрости, буквально в каждом слове.

Из сказанного ты ясно поймешь: высший свет ни на мгновение не перестает светить неэцалим и не подвержен случайностям и новшествам, упаси Б-г, но пребывает в состоянии абсолютного покоя. Все упомянутое здесь сокращение и уход света относятся исключительно к впечатлению и получению со стороны сосуда, то есть центральной точки. Иными словами, хотя высший свет светить не переставал, сам сосуд теперь ничего не получал от его свечения, потому что уменьшил себя. Сосуд уменьшил свое «желание получать»: он решил не принимать свет в четвертую стадию (бхина далет), которая и есть сама центральная точка, а получать лишь в три предшествующие стадии, где желание получать слабо, а желание отдавать властвует больше (как сказано выше в гл. 1, «Ор Пними», п. 14, со слов «Теперь ты поймешь»). Таким образом, высший свет нисколько не испытал воздействия от сокращения и не изменил Своего пути, упаси Б-г. В точности так же, как он светит в Эйн Соф, благословен Он, он светит во время сокращения и после него, и во всех мирах, даже в мире Асия, совершенно непрерывно, ни на миг не прекращаясь. Лишь сами сосуды производят все эти перемены, поскольку получают только по своей мере, то есть по мере заложенного в них «желания получать», как и было разъяснено.

Из сказанного ты поймешь, что слова Учителя «протянул от света Эйн Соф один луч» означают следующее: само свободное пространство — то есть сосуд, опустевший от света Эйн Соф, — сам вызвал протяжение луча от света Эйн Соф по причине уменьшения, возникшего в его желании получать. Ведь мера его получения теперь, после сокращения четвертой стадии, называется лучом по сравнению с прежним получением в четвертой стадии, когда свет заполнял все пространство. Теперь же у сосуда нет этого огромного желания получать: остались лишь три предшествующие стадии желания, где желание получать слабо, как сказано выше. Поэтому считается, будто этот сосуд получает от света Эйн Соф не более чем один луч света. Все же остальное пространство сосуда остается пустым и свободным от света, ведь этого тонкого света, получаемого им теперь, недостаточно, чтобы наполнить все место сосуда. И это произошло из-за отсутствия четвертой стадии, которая устранила саму себя, как сказано выше. Так было разъяснено, что высший свет вовсе не прекратился из-за сокращения и нисколько не изменился, начав распространяться как один луч. Все это великое изменение произошло исключительно по причине уменьшившихся сосудов получения: теперь они способны принять от света Эйн Соф лишь очень малую меру, именуемую лучом, — в соответствии с мерой своего желания, ведь больше этой меры сосуд получать не желает. Пойми же это хорошо.

3) Значение сферической формы уже объяснялось выше (глава 1, пункт 100). Этим Учитель дает нам понять, что даже после сокращения высший свет остался в сферической форме. Это означает: различия ступеней нет, и все четыре стадии для него равны по своему достоинству (как сказано выше, в главе 1 («Ор Пними», п. 19)). Причина же в том, о чем говорилось выше (в предыдущем комментарии): понятия новшества и случайного свойства ни в коем случае не применимы к высшему свету, упаси Б-г (см. там). Все упомянутые виды обновлений относятся исключительно к сосудам.

4) Не забывай: здесь ни в коем случае не имеются в виду воображаемые материальные пространственные понятия, упаси Б-г. Просто самое чистое называется верхом, а самое грубое и низкое называется низом. Как сказано выше (глава 1, пункт 6), всё, что можно понять о распространении света от Маациля и его переходе в состояние неэцаля, заключается главным образом в новшестве изменения формы, присущем неэцалю, — в возникшем в нем желании получать, которого нет в Маациле. Из-за этого неэцаль и считается далеким, грубым, низким и нижним по отношению к Маацилю: именно отличие по форме от Маациля порождает все эти свойства и отделяет его от Маациля, превращая в неэцаля. Ты знаешь также, что это изменение формы — само желание получать — раскрывается не сразу. Оно складывается постепенно, в порядке четырех стадий, и окончательно обретает форму в предельной величине лишь в четвертой стадии.

Отсюда следует: чем слабее форма желания получать — а именно в первой стадии из четырех, — тем ближе она к Маацилю, тем она важнее, чище и выше, поскольку изменение формы в ней не столь велико, как в трех последующих стадиях. Вторая же стадия, в которой желание больше, чем в первой стадии, считается более далекой от Маациля, более грубой, низкой и нижней по сравнению с первой стадией, — и так вплоть до четвертой стадии, которая дальше от Маациля, грубее, ниже и находится ниже всех остальных. Об этом и говорит Учитель, что луч протянулся «сверху вниз» — то есть от первой стадии до четвертой стадии (не включая ее саму), являющейся самой нижней из всех. Эти понятия верха и низа возникли теперь, с выходом луча: до того как луч стал светить, то есть во время сокращения, различия между верхом и низом там не существовало, как сказано выше, в главе 1 («Ор Пними», п. 19). Лишь после того как свет был принят исключительно в виде луча — то есть не во все четыре стадии, а только в три первые стадии, тогда как четвертая стадия осталась во тьме, без света, — только теперь четвертая стадия проявилась как низкая, грубая и нижняя. И по отношению к ней оцениваются также три предшествующие стадии — по тому, насколько они чище и ближе к Маацилю, как сказано выше. В отличие от этого, во время сокращения, когда свет ушел из всех четырех стадий одновременно, такого различия между стадиями еще не было, как сказано выше, в главе 1 («Ор Пними», п. 19).

Пункт 2

Рош луча касается Эйн Соф, а его завершение — нет

(5) Верхняя вершина (рош, רֹאשׁ) луча протянута от Самого Эйн Соф (6) и касается Его, однако завершение этого луча (7) внизу, в своей нижней точке, не касается света Эйн Соф.

Ор Пними

5) То есть первая стадия из четырех стадий, как сказано выше в предыдущем комментарии.

6) Первая стадия (бхина алеф) — это верхний рош. Она ближе всех к Эйн Соф, то есть к Маацилю, и потому считается словно касающейся Его: различие в изменении формы первой стадии заметно еще не настолько, чтобы отделить ее от Маациля, как сказано выше.

7) Слова «внизу, в своей нижней точке» указывают на четвертую стадию. Она дальше всех и ниже всех, как сказано выше (глава 2, пункт 4), и теперь не получает высший свет. Получается, что света Эйн Соф она не касается, а отделена от Него.

Пункт 3

Через луч распространяется свет Эйн Соф к мирам

Через этот луч свет Эйн Соф протянулся и распространился вниз.

Пункт 4

Все миры находятся на месте того сократившегося свободного пространства

На месте этого свободного пространства (8) Он выделил из Себя, сотворил, сформировал и создал абсолютно все миры.

Ор Пними

8) Этим Учитель указывает на четыре мира, называемые Ацилут, Брия, Ецира и Асия. Они включают в себя абсолютно все миры, бесчисленные в своих частностях. Происходят эти четыре мира от упомянутых четырех стадий: от первой стадии — Ацилут, от второй стадии — Брия, от третьей стадии — Ецира, от четвертой стадии — Асия.

Пункт 5

До сокращения «Он и Имя Его были едины», и никакой разум не в силах Его постичь

(«Шаар маамарей ХАЗАЛЬ», Шаббат, со слов «Уле-авин»)

(9) До этих четырех миров был Эйн Соф: (10) Он един и Имя Его едино в дивном и сокрытом единстве, благословен Он. (11) Даже приближенные к Нему ангелы бессильны и не имеют постижения в Эйн Соф, благословен Он, ведь никакой сотворенный разум не в силах постичь Его, поскольку (12) нет у Него ни места, ни границы, ни имени.

Ор Пними

9) Четыре мира — это Ацилут, Брия, Ецира и Асия, как сказано выше (в предыдущем комментарии), включающие в себя абсолютно все миры. До них, то есть до сокращения, эти четыре стадии еще не различались как находящиеся одна выше другой, как сказано выше (глава 2, пункт 4). Они пребывали в тайне простого единства, как сказано выше (глава 1, пункт 2, со слов «И теперь ты поймешь...»), без какого-либо различия между ступенями и между светом и сосудом — по тайне «Он и Имя Его едины», как сказано выше, см. там.

10) Слово «Он» указывает на высший свет, а «Имя Его» указывает на свойство желания получать, которое неизбежно присутствует там, как сказано выше (глава 1, пункт 2, со слов «Не стоит удивляться...», см. там). «Имя Его» (шмо, שְׁמוֹ) по гематрии равно слову «желание» (рацон, רָצוֹן = 346) и указывает на «желание получать».

11) То есть теперь, после того как миры были сотворены, даже у ангелов — самых близких к Нему по своей духовности творений — нет постижения в Эйн Соф.

12) Ведь там, в Эйн Соф, благословен Он, действует тайна «Он и Имя Его едины», и место и сосуд совершенно неразличимы, как сказано выше. Поэтому никакой сотворенный разум не в силах постичь Его, ведь нет постижения света без сосуда.


    

    
        Внутреннее созерцание

Глава 1

Пункт 1

Прежде всего нужно знать: там, где речь идет о духовных понятиях, отрешенных от времени, пространства и движения — и тем более о Б-жественном, — у нас нет слов, чтобы высказать и выразить их. Ведь весь наш словарный запас взят из иллюзорных восприятий чувств. Как же можно опереться на него там, где чувства и воображение не властны?

Возьмем для примера самое тонкое слово, такое как «свет» («света́»)... Но и оно заимствовано из области воображения: от солнечного света или от ощутимого душевного покоя и тому подобного. Как же в таком случае выражать этими словами темы Б-жественного? Ведь вдумчивому читателю они не откроют никакой истины.

Нечего и говорить о тех случаях, когда эти понятия нужно изложить в книге, исследуя мудрость, как принято во всякой науке. Ведь если ошибиться хотя бы в одном слове, не подходящем к цели, читатель тотчас запутается и совершенно собьется с толку во всей теме. Поэтому каббалисты и выбрали особый язык, который можно назвать «языком ветвей». Ведь в этом мире нет ни одной сущности и ни одного ее проявления, которые не происходили бы из своего корня в высшем мире. Напротив, любое бытие берет начало в мире высшем и лишь затем нисходит в наш мир.

Так мудрецы без лишнего труда нашли готовый язык, позволяющий передавать постижения друг другу — устно и письменно, из поколения в поколение. Они взяли названия земных ветвей, где каждое имя говорит само за себя, словно указывая пальцем на свой высший корень в системе высших миров.

Пусть это рассеет твои недоумения, если ты часто встречаешь в книгах по каббале поразительные выражения, порой даже чуждые человеческому духу. Ведь если мудрецы уже избрали этот язык — упомянутый «язык ветвей», — как они могли бы обойти какую-то ветвь из-за ее низменности и не выразить с ее помощью нужный смысл? Другой ветви взамен в нашем мире просто не найти: ведь как «два волоса не растут из одной поры» (Бава Батра 16а), так нет и двух ветвей, относящихся к одному корню.

Нельзя было и отбросить положение мудрости, требующее именно этого низменного выражения. Более того, такая потеря нанесла бы огромный вред и вызвала путаницу во всей этой мудрости. Ни в одной другой науке мира все вопросы не переплетены между собой столь тесно по закону причины и следствия, порождающего и порождаемого, как в каббале: здесь от начала и до конца все темы связаны и сцеплены, буквально как звенья одной длинной цепи.

Поэтому здесь нет свободы произвольно менять эти названия, заменяя дурное хорошим. Мудрецы обязаны всегда приводить в точности ту ветвь, которая прямо указывает на свой высший корень, и подробно разъяснять ее, чтобы дать точное определение вдумчивым исследователям.

Однако те, у кого еще не открылись глаза к небесным видениям и кто пока не знает во всех тонкостях, как ветви этого мира соотносятся со своими корнями в мирах высших, бродят здесь «как слепые, ощупывающие стену» (Йешаяу 59:10). Они не поймут ни одного слова в его истинном значении, ведь каждое слово — это название ветви по отношению к ее корню. Исключение — когда они слышат разъяснение из уст признанного мудреца, берущегося изложить суть дела на разговорном языке. В таком случае мудрец неизбежно выступает переводчиком с одного языка на другой: с языка ветвей на язык разговорный. И только тогда он сможет хоть как-то объяснить духовное понятие.

Ради этого я и взял на себя труд в этом комментарии — объяснить десять сфирот так, как учил нас Б-жественный мудрец Аризаль: в их духовной чистоте, отрешенными от всяких материальных представлений. Тогда любой начинающий сможет приступить к этой мудрости, не споткнувшись об овеществление и не впав в ошибку. А поняв эти десять сфирот, он сможет увидеть и понять, как разбираться во всех остальных вопросах этой науки.

Знай: прежде чем проявились неэцалим и были сотворены творения, простой высший свет наполнял всю действительность и т. д. («Эц Хаим», врата 1, чертог 1).

Эти слова требуют разъяснения. Как могло до того, как проявились миры, существовать некое подобие места для бытия, которое простой свет наполнял бы целиком?

Кроме того, требует объяснения и то, что возникло желание сократиться ради явления совершенства Своих деяний. Ведь из слов книги можно заключить, будто там уже был некий недостаток, упаси Б-г!

Крайнее изумление вызывает и сама центральная точка в Нем, где произошло сокращение. Сказано ведь, что там нет ни начала, ни конца (рош и соф, רֹאשׁ וְסוֹף). Откуда же взяться середине?

Поистине, эти вещи глубже моря, и потому я вынужден подробно остановиться на их разъяснении.

Нет ничего во всем сущем, что не содержалось бы в Эйн Соф. Противоположные для нас понятия включены в Него, благословен Он, по тайне «один, единый и единственный»

Знай: нет в мире никакой сущности или бытия — будь то воспринимаемое нашими чувствами или постигаемое взором нашего разума, — которые не содержались бы в Творце, благословен Он. Ведь всё это нисходит к нам от Него, благословен Он, а разве дающий может дать то, чего в нем нет? И этот вопрос уже обстоятельно разъяснен в книгах.

Однако нужно понять: для нас эти понятия разделены или противоположны. Например, понятие мудрости отличается от понятия сладости: мудрость и сладость — два совершенно разных понятия. Точно так же действующий несомненно отличается от действия: действующий и его действие — неизбежно два раздельных понятия. Тем более это касается противоположностей, таких как сладость и горечь: каждое из этих свойств мы, конечно же, воспринимаем отдельно. У Него же, благословен Он, мудрость и наслаждение, сладость и острота, действие и действующий и все подобные различные и противоположные формы включены воедино в Его простом свете. Между ними нет ни малейшего различия и разделения: всё заключено в понятии «один, единый и единственный».

«Один» (эхад, אֶחָד) указывает на то, что Он пребывает в абсолютном равенстве.

«Единый» (яхид, יָחִיד) указывает на исходящее от Него: всё это множество пребывает у Него, благословен Он, в единой форме, подобно самой Его сущности.

А «единственный» (меюхад, מְיֻחָד) указывает: хотя Он и совершает множество действий, все их производит одна-единственная сила. Все они возвращаются и вновь объединяются в единый образ, поскольку этот единый образ поглощает все формы, проявляющиеся в Его действиях. Это предмет чрезвычайно тонкий, и не всякий разум способен вместить его. Так же разъяснил нам Рамбан, благословенной памяти, единство Творца, благословен Он, по тайне «один, единый и единственный». Вот его подлинные слова в комментарии на «Сефер Йецира» (гл. 1, мишна 7): «Есть различие между [понятиями] „один“, „единый“ и „единственный“: Явное Имя, когда оно объединяется, чтобы действовать единой силой, называется „единственным“; когда оно разделяется, чтобы совершать Свое действие, каждая его часть называется „единым“; а когда оно пребывает в абсолютном равенстве, оно называется „одним“». До сих пор его чистые слова.

Пояснение. Слова «объединяется, чтобы действовать единой силой» означают: Он действует ради блага, как и подобает Его единству, и в действиях Его нет перемен.

«Когда оно разделяется, чтобы совершать Свое действие» — то есть когда Его действия отличаются друг от друга и кажется, упаси Б-г, будто Он творит то добро, то зло. Тогда Оно называется «единым», ведь у всех Его различных действий один-единственный результат: творить добро. Выходит, Он един в каждом отдельном действии и не меняется от различия Своих дел.

«А когда оно пребывает в абсолютном равенстве, оно называется „одним“» — имя «один» указывает на саму Его сущность, благословен Он, в Которой все виды противоположностей абсолютно равны, как сказано выше.

Об этом же писал и Рамбам, благословенной памяти: у Него Познающий, Познаваемое и само Знание — одно (Мишне Тора, Законы основ Торы 2:10). Ведь мысли Его неизмеримо выше наших мыслей, и пути Его — выше путей наших (Йешаяу 55:9).

Пункт 2

Два различия в воздействии: до того, как оно дошло до получения, и после того, как дошло до получения

Поучись на примере тех, кто вкушал ман: ман назван «хлебом с небес» (Шмот 16:4), потому что он не огрубел материально при облачении в этот мир. Мудрецы (ХАЗАЛЬ) говорили: каждый ощущал в нем любой вкус, какой только желал (Йома 75а). Значит, в мане неизбежно присутствовали противоположные свойства: один ощущал в нем сладкий вкус, а другой — острый и горький. Сам ман обязательно включал в себя обе эти противоположности вместе: ведь разве дающий может дать то, чего в нем нет? Но как две противоположности могут уживаться в одном предмете? Приходится признать: сам по себе ман прост и отрешен от обоих вкусов, но содержит их в себе так, что материальный получатель способен выделить для себя именно тот вкус, какой пожелает.

Так же пойми и любое духовное явление: само по себе оно едино и просто, но включает в себя всё многообразие форм в мире. Когда же оно доходит до ограниченного материального получателя, тот образует в нем одну отдельную форму из всего множества форм, соединенных в этой духовной сущности.

И согласно этому всегда следует различать в Его воздействии, благословен Он, два аспекта (бхинот, בְּחִינוֹת): первая — это состояние самой сути высшего изобилия (шефа, שֶׁפַע) до того, как оно дошло до получения, когда оно еще представляет собой простой всеобъемлющий свет. Вторая — состояние после того, как изобилие дошло до получения: тогда оно обретает одну отдельную и частную форму в соответствии со свойствами получателя.

Пункт 3

Как можно понять, что душа — это часть Б-жественного

Исходя из этого мы сможем понять сказанное каббалистами о сущности души (нешама, נְשָׁמָה). Вот их слова: душа — это буквально «часть от Б-га свыше» (Иов 31:2), и в ней нет вовсе никакого отличия от «целого», кроме того лишь, что душа — это часть, а не «целое». Это подобно камню, высекаемому из горы: ведь сущность горы и сущность камня одинаковы, и между камнем и горой нет никакой разницы, кроме одной: камень — это лишь часть горы, а гора представляет собой «целое». Такова суть их слов, благословенной памяти.

На первый взгляд эти слова в высшей степени удивительны, и труднее всего понять: как вообще можно говорить о различии и части по отношению к Б-жественному и уподоблять это камню, высекаемому из горы? Понятно, что камень высекают из горы топором и молотом. Но в Б-жественном, если можно так выразиться, — как и чем части могут отделиться друг от друга?

Пункт 4

Духовное отделяется силой различия формы, подобно тому как материальное отделяется топором

Прежде чем перейти к ответу, объясним суть разделения в духовном. Знай: духовные сущности отделяются друг от друга исключительно изменением формы. Если один духовный объект приобретает две разные формы, он уже не один, а два.

Я поясню тебе это на примере душ (нефашот, נְפָשׁוֹת) людей, которые тоже духовны. Известен духовный закон: форма его проста, как сказано выше. Несомненно, душ много — столько же, сколько тел, которым они дают свет. Но отличаются они друг от друга благодаря изменению формы в каждой из них. Об этом и сказали мудрецы (ХАЗАЛЬ): «Как лица их не похожи одно на другое, так и мнения их не сходны меж собой» (Брахот 58а). Телу же присуще особое свойство разделять формы душ, так что в каждой душе можно различить ее собственное качество: эта душа добрая, а та — дурная, и так далее во всем многообразии различных форм.

Отсюда видно: как материальный предмет разделяется, рассекается и отделяется топором и пространственным удалением частей друг от друга, точно так же и духовный предмет разделяется, отсекается и отделяется из-за различия формы между частями. И в какой мере различаются формы, в такой же мере измеряется и расстояние между частями. Запомни же это как следует.

Пункт 5

Как представить себе изменение формы в творении по отношению к Эйн Соф

Однако пока нам это понятно лишь в нашем мире, на примере душ людей. Что же касается высшей души, о которой сказано, что она — часть Б-жественного свыше, то все еще не объяснено, как она отделяется от Б-жественного настолько, что ее можно назвать Б-жественной частью.

Нельзя ведь сказать, будто это происходит за счет различия формы: упаси Б-г так утверждать! Мы ведь уже выяснили, что Б-жественное — это простой свет, включающий в своем простом единстве всё многообразие форм и противоположных свойств мира, по тайне «один, единый и единственный», как сказано выше. Как же тогда представить в душе отличие по форме от Б-жественного, из-за которого она отделилась бы и получила имя части от Него, благословен Он?

По правде говоря, этот вопрос еще острее стоит в отношении света Эйн Соф до сокращения. Ведь всё существующее перед нами — все миры, высшие и низшие вместе, — рассматривается в двух аспектах. Первый аспект — это состояние всего сущего до сокращения, когда всё было без границы и предела; и этот аспект называется «свет Эйн Соф, благословен Он». Второй аспект — состояние всего сущего от сокращения и ниже, где всё пребывает в границе и мере; и этот аспект называется четырьмя мирами Ацилут, Брия, Ецира и Асия.

Известно: в самой Его сущности «никакая мысль не может объять Его вовсе» (Предисловие к Тиккуней Зоар 17а), и у Него нет никакого имени или названия. Ведь как определить именем то, чего мы не постигаем? Всякое имя выражает постижение, указывая, что нами постигнуто нечто в соответствии с этим именем. Поэтому в самой Его сущности, благословен Он, конечно же, нет совершенно никакого имени и названия: все имена и названия относятся только к распространяющемуся от Него свету. И именно распространение Его света до сокращения, наполнявшее всё сущее без границы и конца, называется именем «Эйн Соф, благословен Он».

Исходя из этого необходимо понять: чем же свет Эйн Соф, благословен Он, обособлен сам по себе и выделился из самой Его сущности настолько, что мы можем определить его именем? Это тот же самый вопрос, который мы задали выше о душе.

Пункт 6

Разъяснение слов мудрецов о том, почему вознаграждению душ предпосланы служение и труд: «Тот, кто ест не свое, стыдится смотреть в лицо [дающему]»

Чтобы хоть немного понять столь высокий предмет, необходимо раскрыть тему шире. Исследуем же стержень всего сущего перед нами и его общую цель. Разве бывает действующий без цели? А если так, то какова цель, ради которой Творец, благословен Он, произвел всё это сущее перед нами в высших и низших мирах?

Мудрецы (ХАЗАЛЬ) во множестве мест уже указали нам, что все миры были созданы лишь ради Исраэля, исполняющего Тору и заповеди, и это общеизвестно (Ваикра Раба 36:4). Однако здесь нужно вникнуть в вопрос, который задали сами мудрецы: если цель сотворения миров состояла в том, чтобы насладить Свои творения, то зачем Творцу понадобилось создавать этот материальный, темный и полный страданий мир? Ведь и без этого Он мог бы наслаждать души сколько пожелает, если можно так выразиться. Зачем же Он поместил душу в столь темное и нечистое тело?

И они ответили на это: «Тот, кто ест не свое, стыдится смотреть в лицо [дающему]» (ман де-ахиль де-лав дилей, баит ле-истакулей бе-апей; Талмуд Йерушалми, Орла 1:3). Смысл в том, что во всяком незаслуженном даре кроется изъян стыда; и чтобы избавить души от этого изъяна, Он создал этот мир, где есть возможность труда. Тогда в будущем они будут наслаждаться плодами трудов своих, получая полную награду за свои усилия, и тем самым избавятся от стыда. Таковы их слова.

Пункт 7

Какое соотношение может быть между трудом семидесяти лет и вечным наслаждением? И нет большего незаслуженного дара, чем этот

Но эти слова мудрецов вызывают тяжелые вопросы со всех сторон.

Во-первых, главное наше устремление и молитва выражены в словах: «Одари нас из сокровищницы незаслуженного дара». А мудрецы сказали, что эта сокровищница приготовлена именно для величайших душ в мире (Танхума, Ки Тиса 27; Шмот Раба 45:6).

Во-вторых, еще труднее понять сам их ответ, гласящий, что в незаслуженном даре кроется великий изъян — стыд, возникающий у каждого, кто получает даром, и ради устранения этого изъяна Творец устроил этот мир с трудом и служением, чтобы в грядущем мире души получили награду за свои старания и труд своих рук. Этот ответ крайне удивителен! С чем это можно сравнить? С человеком, который говорит товарищу: «Поработай у меня одно краткое мгновение, а взамен я буду осыпать тебя всеми наслаждениями мира и драгоценностями всю твою жизнь». Ведь нет большего незаслуженного дара, чем этот! Вознаграждение совершенно несоизмеримо с работой: ведь работа происходит в этом бренном мире, который не имеет никакой ценности по сравнению с наградой и наслаждением вечного мира. Какую вообще ценность имеет количество бренного мира в сравнении с количеством вечного мира? Нечего даже говорить о качестве труда: оно ничтожно по сравнению с качеством награды, как и сказали мудрецы: «В будущем Святой, благословен Он, наделит каждого праведника тремястами десятью (шай, ש״י = 310) мирами» (Мишна, Укцин 3:12).

И нельзя сказать, будто часть награды Творец дает за труды, а остальное — в качестве незаслуженного дара. Чего же тогда достигли мудрецы своим установлением? В остальной части дара всё равно сохранился бы изъян стыда!

Поэтому слова мудрецов нельзя понимать буквально: здесь заложен глубокий смысл.

Пункт 8

В одной мысли было выделено и сотворено всё сущее; и она — действующая, она — само действие, она — чаемая награда, и она же — суть труда

Прежде чем приступить к разъяснению слов мудрецов, мы должны понять Его замысел при сотворении миров и всего сущего перед нами: эти деяния не исходили от Него путем множества мыслей, подобно нашим путям. Ведь Он, благословен Он, — один, единый и единственный, как сказано выше. И подобно тому как Он прост, так и исходящие от Него света просты и едины, без всякого множества форм, как написано: «Мои мысли — не ваши мысли, и не ваши пути — пути Мои…» (Йешаяу 55:8).

Поэтому пойми и уразумей: все имена и названия, все высшие и низшие миры — всё это один простой свет, единый и единственный. Ведь у Творца исходящий свет, мысль, действие, действующий и всё, что только может помыслить и вообразить сердце, — это буквально одно.

Суди же по этому и уразумей: в единой мысли Маациль выделил из Себя и сотворил всё это сущее — высшие и низшие вместе, вплоть до завершения всего в окончательном исправлении. И эта единая мысль совершает всё: она же — сама суть всех действий, она — получатель цели, она составляет суть труда, и она же — само совершенство и чаемая награда. Подобно тому как объяснил Рамбан, благословенной памяти, тайну [понятий] «один, единый и единственный», как сказано выше.

Пункт 9

Понятие сокращения объясняет, как от совершенного действующего могло произойти несовершенное действие

Именно поэтому Учитель, благословенной памяти, столь подробно остановился в первых главах этой книги на Первом сокращении: ведь этот вопрос — сложнейший из сложнейших. Неизбежно ведь и повреждения, и всевозможные изъяны исходят и берут начало от Него, благословен Он, как написано: «Создающий свет и творящий тьму…» (Йешаяу 45:7). Но повреждения и тьма — прямая противоположность Ему, благословен Он! Как же возможно, чтобы одно происходило от другого? И как они уживаются вместе со светом и наслаждением замысла творения?

Нельзя сказать, будто это две раздельные мысли: упаси Б-г говорить или помышлять подобное, как сказано выше. Как же тогда всё это нисходит от Него, благословен Он, вплоть до этого мира, полного скверны, страданий и великой нечистоты? И как всё это совмещается в единой мысли?

Глава 2

Пункт 10

Разъяснение замысла творения

Теперь перейдем к объяснению формы замысла творения. Несомненно: «конец действия — в первоначальном замысле». Ведь даже у материального человека при всем обилии его мыслей завершение дела сначала возникает в мысли. Например, когда человек строит себе дом, ясно: первой его мыслью был образ дома, где он сможет жить. Поэтому строительству предшествует множество мыслей и действий, пока он не воплотит образ, задуманный с самого начала. И сам этот образ появляется лишь в конце всех его трудов. Ты видишь: конец действия изначально заложен в мысли.

Конечный же результат — основа и цель, ради которых все это создано, — состоит в том, чтобы насладить Свои творения, как сказано в Зоаре. Известно также, что Его мысль осуществляется и действует мгновенно. Он ведь не человек, чтобы нуждаться в орудиях труда: сама Его мысль тотчас же завершает все действие.

Отсюда понятно: как только Он задумал сотворить творения, чтобы насладить их, этот свет сразу распространился от Него во всем своем облике, во весь свой рост и со всей высотой задуманных Им наслаждений. Все это вошло в ту мысль, которую мы называем замыслом творения. Пойми это хорошенько: здесь место, где велели быть кратким.

И знай: этот замысел творения мы называем светом Эйн Соф, благословен Он. О самой же Его истинной сущности у нас нет ни звука, ни слова, чтобы определить ее каким бы то ни было именем. И помни это.

Пункт 11

В силу желания отдавать в Маациле в неэцале неизбежно рождается желание получать. И оно служит тем сосудом, внутри которого неэцаль принимает свое изобилие

Об этом и сказал Учитель, благословенной памяти: вначале свет Эйн Соф, благословен Он, заполнял всю действительность. Смысл в том, что Всевышний задумал насладить творения, и свет распространился, изошел от Него, если можно так выразиться. И в этот свет тотчас было заложено желание получать (рацон лекабель, רָצוֹן לְקַבֵּל) наслаждение.

Рассуди сам: это желание и определяет всю меру величины распространяющегося света. Мера света и изобилия точно соответствует тому, насколько есть желание насладиться, — не меньше и не больше. Вникни в это хорошенько.

Поэтому саму суть желания получать, заложенного в этом свете силой Его замысла, мы называем «местом». Приведем пример. Когда мы говорим, что у одного человека есть место съесть за обедом буханку хлеба весом в литру, а другой не может съесть больше половины этого веса, — о каком месте идет речь? Не о размере внутренних органов, а исключительно о силе аппетита и желания есть. И ты видишь: место для принятия хлеба зависит от величины желания и тяги к еде. Тем более в духовном: желание принять изобилие и служит местом для этого изобилия, а само изобилие измеряется мерой желания.

Пункт 12

Желание получать, заключенное в замысле творения, вывело его из Его истинной сущности к категории имени Эйн Соф

Теперь нам легко понять, почему свет Эйн Соф, благословен Он, выделился из Его истинной сущности (о которой у нас нет ни звука, ни слова) и стал определяться именем «свет Эйн Соф», как сказано выше. Причина — в этом различии: в этом свете заключено желание получать от Его сущности. А это новая форма, которой вовсе нет в Его сущности, избави Б-г, — ведь от кого Ему получать, упаси Б-г? И эта же форма задает всю величину этого света, как сказано выше. Вникни в это хорошенько: здесь невозможно распространяться подробнее.

Пункт 13

До сокращения различие формы желания получать не было заметно

Однако при всем том эта новая форма вовсе не воспринималась как отличие от Его света. В этом тайный смысл сказанного в «Пиркей де-рабби Элиэзер»: «До сотворения мира был Он Един и Имя Его едино». «Он» указывает на свет в Эйн Соф, благословен Он, а «Имя Его» — на место, то есть на тайну желания получать от Его сущности, заключенного в свете Эйн Соф, благословен Он. Мидраш сообщает нам: «Он и Имя Его едины». Имя Его — это тайна Малхут де-Эйн Соф, то есть желание: желание получать, заложенное во всей действительности в замысле творения до сокращения. И в нем не различалось никакого изменения формы и никакого отличия от пребывающего в нем света: свет и место были поистине едины. Ведь будь в этом месте хоть какое-то изменение или ущерб по сравнению со светом Эйн Соф, благословен Он, там непременно различались бы две стадии, как сказано выше. Вникни в это хорошенько.

Пункт 14

Сокращение означает, что Малхут де-Эйн Соф уменьшила желание получать в себе, и тогда свет исчез, ведь нет света без сосуда

В этом и суть сокращения. Желание получать, заключенное в свете Эйн Соф, благословен Он, называется Малхут де-Эйн Соф. Как сказано выше, это тайна замысла творения в Эйн Соф, включающего в себя всю действительность. Оно украсило себя, чтобы возвыситься и еще больше уподобить свою форму Его истинной сущности. Поэтому оно уменьшило свое желание принимать Его изобилие в четвертой стадии желания, как будет сказано ниже. Намерение состояло в том, чтобы благодаря этому выделились из Него и были сотворены миры вплоть до этого мира: тогда форма желания получать исправится, вернется к форме отдачи и уподобится Маацилю. А когда желание получать уменьшилось, свет сам собой ушел оттуда: ведь известно, что свет зависит от желания, а желание — это место света. В духовном же нет принуждения.

Глава 3

Пункт 15

Разъяснение источника происхождения души

Теперь прояснится исток души, о которой сказано: «часть Б-га свыше» (Иов 31:2). Выше мы спрашивали: как и в чем форма души может измениться по сравнению с Его простым светом, чтобы тем самым отделиться от Всего [Сущего], благословен Он?

Теперь понятно: в ней действительно возникло огромное изменение формы. Ведь хотя Он, благословен Он, вмещает в Себя все формы, какие только можно помыслить и вообразить, однако из сказанного выше видно: есть одна форма, которой в Нем нет, — это форма желания получать. Ведь от кого Ему получать, упаси Б-г?

Души же были сотворены лишь потому, что Он пожелал насладить их (а это и есть замысел творения, как сказано выше). Поэтому в души неизбежно заложен закон: желать и стремиться принимать Его изобилие. Этим они и отделяются от Него, благословен Он, поскольку их форма изменилась по сравнению с Ним. Уже объяснялось: материальное делится и обособляется силой движения и расстоянием в пространстве, тогда как духовное — различием формы. Насколько изменяется их форма относительно друг друга, настолько же измеряется и расстояние между ними. Если же различие формы доходит до полной противоположности, из конца в конец, наступает полное отсечение и разделение: они уже не могут питаться друг от друга, ведь они считаются чуждыми друг другу.

Глава 4

Пункт 16

После сокращения и экрана над желанием получать оно стало непригодным в качестве сосуда получения и вышло из системы святости, а вместо него сосудом получения служит отраженный свет, тогда как сосуд желания получать был отдан системе нечистоты

После сокращения и экрана (масах, מָסָךְ), возникшего над этим сосудом (кли, כְּלִי) — желанием получать, — оно отменилось, отделилось и вышло из всей системы святости. Вместо него в качестве сосуда получения стал служить отраженный свет (ор хозер, אוֹר חוֹזֵר, как сказано в части 3). Знай: в этом заключается вся разница между АБЕА святости и АБЕА нечистоты. Сосуды получения в АБЕА святости состоят из отраженного света, исправленного подобием формы с Эйн Соф. АБЕА же нечистоты пользуются сократившимся желанием получать, чья форма противоположна Эйн Соф. Из-за этого они отсечены и отделены от Жизни жизней — от Эйн Соф.

Пункт 17

Человек питается от осадка клипот и потому пользуется желанием получать подобно им

Теперь ты поймешь и корень изъянов, сразу же включенный в замысел творения, цель которого — насладить Свои творения. Когда же завершилось развитие пяти всеобъемлющих миров — Адам Кадмон и АБЕА — и раскрылись также клипот в четырех мирах АБЕА нечистоты по тайне стиха: «Одно напротив другого сделал Б-г» (Коэлет 7:14), тогда перед нами предстает материальное темное тело, о котором сказано: «Ибо помысел сердца человеческого дурен от юности его» (Берешит 8:21). Все его питание с юных лет идет от осадка клипот. Ведь вся суть клипот и нечистоты — в «желании только получать», а желания отдавать в них нет вовсе. Этим они прямо противоположны Ему, благословен Он: ведь у Него нет желания получать, упаси Б-г, а все Его желание — лишь наслаждать и отдавать.

Поэтому клипот и называют мертвыми: их форма противоположна Жизни жизней, они отсечены от Него, и в них нет ничего от Его изобилия. Поэтому и тело, питаясь осадком клипот, тоже оказывается отсечено от жизни и полно скверны. Все это — из-за заложенного в нем «желания только получать», а не отдавать: его желание всегда ненасытно раскрыто, чтобы поглотить в свое чрево весь мир и все, что наполняет его. И потому «грешники и при жизни называются мертвыми». Их форма до крайности противоположна своему корню, в них нет ничего от свойства отдачи, поэтому они отсекаются от Него, благословен Он, и мертвы по-настоящему. И хотя кажется, будто и у грешников есть проявления отдачи, ведь они дают милостыню и тому подобное, в Зоаре о них уже сказано: «всякое милосердие, которое они творят, творят лишь ради самих себя», ведь их главное намерение — ради себя и ради своего почета (см. там).

Праведники же занимаются Торой и заповедями не ради награды, а чтобы доставить радость своему Создателю. Тем самым они очищают свое тело и обращают имеющиеся в них сосуды получения в свойство отдачи. Об этом сказал наш святой учитель: «Открыто и известно... что я не насладился [от этого мира] даже мизинцем» (Ктубот 104а). Так они поистине сливаются с Ним, благословен Он: их форма становится полностью тождественна Создателю, без малейшего различия.

Об этом мудрецы толковали стих: «И сказать Сиону: "Ты Мой народ"» (Йешаяу 51:16), толкуя слово амми — «Мой народ» (עַמִּי) как имми — «со Мной» (עִמִּי). И в «Предисловии к Книге Зоар» (пункт 67) они объясняют: «Со Мной (имми, עִמִּי) вы в партнерстве». Праведники становятся партнерами Творца, благословен Он: Он начал творение, а праведники завершают его, обращая сосуды получения в сосуды отдачи.

Пункт 18

Вся действительность включена в Эйн Соф, благословен Он, и исходит как «сущее из сущего», и только желание получать создано заново и исходит как «сущее из ничего»

Знай: все новшество, которое Творец, благословен Он, произвел в этом творении (о чем мудрецы сказали, что Он извлек его как «сущее из ничего»), относится исключительно к форме желания наслаждаться, заложенной в каждом создании. Сверх этого в тайне творения не возникло ничего нового. В этом тайный смысл стиха: «Создающий свет и творящий тьму» (Йешаяу 45:7). Рамбан объясняет, что слово борэ — «творящий» (בּוֹרֵא) указывает на новшество, то есть на то, чего не существовало прежде. И ты видишь: не сказано «творящий свет» — именно потому, что в свете нет новизны «сущего из ничего». Свет и все, что заключено в свете (все приятные чувственные восприятия и умопостигаемые явления в мире), исходят как «сущее из сущего»: они уже были включены в Него, благословен Он. Следовательно, в них нет никакого новшества, и потому сказано «Создающий свет», чтобы показать: в нем нет сотворения заново. О тьме же, которая включает в себя все неприятные чувственные восприятия и умопостигаемые явления, сказано: «и творящий тьму», ведь Он произвел их поистине как «сущее из ничего». Их вовсе не было в Его бытии, упаси Б-г, они возникли заново. Корнем же всего этого служит форма «желания наслаждаться», заключенная в светах, распространяющихся от Него, благословен Он. Вначале она лишь темнее высшего света и потому зовется тьмой по сравнению со светом. Но в итоге из-за нее постепенно разворачиваются и выходят клипот, ситра ахра и грешники, которые из-за нее полностью отсекаются от корня жизни.

В этом и смысл написанного: «Ноги ее нисходят к смерти» (Мишлей 5:5). Слово раглейа — «ноги ее» (רַגְלֶיהָ) указывает на завершение [развития ступеней]. Стих говорит, что от «ног» Малхут (то есть от свойства желания наслаждаться в распространении Его света) в итоге нисходит смерть к ситра ахра и к тем, кто питается от ситра ахра и следует за ней.

Пункт 19

Поскольку мы ветви, берущие начало в Эйн Соф, всё находящееся в нашем корне доставляет нам наслаждение, а то, чего в нашем корне нет, становится для нас бременем и страданиями

Однако можно спросить: раз это различие формы — желание получать — непременно должно быть в творениях, ведь иначе как бы они произошли от Него, благословен Он, и вышли из категории Творца в категорию творения? Без различия формы это невозможно представить, как говорилось выше. Более того, форма желания наслаждаться — это главная суть творения, вокруг которой вращается весь замысел творения. Она же определяет и меру блага и наслаждения, как мы подробно объяснили выше (и потому называется «местом»). Как же тогда говорится о ней, что она называется тьмой и простирается вплоть до смерти, производя в нижних получателях разрыв и отделение от Жизни жизней, упаси Б-г? И кроме того, нужно понять: что это за великий трепет, охватывающий получателей из-за отличия по форме от Его сущности, и почему на это свойство пало столь суровое осуждение?

Чтобы вполне ясно растолковать тебе этот тонкий предмет, сначала нужно объяснить происхождение всех наслаждений и страданий, ощущаемых в нашем мире. Пойми: известно, что природа всякой ветви подобна ее корню. Поэтому все свойства, присущие корню, желанны и для ветви: она любит их и стремится к ним. От всех же свойств, не присущих ее корню, ветвь отстраняется, не выносит их и ненавидит. Этот закон непреложен для всякого корня и его ветви.

А поскольку Он, да будет Он превознесен, есть корень всех созданных Им творений, все заключенное в Нем Самом и нисходящее к нам от Него прямым путем приятно нам и сладостно: ведь наша природа близка к нашему корню. Все же то, чего нет в Нем и что нисходит к нам не прямым путем, а лишь в силу самой основы творения, оказывается противным нашей природе, и нам тяжело это сносить. А именно: мы любим покой и очень ненавидим движение — настолько, что не делаем ни одного движения иначе как ради достижения покоя. Так происходит потому, что наш корень неподвижен и пребывает в покое, и движение совершенно не свойственно Ему; поэтому оно противоречит нашей природе и ненавистно нам.

Точно так же мы любим мудрость, силу, богатство и все добрые достоинства именно потому, что они заключены в Нем, благословен Он, — в нашем корне. И мы глубоко ненавидим противоположное им — глупость, слабость, бедность, унижение и тому подобное, — именно потому, что их совершенно нет в нашем корне, и потому они отвратительны и ненавистны нам до невыносимости.

Однако следует исследовать: как возможно, чтобы к нам исходило нечто не прямо от Него, благословен Он, а лишь в силу самой основы творения?

С чем это можно сравнить? С богачом, который позвал человека с улицы, кормит его, поит и каждый день одаривает серебром и золотом, с каждым днем все больше. И ты заметишь: в щедрых дарах богача этот человек одновременно ощущает два противоположных вкуса. С одной стороны, он испытывает безмерное наслаждение от множества подарков. С другой стороны, ему тяжело сносить такое обилие благодеяний, и он стыдится в момент получения: постоянное умножение даров вызывает в нем тягостное чувство. Несомненно, наслаждение от подарков исходит к нему прямо от дающего богача. Однако тягостное чувство, которое он ощущает при получении даров, исходит не от богача, а из самой сути получателя: в нем пробуждается стыд из-за получения подарка даром. И хотя богач, разумеется, тоже стал причиной этого чувства, но произошло это косвенным путем.

Пункт 20

Поскольку желания получать нет в нашем корне, мы чувствуем в нем стыд и тягость. И об этом сказали мудрецы, что ради исправления этого [Творец] уготовил нам в этом мире труд в Торе и заповедях, чтобы обратить желание получать в желание отдавать

Из всего сказанного нам становится ясно: любые формы, исходящие к нам от Него, благословен Он, косвенным путем, несут в себе тягость, ибо это противно нашей природе. И теперь ты поймешь, что новая форма получателя — «желание наслаждаться» — сама по себе вовсе не изъян и не недостаток по отношению к Нему, благословен Он. Напротив, это главная основа творения, без которой творения не было бы вовсе, как сказано выше. Однако сам получатель, носитель этой формы, в силу своей природы ощущает в ней невыносимую тягость — именно потому, что этой формы нет в его корне. Вникни в это хорошенько.

Благодаря этому нам удалось понять ответ мудрецов о том, почему был сотворен этот мир: «тот, кто ест не свое, стыдится смотреть в лицо [дающему]» (Талмуд Йерушалми, Орла 1:3). На первый взгляд это казалось весьма удивительным, как сказано выше. Теперь же их слова становятся для нас совершенно ясными и глубокими: они имели в виду различие формы «желания наслаждаться», неизбежно присутствующее в душах, как сказано выше. Ведь «тот, кто ест не свое, стыдится смотреть в лицо дающему»: всякий получающий подарок испытывает стыд при получении именно из-за различия формы с корнем, в котором нет этого свойства получения.

И чтобы исправить это, Он сотворил этот мир, куда приходит душа и облачается в тело. Благодаря трудам в Торе и заповедях с намерением доставить радость своему Создателю сосуды получения души обращаются в сосуды отдачи. Сама по себе она не желала бы этого высокого изобилия, но принимает изобилие лишь затем, чтобы доставить радость Создателю, желающему, чтобы души наслаждались Его изобилием. А поскольку она чиста от желания получать ради себя, то уже не стыдится смотреть в лицо, и благодаря этому раскрывается совершенство творения.

Необходимость же столь далекого постепенного развития вплоть до этого мира будет объяснена ниже: этот великий труд — обращение формы получения в форму отдачи — невозможен нигде, кроме как в этом мире, как еще будет сказано.

Пункт 21

Грешники сокрушены двойным сокрушением, а праведники наследуют вдвойне

Приди и узри: у грешников сокрушение поистине двойное, ведь они держатся за оба конца веревки. Этот мир был сотворен с недостатком и пустотой от всякого блага изобилия, и чтобы приобрести достояния, необходимо движение. Известно же, что непрестанное движение огорчает человека, поскольку оно исходит не прямым путем от Его истинной сущности. Однако оставаться лишенным приобретений и блага тоже невозможно: это также противоречит корню, ведь корень полон всякого блага. Поэтому они выбирают страдание от непрестанного движения, чтобы обрести полноту приобретений. Но поскольку все их приобретения и имущество — только ради себя, а «у кого есть сто, желает двести», оказывается, что «человек не уходит из жизни, исполнив хотя бы половину своих желаний». И они страдают с обеих сторон: и от тягот непрестанного движения, и от нехватки приобретений, ведь им недостает половины.

Праведники же «в земле своей вдвойне наследуют» (Йешаяу 61:7). Обратив свое желание получать в желание отдавать, все, что они получают, они принимают лишь ради отдачи — и потому наследуют вдвойне. Ведь помимо того, что они постигают совершенство наслаждения и лучшие достояния, они обретают также уподобление формы своему Создателю, благословен Он, благодаря чему пребывают в истинном слиянии. И тогда они пребывают также в свойстве покоя, когда изобилие приходит к ним само собой, безо всякого движения и труда.

Глава 5

Пункт 22

Замысел творения обязывает все детали действительности выходить друг из друга вплоть до Окончательного исправления

Теперь, когда мы уяснили все сказанное выше, нам станет хотя бы отчасти понятно величие Его единства, благословен Он и превознесен: ведь «...Его мысли — не наши мысли...» (Йешаяу 55:8). Все то множество явлений и форм, которые мы постигаем в окружающей действительности, соединяется у Него, благословен Он, в одной-единственной мысли — в замысле творения: «насладить Свои творения». Эта единая мысль охватывает всю действительность в полном единстве вплоть до Окончательного исправления, ведь в ней заключена вся цель творения, как сказано выше.

Она же — и Действующий. Здесь проявляется правило «сила действующего — в созданном им»: то, что у Него, благословен Он, — лишь мысль, в творениях неизбежно становится обязательным законом. И раз Он задумал насладить нас, в нас неизбежно возникло это свойство — принимать Его благое изобилие.

Она же — и само действие. Когда в нас запечатлелся этот закон желания получать наслаждение, мы стали определяться по отношению к себе как «действие». Ведь из-за различия формы мы выходим из категории Творца в категорию творения и из категории Действующего в категорию действия, как сказано выше. Она же — и усилие, и труд. Ведь по закону «сила действующего — в созданном им», как сказано выше, стремление получать растет в нас по ступеням нисхождения миров — вплоть до отдельного тела в этом мире. А форма тела прямо противоположна Источнику жизни («Жизни жизней»), ведь отдавать вовне себя тело совершенно не способно. Это и несет телам смерть, а душе причиняет всевозможные страдания и тяготы, как еще будет сказано ниже.

В этом и смысл служения Творцу, да будет благословенно Его Имя, через Тору и заповеди. Свечение луча (кав, קַו) в сокращенном пространстве привлекает святые Имена, Тору и заповеди. А благодаря труду в Торе и заповедях ради того, чтобы доставить радость Создателю, сосуды получения в нас мало-помалу превращаются в сосуды отдачи.

В этом и вся ожидаемая награда. Пока сосуды получения не исправлены, мы не можем «раскрыть уста», чтобы принять Его, благословен Он, изобилие, — из-за страха изменения формы, по правилу: «тот, кто ест не свое, стыдится смотреть в лицо [дающему]». Именно поэтому и произошло Первое сокращение (ЦА), как сказано выше. Но когда мы исправляем наши сосуды получения, чтобы принимать ради отдачи, мы уподобляем сосуды их Создателю — и становимся достойны принимать Его изобилие бесконечно.

Ты видишь, что все эти противоположные формы во всем окружающем нас творении — действующий и создаваемый, изъяны и исправления, труд и награда за него и так далее — заключены лишь в упомянутой выше единой Его мысли, благословен Он, в предельной простоте: «насладить Свои творения», в точности так, не больше и не меньше.

Точно так же в этой мысли заключено и все разнообразие постижений — как в нашей святой Торе, так и во внешних науках, — а также все множество созданий и миров и различия в управлении каждым из них. Все они берут начало и следуют исключительно из единой мысли, как я объясню далее в соответствующих местах.

Пункт 23

«Малхут де-Эйн Соф» означает, что Малхут не производит там завершения

Из сказанного выше становится понятен фрагмент из «Тиккуней Зоар» о свойстве Малхут де-Эйн Соф, благословен Он. Из-за этих слов содрогнулись пороги от голосов недоумевающих: как вообще можно называть Малхут в Эйн Соф, благословен Он? Ведь если так, то там должны быть и первые девять сфирот, и так далее!

Однако наши объяснения все проясняют. Желание получать, неизбежно включенное в свет Эйн Соф, благословен Он, как сказано выше, и называется «Малхут де-Эйн Соф», благословен Он. Только там Малхут не создавала предела и границы свету Эйн Соф, благословен Он: ведь в ней еще не проявилось отличие формы из-за желания получать. Поэтому Он и зовется Эйн Соф (Бесконечный), благословен Он: Малхут не делает там завершения. Иное дело после сокращения и ниже: там силой Малхут в каждой сфире и в каждом парцуфе образуется завершение.

Глава 6

Пункт 24

Желание получать не может раскрыться ни в какой сущности иначе как в четырех стадиях, и в этом тайна четырех букв АВАЯ

Рассмотрим этот вопрос подробнее, чтобы до конца понять суть завершения, производимого силой Малхут. Сначала поясним правило, установленное каббалистами и приведенное в книге Зоар и в «Тиккуним»: нет ни одного света — великого или малого, в высших мирах или в низших, — который не строился бы по порядку четырехбуквенного Имени АВАЯ.

Это согласуется с правилом из книги «Эц Хаим»: нет в мирах света, который не был бы облачен в сосуд (кли, כְּלִי). Поясним это. Я уже объяснял различие между Его Сущностью, благословен Он, и распространяющимся от Него, благословен Он, светом: оно существует только из-за желания наслаждаться, включенного в распространяющийся свет. Это желание — изменение формы относительно Его Сущности, в которой такого желания, упаси Б-г, нет вовсе. Поэтому распространяющийся свет и определяется как «неэцаль»: ведь из-за изменения формы свет выходит из категории Маациля и становится неэцалем.

Разъяснено также, что включенное в Его, благословен Он, свет желание наслаждаться определяет и величину света, и называется «местом» света. Неэцаль получает Его, благословен Он, изобилие строго по мере своего желания и стремления получать — не больше и не меньше, как сказано выше.

Разъяснено также, что желание получать — единственное новшество, возникшее при сотворении миров как подлинное создание сущего из ничего. Только этой формы вовсе нет, упаси Б-г, в Его Сущности, благословен Он, и лишь теперь Творец, благословен Он, явил ее для нужд творения. В этом тайна стиха: «...и творящий тьму...» (Йешаяу 45:7). Эта форма служит корнем тьмы из-за отличия своей формы, и поэтому она темнее света, распространяющегося в ней и по ее причине.

И из этого пойми, что во всяком свете, распространяющемся от Него, благословен Он, сразу же различимы две стадии. Первая стадия — сама суть распространяющегося света, пока в нем еще не раскрылась форма желания наслаждаться. Вторая стадия — состояние после того, как раскрылась форма желания наслаждаться: тогда свет немного огрубел и потемнел из-за приобретенного отличия формы, как сказано выше.

Первая стадия представляет собой свет, а вторая стадия — сосуд. Поэтому во всяком распространяющемся свете различаются четыре стадии образования сосуда. Ведь форма желания получать, служащая сосудом для распространяющегося света, складывается не сразу, а по принципу действующего и создаваемого: две стадии — в действующем и две стадии — в создаваемом. Они называются: «потенциал и проявление в действующем» и «потенциал и действие в создаваемом», что и составляет четыре стадии.

Пункт 25

Желание получать закрепляется в неэцале лишь тогда, когда он пробуждается получать собственной силой

Дело в том, что сосуд — корень тьмы, как сказано выше, а тьма противоположна свету. Поэтому сосуд должен возникать постепенно, по ступеням, в порядке причины и следствия. В этом тайна сказанного: «Воды зачали и породили тьму» (Шмот Рабба 22). Ведь тьма порождена самим светом и возникает под его действием подобно зачатию и рождению, что и означает потенциал и проявление.

Иными словами, во всякий распространяющийся свет сразу же непременно входит свойство желания получать, как сказано выше. Однако оно еще не называется «отличием формы», пока это желание явно не закрепится в свете. А для этого недостаточно того желания получать, которое включено в свет со стороны Маациля: сам неэцаль должен раскрыть это желание на деле, от себя самого. То есть он должен привлечь изобилие по собственному желанию — сверх той меры света, что дана ему от Маациля при первом распространении. И когда неэцаль собственной силой увеличивает меру своего желания, в нем закрепляются тяга и желание получать, и тогда свет может облачиться в этот сосуд насовсем.

Правда и то, что свет Эйн Соф, благословен Он, тоже распространяется, так сказать, через эти четыре стадии — вплоть до полной меры желания со стороны самого неэцаля, как сказано выше, то есть до четвертой стадии (бхина далет). Ведь иначе он вовсе не вышел бы из свойства Его Сущности, благословен Он, и не обрел бы собственного имени — Эйн Соф.

Однако по Его всемогуществу, благословен Он, форма там ничуть не изменилась из-за желания получать. Между светом и местом света (то есть желанием наслаждаться, как сказано выше) нет никакого различия — они абсолютно едины.

Об этом и сказано в «Пиркей де-рабби Элиэзер»: до сотворения мира «был Он один и Имя Его едино». На первый взгляд это удвоение («Он и Имя Его») удивляет: какое отношение к состоянию до сотворения мира имеет Его Имя? Следовало бы сказать просто: «До сотворения мира был Он один». Но смысл здесь относится к свету Эйн Соф, благословен Он, еще до сокращения. Хотя там уже есть свойство места и желание принимать изобилие от Его Сущности, благословен Он, между светом и местом нет ни малейшей перемены или различия. «Он один» — это свет Эйн Соф, благословен Он, а «Имя Его едино» — включенное туда желание наслаждаться, пребывающее совершенно без всякого изменения формы, упаси Б-г.

Пойми же намек мудрецов, благословенной памяти: слово шмо — «имя Его» (שְׁמוֹ = 346) по гематрии равно слову рацон — «желание» (רָצוֹן = 346), то есть «желанию наслаждаться».

Пункт 26

Совокупность всех миров в замысле творения называется светом Эйн Соф, а совокупность получающих там — Малхут де-Эйн Соф

Мы уже разбирали правило «конец действия — в начальном замысле»: это и есть замысел творения, распространившийся от Его Сущности, благословен Он, чтобы насладить Свои творения. Было показано и то, что у Него, благословен Он, мысль и свет — одно и то же.

Отсюда понятно: свет Эйн Соф, благословен Он, распространившийся от Его Сущности, включает в себя всю предстающую перед нами действительность вплоть до будущего Окончательного исправления. Это исправление и есть завершение действия, когда у Него, благословен Он, все творения уже созданы в полном совершенстве и со всем наслаждением, которое Он желал им дать.

Вся эта действительность, совершенная во всех отношениях, называется светом Эйн Соф, благословен Он. А совокупность получающих в ней называется Малхут де-Эйн Соф.

Глава 7

Пункт 27

Хотя сократилась только четвертая стадия, свет ушел и из первых трех стадий

Уже объяснялось, что центральная точка — общая точка замысла творения, то есть желание наслаждаться в ней, — украсила себя, чтобы еще больше уподобить свою форму Маацилю. Со стороны Маациля при всем Его всемогуществе нет никакого различия формы, но точка желания все же ощутила в этом нечто вроде непрямого протяжения от Его сущности, благословен Он, — как в приведенной выше притче о богаче (см. там). Поэтому она уменьшила свое желание в последней стадии — пределе величины желания наслаждаться, — чтобы усилить слияние как прямое протяжение от Его сущности, благословен Он, как сказано выше. Тогда свет полностью покинул это место — то есть ушел со всех четырех ступеней, которые в нем есть. И хотя она уменьшила желание только в четвертой стадии, такова природа духовного: оно не делится на части.

Пункт 28

Затем вновь протянулся луч света в первые три стадии, а четвертая стадия осталась свободным пространством

После этого свет Эйн Соф, благословен Он, вновь протянулся в опустевшее место, но наполнил его не по всем четырем стадиям, а только по трем — как и желала точка сокращения. Получается, что сократившаяся центральная точка осталась полой и пустой: свет светил лишь до четвертой стадии, не включая ее, и там свет Эйн Соф прекратился.

Ниже будет объяснено взаимовключение (иткалелют, הִתְכַּלְלוּת) стадий друг в друга, действующее в высших мирах. Из этого ты поймешь, что четыре стадии включаются друг в друга так, что и в самой четвертой стадии тоже есть все четыре стадии. Выходит, и в четвертой стадии свет Эйн Соф, благословен Он, достиг первых трех стадий в ней, и только последняя стадия внутри самой четвертой осталась пустой, без света. И помни это.

Глава 8

Пункт 29

Хохма называется светом, а хасадим — водой. Бина называется высшими водами, а Малхут — нижними водами

Теперь разъясним суть четырех стадий причины и следствия, необходимых, чтобы сформировалась совершенная форма желания получать, как сказано выше, по тайне: «Воды зачали и породили тьму». Ведь в Ацилуте есть два свойства света: первое называется светом — это тайна Хохмы, а второе называется водой — это тайна хасадим. Первое свойство распространяется сверху вниз без содействия со стороны нижнего, а второе свойство распространяется при содействии нижнего. Поэтому оно и называется водой: такова природа света — его основа наверху, и такова природа воды — ее основа внизу. Пойми же это. И в самой воде тоже есть два свойства: высшие воды, возникающие через вторую из четырех стадий, и нижние воды, возникающие через четвертую стадию.

Пункт 30

Объяснение распространения света Эйн Соф на четыре стадии для раскрытия сосуда — желания получать

Поэтому в каждом распространении света Эйн Соф есть десять сфирот. Эйн Соф — корень и Маациль — называется Кетер, а сам свет распространения называется Хохма: это вся мера распространения света свыше, от Эйн Соф, благословен Он. Уже известно, что в каждом распространении света свыше заключено желание получать, как сказано выше. Однако форма желания получать не раскрывается в действии, пока неэцаль сам не пробудится, чтобы захотеть и притянуть свет сверх меры своего распространения. А раз так, поскольку желание получать сразу заложено как потенциал в свете распространения, свет неизбежно должен перевести этот потенциал в действие. Поэтому свет пробуждается, чтобы притянуть дополнительное изобилие сверх меры своего распространения со стороны Эйн Соф. Тем самым в этом свете раскрывается желание получать в действии, и он приобретает новую форму с небольшим различием формы, как сказано выше, ведь от этого он становится темнее [самого] света: он уплотнился из-за упомянутого новшества формы, и эта уплотнившаяся часть называется Бина. В этом тайна сказанного: «Я — разум, у меня сила» (Мишлей 8:14). На самом деле Бина — это часть Хохмы, сама суть света распространения Эйн Соф, как сказано выше.

Но поскольку она усилилась в желании и притянула от Эйн Соф изобилие сверх меры имевшегося в ней распространения, она приобрела различие формы, немного уплотнилась по сравнению со светом и обрела собственное имя — сфира Бина. Сама же суть дополнительного изобилия, которое она притянула от Эйн Соф силой преодоления своего желания, называется светом хасадим, или высшими водами, как сказано выше. Ведь этот свет пришел не напрямую от Эйн Соф, благословен Он, как свет хохма, а благодаря содействию неэцаля, преодолевшего себя в желании, как сказано выше, — поэтому он и получает особое имя: свет хасадим, или вода. И теперь ты видишь, что сфира Бина включает в себя три вида света: первый — свет самой сущности Бины, являющийся частью света хохма, как сказано выше; второй — уплотнение и различие формы в ней, приобретенные силой преодоления желания, как сказано выше; третий — свет хасадим, пришедший к ней благодаря тому, что она сама притянула [его] от Эйн Соф, благословен Он.

Однако сосуд получения этим еще не завершил своего совершенства. Бина происходит из самой сути чрезвычайно возвышенного света хохма — прямого распространения света Эйн Соф, благословен Он, — и потому в ней раскрылся лишь корень сосуда получения: действующая сила для действия сосуда. Затем этот свет хасадим, притянутый ею силой своего преодоления, вновь распространился от нее, и к нему добавилось небольшое свечение от света хохма. Такое распространение света хасадим называется Зеир Анпином или ХАГАТ, как сказано в своем месте. Этот свет распространения тоже преодолел себя в желании, чтобы притянуть новое изобилие сверх меры свечения хохма, имевшегося в его распространении от Бины. Поэтому и данное распространение разделяется на два свойства: сам свет распространения называется ЗА или ВАК, а свойство преодоления в нем называется Малхут. В этом и заключается тайна десяти сфирот: Кетер — это тайна Эйн Соф; Хохма — свет распространения от Эйн Соф; Бина — свет хохма, преодолевший себя, чтобы добавить изобилие, и тем самым уплотнившийся, как сказано выше; ЗА, включающий ХАГАТ и НЕХИ, — свет хасадим со свечением хохма, распространяющийся от Бины; а Малхут — второе преодоление ради добавления свечения хохма сверх того, что есть в ЗА.

Пункт 31

Четыре стадии в желании — тайна четырех букв АВАЯ: КАХАБ и ТУМ

В этом тайна четырех букв четырехбуквенного Имени: кончик буквы йод (י) — тайна Эйн Соф, то есть сила Творца, заключенная в замысле творения «насладить Свои творения», что является тайной сосуда Кетера. Буква йод (י) — тайна Хохмы, то есть первая стадия: потенциал в действии, сразу же заключенный в свете распространения Эйн Соф. Первая буква хэй (ה) — тайна Бины, то есть вторая стадия: выход потенциала в действие, а именно свет, уплотнившийся из Хохмы, как сказано выше. Буква вав (ו) — тайна Зеир Анпина, или ХАГАТ-НЕХИ: распространение света хасадим, вышедшего через Бину, как сказано выше; это третья стадия — потенциал для раскрытия действия, как сказано выше. Нижняя буква хэй (ה) в имени АВАЯ — тайна Малхут, то есть четвертая стадия: раскрытие действия в полном совершенстве сосуда получения, преодолевшего себя, чтобы притянуть дополнительное изобилие сверх меры своего распространения от Бины. Тем самым форма желания получать прочно закрепляется на своем месте, а свет облачается в свой сосуд — в желание получать, которое завершается только в этой четвертой стадии, а не прежде нее.

Из этого ты легко поймешь: нет ни одного света в высших и нижних мирах, который не подчинялся бы порядку четырехбуквенного Имени — тайне этих четырех стадий. Ведь без этого не закрепляется желание получать, которое непременно должно быть в каждом свете, поскольку это желание и есть место и мера данного света, как сказано выше.

Пункт 32

Буквы йод и вав в имени АВАЯ — тонкие, поскольку они являются лишь стадиями потенциала

Не стоит возражать на это: «Буква йод указывает на Хохму, а буква хэй — на Бину. Но вся суть света, какая только есть в десяти сфирот, находится в сфире Хохма, тогда как Бина, Зеир Анпин и Малхут — лишь одеяния по сравнению с ней. Если так, Хохма должна была бы получить самую большую букву в четырехбуквенном Имени!» Суть в том, что буквы четырехбуквенного Имени указывают не на величину и количество света в десяти сфирот, а на ступени формирования сосуда. Белизна пергамента в свитке Торы указывает на свет, а чернота — то есть буквы свитка — указывает на свойство сосудов. Поэтому Кетер, будучи лишь корнем корня для сосуда, обозначен лишь кончиком буквы йод. А Хохма, представляющая собой потенциал, еще не раскрывшийся в действии, обозначена самой маленькой из букв — йод (י). Бина же, в которой потенциал вышел и раскрылся в действие, обозначена широкой буквой — хэй (ה). А ЗА — лишь потенциал для раскрытия действия, как сказано выше, и потому обозначен длинной и тонкой буквой — вав (ו). Тонкость указывает на то, что образование сосуда еще скрыто в нем в виде потенциала. А длина линии показывает: в конце его распространения благодаря ему раскрывается окончательный и совершенный сосуд. Ведь распространения Хохмы было недостаточно, чтобы раскрыть совершенный сосуд: Бина — это еще не настоящий сосуд, а лишь действующая сила сосуда, как сказано выше.

Поэтому и ножка буквы йод (י) коротка: это показывает, что свет еще короток и не раскрыл скрытым в нем потенциалом и своим распространением законченного сосуда. Малхут также обозначена буквой хэй (ה), как и сфира Бина, — широкой буквой, раскрывающейся в совершенстве формы. И пусть тебя не смущает, что у Бины и Малхут одинаковые буквы: в мире Исправления они действительно подобны друг другу и одалживают сосуды друг другу, по тайне стиха: «И пошли они обе…» (Рут 1:19), как сказано в своем месте.

Глава 9

Пункт 33

Духовное движение означает возникновение различия формы

Остается еще разъяснить понятия времени и движения, с которыми мы сталкиваемся почти в каждом слове этой мудрости. Знай: духовное движение не похоже на физическое перемещение из одного места в другое. Речь идет об обновлении формы: всякое обновление формы мы называем движением. Это новшество — то есть различие формы, возникшее в духовном объекте и отличное от его прежней общей формы, — считается отделившимся и отдалившимся от него и обретает собственное имя и отдельное управление. Тем самым оно совершенно подобно материальному телу, от которого отделилась некая часть, движется и перемещается с места на место. Поэтому обновление формы и называется движением.

Пункт 34

Духовное время означает определенное число обновлений различия формы, вытекающих друг из друга. «Раньше» и «позже» означают причину и следствие

А духовное определение времени пойми так: вся основа нашего понятия о времени — лишь ощущение движений. Человеческое воображение мысленно выстраивает и связывает между собой ряд движений, ощущаемых одно за другим, и переносит их в представлении в некое «время». Так что если бы человек вместе со всем своим окружением находился в состоянии абсолютного покоя, он вовсе не знал бы о понятии времени. Точно так же обстоит дело и в духовном: совокупность обновлений формы — а они считаются духовными движениями, как сказано выше, — связанных друг с другом как причина и следствие, называют «временем» в духовном. А понятия «раньше» и «позже» всегда означают причину и следствие.

Глава 10

Пункт 35

Вся материя, относящаяся к неэцалю, — это желание получать, а все, что в нем сверх этого, относится к Маацилю

Знай: свойство желания получать в неэцале — а выше было подробно разъяснено, что это сосуд в нем, — знай же: оно и составляет всю общую материю, относящуюся к неэцалю. Так что любое бытие, кроме него, относится к Маацилю.

Пункт 36

Желание получать — это первая форма всякой сущности, а первую форму мы определяем как материю, поскольку у нас нет постижения сущности

Казалось бы, «желание получать» понятно лишь как случайное свойство и форма сущности — как же тогда мы принимаем его за саму материю сущности? Однако точно так же обстоит дело и с близкими нам сущностями: мы привыкли называть первую форму сущности ее первой материей, поскольку у нас нет совершенно никакого постижения и восприятия какой бы то ни было материи. Все пять наших чувств не приспособлены к этому: зрение, слух, обоняние, вкус и осязание дают умозрительному разуму лишь внешние формы случайных проявлений сущности, возникающие благодаря взаимодействию с нашими чувствами. Например, если мы возьмем даже мельчайшие микроскопические атомы первых элементов какой-либо сущности, выделяемые с помощью химии, то ведь и они — лишь формы, предстающие таковыми перед нашими глазами. Точнее говоря, мы распознаем и различаем их по свойству «притяжения и соединения» (желания получать и быть воспринимаемыми), которое в них находим. По закону этих действий можно различать их и разделять эти атомы по их видам вплоть до первой материи этой сущности, но ведь и тогда они представляют собой лишь силы в сущности, а не материю. И ты видишь: даже в материальном у нас нет иного способа понять первую материю, кроме как предположить, что первая форма и есть первая материя, несущая на себе все прочие случайные свойства и формы, следующие за ней. И уж тем более это так в высших мирах, где нет ничего чувственного и воображаемого.


    

    
        Вопросы о значении слов

1) Что такое свет?

2) Что такое свет и сосуд?

3) Что такое круглый (сферический) свет?

4) Что такое простой свет?

5) Что такое свет хохма?

6) Что такое свет хасадим?

7) Что такое пустой воздух?

8) Что такое «затем» (ахар ках)?

9) Что такое середина?

10) Что такое «один»?

11) Что такое Творец?

12) Что такое слияние (двекут)?

13) Что такое равенство (ашваа)?

14) Что такое распространение?

15) Что такое чистый (зах)?

16) Что такое время?

17) Что такое тьма?

18) Что такое Хохма?

19) Что такое свободное пространство?

20) Что такое «прежде» и «затем» (терем ве-ахар ках)?

21) Что такое «единый» и «единственный» (яхид у-меюхад)?

22) Что такое единение (ихуд)?

23) Что такое правое и левое?

24) Что такое Создатель?

25) Что такое сосуд (кли)?

26) Что такое «вверху»?

27) Что такое Маациль?

28) Что такое место иссечения души (махцават а-нешама)?

29) Что такое «внизу»?

30) Что такое «единственный»?

31) Что такое Малхут де-Эйн Соф?

32) Что такое «сверху вниз»?

33) Что такое «наполняющий»?

34) Что такое «верх и низ»?

35) Что такое место?

36) Что такое четырехугольник (меруба)?

37) Что такое треугольник (мешулаш)?

38) Что такое «соприкасающийся»?

39) Что такое центральная точка?

40) Что такое соф (завершение)?

41) Что такое сфера (игуль) и концентрические сферы (игулим)?

42) Что такое «высший»?

43) Что такое разделение?

44) Что такое «свободное»?

45) Что такое «простой»?

46) Что такое сокращение (цимцум)?

47) Что такое луч (кав)?

48) Что такое «близкий»?

49) Что такое рош (голова)?

50) Что такое руах (дух)?

51) Что такое простое желание (рацон пашут)?

52) Что такое имя?

53) Что такое тох (внутренняя часть)?

54) Что такое движение?

55) Примечание: забыть значение слова при изучении темы хуже, чем стереть само это слово из текста, ведь неверное понимание исказит всю суть. Поэтому приучай себя повторять материал по таблице вопросов и ответов, пока не сможешь отвечать на них по памяти без всякого труда.


    

    
        Вопросы по темам

55) Какие понятия исключены из науки каббала?

56) Какой язык принят в науке каббала?

57) Что разделяет и разобщает в духовном?

58) В чем исток «желания получать»?

59) В силу чего свет выходит из категории Маациля и становится неэцалем?

60) Какова первая материя всякого неэцаля?

61) С какого момента он называется неэцалем?

62) Если в духовном изменилась форма и эта часть отделилась, перейдя на другую ступень, как известно, — теряет ли духовное что-нибудь из-за этого?

63) Как и относительно кого определяются всевозможные различия форм и перемены в мирах?

64) Как представляются обновление и движение в свете?

65) Как в Его, благословен Он, простом единстве содержатся всевозможные различия форм и противоположности, исходящие от Него, благословен Он, в миры?

66) Благодаря кому и чему протянулся луч (кав) от Эйн Соф, благословен Он?

67) Изменилось ли что-нибудь после сокращения и в Эйн Соф, благословен Он?

68) С какого момента раскрылась толща (авиют) четвертой стадии (бхина далет)?

69) Каковы четыре стадии в желании получать?

70) Каковы четыре буквы Имени АВАЯ?

71) Что такое высший рош луча, касающийся Эйн Соф, благословен Он?

72) Что это за единый замысел, охватывающий всевозможные формы и противоположности во всем мироздании?

73) С чего каббалисты начинают свои исследования?

74) Какие два главных начала включают в себя всё?

75) В чем смысл изречения «Он и Имя Его едины»?

76) Что означает имя «Эйн Соф»?

77) Что исходит из желания получать, включенного в Эйн Соф?

78) В чем причина сокращения света?

79) Какое получение считается отдачей?

80) Ради какой цели было сделано сокращение?

81) Почему свет ушел из центральной точки и больше не вернулся?

82) Почему из-за сокращения не возникло завершение (соф)?

83) Почему во время сокращения свет ушел из всех четырех стадий?

84) Почему во время сокращения, до появления луча, четыре стадии не различались как ступени, расположенные одна под другой?

85) Почему четвертая стадия не обрела толщу сразу же после сокращения света, а все четыре стадии остались совершенно равными?

86) Какая стадия остается пустой, без света?

87) Когда и четвертая стадия наполнится высшим светом?

88) Что послужило причиной сотворения миров?

89) В чем состоит желанная цель Торы и добрых дел?

90) В чем особое свойство раскрытия святых Имен?

91) Как раскрываются святые Имена?

92) Что такое окончательное исправление?

93) В чем корень всех изъянов?

94) Почему обратить сосуды получения в отдачу можно только здесь, в этом мире, а не в высших мирах?

95) Какие два аспекта различают в свете?

96) Что заключено в распространении света от Маациля?

97) Какой свет раскрывается, когда усиливается «желание отдавать»?

98) Какие два света заключены во всяком неэцале?

99) Почему свет хасадим ниже света хохма?

100) Когда окончательно формируется сосуд получения?

101) В чем различие между тем, кто получает изнутри себя, и тем, кто получает извне, как в Эйн Соф, благословен Он?

102) Что такое сфирот в виде концентрических сфер (де-игулим)?

103) Почему в концентрических сферах (игулим) ступени не различались как расположенные одна под другой до появления луча?

104) Есть ли нечто дурное в «желании получать» по самой его природе?

105) Что означает непрямое распространение света от Маациля?


    

    
        Ответы о значении слов

1) Свет (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 18)

То есть все, что принимается в мирах как «сущее из сущего». Сюда входит абсолютно все, кроме материи сосудов. См. пункты 2 и 24.

2) Свет и сосуд (кли, כְּלִי, ч. 1, «Ор Пними», п. 6)

Желание получать в неэцале называется сосудом, а изобилие (шефа, שֶׁפַע), которое он получает, — светом.

3) Круглый (сферический) свет («Ор Пними», ч. 1, гл. 1, п. 19)

Это свет, не создающий различия ступеней.

4) Простой свет («Ор Пними», ч. 1, гл. 1, п. 12)

Это свет, который включает в себя сосуд настолько, что различить свет и сосуд невозможно.

5) Свет хохма («Ор Пними», ч. 1, гл. 1, п. 14)

Это свет, притягивающийся к неэцалю при первом распространении: оно составляет всю жизненную силу и сущность неэцаля.

6) Свет хасадим (ч. 1, «Ор Пними», гл. 1, п. 5)

Это свет, который облачает свет хохма и притягивается к неэцалю при первом преодолении.

7) Пустой воздух (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 5)

Это свет хасадим до того, как он облачит свет хохма.

8) Затем (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 34)

То есть следствие, порожденное силой предшествующей ему стадии. См. пункт 20.

9) Средняя (ч. 1, п. 2)

См. пункт 39.

10) Один (ч. 1, гл. 2, «Ор Пними», п. 1)

Высший свет, распространяющийся от Его сущности, благословен Он, един и прост, как и сама Его сущность. Каков он в Эйн Соф, благословен Он, таков же и в мире Асия — без малейших изменений и без добавления какой бы то ни было формы, упаси Б-г. Потому он и называется «Один».

11) Творец (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 18)

Имя «Творец» относится только к обновлению — созданию «сущего из ничего». Это исключительно материя сосудов, определяемая как «желание получать» в любой сущности: ведь в Его сущности, благословен Он, до сотворения этого заведомо не было.

12) Слияние (двекут, דְּבֵקוּת, ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 12)

Это подобие формы: оно сближает духовные сущности и соединяет их в слиянии, тогда как различие формы отдаляет их друг от друга.

13) Равенство (ч. 1, п. 1)

Если между четырьмя ступенями желания получать нет никакого заметного различия, о них говорят, что они находятся в полном равенстве.

14) Распространение (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 1)

Свет, выходящий из Маациля и переходящий к неэцалю, называют «распространением» света. На самом же деле высший свет от этого нисколько не меняется — подобно тому, как зажигают свечу от свечи, и у первой ничего не убывает. Такое название дается лишь по получению в неэцале.

15) Чистый (зах, זַךְ, ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 18)

Первая стадия (бхина алеф) в желании получать считается более чистой, чем три последующие.

16) Время (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 34)

Это определенная череда стадий, которые нисходят одна из другой и сцеплены друг с другом в порядке причины и следствия — подобно дням, месяцам и годам.

17) Тьма (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 24)

Четвертая стадия желания, которая в силу сокращения (цимцум, צִמְצוּם) не принимает в себя высший свет, считается корнем тьмы.

18) Хохма (ч. 1, «Ор Пними», гл. 1, п. 14)

Это свет самой сути жизненной силы неэцаля. См. пункт 5.

19) Свободное пространство (ч. 1, п. 1)

Четвертая стадия желания опустошилась от света. По отношению к свету она считается тьмой, а по отношению к сосуду — «свободным пространством» (халаль, חָלָל). Ведь сама четвертая стадия из-за сокращения не исчезла из неэцаля, но осталась в нем пустым пространством без света.

20) Прежде и затем (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 34)

Когда говорят о причинно-следственных отношениях между неэцалим, причину обозначают словом «прежде», а ее следствие — словом «затем». См. пункт 16.

21) Единый и Единственный (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 1)

«Единый» указывает на высший свет, который светит во всем множестве различных ступеней и властвует над ними, преобразуя их и уподобляя Своей единой форме. «Единственный» указывает на завершение этой власти — когда Он уже уподобил их и вернул их форму к состоянию единственности, подобному Ему Самому. См. пункт 10.

22) Единение (ихуд, יִחוּד, ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 6)

Две различные стадии, уподобившие форму друг другу, объединяются в одну стадию. См. пункт 12.

23) Правое и левое

Нижняя ступень иногда поднимается вровень с высшей, если высшая нуждается в ней для собственного завершения. Тогда нижняя ступень считается свойством левого, а высшая — свойством правого.

24) Создатель (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 18)

Имя «Создатель» относится к отдаче света мирам — это охватывает все сущее, кроме материи сосудов. См. выше пункты 11 и 1.

25) Сосуд (кли, כְּלִי, ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 6)

Желание получать в неэцале — это и есть его сосуд.

26) Вверх (ч. 1, гл. 2, «Ор Пними», п. 3)

Уподобление формы нижнего высшему — это подъем «вверх».

27) Маациль

Всякая причина называется Маацилем по отношению к ступени, являющейся ее следствием. Имя «Маациль» охватывает и протяжение света, и сосуд, принимающий свет.

28) Место иссечения души (махцават а-нешама, מַחְצַב הַנְּשָׁמָה, ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 15)

Желание получать, запечатленное в душах, отделяет их и «высекает» из высшего света: ведь в духовном разделяет именно отличие формы (как сказано выше, в пункте 12). Само же понятие «место иссечения души» означает переходную ступень между миром Ацилут и миром Брия, о чем будет объяснено в своем месте.

29) Низ (ч. 1, гл. 2, «Ор Пними», п. 3)

Тот, кто уступает другому по достоинству, считается находящимся ниже него.

30) Единственный

См. выше слово «Единый».

31) Малхут де-Эйн Соф (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 14)

Это желание получать, которое неизбежно присутствует там.

32) Сверху вниз (ч. 1, гл. 2, «Ор Пними», п. 3)

То есть от первой стадии (бхина алеф) до четвертой (бхина далет). Четвертая стадия осталась без света, поэтому считается ниже всех ступеней. И чем слабее желание получать, тем выше ступень — так что первая стадия оказывается выше всех.

33) Наполняющий (ч. 1, п. 1)

Означает отсутствие малейшего недостатка, когда к совершенству невозможно ничего добавить даже в мыслях.

34) Верх и низ (ч. 1, гл. 2, «Ор Пними», п. 3)

Более важное считается свойством «верха», а худшее — свойством «низа».

35) Место (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 11)

Желание получать в неэцале служит «местом» для всего изобилия и света в нем.

36) Четырехугольник (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 21)

Ступень, включающая в себя все четыре стадии желания.

37) Треугольник (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 22)

Ступень, в которой есть только первые три стадии желания.

38) Касающийся (ч. 1, гл. 2, «Ор Пними», п. 5)

Если отличие формы ступени от корня выражено не настолько, чтобы отделить ее от корня, считается, что она «касается» корня. То же верно и для отношений между ступенями.

39) Центральная точка (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 14)

Так называется четвертая стадия (бхина далет) в Эйн Соф, благословен Он, — благодаря ее единству со светом Эйн Соф, благословен Он.

40) Конец (соф, סוֹף, ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 11)

Конец и завершение любого неэцаля возникают благодаря задерживающей силе в четвертой стадии: высший свет перестает светить там, поскольку она его не принимает.

41) Сфера и концентрические сферы (игуль, עִגּוּל, игулим, עִגּוּלִים, ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 19)

Если между четырьмя стадиями желания получать нет различия верха и низа, такое состояние называют сферой (игуль) — по аналогии с круглым материальным телом, где верха и низа не существует. По этой же причине четыре стадии называют четырьмя концентрическими сферами (игулим), расположенными одна внутри другой: между ними невозможно обнаружить и различить свойства верха и низа.

42) Высший (ч. 1, гл. 2, «Ор Пними», п. 4)

То есть более важный.

43) Разделение (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 12)

Две ступени, между которыми нет никакого подобия формы, считаются полностью отделенными друг от друга.

44) Свободный (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 4)

Это место, готовое принять исправления и совершенство.

45) Простой (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 9)

Тот, в котором нет различия ступеней и сторон.

46) Сокращение (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 13)

Обуздывающий свое желание. Иными словами, тот, кто сдерживает себя и не принимает свет, хотя и очень стремится получить, называется сокращающим себя.

47) Луч (кав, קַו, ч. 1, гл. 2, «Ор Пними», п. 2)

Указывает на то, что в нем появилось различие верха и низа, которого не было прежде. Это указывает также и на то, что его свечение крайне мало по сравнению с предшествующим.

48) Близкий (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 3)

Тот, чья форма ближе и больше уподоблена другому, считается наиболее близким к нему.

49) Голова (рош, רֹאשׁ, ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 4)

Та часть неэцаля, которая более всего подобна форме корня, называется «рош».

50) Руах (ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 5)

Свет хасадим называется руах.

51) Простое желание

См. пункт 45 («Простой»).

52) Имя (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 5)

Святые Имена объясняют, как постигаются света, на которые они намекают. Само имя ступени разъясняет пути постижения на ней.

53) Внутренняя часть (тох, תּוֹךְ, ч. 1, гл. 1, «Ор Пними», п. 14)

Если принимают внутрь себя, свет отмерен и ограничен в сосуде. А если принимают вне себя, получаемому свету не ставят никакой границы.

54) Движение (ч. 1, «Внутреннее созерцание», п. 33)

Всякое обновление формы считается духовным движением: ведь она отделилась от прежней формы и обрела собственное имя. Это подобно тому, как часть материального тела отделяется, приходит в движение и покидает прежнее место.


    

    
        Ответы по темам

55) В этой мудрости от начала и до конца нет ни единого слова, в котором содержалось бы осязаемое или воображаемое понятие — такое как место, время, движение и тому подобное. Точно так же к духовному неприменимо исчезновение. Любое изменение формы вовсе не означает, что первая форма исчезла: она остается на своем месте без малейших изменений, а приобретенное сейчас изменение формы лишь добавляется к ее первой форме («Ор пними», в начале).

56) Этот язык — «язык ветвей», указывающих на свои высшие корни. Внизу нет ни единой травинки, у которой не было бы корня наверху. Поэтому мудрецы каббалы нашли готовый язык, позволяющий ветвями намекать на их высшие корни и учить о них («Ор пними», стр. 1, и начало «Внутреннего созерцания», со слов «Прежде всего»).

57) Изменение формы разделяет духовные объекты и отдаляет их друг от друга («Ор пними», пункт 12).

58) Желание отдавать в высшем свете неизбежно порождает желание получать в неэцале («Внутреннее созерцание», пункт 11, со слов «И в этом...»).

59) Желание получать возникает вместе с высшим светом, когда тот желает отдавать. Из-за этой новой формы обновившаяся часть вышла из свойства Маациля и перешла в свойство неэцаля («Внутреннее созерцание», пункт 11, со слов «И в этом...», и пункт 15, со слов «А теперь»).

60) Новая форма, возникшая как «сущее из ничего», — это «желание получать», присущее любой сущности. Оно и служит «первой материей» для всего неэцаля и для всякой сущности. Более того, всё, что есть в неэцале или в сущности сверх этой материи, считается светом и изобилием (шефа, שֶׁפַע), нисходящим от высшего света как «сущее из сущего», и вовсе не относится к неэцалю и сотворенному. И не нужно удивляться тому, как форма становится материей. Даже в материальном мире дело обстоит точно так же: мы привыкли считать первую форму сущности ее первой материей, поскольку постижение вообще не способно уловить саму материю во всей действительности. Наши чувства воспринимают лишь ее проявления — формы, сменяющие друг друга в первой материи («Внутреннее созерцание», пункт 35, со слов «И знай»).

61) Как только в неэцале начинает зарождаться желание получать — на ступени, называемой первой стадией (бхина алеф) желания, — он уже выходит из общности Маациля и становится неэцалем («Ор пними», часть 1, глава 2, пункт 3).

62) В духовном нет исчезновения и ущерба. Часть, отделившаяся из-за изменения формы, ни в чем не убавляет высший свет и не наносит ему ущерба: это подобно зажиганию свечи от свечи, когда у первой ничуть не убывает. Поэтому любое изменение формы — это добавление к первой [форме] («Внутреннее созерцание», часть 2, о взаимовключении десяти сфирот в каждой сфире).

63) Все умножения и изменения происходят только во впечатлении и получении сосудов от Его света, благословен Он. Сам же по себе высший свет находится в абсолютном покое — без малейших изменений и новшеств («Ор пними», часть 1, глава 2, пункт 1).

64) В высшем свете нет никакого движения, то есть новшества. Лишь та часть, которую неэцаль принимает от высшего света (подобно зажиганию свечи от свечи, когда у первой ничего не убывает), «обновляется и умножается соответственно новым формам в сосудах». Ведь каждый сосуд получает по мере заложенного в нем желания получать, а их ступени отличаются друг от друга и нисходят по цепочке без меры и предела («Ор пними», часть 1, глава 2, пункт 1).

65) См. «Внутреннее созерцание», гл. 2, п. 10 (со слова «Теперь перейдем...»), а также гл. 5, п. 22 (со слов «Теперь, когда мы уяснили...»).

66) Экран (масах, מָסָךְ) — это сдерживающая сила, возникшая на четвертой стадии (бхина далет) после сокращения, чтобы больше не принимать свет внутрь себя. Именно он вызвал распространение луча (кав, קַו) из Эйн Соф, благословен Он. Ведь высший свет никогда не меняется и светит после сокращения точно так же, как до него. Однако экран привел к тому, что высший свет принимается теперь лишь в трех стадиях желания, мера которых ничтожно мала по сравнению с получением четвертой стадии в Эйн Соф, благословен Он. Поэтому творение получило лишь тонкий луч света по сравнению с величием света в Эйн Соф, благословен Он («Ор пними», часть 1, глава 2, пункт 1).

67) Хотя четвертая стадия в Эйн Соф, благословен Он, сократила себя, здесь нет сбрасывания одной формы и облачения в другую после исчезновения первой, как это бывает в материальном. Новая форма просто добавилась к первой, а первая форма ни на волос не сдвинулась со своего места: исчезновение вообще неприменимо к духовному. Поэтому весь этот новый порядок — уход света и сдерживающая сила на четвертой стадии, не позволяющая принимать свет внутрь, — считается иным, новым и отдельным миром. Он добавился к свету Эйн Соф, благословен Он, который остается в прежнем состоянии без малейших изменений. Суди точно так же обо всех новых формах, возникающих в духовном («Ор пними», часть 1, глава 2, пункт 1).

68) Луч пришел из Эйн Соф, благословен Он, но экран не позволил ему светить в четвертой стадии. Тогда и проявилась присущая ей толща (авиют, עָבִיּוּת), ведь она осталась без света («Ор пними», часть 1, глава 2, пункт 3).

69) Сначала свет исходит и распространяется от Маациля как свет хохма. Он несет всю жизненную силу этого неэцаля и содержит первую стадию желания получать; это называется первым распространением, или первой стадией. Затем в этом свете пробуждается желание отдавать, и его усиление притягивает от Маациля свет хасадим; это первое усиление, или вторая стадия. Затем этот свет хасадим распространяется еще шире — вместе со свечением хохма; это второе распространение, или третья стадия. После этого в свете вновь пробуждается желание получать, заложенное в нем еще с первого распространения, как сказано выше. На этом этапе желание получать достигает полного величия и совершенства; это второе усиление, или четвертая стадия («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 14).

70) Буква йод имени АВАЯ — это первое распространение света, называемое первой стадией (как сказано выше, в пункте 69). Первая буква хэй имени АВАЯ — это первое усиление в свете, называемое второй стадией. Буква вав имени АВАЯ — второе распространение света, называемое третьей стадией. Последняя буква хэй имени АВАЯ — второе усиление в свете, называемое четвертой стадией («Внутреннее созерцание», пункт 31, со слов «И в этом тайна...»).

71) См. выше, пункт 49.

72) Это мысль «насладить Свои творения» («Внутреннее созерцание», пункт 22, со слова «А сейчас»).

73) Мудрость каббалы говорит только о распространении света из Его сущности, благословен Он. О самой же Его сущности, благословен Он, мы не можем сказать ни звука, ни слова («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 2).

74) Первое основание: всё открывающееся нам мироздание уже существует в Эйн Соф, благословен Он, в своем конечном совершенстве, и это называется светом Эйн Соф. Второе основание: пять миров — Адам Кадмон, Ацилут, Брия, Ецира, Асия, которые по ступеням нисходят из Малхут де-Эйн Соф после сокращения. Все, что есть во втором основании, берет начало в первом («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 3, и «Внутреннее созерцание», пункт 5, со слов «И в самом деле...»).

75) «Он» указывает на свет в Эйн Соф, благословен Он. «Имя Его» указывает на желание получать в Эйн Соф, благословен Он, которое называется Малхут де-Эйн Соф. «Един» говорит о том, что между светом (тайной слова «Он») и сосудом (тайной слов «Имя Его») нет ни малейшего различия формы: там всё — сплошной свет («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 12, со слов «И согласно...», и «Внутреннее созерцание», пункт 13, со слова «Однако»).

76) Состояние до сокращения называется Эйн Соф, чтобы показать: там невозможно представить себе ни конца (соф, סוֹף), ни завершения (сиюм, סִיּוּם). Ведь свет принимает даже четвертая стадия, и нет никакой причины для прекращения света, из-за которой возникли бы конец и завершение («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 11).

77) Сотворение миров и всего, что их наполняет. Он сократил Себя в четвертой стадии именно для того, чтобы раскрыть эти миры вплоть до нашего материального мира, где есть возможность обратить форму получения в форму отдачи («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 18, и «Внутреннее созерцание», пункт 17, со слов «И благодаря этому...»).

78) Малхут де-Эйн Соф пожелала украсить себя уподоблением по форме своему Создателю, а это могло раскрыться только через сотворение миров. Именно поэтому она сократила себя («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 13, и часть 1, глава 1, пункт 18).

79) Тот, кто получает лишь ради того, чтобы доставить радость Дающему («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 18, со слова «Сокращение»).

80) Чтобы обратить форму получения в форму отдачи («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 18).

81) См. «Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 13, и «Внутреннее созерцание», пункт 22, со слова «Теперь».

82) Сокращение произошло не из-за различия формы в желании получать, которое требовалось бы исправить, а лишь ради простого украшения себя, без всякой необходимости и принуждения.

83) Потому что в духовном нет частичности («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 16).

84) До того как начал светить луч, четвертая стадия сама по себе еще не считалась грубой и низкой (как сказано выше, в пункте 83), и не было причин, чтобы остальные ступени оценивались относительно нее («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 18).

85) Потому что сокращение произошло не из-за изменения формы («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 18).

86) Только четвертая стадия («Ор пними», часть 1, глава 2, пункт 3).

87) Когда сосуды получения обретут форму отдачи («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 13).

88) В желании получать, находящемся там, неизбежно присутствовало стремление украсить себя и полностью уподобиться форме света. Это и послужило «причиной» сотворения миров («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 18).

89) Обратить сосуды получения так, чтобы они действовали ради отдачи («Внутреннее созерцание», пункт 22).

90) Их главное свойство как раз в том и состоит, чтобы обратить форму получения в отдачу («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 18).

91) Трудом в Торе и добрыми делами («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 13).

92) Когда сосуды получения вернутся к форме отдачи («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 13, со слова «Сократил»).

93) Изменение формы, заключенное в желании получать от Маациля («Внутреннее созерцание», пункт 18, со слов «И знай»).

94) Повреждение (изъян) и исправление в одном и том же субъекте возможны только в этом мире («Внутреннее созерцание», пункт 20, со слов «И благодаря этому...»).

95) Свет хохма и свет хасадим («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 14).

96) Желание отдавать и желание получать («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 14).

97) Свет хасадим («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 14).

98) Свет хохма и свет хасадим («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 14).

99) Потому что он притягивается за счет того, что усиливается собственное желание неэцаля («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 14).

100) После того как раскрылась четвертая стадия желания — высшая мера желания получать («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 14).

101) Если сосуд принимает внутрь себя, он своей мерой ограничивает удерживаемый свет. А если принимает вовне себя, он не ограничивает свет, и тот остается беспредельным (часть 1, глава 1, пункт 14).

102) Когда между четырьмя стадиями желания нет различия по верху и низу, они предстают как четыре концентрические сферы (игулим, עִגּוּלִים), вложенные одна в другую, подобно слоям луковицы («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 19).

103) Потому что сокращение произошло не из-за ущербности, вызванной изменением формы («Ор пними», часть 1, глава 1, пункт 19).

104) По самой своей природе оно не несет никакой ущербности, и в нем не открылся бы никакой изъян, если бы на него не произошло сокращение («Внутреннее созерцание», пункт 19, со слова «Однако»), и см. пункт 105.

105) См. «Внутреннее созерцание», пункт 19, со слова «Однако».

С Б-жьей помощью завершена первая часть.
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