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Глава 1

Пункт 1

Разъясняются десять сфирот в виде концентрических сфер, раскрывшиеся после сокращения, окружающий их свет Эйн Соф и то, что весь свет сфирот концентрических сфер поступает к ним через луч; и здесь одиннадцать тем:

Луч подобен тонкому каналу

(Эц Хаим, чертог 1, врата 1, ветвь 2)

(1) Этот луч (кав, קַו) подобен (2) тонкому каналу (цинор, צִנּוֹר), (3) одному, по которому воды высшего света (4) Эйн Соф распространяются и текут к мирам, находящимся на месте того воздуха и свободного пространства.

Ор Пними

1) То есть луч, протянувшийся от света Эйн Соф, благословен Он, внутрь свободного пространства после сокращения (см. выше, часть 1, гл. 2, п. 2).

2) Сосуды (келим, כֵּלִים) десяти сфирот в виде прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר) называют «каналом» или «каналами» потому, что они властно и предельно точно определяют пути проходящего по ним света, не давая ему распространяться иначе как по заданным в этих сосудах путям. Это подобно каналу, строго ограничивающему текущую внутри воду: вода течет и выходит из него ровно по форме канала — узкой струей или широким потоком, и эта форма неизменна вовек. По той же причине света, проходящие через эти каналы, называются «десятью сфирот в виде прямой линии»: они идут по законам этих каналов, прямо и справедливо. В более чистый (зах, זַךְ) сосуд облачается более возвышенный свет и так далее, без малейших отклонений, подчиняясь строгой власти этих каналов над ними.

Властная сила упомянутых каналов вызвана тем, что любое желание на высшей ступени становится обязательным законом для нижней ступени, исходящей от нее. Поэтому сокращение на четвертую стадию (бхина далет), возникшее в сосудах в виде концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים) по свободной воле, для порожденных ими сосудов в виде прямой линии становится принуждающей силой и властью. Эта сила и называется экраном (масах, מָסָךְ), как будет сказано ниже.

В этом смысл сказанного в «Тиккуней Зоар»: «Переверни [слово] рацон — „желание“ (רָצוֹן) — и найдешь цинор — „канал“ (צִנּוֹר)» (конец цитаты). Как уже говорилось, канал представляет собой экран — властное сокращение, удерживающее сосуд от получения в четвертой стадии под действием высшей силы. Тем самым он прямо противоположен самой материи сосуда — «желанию получать», ведь он не дает этому желанию осуществиться. Поэтому и намекнули: «Переверни желание — и найдешь канал». Суть канала противоположна желанию: он преодолевает собственное желание и делает противоположное тому, чего хочет.

Поэтому во всех исследованиях и первоисточниках ты увидишь: когда нужно подчеркнуть уход света из четвертой стадии, мы называем это «сокращением». Когда требуется выделить добавочную силу сокращения со стороны света луча, который не распространился в четвертую стадию, мы определяем ее как «экран» — силу, удерживающую свет от распространения в четвертую стадию. Если мы говорим о сосуде в целом — о сосуде и экране вместе, — мы называем его «каналом». Когда же речь идет о свете, сосуде и экране вместе, то есть о свете, облаченном по мере канала, мы определяем это как «луч». А сосуд, в котором нет экрана, называют «сферой» (игуль, עִגּוּל).

3) Рав подчеркивает слово «один», чтобы исключить исправление трех линий, возникшее в мире Ацилут. Он сообщает нам: в мире Адам Кадмон такого исправления еще нет, здесь есть только «один луч». Причина в том, что исправление трех линий произошло позже, в мире Ацилут, и возникло оно из соединения свойства милосердия с судом, как сказано в своем месте. Здесь же мы рассматриваем мир Адам Кадмон, где это соединение еще не произошло, и потому здесь действует лишь один луч.

Приход света в сосуд получения у неэцаля называется «распространением» (см. Таблицу ответов, часть 1, пункт 14). Выше уже объяснялось, что сосуд получения в этом неэцале называется «каналом» (вникни в сказанное там: всё изложено с обоснованием).

4) Есть известная шкала для различения ступеней при рождении парцуфа, где четыре стадии желания называют так: свет, вода, небосвод, сто благословений (или: сто врат). Это связано со смещением светов со своих мест, из-за чего свет и принимает форму воды, как сказано в соответствующем месте. Рав дает понять, что корень этого явления закладывается здесь, с приходом луча: свет, распространяющийся в луче, по сравнению с высшим светом считается «водой». Поэтому он и подчеркивает: «воды высшего света Эйн Соф». Ведь при распространении в тонкий канал свет очень сильно умаляется по сравнению со своим уровнем в Эйн Соф и относительно него оценивается как «вода».

Пункт 2

Распространение света Эйн Соф в свободное пространство. Распространение происходило постепенно

Когда свет Эйн Соф протянулся в виде (5) прямого луча (кав яшар, קַו יָשָׁר) внутри упомянутого свободного пространства, он не протянулся и не распространился (6) сразу до самого низа, а распространялся постепенно. То есть сначала луч света только начал распространяться, и сразу же, (7) в самом начале распространения в виде луча, он распространился, протянулся и образовал вокруг подобие (8) круглого колеса (гальгаль, גַּלְגַּל).

Ор Пними

5) Свет, который распространяется по законам четырех стадий постепенно — от чистого (зах, זַךְ) к обладающему большей толщей (ав, עָב) — и останавливается перед четвертой стадией, называется «прямым лучом».

6) Не ошибись: слова «сразу» и «постепенно» нельзя понимать во временном смысле, ведь духовное выше времени, как известно. «Сразу до самого низа» означает без смены ступеней. А «постепенно» означает по порядку нисхождения (иштальшелут, הִשְׁתַּלְשְׁלוּת) ступеней — то есть по порядку развития четырех известных стадий, как автор и объясняет далее.

7) Имеется в виду «корень» нового распространения, называемого лучом. Будучи новым неэцалем, он обретает особый корень, светящий ему в силу его новизны, и этот корень называется сфирой Кетер луча. От этого Кетера свет Эйн Соф распространяется в луч по четырем известным стадиям: первая стадия называется Хохма, вторая — Бина, третья — Зеир Анпин, а четвертая — Малхут. Об этом порядке Рав и говорит выше: «распространялся постепенно» — то есть сначала распространился Кетер, затем Хохма, затем Бина, затем Зеир Анпин и так далее (о значении слова «затем» см. Таблицу ответов, часть 1, пункт 8).

8) О значении слова «сфера» (игуль, עִגּוּל) см. Таблицу ответов, часть 1, пункт 41, а также часть 1, главу 1, пункт 100. Когда же свет луча облачается в сферу, он называется «гальгаль» (колесо).

Пункт 3

Сфера не слита с Эйн Соф, но связана с Ним через луч

Эта сфера (игуль, עִגּוּל) (9) не была слита со светом Эйн Соф, окружающим ее со всех сторон. (10) Ведь если бы она слилась с Ним, всё вернулось бы к прежнему состоянию: она растворилась бы в свете Эйн Соф, сила ее вообще не проявилась бы, и всё снова стало бы только светом Эйн Соф, как вначале. Поэтому эта сфера прилегает к сфере Эйн Соф, но не сливается с Ним. (11) Вся же основа связи и слияния этой сферы-неэцаля с Эйн Соф, Маацилем, (12) держится на упомянутом луче (кав, קַו): именно через него свет спускается и протягивается от Эйн Соф, наполняя эту сферу.

Ор Пними

9) То есть весь свет в концентрических сферах получен только от луча. Его свечение ново: в нем есть лишь три стадии, как сказано выше, и потому оно отличается от окружающего света Эйн Соф в виде сферического света (см. часть 1, главу 2, пункт 3). Об этом и говорит Рав: она «не слита» со светом Эйн Соф. Форма сферического света Кетера концентрических сфер не тождественна свету в Эйн Соф, а ведь подобие формы — это и есть слияние (двекут, דְּבִיקוּת) в духовном (см. Таблицу ответов, часть 1, пункт 12, а также Ор Пними, часть 1, главу 2, пункт 1, со слов «И из сказанного»). А слово «окружающий» (совэв, סוֹבֵב) означает: порождающий причину, служащий причиной.

10) То есть если бы ее свечение тоже охватывало все четыре стадии, как свет Эйн Соф, ее форма совпала бы с Эйн Соф и была бы слита с Ним. Тогда она просто растворилась бы в Эйн Соф и стала совершенно незаметна.

11) Свет, распространяющийся от Эйн Соф к неэцалю, называется «прямым светом». Он связывается с неэцалем через одеяние отраженного света, поднимающегося от экрана (масах, מָסָךְ) снизу вверх силой ударного соединения (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה), о котором пойдет речь ниже. Это называется «связыванием» потому, что отраженный свет, поднимаясь от экрана четвертой стадии прямого луча, удерживает и закрепляет высший свет в сфере. Поэтому там, где отраженный свет не облачает высший свет, для неэцаля этот свет словно вовсе не существует: без одеяния отраженного света неэцаль его не постигает. Подробнее это будет объяснено далее.

Это можно сравнить — если уместно такое сравнение — со свечой из сала. Главная сила горения в ней зависит от сала, но пламя держится не на самом сале, а на фитиле. И там, где фитиль кончается, свеча гаснет, сколько бы сала вокруг ни оставалось.

12) Причина в том, что в сферах нет экрана, который поднимал бы отраженный свет, а без него у неэцаля нет связи с высшим светом, как говорилось в предыдущем пояснении (см. выше, пункт 5). Там же объяснялось: сосуд (кли, כְּלִי) луча называется «каналом», и он намного ниже сферических сосудов, раскрывшихся в Первом сокращении до прихода луча (см. там причину этого). Поэтому Рав и подчеркивает: хотя сосуды концентрических сфер намного выше луча, сами по себе они не получают никакого света. Весь свой свет они вынуждены принимать через этот луч, который стоит намного ниже их, по указанной причине.

Пункт 4

Свет Эйн Соф окружает сферу и светит в нее издали

(13) Эйн Соф охватывает и окружает ее со всех сторон, ведь Он и Сам имеет сферическую форму, (14) окружающую ее вокруг и далекую от нее, как сказано выше. Свечение Эйн Соф непременно должно приходить к неэцалим только через этот луч (кав, קַו). Ведь если бы свет шел к ним еще и со всех сторон вокруг, (15) неэцалим уподобились бы Самому Маацилю — без (16) границы и меры.

Ор Пними

13) В каждой сфире мы различаем два вида света: внутренний свет и окружающий свет. Свет, облачающийся внутрь сфиры, называется «внутренним светом». А свет, который не может войти внутрь из-за существующей там границы, остается в ее корне, и сфира получает от него свечение издали — «окружающий свет». Рав сообщает: хотя концентрические сферы далеки от Эйн Соф — то есть отличие формы между ними огромно, — они все же получают от Него свечение издали, называемое окружающим светом. Он светит в двух видах: в общем и в частном. Слово «охватывает» (совэв, סוֹבֵב) указывает на общий окружающий свет, а «окружает» (макиф, מַקִּיף) — на частный окружающий свет.

14) Рав объясняет: окружающий свет, который сферы получают от Эйн Соф, светит и охватывает их со всех сторон — то есть со стороны всех четырех стадий. Даже четвертая стадия, куда внутренний свет не проникает, все равно получает свечение издали через окружающий свет от Эйн Соф. Он указывает и причину: Эйн Соф «тоже имеет сферическую форму». Свет Эйн Соф называют сферическим светом потому, что он не делает различий между стадиями, наполняя светом и четвертую стадию тоже (как сказано выше, часть 1, глава 2, пункт 3, см. там). Поэтому Его свечение достигает и четвертой стадии сфер — но издали, как объяснено.

15) См. выше, пункт 10.

16) Сокращение и экран (масах, מָסָךְ) на четвертой стадии, не дающие ей принимать свет внутрь, и ставят свету «границу»: они определяют предел его распространения, останавливая свет на рубеже четвертой стадии. А всё получение неэцаля в целом, сократившееся в результате сокращения, называется «мерой».

Пункт 5

Порядок выхода десяти сфирот в виде концентрических сфер. Луч называется Адам Кадмон

(17) Эта первая сфера (игуль, עִגּוּל), наиболее близкая к слиянию с Эйн Соф, называется Кетером де-Адам Кадмон. Затем этот луч (кав, קַו) распространился еще, (18) протянулся немного и снова закруглился, (19) и образовалась вторая сфера внутри первой сферы, называемая (20) сферой Хохма де-Адам Кадмон. Затем он распространился еще ниже, снова закруглился и образовал третью сферу внутри второй сферы, и она называется сферой Бина де-Адам Кадмон. Так он продолжал распространяться и закругляться вплоть до десятой сферы, называемой сферой Малхут (21) де-Адам Кадмон. Так разъяснился вопрос (22) десяти сфирот, выделившихся в виде десяти концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים) (23) одна внутри другой.

Ор Пними

17) Нужно понять различия между названиями десяти сфирот. Иногда мы называем их четырьмя стадиями, как сказано выше; иногда — именами ехида, хая, нешама, руах, нефеш; а иногда — Кетер, Хохма, Бина, Зеир Анпин (включающий в себя шесть сфирот) и Малхут. Суть здесь в следующем. Когда речь идет только о сосудах (келим, כֵּלִים), то есть исключительно о материи неэцаля, мы называем десять сфирот четырьмя стадиями желания получать, как сказано выше. Когда мы говорим исключительно о свете, который облачается в эти сосуды, мы называем их: нефеш, руах, нешама, хая, ехида. Когда же мы говорим только о сосудах, но хотим подчеркнуть остающиеся в них решимот (следы, רְשִׁימוֹת) светов в то время, когда сосуды пусты от подобающего им света, — мы называем их: Кетер, Хохма, Бина, Зеир Анпин, Малхут.

Исток этих десяти сосудов — Кетер, Хохма и далее — возникает сразу же в мире Сокращения еще до прихода луча, после ухода света Эйн Соф из десяти сфирот, когда эти сосуды остались без света. Как раз они и называются десятью концентрическими сферами, как сказано выше. Известно: хотя свет и ушел, в каждой сфере остался след (решимо, רְשִׁימוּ) от бывшего в ней света. В каждом сосуде сохранилось крошечное свечение от прежнего целостного света. Оно рождает в сосуде неугасимое стремление, которое не успокоится, пока сосуд снова не притянет весь прежний свет в том же объеме и качестве. Это свечение и называют словом «решимо». Знай: имена десяти сфирот — Кетер, Хохма и так далее — как раз и определяют главным образом эти решимот света, оставшиеся в десяти сосудах.

И отсюда знай: в мирах невозможно представить себе ни одного желания, ни малейшего его проблеска — в высших или низших, вплоть до четырех уровней материи (неживого, растительного, животного и говорящего), — которое не коренилось бы в этих десяти сфирот концентрических сфер. И точно так же ни в каком существе в принципе не может пробудиться желание, если когда-то прежде ему уже не открылось достаточное для него наполнение.

В первой части книги уже подробно объяснялось: желание получать вовсе не служит первопричиной света или его наполнения, как думают люди в этом мире. Всё обстоит ровно наоборот: именно свет и наполнение порождают желание. Желание отдавать, непременно заложенное в высшем свете, самой природой своей породило в неэцале желание получать — ведь то, что у высшего есть желание, у нижнего становится силой и обязанностью (вникни в сказанное там). Выходит, именно высший свет стал причиной раскрытия четырех стадий желания в неэцале, а они — корни всех желаний, возникающих в мирах. Как же желание могло бы появиться без причины — без этого высшего света, который его порождает? Сказать так — всё равно что утверждать, будто в мире может родиться ребенок без отца и матери. Ты уже знаешь и то, что в Эйн Соф уже заложены и пребывают всё мироздание и все творения, которым предстоит прийти в миры, во всей их широте, предельном великолепии и совершенстве, предназначенном для них (как подробно написано во «Внутреннем созерцании», часть 1, пункт 11, посмотри там всё). Отсюда со всей очевидностью ясно: еще в Эйн Соф уже раскрылись все будущие желания и получили свое совершенное, окончательное наполнение. И это совершенство и наполнение — то есть высший свет — как раз и породило эти желания. Выходит, наполнение желания всегда предшествует раскрытию связанного с ним желания и служит его причиной, как разъяснено.

Теперь тебе понятна суть решимот, оставшихся в десяти сфирот концентрических сфер после сокращения и ухода всего совершенства и наполнителей, которые были в этих четырех стадиях, называемых десятью концентрическими сферами. Смысл этих решимот в том, что в них глубоко запечатлелись все виды желаний: в Эйн Соф они были полны, а теперь потеряли это наполнение. Поэтому они неизбежно остались жаждущими и стремящимися ко всем тем наполнениям и к тому совершенству, которыми обладали прежде. Это и называется решимот.

Об этом мы и говорили выше: ни в высших мирах, ни в материальном мире нельзя представить себе ни одного желания какой-либо сущности, которое не коренилось бы в тех десяти сфирот концентрических сфер. Существованию всех миров после сокращения предшествуют два корня. Первый — состояние, где каждое желание уже существует совершенным, во всем своем великолепии и полноте; таково его бытие в Эйн Соф, благословен Он. Второй — состояние, где все желания предстают совершенно пустыми от наполнения, принадлежавшего им прежде в Эйн Соф; это называется миром Сокращения. Все сосуды и сама материя творений происходят из мира Сокращения — то есть, разумеется, только пустые сосуды и желания, лишившиеся наполнителей, как сказано выше. А все наполнения для этих желаний исходят из Эйн Соф, благословен Он. Запомни эти два положения: они важнее всего для дальнейшего изучения этой мудрости.

18) Не ошибись, поняв слово «протянулся» как движение в месте и пространстве, упаси Б-г! Любой процесс, при котором нечто приобретает большую толщу (ав, עָב), называют протягиванием сверху вниз: чистое считается находящимся вверху, а обладающее большей толщей — внизу. Это измеряется близостью формы к четвертой стадии: чем ближе к четвертой стадии, тем больше толща желания, а чем дальше от нее, тем чище. Слова «протянулся немного» означают, что свет стал чуть плотнее. Само же слово «протянулся» относится к свету луча.

Суть этого протягивания такова. В каждой отдельной сфире есть свои десять сфирот — как в сфире из десяти сфирот концентрических сфер, так и в сфире из десяти сфирот в виде прямой линии. Когда выходили десять сфирот сфиры Кетер, луч сначала проявился тремя первыми сфирот, называемыми рош де-Кетер прямой линии, и его свечение распространилось на сфиру Кетер концентрических сфер, которая тоже включает десять сфирот, как сказано выше. Эти десять сфирот Кетера концентрических сфер окружают только три первые сфиры из десяти сфирот Кетера луча.

Затем, когда десять сфирот Кетера концентрических сфер полностью завершились, этот луч «распространился еще» и «протянулся немного»: он вывел свои семь нижних сфирот, чтобы завершить Кетер в десяти сфирот прямой линии. Эти семь нижних сфирот Кетера луча протянулись вниз — то есть обрели значительно большую толщу, чем все десять сфирот Кетера концентрических сфер. Поэтому их уже не окружают никакие сферы: ведь сферы выше их, то есть чище. А ты уже знаешь: быть выше другого означает быть более чистым, чем он.

Причину ты поймешь из сказанного выше (в пункте 3): сфирот концентрических сфер предшествуют сфирот луча и намного важнее их, потому что в концентрических сферах вообще нет свойства экрана. Экран же, находящийся в сфирот луча, стоит посередине сфиры — а именно в последней стадии в рош сфиры. То есть в последней стадии из трех первых сфирот десяти сфирот прямой линии, которые присутствуют в каждой сфире прямой линии, как сказано выше, и которые называют рош этой сфиры. Поэтому, когда мы говорим, что экран включен в сфирот луча, имеются в виду семь нижних сфирот каждой сфиры, расположенные ниже экрана. В трех же первых сфирот сфиры, составляющих рош, свойства экрана еще нет: они находятся выше него. Поэтому три первые сфиры луча полностью подобны всем десяти сфирот концентрических сфер, ведь ни в тех, ни в других нет еще свойства экрана. Они стоят на одном уровне, и считается, что десять сфирот каждой сфиры концентрических сфер окружают три первые сфиры соответствующей сфиры луча. Но семь нижних сфирот каждой сфиры луча уже лежат ниже экрана, и он включен в них. По уровню они намного уступают концентрическим сферам. А известно: всё, что уступает другому, считается находящимся ниже него. Поэтому они и считаются стоящими ниже всех десяти сфирот концентрических сфер, и никакое свойство сфер не может находиться на месте этих семи сфирот: ведь сферы важнее и возвышеннее их, как разъяснено.

Итак, подробно разъяснено: между каждой сфирой концентрических сфер есть свободное пространство величиной в семь сфирот сфиры прямой линии, которые там находятся. Ведь все десять сфирот концентрических сфер сфиры Кетер окружают только три первые сфиры Кетера луча. Семь же нижних сфирот Кетера луча тянутся ниже всех десяти сфирот Кетера концентрических сфер. А когда эти семь сфирот Кетера луча заканчиваются, начинают выходить три первые сфиры Хохмы луча — и вокруг них располагаются все десять сфирот Хохмы концентрических сфер. Получается, что от последней стадии Кетера концентрических сфер до первой стадии Хохмы концентрических сфер есть свободное пространство. В нем и находятся семь нижних сфирот Кетера луча, не окруженные ступенями концентрических сфер. Точно так же — между Хохмой и Биной и между всеми остальными сфирот.

19) Здесь нужно быть очень осторожным, чтобы не запутаться в воображаемых представлениях о пространстве и месте в виде прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר) и сферы (игуль, עִגּוּל), которые приходят на ум из-за беглости выражений. На всем дальнейшем протяжении помни: свечение прямой линии означает, что свет приходит в сосуды с экраном на четвертую стадию (бхина далет), а свечение концентрических сфер — что свет приходит в сосуды, где экрана на четвертую стадию нет. Помни также: хотя в сосудах концентрических сфер и нет никакого экрана на четвертую стадию, сама четвертая стадия там не может получить никакого свечения после Первого сокращения. Ведь весь свет, находящийся в концентрических сферах, они неизбежно получают от свечения луча, то есть свечения прямой линии (как сказано выше, в пункте 12). А свет луча вовсе не светит в четвертую стадию, поскольку притягивается силой экрана, как разъяснено. Выходит, свет в четвертой стадии концентрических сфер отсутствует не из-за сосудов — ведь в них нет никакого экрана, — а из-за пребывающего над ними Первого сокращения. А поскольку Первое сокращение не считается недостатком (см. Таблицу ответов, часть 1, глава 3), все четыре стадии сосудов концентрических сфер равны по своему достоинству, вообще без различия между меньшим и большим (как сказано выше, часть 1, пункт 30). Вся же тьма в четвертой стадии вызвана светом, получаемым от луча, который туда не светит, как разъяснено.

Из этого ты поймешь: когда сферы получили свет через луч, в них благодаря этому возникло различие ступеней на меньшее и большее — в том числе в десяти сфирот концентрических сфер. Так, Зеир Анпин важнее и больше четвертой стадии, то есть Малхут: ведь в Малхут света нет, а в Зеир Анпине он есть, поскольку это третья стадия (бхина гимель). В сфире же Бина концентрических сфер свет больше, чем в Зеир Анпине, потому что она дальше от четвертой стадии, чем он: она — вторая стадия (бхина бэт), и так далее. Однако все эти ступени возникли не из-за сосудов, а из-за получаемого ими света луча; помни об этом.

20) Уже разъяснялось, как называются четыре стадии. Их корень — то есть желание отдавать, включенное в высший свет, — называется Кетер. Начало распространения к неэцалю — это первая стадия (бхина алеф), называемая Хохма; вторая стадия называется Бина; третья стадия — Зеир Анпин, или шесть сфирот: Хесед, Гвура, Тиферет, Нецах, Ход, Есод; а четвертая стадия называется Малхут. Также разъяснялось: только когда речь идет об их первичном материале, мы обозначаем их как четыре стадии и их корень. Если же эти четыре стадии уже включают свои решимот, какими те были в мире Сокращения, мы называем их именами: Кетер, Хохма и так далее, как подробно объяснено выше.

Теперь объясним, почему они так названы. Корень называется Кетер потому, что он не облачен внутрь сосудов неэцаля, а окружает и венчает его снаружи; само же слово «кетер» (кетер, כֶּתֶר) означает «окружать». Первая стадия называется Хохма (мудрость), потому что из нее исходят мудрость Торы и все виды мудрости в мире в их конечном виде. Мудрецы (ХАЗАЛЬ) уже дали этому имени точное определение: «Кто мудр? Тот, кто видит рождающееся» (трактат Тамид 32а). То есть, едва взглянув на вещь, мудрец сразу видит то, что из нее рождается и выходит, — иными словами, видит все будущие следствия вплоть до самого последнего результата. Например, когда говорят, что врач — большой знаток своего дела, это значит: какую бы болезнь он ни исследовал, он досконально видит все возможные последствия, способные развиться из этой болезни, до самого конца. Точно так же, рассматривая лекарство, он во всей полноте постигает все действия, которые оно окажет на тело больного, и тому подобное. Подобно этому и естествоиспытатель: изучая любое природное явление, он досконально видит все результаты, к которым оно приведет во взаимодействии со всей действительностью. Так же обстоит дело и во всех остальных науках. Словом, само определение мудреца или совершенной мудрости состоит именно в способности «видеть рождающееся» из каждой отдельной детали действительности, вплоть до конечного результата.

Отсюда понятно и точное определение имени Бина. Вся «сила осмысления» (итбоненут, הִתְבּוֹנְנוּת), позволяющая увидеть рождающееся из каждой детали действительности — как в святой Торе, так и во внешних науках, — исходит из сфиры Бина; потому она так и названа. А из сфиры Малхут исходит абсолютная власть силой и принуждением, наподобие «страха перед царством», и потому она называется Малхут. Остальные же сфирот будут разъяснены ниже, на своем месте.

И не стоит возражать: если так, разве сфира Бина не должна предшествовать Хохме? Ведь стремление и осмысление, нужные, чтобы увидеть рождающееся, предшествуют конечному совершенству — самому видению рождающегося, называемому Хохмой, — и порождают его. Однако я уже объяснял тебе: порядок, в котором Маациль выделяет из Себя миры, противоположен нашему пониманию. Наполнение желания предшествует раскрытию желания и порождает его (см. выше, пункт 8, со слов «Суть же...»), и совершенство предшествует несовершенству и ведет к его проявлению. Ведь именно так по причинно-следственной цепочке нисходят ступени от Эйн Соф, благословен Он, сокращение за сокращением, вплоть до нашего мира, самого испорченного из всех.

21) Первый мир, который Маациль выделил из Себя после сокращения, называется миром Адам Кадмон; его называют также миром Кетер. А четыре мира — Ацилут, Брия, Ецира, Асия — облачаются на этот Адам Кадмон.

22) И хотя ступеней всего четыре — известные нам четыре стадии, — сфирот в них все же десять. Причина в том, что третья стадия, называемая Зеир Анпин или Тиферет, содержит в себе шесть сфирот: Хесед, Гвура, Тиферет, Нецах, Ход, Есод. Причина этого будет объяснена на своем месте.

Здесь тебе нужно обратить внимание на точные слова книги «Сефер Йецира» (гл. 1, мишна 4): «Десять, а не девять». Этим она сообщает нам нечто очень важное. Ведь уже разъяснено: все свечения сфирот от высшего света — даже в сферах, где все они равны между собой, — не светят в четвертую стадию, называемую Малхут. Название же «сфира» указывает только на свет и сосуд вместе, когда высший свет облачен в сосуд; сосуд без света этим именем не называется, поскольку слово «сфира» (сфира, סְפִירָה) означает сияние (сапфирность) и ясность. Отсюда можно было бы подумать, что Малхут — вовсе не сфира, упаси Б-г, ведь высший свет в нее не светит, как разъяснено. Поэтому автор «Сефер Йецира» подчеркивает: сфирот именно десять, а не девять, упаси Б-г, и Малхут тоже считается сфирой. Причина в том, что связь высшего света со всеми десятью сфирот возникает прежде всего благодаря отраженному свету, который Малхут поднимает снизу вверх силой имеющегося в ней экрана (как сказано выше, в пункте 2). Напротив, именно поэтому она — самая важная из десяти сфирот: ведь без нее свет вообще не связался бы с девятью высшими сфирот, как там разъяснено. И благодаря этому считается, будто она вся состоит из света. Пойми же это, и далее это будет подробнее объяснено на своем месте.

23) См. часть 1, «Ор Пними», глава 1, пункт 100.

Пункт 6

Луч связывает все концентрические сферы воедино

(24) Все концентрические сферы связывает воедино тот тонкий луч (кав, קַו), который распространяется от Эйн Соф, (25) проходит, (26) спускается (27) и тянется от сферы к сфере до (28) самого их завершения. И через этот луч поступают свет и изобилие, необходимые каждой из них.

Ор Пними

24) Пояснение. Ты уже знаешь, что в десяти сфирот концентрических сфер между сфирот есть промежуток и свободное пространство величиной в семь сфирот свечения прямой линии этой сфиры (как сказано выше, в пункте 18). А вот между десятью сфирот луча никакого промежутка нет: они начинаются от света Эйн Соф и тянутся до самой центральной точки — четвертой стадии, называемой Малхут, ниже которой никакой стадии уже нет, как разъяснено. Итак, между первыми десятью сфирот, распространившимися от Эйн Соф прямым лучом (их называют также десятью сфирот Адам Кадмон), нет ни малейшего перерыва. Поэтому Рав и говорит, что сфирот луча соединяют также и десять сфирот концентрических сфер: ведь семь нижних сфирот каждой сфиры прямой линии связывают десять сфирот высшей сфиры концентрических сфер с десятью сфирот нижней сфиры концентрических сфер. Свечение десяти сфирот Хохмы концентрических сфер, получающих свет от ГАР Хохмы прямой линии, обязательно проходит через семь нижних сфирот Кетера прямой линии: ведь ГАР Хохмы прямой линии должны получить от семи нижних сфирот Кетера прямой линии и передать свет в десять сфирот Хохмы концентрических сфер. Выходит, что семь нижних сфирот Кетера прямой линии соединяют десять сфирот Кетера концентрических сфер с десятью сфирот Хохмы концентрических сфер. Точно так же — от Хохмы к Бине, и так далее.

25) Пояснение. Луч, то есть свечение прямой линии, словно пробивает верхнюю часть («крыши») сфер, проходит сквозь них, спускается и тянется до самого завершения — до центральной точки. Но речь здесь, конечно, идет не о пространстве и не о площади. Чтобы понять это, нужно знать: ни в высших, ни в низших мирах нет ни единого раскрытия света, которое не исходило бы от Эйн Соф, благословен Он, находящегося выше сокращения. И этот свет обязательно должен пройти по цепочке ступеней через все уровни и миры, лежащие между Эйн Соф выше сокращения и тем миром, где находится получатель этого света.

Ты ведь уже знаешь, что в духовном нет исчезновения. Поэтому никак нельзя сказать, будто это раскрытие — новый свет, нисходящий по ступеням, — исчезает с первой ступени, когда приходит на вторую, и уходит со второй, когда приходит на третью, подобно материальному предмету, который перемещается с места на место. В духовном такое абсолютно невозможно: закон исчезновения к нему неприменим, и, проходя через каждую ступень, свет непременно остается на ней. Его приход на следующую ступень подобен зажиганию свечи от свечи, когда у первой нисколько не убывает. Выходит, раскрытие света, приходящее на какую-либо ступень в мире Асия, прежде обретают все ступени в мирах, находящиеся между Эйн Соф выше сокращения и получателем в мире Асия.

Отсюда следует: свечение прямого луча неизбежно должно пройти через сосуды (келим, כֵּלִים) концентрических сфер, ведь ступень сосудов концентрических сфер предшествовала лучу. Сосуды концентрических сфер возникли сразу же при сокращении, тогда как сосуды прямой линии появились позже, вместе с лучом. И потому свечение, проходящее через них, никогда оттуда не уходит, как сказано: в духовном нет исчезновения.

Кроме того, знай: при таком нисхождении света со ступени на ступень существуют два вида его сохранения в местах прохождения. Первый вид — «постоянное сохранение»: свет смешивается и соединяется со светом, уже имеющимся на ступени, и они соединяются воедино, словно всегда были одним целым. Второй вид — лишь «транзитное сохранение»: свет не смешивается и не объединяется со светом этого места в единое целое, а остается там обособленно, как самостоятельное свойство. Об этом и сообщает нам Рав: свет луча, проходящий через ступени концентрических сфер, относится не к «постоянному сохранению», а только к «транзитному сохранению». Он не соединяется со светом сфер в одно свойство, а пребывает там, сохраняя свою природу. Именно это подчеркивает Рав словом «проходит»; пойми же это.

Причина в том, что свет луча предшествует свету в концентрических сферах: ведь сферы получают свои света только от света луча. Поэтому свет луча намного важнее света сфер и не смешивается с ним, как сказано выше. При этом свет луча называется светом руах, а свет концентрических сфер — светом нефеш.

26) Всякое распространение высшего света к неэцалю называется спуском. Это означает, что по мере распространения свет обретает всё большую толщу (авиют, עָבִיּוּת). Ты ведь уже знаешь: самое чистое называется верхом, а обладающее наибольшей толщей — низом. И так как свет по мере своего распространения становится всё более плотным, он тем самым спускается сверху вниз.

Свет обретает большую толщу при распространении потому, что распространяется по порядку четырех стадий: начиная с первой стадии и до тех пор, пока не достигнет экрана (масах, מָסָךְ) в четвертой стадии и не совершит соударение с ним. Поэтому свет постепенно обретает большую толщу: первая стадия — самая чистая из всех, за ней идет вторая стадия, и так далее до четвертой стадии, обладающей наибольшей толщей из всех (см. часть 1, главу 1, пункт 5, со слов «И причина...»).

27) Свечение прямой линии выражается словом «тянется», а свечение концентрических сфер — словом «закругляется» (см. выше, пункт 18).

28) Это четвертая стадия в концентрических сферах, называемая центральной точкой. Именно она именуется материальным шаром этого мира. Свойство Ацилута мира Адам Кадмон поначалу распространялось до самого этого мира. Но после того как произошло Второе сокращение (ЦБ), называемое миром Некудим, окончание Ацилута де-АК поднялось к точке будущего мира, чье место находится выше мира Брия, как с Б-жьей помощью будет разъяснено на своем месте.

Пункт 7

Каждый мир и каждая сфира состоят из десяти частных сфирот и из бесконечных частностей частностей. Сфирот концентрических сфер окружают друг друга подобно слоям луковицы

В каждом мире есть десять частных сфирот, а каждая частная сфира в каждом мире (29) включает в себя десять сфирот частностей частностей. И все они (30) лежат одна внутри другой, как слои луковицы, наподобие небесных сфер, как описывается в книгах по астрономии.

Ор Пними

29) Причину этого взаимовключения сфирот ты поймешь исходя из известного правила: в духовном нет исчезновения. Всякий свет, переходя со ступени на ступень, навсегда обретает свое место во всех тех свойствах, через которые он прошел (как сказано выше, пункт 4, со слов «Пояснение...», см. там). А поскольку высшая сфира выделяет из себя каждую нижнюю сфиру по закону причины и следствия, считается, что нижняя проходит через высшую.

Поэтому все сфирот неизбежно включаются друг в друга. Например, когда выходят первые две сфиры — Кетер и Хохма, свет Хохмы должен сначала выйти из Эйн Соф, благословен Он, от Которого исходит всё. Затем свет Хохмы обязан пройти через сфиру Кетер, прежде чем прийти в сфиру Хохма, ведь именно Кетер послужил причиной его выхода. А пройдя через Кетер, сфира Хохма навсегда обрела там свое место, и теперь в Кетере оказываются две сфиры: Кетер и Хохма. Точно так же, когда все десять сфирот высшего света вышли сверху вниз вплоть до Малхут, все девять сфирот, находящихся ниже Кетера, должны были пройти через Кетер — первопричину выхода их всех. Значит, все они обрели в нем свое место, ведь в духовном нет исчезновения, как сказано выше. Следовательно, все девять нижних сфирот обязательно присутствуют и в самом Кетере, поскольку они прошли через него, как разъяснено.

Таким же образом и в Хохме обязательно есть девять сфирот: ведь восемь сфирот, расположенных ниже нее, должны были пройти сквозь нее, как и в случае с Кетером. По той же причине в Бине есть восемь сфирот. Так же и в Хеседе семь сфирот, и так далее, а в Малхут — одна сфира, поскольку она самая нижняя.

Как известно, Малхут поднимает от себя кверху десять сфирот отраженного света, которые облачают десять сфирот высшего света (называемые десятью сфирот прямого света). Этот отраженный свет называется светом Малхут, так как у нее нет никакого иного света. Данный отраженный свет везде именуется десятью сфирот, поднимающимися снизу вверх (см. «Внутреннее созерцание», часть 2, глава 6, пункт 66). Там разъяснено, что в отношении этих сфирот Малхут называется Кетером, поскольку служит причиной их выхода. Ближайшая к ней ступень называется Хохма, третья ступень от нее — Бина, и так далее. И здесь получается наоборот: чем ступень чище, тем она меньше, так что истинный Кетер получает от этого отраженного света лишь свойство Малхут (см. там).

И потому пойми: эти десять сфирот, идущих снизу вверх, целиком присутствуют в Малхут. Ведь все они проходят через Малхут, поскольку Малхут — их корень, и потому все они обрели в ней свое место. Следовательно, и Малхут включает в себя десять сфирот. А через Есод проходят девять сфирот отраженного света; итого в Есоде десять сфирот: одна сфира высшего света, идущего сверху вниз, и девять сфирот отраженного света, идущих снизу вверх, которые неизбежно проходят через его место. Точно так же десять сфирот в Ходе: две сфиры сверху вниз — а именно свет Хода и проходящий через него свет Есода — и восемь сфирот снизу вверх. И так же десять сфирот в Нецахе: три сфиры сверху вниз и семь сфирот снизу вверх, и так далее. Таким образом, после выхода десяти сфирот высшего света и десяти сфирот отраженного света каждая сфира неизбежно стала включать в себя десять полных сфирот. Точно так же и в частностях частностей до бесконечности действует весь этот упомянутый принцип взаимовключения. Незачем распространяться об этом здесь подробнее: смотри «Внутреннее созерцание», где мы дали этому широкое разъяснение.

30) То есть каждая высшая ступень окружает нижнюю со всех сторон поровну, без различия ступеней (см. выше, пункт 18).

Пункт 8

Всякая сфера, находящаяся ближе к Эйн Соф, чем другая, считается более возвышенной и ценной, тогда как этот мир, будучи в центральной точке, наиболее удаленной от Эйн Соф, предельно материален

Из всех сфер всех миров, находящихся внутри свободного пространства: (31) та, которая ближе к свету Эйн Соф, чем другая, неизмеримо выше и совершеннее ее. В итоге наш земной материальный мир оказывается самой центральной точкой внутри всех сфер, посреди всего упомянутого свободного пространства и пустого воздуха. И он же абсолютно удален от Эйн Соф — больше всех других миров. Поэтому он столь телесен, веществен и предельно темен, будучи центральной точкой внутри всех сфер; пойми же это хорошо.

Ор Пними

31) Ты ведь уже знаешь смысл понятия «близкий»: здесь, упаси Б-г, нет пространственного значения, но речь идет о близости по форме. Ты знаешь также, что от Эйн Соф, благословен Он, до центральной точки существуют четыре стадии различия формы — и это как раз и есть десять сфирот концентрических сфер, где центральная точка является четвертой стадией, обладающей наибольшей толщей из всех. А первая сфера, называемая Кетер, представляет собой пребывание корня этих четырех стадий, как сказано выше. И само собой понятно, что сфера Кетера, самая чистая из всех сфер, ближе всего по своей форме к Эйн Соф. Первая же стадия, которая обладает чуть большей толщей, дальше от Эйн Соф, благословен Он, чем Кетер; вторая стадия, обладающая еще большей толщей, дальше от Эйн Соф, чем первая, и так далее — вплоть до центральной точки, обладающей наибольшей толщей из всех, которая и считается наиболее удаленной от Эйн Соф, благословен Он.

И не следует возражать на это, ссылаясь на сказанное выше (часть 1, глава 1, пункт 100), будто в концентрических сферах нет свойства верха и низа. Ведь здесь имеется в виду состояние после того, как сферы приняли внутрь себя свечение луча: тогда в них и возникли свойства верха и низа и все особенности, присущие лучу.

Глава 2

Пункт 1

Разъясняются десять сфирот в виде прямой линии: их выход, нисхождение и то, что в них включено. Содержит семь тем:

Порядок выхода десяти сфирот в виде прямой линии

Теперь объясним второе свойство десяти сфирот — свет в виде прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר). Он подобен трем линиям и имеет образ высшего человека. Тот же самый луч (кав, קַו), который распространяется сверху вниз и от которого распространяются концентрические сферы (игулим, עִגּוּלִים), распространяется прямо, сверху вниз — от самого верха (1) высшей «крыши» наивысшей из всех сфер до самого низа, под нижний предел всех сфер. Он включает в себя десять сфирот в виде (2) образа прямого человека, (3) обладающего полным ростом, (4) и содержит 248 органов в виде трех линий: правой, левой и средней. В целом он состоит из десяти сфирот, и каждая сфира в нем делится на десять сфирот, и так без конца.

Ор Пними

1) Кетер мира или сфиры называют «крышей» этого мира или сфиры, а Малхут в каждом мире и сфире называют «основанием» (карка, קַרְקַע) этого мира или сфиры. Высшая сфера — это сфира Кетер, а «крыша» этого Кетера — это Кетер в его собственных десяти сфирот.

2) Одеяния мохин называют целем (צֶלֶם) — от слова цель (צֵל), «тень». А свечение прямой линии, в которое входят три первые сфиры (ГАР), называют именем «Адам» потому, что оно получает ГАР в одеяниях целем. Но это обширная тема, и здесь не место ее разбирать.

3) Рош любой сфиры и парцуфа — это три первые сфиры: Кетер, Хохма и Бина. А семь нижних сфирот (Хесед, Гвура, Тиферет, Нецах, Ход, Есод и Малхут) в каждой сфире и парцуфе считаются его телом (гуф, גּוּף). Когда они в порядке — то есть света ГАР находятся в сосудах де-ГАР, а света ЗАТ в сосудах де-ЗАТ, — парцуф считается «обладающим полным ростом». Если же в сосудах де-ГАР находятся света тела, а не предназначенные для них света, у парцуфа нет полного роста: ведь рош ничем не превосходит тело, раз даже в голове действуют лишь света тела. Это называется наклонением головы (харканат рош, הַרְכָּנַת רֹאשׁ), когда голова и тело оказываются на одной ступени.

4) Пояснение: в высшем парцуфе есть 248 проявлений хеседа. От них происходят 248 органов у нижних, подробно описанных в Мишне (трактат Оэлот [1:8]). Здесь не место углубляться в это, всё будет разъяснено в своем месте.

Пункт 2

Пять частей души в нижнем человеке: нефеш, руах, нешама, хая, ехида

В нижнем человеке есть (5) пять видов светов: (6) нефеш, руах, нешама, хая и ехида. Это (7) пять ступеней, одна выше другой. В этом тайна пятикратного повторения стиха: «Благослови, душа моя, [Г-спода…]» (Теилим 103:1). В трактате Брахот (лист 10а) сказано, что эти пять благословений соответствуют пяти уровням души.

Ор Пними

5) Во всех мирах — как в высших, так и в нашем мире — нет ничего, в чем не выделялись бы упомянутые десять сфирот: четыре известные стадии и их корень. Об этом и сказано, что в нижнем человеке в этом мире тоже есть пять уровней и так далее.

6) Сосуды (келим, כֵּלִים) десяти сфирот называются: Кетер, Хохма, Бина, ЗА и Малхут. А света в них называются: ехида, хая, нешама, руах и нефеш (как сказано в Дварим Раба 2:26). Свет ехида облачается в сосуд де-Кетер, свет хая — в сосуд де-Хохма, свет нешама — в сосуд де-Бина, свет руах — в сосуд де-Зеир Анпин, а свет нефеш — в сосуд де-Малхут.

7) Ты уже знаешь, что ступени различаются между собой по чистоте (закут, זַכּוּת) и толще (авиют, עָבִיּוּת). Каждая более высокая по сравнению с другой ступень указывает на бóльшую чистоту.

Пункт 3

Как в концентрических сферах, так и в прямой линии есть окружающий и внутренний света, внешний сосуд и внутренний сосуд

Во всех десяти сфирот в виде концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים) есть все упомянутые свойства: (8) света и сосуды (келим, כֵּלִים); (9) свет делится на внутренний и окружающий, (10) а сосуд делится на внешнюю и внутреннюю части. Точно так же и в десяти сфирот в виде прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר) в образе человека есть все эти же самые свойства.

Ор Пними

8) Света — это НАРАНХАЙ, а сосуды — КАХАБ и ЗОН, как сказано выше.

9) В духовном разделение происходит из-за различия формы, которое там возникло (как сказано выше, ч. 1, гл. 1, в п. 2, со слов «Однако не следует...»). Всё, что выше другого, чище него, а всё, что ниже, — обладает большей толщей (авиют, עָבִיּוּת). Именно из-за этой толщи возникло различие формы, ступень отделилась от другой, вышла из нее и стала ниже. Известно, что каждый высший передает света нижнему. Поэтому нижний может принять изобилие (шефа) только в свое самое высшее и чистое свойство, а высший отдает изобилие только из своего самого нижнего свойства, обладающего наибольшей толщей. Так форма света от высшего уравнивается с формой сосуда нижнего: свойство высшего, обладающее наибольшей толщей, совпадает по свойствам с самым чистым свойством нижнего. Выходит, что нижний может получить не весь предназначенный ему свет, а лишь крошечную часть — ровно столько, сколько способен вместить его самый чистый сосуд. Остальные же его уровни, не столь чистые, неизбежно остаются без своего света: их форма слишком отличается от отдающей им высшей ступени.

Поэтому свет, предназначенный нижнему, разделяется на две части. Первая — это малая мера света, которую он получает от высшего в свой высший сосуд, как сказано выше. Этот полученный свет называется «внутренним светом» нижнего. Вторая часть — это весь остальной свет, предназначенный остальным уровням нижнего, которые не смогли его принять из-за различия формы с высшим, как сказано выше. Весь этот объем света остается в высшем и не спускается в нижнего; он называется «окружающим светом». Он назван так потому, что окружает нижнего, то есть светит ему издали. Хотя он и не облачен в нижнего, он дает ему далекое и слабое свечение. Это далекое свечение способно очистить нижнего от толщи эгоистического желания, пока формы всех его уровней не сравняются с формой высшего. Тогда нижний сможет получить весь предназначенный ему свет. Это называют вхождением окружающих светов: окружающие света вошли и облачились в очистившиеся сосуды нижнего, и все они стали внутренним светом.

10) Разделение светов на внутренний и окружающий порождает и два вида получения в сосуде: получение внутри сосуда и получение с его внешней стороны (см. «Таблицу ответов», ч. 1, п. 102). Внутренний свет входит в самую глубину сосуда, а окружающий свет, очищающий сосуд от толщи желания (как сказано в предыдущем пояснении), принимается через внешнюю сторону сосуда — то есть вовсе без облачения в него.

Деление сосуда на внешнюю и внутреннюю части связано с мерой чистоты и толщи. Внутренний свет способен быть принят только толщей желания, ведь главный сосуд получения у неэцаля — это четвертая стадия (бхина далет). Первые же три стадии сами по себе к получению непригодны: они лишь помогают раскрыться четвертой стадии. Поэтому в каждом отдельном сосуде выделяют четыре стадии, и свет принимается главным образом в его четвертую стадию. Ее и называют внутренней частью, глубиной сосуда, где пребывает изобилие.

Три первые стадии лишь помогают раскрыться четвертой стадии и сами получать не способны, поэтому считается, что они окружают четвертую стадию снаружи. Это похоже на толщу стенки материального сосуда, состоящую из четырех слоев, охватывающих друг друга: всё содержимое сосуда находится внутри, во внутреннем слое, а остальные три слоя стенки лишь укрепляют его, давая силу удерживать наполнение. Точно так же и в духовном: главное свойство, удерживающее внутри изобилие, — это четвертая стадия в сосуде. Первые три стадии нужны лишь для того, чтобы четвертая стадия раскрылась во всей силе и смогла удерживать изобилие, но сами они внутренний свет получать не могут.

Поэтому они и называются внешней частью сосуда: получение внутреннего света происходит не в них. Третья стадия — более внешняя, чем четвертая стадия, вторая — более внешняя, чем третья, а первая — самая внешняя из них, окружающая все остальные. И надо всеми ними есть внешнее свойство вовсе без толщи желания — корень всех четырех стадий в сосуде. Знай: это совершенно чистое свойство и служит сосудом получения для окружающего света. Благодаря своей исключительной чистоте оно способно принимать свечение окружающего света, пусть даже издали.

Так разъясняется разделение сосуда. Внутренняя часть — это свойство, обладающее наибольшей толщей желания, четвертая стадия, и именно она принимает внутренний свет. Внешняя же часть — это самое чистое свойство сосуда, его корень, как сказано выше, и оно принимает окружающий свет издали. И не следует возражать, что четвертая стадия непригодна для получения из-за сокращения и экрана: здесь мы рассматриваем лишь отраженный свет, который поднимается от четвертой стадии (см. «Внутреннее созерцание»).

Пункт 4

Свет концентрических сфер — это свет нефеш, а свет прямой линии — свет руах. Сначала выделились концентрические сферы, а затем — прямая линия

Различие между концентрическими сферами и прямой линией состоит в том, что (11) десять сфирот в виде концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים) относятся к свету, называемому нефеш. В них есть внутренний и окружающий света, внутренняя и внешняя части: у них есть десять сфирот сосудов (келим, כֵּלִים), и в каждом сосуде (кли, כְּלִי) есть внутренняя и внешняя части; есть также десять сфирот светов, и в каждом свете есть внутренний свет и окружающий свет. А десять сфирот прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר) относятся к свету, называемому (12) руах, чья ступень выше ступени нефеш, как известно. Они также включают внутренний и окружающий света; у них тоже есть десять сфирот сосудов, и в каждом сосуде есть внутренняя и внешняя части. И совершенно ясно, что свойство нефеш выделилось первым, а затем выделился руах.

Ор Пними

11) Во всех сфирот, способных лишь принимать света и не обладающих способностью отдавать другим, свет в них называют светом нефеш. Уже объяснялось, что весь свой свет концентрические сферы вынуждены получать от света луча (кав, קַו) (как сказано выше, ч. 2, гл. 1, п. 3). Причина в том, что высший свет не может связаться с сосудами иначе как через зивуг с экраном (масах, מָסָךְ), поднимающим отраженный свет, который и связывает свет с сосудами (как сказано выше, ч. 2, гл. 1, п. 2). В сосудах, где нет этого экрана, высший свет не соединяется настолько, чтобы они могли отдавать другим сверху вниз. Они пригодны лишь получать свет от предшествующей ступени снизу вверх — только для поддержания собственной жизни. Этот свет и называется светом нефеш, как сказано выше. Поэтому, раз в сосудах концентрических сфер нет экрана, высший свет в них самих не удерживается: они вынуждены получать свет от луча, да и то лишь в меру поддержания собственной жизни, а не для отдачи, как объяснено. Вот почему свет в концентрических сферах называется светом нефеш.

12) Десять сфирот руах представляют собой отдающие свойства, поэтому свет руах называют мужским светом — то есть отдающим. А десять сфирот нефеш называют женским светом — получающим и не способным отдавать. Десять сфирот света луча называют десятью сфирот руах именно затем, чтобы показать: они представляют собой мужской, отдающий свет. Причина этого уже разъяснена выше в предыдущем пояснении, см. там. И потому руах выше ступени нефеш — ведь он отдает в нефеш.

Пункт 5

АА концентрических сфер светит Аба ве-Има концентрических сфер через окна из трех своих линий: правой, левой и средней. От них свет распространяется во все сферы так, что все детали, имеющиеся в прямой линии, присутствуют и в концентрических сферах

(Шаар а-Акдамот, лист 11 (иерусалимское издание))

Даже когда десять сфирот расположены в виде (13) концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים), одна внутри другой, (14) в них есть все свойства получения изобилия (шефа), имеющиеся в десяти сфирот луча прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר). А именно: в сфере (игуль, עִגּוּל) Кетер, называемой после Исправления (15) Арих Анпином, есть (16) одно отверстие и окно (17) на правой стороне сферы, и оттуда (18) свет Ариха спускается к сфере Аба и светит ему. Есть и второе окно — слева от сферы Ариха: свет выходит к левой стороне находящейся внутри нее сферы Аба, (19) пробивает ее, так что в ней образуется окно, и оттуда тянется к сфере Има, находящейся внутри сферы Аба, и светит в ней. При этом свет, проходящий через левую сторону сферы Аба, предназначен не для самого Абы: он (20) проходит там лишь как через место перехода, а главное свечение предназначено для Имы. Получается, что АА светит Абе и Име вместе — в точности так, как это происходит в их аспекте прямой линии. И хотя они представляют собой сферы одна внутри другой, благодаря этим окнам в них есть (21) прямые линии: правая, левая и средняя. А оттуда свет протягивается в десять сфирот концентрических сфер подлинно прямыми линиями со всеми теми же самыми деталями, что и в десяти сфирот прямой линии руах.

Ор Пними

13) Это значит, что пять ступеней КАХАБ и ЗОН тянутся не по прямой линии — то есть не «одна под другой», от чистого к обладающему большей толщей желания (ч. 2, гл. 1, п. 5). Напротив, все пять ступеней равны друг другу, и ни одна не ниже другой, то есть не обладает большей толщей желания, чем другая. Однако между ними, несомненно, сохраняется различие причины и следствия, ведь они выходят одна из другой и происходят одна от другой: Хохма вышла из Кетера, Бина — из Хохмы, Зеир Анпин — из Бины, а Малхут — из Зеир Анпина (как сказано выше в «Ор Пними», ч. 1, гл. 1, п. 5, со слов «Теперь»). Но это различие причины и следствия выражается в том, что они находятся одна внутри другой: каждая причина окружает свое следствие, так что Хохма окружена Кетером, Бина — Хохмой и так далее. Таким образом, «одно внутри другого» означает «следствие из причины», как объяснено. Но различия верха и низа между ними нет вовсе (как сказано выше, ч. 1, гл. 1, п. 100).

14) Свет сохраняет отпечаток того сосуда (кли, כְּלִי), в который был облачен, так что даже при переходе в другой сосуд он не меняет свойств, приобретенных в прежнем. Поэтому, пока свет находился в луче прямой линии, он протягивался и спускался в порядке «один под другим» — то есть постепенно обретал всё большую толщу желания по ступеням из-за находившегося там экрана (масах, מָסָךְ), как сказано выше (ч. 2, гл. 1, п. 6). И потому, даже выйдя оттуда и придя в десять сфирот концентрических сфер, где нет экрана, и неизбежно принимая там форму сферы, он всё равно не меняет свойств своего распространения от ступени к ступени. Пояснение: например, когда свет луча приходит в сфиру Кетер, он принимает там форму сферы — то есть форму этого сосуда, в котором нет различия верха и низа. Однако когда свет распространяется от сферы Кетер к сфере Хохма, он не закругляется в сферу (см. «Таблицу ответов», ч. 1, п. 3), а протягивается по прямой линии, то есть с различием верха и низа. В итоге сфера Хохма оказывается ниже сферы Кетер и обладает большей толщей желания, чем Кетер, так что их форма неодинакова. Подобным же образом, когда свет приходит от Хохмы к Бине, он протягивается к ней по прямой линии; и считается, что Бина ниже Хохмы, то есть обладает большей толщей желания, чем Хохма. И так во всех сфирот. Таким образом, хотя форма десяти сфирот концентрических сфер одинакова и со стороны сосудов в них нет различия верха и низа, как сказано выше, тем не менее различие верха и низа возникает в них оттого, что «в них есть все свойства получения изобилия, имеющиеся в десяти сфирот луча прямой линии».

15) Пояснение: после того, как исправились четыре мира АБЕА, каждая сфира стала цельным парцуфом с рош, тох и соф. По этой причине они получили другие имена. Парцуф, образовавшийся из Кетера, называется Арих Анпин. Парцуф, образовавшийся из Хохмы, называется Аба. Парцуф, образовавшийся из Бины, называется Има. Парцуф, образовавшийся из шести сфирот ХАГАТ и НЕХИ, называется Зеир Анпин. А парцуф, образовавшийся из Малхут, называется Нуква. Значение этих имен будет с Б-жьей помощью разъяснено в своем месте.

16) Пояснение: ты уже знаешь, что под воздействием света десяти сфирот луча, принимаемого в концентрических сферах, все свойства прямой линии неизбежно запечатлеваются и в концентрических сферах (как сказано выше, п. 5, со слов «Даже»). И то свойство, имеющееся в луче, которое называется экраном и своим отраженным светом связывает высший свет с сосудами (как сказано выше, ч. 2, гл. 1, п. 2), — этот экран также запечатлевается в концентрических сферах, но без присущей ему толщи (авиют, עָבִיּוּת). Ведь толща ни в малейшей степени не может подняться с нижней ступени на высшую: высшая потому и называется высшей, что в ней нет такой толщи, как в нижней, — пойми это. Лишь польза, которую этот экран раскрывает в нижней ступени, то есть в десяти сфирот прямой линии, — только она и поднимается от экрана луча прямой линии и запечатлевается в концентрических сферах. И эта польза от экрана называется «окном» — подобно окну, устроенному в комнате, чтобы впускать в нее свет. Так же и этот экран раскрывает отраженный свет, обладающий способностью связывать свет с неэцалем. Если бы экран исчез оттуда, свет покинул бы неэцаль, и тот остался бы во тьме — подобно тому как закрытие окна оставляет комнату в темноте. Поэтому, когда мы хотим обозначить лишь пользу от экрана, исключив его толщу желания, мы определяем это как «окно или отверстие».

17) То есть запечатлелись также соотношения правой и левой сторон, действовавшие в десяти сфирот прямой линии (см. «Таблицу ответов», ч. 1, п. 23).

18) По причине упомянутого окна там возникает различие протяжения и спуска света: он постепенно обретает всё большую толщу желания в порядке ступеней, где нижняя ступень обладает большей толщей, чем предшествующая ей. И об этом сказано: «и оттуда свет Ариха спускается к сфере Аба» — то есть из-за окна свет приобрел свойство толщи желания и свойство низа у Абы концентрических сфер, у Хохмы, которая опустилась на ступень и теперь уже не равна Кетер концентрических сфер, как это было до того, как они приняли свет прямой линии через окно. И так же Бина оказывается ниже Хохмы.

19) Это дает нам понять, что такое окно образуется в сфирот одновременно со спуском к ним света из высшей сферы. То есть тогда этот свет запечатлевает в них свойство включенного в него экрана, как сказано выше, и потому представляется, будто свет пробивает ее и делает в ней окно.

20) Этот вопрос уже подробно разъяснен выше (ч. 2, гл. 1, п. 4, со слов «Пояснение»).

21) Свет спускается от сферы к сфере путем прямого протяжения по прямым линиям. Однако это не считается подлинным исправлением линий, исходящих «от экрана», в которых есть мужской свет, способный отдавать другим. В этих линиях концентрических сфер нет силы отдачи, так как они спускаются в качестве «окон», достаточных лишь для получения света для самих себя, но не для отдачи другим. И таково правило: всё, в чем нет свойства экрана, содержит не мужской свет, а женский, то есть свет нефеш.

Пункт 6

Адам Кадмон протянулся от Эйн Соф до конца Ацилута, и в него включены все миры; но мы не вправе заниматься им

(Эц Хаим, врата 1, ветвь 2)

Этот (22) Адам Кадмон (АК) (23) проходит насквозь от края до края — от высшего края до низшего — во всем упомянутом пространстве Ацилута. В этого человека включены все миры, как будет сказано с Б-жьей помощью; однако о (24) внутреннем аспекте и сущности этого человека мы не вправе говорить и вовсе не можем исследовать их.

Ор Пними

22) Не следует удивляться имени «Адам», применяемому здесь: сказано в Берешит Раба (27:1): «Сказал рабби Юдан: „Велика сила пророков, уподобляющих форму ее Создателю, ведь сказано: „И услышал я голос человеческий меж [берегов] Улая…“ (Даниэль 8:16) и „…а над подобием престола — подобие по виду человека на нем сверху“ (Йехезкель 1:26)»», цитата окончена. Причина этого будет с Б-жьей помощью разъяснена в своем месте.

23) Пояснение: от Эйн Соф, благословен Он, чистейшего из всех миров, до центральной точки, являющейся свойством, обладающим наибольшей толщей желания из всех миров. Таким образом, вся предлежащая нам действительность — как высшие, так и нижние — представляет собой его ветви, которые изошли от него, зависят от него и облачают его. И потому он соединяет их все.

24) Внутренний аспект — это свет Эйн Соф, облаченный в него, а его сущность — это свойство ГАР в нем. В «Предисловии» (п. 27, со слов «Кроме того») уже разъяснялось, что мы не вправе говорить обо всех свойствах ГАР на всякой ступени и в каждом парцуфе, даже в мире Асия. Однако свойствами ЗАТ нам заниматься разрешено — и даже ЗАТ де-ГАР де-Адам Кадмон, см. там.

Пункт 7

Сначала вышли концентрические сферы, а затем — прямая линия. Мы занимаемся не концентрическими сферами, а только прямой линией

(25) Сначала десять сфирот вышли в форме концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים), одни внутри других. Затем внутри концентрических сфер протянулась прямая линия (ешер, יוֹשֶׁר) в виде единого человека (26) во всю длину всех упомянутых выше сфер. (27) Но свойством концентрических сфер мы вовсе не занимаемся: мы изучаем только аспект прямой линии.

Ор Пними

25) Выше уже разъяснялось, что концентрические сферы раскрылись сразу же с сокращением и уходом света, а затем раскрылась прямая линия. Таким образом, концентрические сферы считаются причиной и фактором, вызвавшим свет луча, и потому они считаются предшествующими ему (как сказано в «Таблице ответов» к этой части, п. 42).

26) То есть от высшего края до низшего края, как сказано выше. Вглядись в воображаемую материальную длину и через нее познай ее духовный корень. Ведь воображаемая длина постигается нами через три признака: ее верхний конец, ее нижний конец и расстояние между ними. В точности так же различай и духовную длину: сначала определи нижний край ступени, то есть ее последнюю стадию, обладающую наибольшей толщей желания (авиют, עָבִיּוּת), ниже которой нет по толще; зная нижний край, ты сразу же узнаешь вместе с ним и ее верхний край. Ведь именно мера толщи в последней стадии определяет высоту уровня отраженного света (как сказано во «Внутреннем созерцании», п. 86, со слов «И вот», см. там). Например, толща четвертой стадии в четвертой стадии достигает высоты уровня Кетер де-Кетер; толща третьей стадии в четвертой стадии достигает лишь высоты уровня Кетер де-Хохма; вторая стадия в четвертой стадии достигает лишь высоты уровня Кетер де-Бина и так далее.

Получается: со знанием нижнего края сразу становится известен и ее верхний край. А узнав оба края ступени, ты сам собой узнаешь и расстояние между ними. Ведь духовное расстояние означает различие формы между двумя свойствами: чем больше изменение формы, тем больше расстояние между ними. Например, если ее нижний край — это первая стадия в четвертой стадии, то ее верхний край достигает лишь высоты уровня Кетер де-Зеир Анпин (см. упомянутое «Внутреннее созерцание»), и тогда расстояние не столь велико. Но если ее нижний край — это вторая стадия, то ее верхний край — уровень Кетер де-Бина, и тогда расстояние между ними составляет две степени толщи желания: первую и вторую стадии. А если ее нижний край — это толща третьей стадии в четвертой стадии, то ее верхний край — Кетер де-Хохма, и тогда расстояние здесь длиной в три стадии, и так далее по аналогии. И пойми это как следует.

27) Это потому, что концентрические сферы окружают три первые сфиры (ГАР) прямой линии (как сказано выше, ч. 2, гл. 1, п. 9, со слов «И причина»), а со стороны своих сосудов (келим, כֵּלִים) они несравненно превосходят ГАР прямой линии, как сказано выше. Ты же уже знаешь, что нам запрещено говорить и заниматься ГАР, и потому мы не вправе заниматься никакими свойствами концентрических сфер.


    

    
        Внутреннее созерцание

Глава 1

Пункт 1

«Концентрические сферы и прямая линия». Содержит десять глав.

Объясняет десять сфирот в виде концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים). В ней шесть тем: 1. Концентрические сферы относятся к ГАР. 2. В сфирот концентрических сфер чем сфира более внешняя, тем она важнее. В сфирот прямой линии наоборот: чем сфира более внутренняя, тем она важнее. 3. Два способа получения в сосудах (келим, כֵּלִים): 1) через их внутреннюю часть; 2) через их внешнюю часть. 4. Четвертая стадия (бхина далет) может раскрыться только благодаря трем предшествующим стадиям, вызывающим ее раскрытие. 5. Четыре стадии подобны четырем слоям в стенке сосуда, лежащим один на другом, причем наполнение принимается во внутреннем слое. 6. Чем больше толща (авиют, עָבִיּוּת) экрана (масах, מָסָךְ), тем более высокий уровень отраженного света он поднимает; всего здесь пять уровней (комот, קוֹמוֹת).

Концентрические сферы относятся к ГАР

О десяти сфирот в виде концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים) Учитель говорил очень мало, да и в этих немногих словах, на первый взгляд, полно противоречий. Однако подробно говорить о них невозможно: они относятся к трем первым сфирот (ГАР), исследовать которые нам запрещено. И все же то немногое, что написал Учитель, необходимо объяснить широко и ясно — так, чтобы этого хватило для его цели, то есть ровно в той мере, в какой это необходимо для взаимосвязей этой мудрости.

Пункт 2

В десяти сфирот концентрических сфер чем сфира более внешняя, тем она важнее

Сначала разберем это в общем виде. Учитель делит все мироздание на два аспекта: в виде концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים) и в виде прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר). Это значит, что во всех парцуфим пяти миров — Адам Кадмон и АБЕА, вплоть до этого мира, — есть и десять сфирот в виде концентрических сфер, и десять сфирот в виде прямой линии. В сфирот концентрических сфер самое внешнее оказывается самым возвышенным, а самое внутреннее — самым низким. Высшая сфера (игуль, עִגּוּל), ближе всех находящаяся к Эйн Соф, который окружает и объемлет все мироздание, — самая совершенная из всех и называется Кетер. Внутри нее расположена вторая сфера, Хохма, уступающая Кетеру, и так далее — вплоть до самой внутренней сферы, то есть этого мира. Этот мир — самый низкий из всех концентрических сфер: он представляет собой тьму без света и полон скверны. Выходит, чем сфера более внутренняя, тем она ниже, а чем более внешняя, тем возвышеннее.

Пункт 3

В десяти сфирот прямой линии чем сфира более внутренняя, тем она важнее

Сфирот в виде прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר) устроены прямо противоположно: в них чем сфира более внутренняя, тем она совершеннее. Ведь самые первые и самые внутренние из всех десяти сфирот прямой линии — это десять сфирот мира Адам Кадмон. Его называют лучом (кав, קַו), протянувшимся от Эйн Соф вплотную к этому миру, но не касающимся его. Снаружи на него облачаются десять сфирот прямой линии второго мира, мира Ацилут, достоинство которого уступает миру Адам Кадмон. Снаружи мира Ацилут на него облачаются десять сфирот прямой линии мира Брия, уступающего Ацилуту, и так далее — вплоть до десяти сфирот прямой линии мира Асия, самого низкого из всех, который облачает снаружи вообще все миры. Выходит, в сфирот прямой линии всё, что находится снаружи другого, ниже него, а то, что внутри, — возвышеннее. То есть всё устроено противоположно десяти сфирот концентрических сфер, как сказано выше. И в этой противоположности между сфирот концентрических сфер и сфирот прямой линии заключен глубокий и важный смысл, который необходимо хорошо понять.

Пункт 4

Два способа получения в сосуде: 1) через его внутреннюю часть; 2) через его внешнюю часть

Ты уже знаешь о центральной точке в Эйн Соф, благословен Он, в которой произошло сокращение: свет удалился от этой точки, и образовалось свободное пустое пространство (см. выше, часть 1, глава 1, пункт 50, со слов «И вот стадия...»). Там объяснялось, что она названа центральной точкой, чтобы показать: она получает свет не через свою глубину и внутреннюю часть, а только через внешнюю часть, от своего окружения. Потому-то она и принимает свет без меры и предела: тот, кто получает через внешнюю часть, не ставит свету границ (см. там внимательно). Итак, в сосудах (келим, כֵּלִים) есть два способа получения: первый — получение через внешнюю часть, а второй — через внутреннюю. Разумеется, речь здесь идет вовсе не о пространстве и физической площади, через которые можно было бы вообразить внешнее и внутреннее. Поэтому нужно хорошо понять, о каком внутреннем и внешнем мы говорим здесь.

Пункт 5

Три первые стадии лишь вызывают раскрытие четвертой стадии, а сами не способны к получению — подобно четырем слоям в стенке сосуда

Ты уже знаешь: суть духовного сосуда (кли, כְּלִי) — это желание неэцаля получать свое изобилие (шефа, שֶׁפַע) от Эйн Соф (см. Таблицу ответов, часть 1, пункт 25). Знаешь ты и то, что в этом желании есть четыре стадии, расположенные одна под другой. То есть этот сосуд — упомянутое желание получать — закрепляется в неэцале и становится пригодным для своего назначения лишь после того, как постепенно пройдет четыре стадии. Первая стадия (бхина алеф) — это совсем слабое желание; вторая стадия больше первой, и так далее — вплоть до четвертой стадии (бхина далет), где желание достигает полной величины, необходимой для окончательного формирования сосуда. Причина этого уже объяснялась выше (часть 1, стр. 5, глава 1, пункт 50, со слов «И причина...», см. там). Ведь желание получать противоположно по форме — от края и до края — желанию отдавать, заключенному в свете Эйн Соф, благословен Он, и потому не может раскрыться сразу, а раскрывается лишь постепенно. Начинаясь от желания отдавать в корне (шореш, שֹׁרֶשׁ), называемом Кетер, оно переходит к более плотной ступени, то есть немного отличающейся от него, — к первой стадии.

Затем — к еще более плотной второй стадии, и так далее, вплоть до четвертой стадии, чья форма противоположна форме света от края и до края. Именно она способна служить сосудом в неэцале, тогда как в трех предшествующих стадиях желание получать раскрыто не в той мере, какая требуется для сосуда получения. Поэтому только четвертая стадия считается основой сосуда получения неэцаля и по этой причине называется его глубиной и внутренней частью. Третья же стадия желания считается внешней по отношению к четвертой, вторая — внешней по отношению к третьей, первая — внешней по отношению ко второй, а стадия Кетер находится снаружи их всех. Это подобно стенке материального сосуда, состоящей из четырех слоев, наложенных друг на друга: наполнение, принимаемое этим сосудом, несомненно находится лишь в четвертом, самом внутреннем слое, тогда как три внешних слоя, окружающих его, служат лишь для укрепления четвертого, внутреннего слоя. Так же следует понимать и здесь: свет принимается только в четвертой стадии. Три предшествующие ей стадии являются для нее внешними и возникают лишь потому, что четвертая стадия не может раскрыться иначе как путем постепенного развития (иштальшелют, הִשְׁתַּלְשְׁלוּת), как объяснялось выше.

Пункт 6

Внутреннее и толща — одно и то же. Внешнее и чистота — одно и то же

Теперь тебе хорошо понятны внутреннее и внешнее, различаемые в каждом сосуде (кли, כְּלִי). В каждом сосуде обязательно есть четыре стадии, как известно. Поэтому последняя из них называется глубиной и внутренней частью этого сосуда: ведь она и есть основа получения в нем. А стадии, предшествовавшие ей ради ее раскрытия, считаются внешней частью сосуда; и чем дальше ступень отстоит от последней стадии, тем более внешней она считается. Ты знаешь также, что первая стадия чище (зака, זַכָּה) второй, а четвертая стадия обладает наибольшей толщей из всех. Выходит, внутреннее и толща (авиют, עָבִיּוּת) — это одно и то же: четвертая стадия считается принимающей изобилие только потому, что обладает наибольшей толщей. Внешнее же и чистота (закут, זַכּוּת) — тоже одно и то же. Желание на такой ступени слабое и чистое (зах, זַךְ), оно ближе к свойству Маациля, и потому она самая внешняя — то есть дальше всего от свойства получения, составляющего глубину и внутреннюю суть.

Пункт 7

Близость к Маацилю и удаленность от Него определяются мерой получения в неэцале

Поэтому Учитель и написал о сфирот концентрических сфер: чем сфира более внешняя, тем она совершеннее и ближе к Маацилю. Ведь корневая стадия (бхина шореш), называемая Кетер, чище всех и ближе всех по форме к Эйн Соф, благословен Он, а это и означает, что она близка к Маацилю. Это же означает, что она внешняя по отношению ко всем остальным, то есть дальше всех от глубины и внутренней части — от свойства получения, как сказано выше. За ней следует первая стадия: она более внутренняя, чем Кетер, то есть ближе него к свойству получения. Вторая стадия еще более внутренняя, то есть ближе к четвертой стадии, являющейся свойством получения, — и так вплоть до четвертой стадии, подлинно внутренней, в которой и принимается изобилие. Поэтому ее форма дальше от Маациля, чем у всех остальных, как сказано выше.

Пункт 8

В десяти сфирот прямой линии высота ступени зависит от отраженного света, поднимающегося от толщи в экране: чем плотнее экран, тем больше его отраженный свет

Однако в сфирот прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר) действует отраженный свет, поднимающийся от соединения (зивуг, זִוּוּג) экрана (масах, מָסָךְ) с высшим светом (см. часть 1, Таблица ответов, статья «экран»). Величина этого отраженного света измеряется мерой толщи (авиют, עָבִיּוּת) в экране, вступающем в соединение с высшим светом: экран с наибольшей толщей — четвертой стадии — раскрывает полный уровень десяти сфирот, достигающий Кетера. Если же толща в экране меньше на одну ступень и в нем есть лишь третья стадия (бхина гимель), он раскрывает десять сфирот, каждая из которых достигает лишь уровня Хохмы, а Кетер отсутствует. Если в нем есть лишь толща второй стадии, он раскрывает только десять сфирот, у каждой из которых есть лишь уровень Бины, и недостает Кетера и Хохмы. А если в экране есть лишь толща первой стадии, он раскрывает десять сфирот, где каждая имеет лишь уровень Зеир Анпина. Если же экран чист (зах, זַךְ) и в нем нет даже толщи первой стадии, он не раскрывает никакого уровня, кроме свойства Малхут. Причина этого будет разъяснена в части 3 с Б-жьей помощью.

Глава 2

Пункт 9

Разъясняются пять основных различий между пятью мирами АК и АБЕА. Здесь шесть тем:

1. Пять миров, называемых АК и АБЕА, различаются по четырем стадиям толщи (авиют, עָבִיּוּת) в экране (масах, מָסָךְ).

2. Высший передает низшему только через то, что плотнее, а низший принимает от высшего только через то, что чище.

3. Причина ухода света из трех стадий, предшествовавших четвертой, хотя сократилась только четвертая стадия.

4. Разъяснение сути ударного соединения (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה).

5. Что представляет собой отраженный свет, поднимающийся снизу вверх благодаря ударному соединению.

6. Отраженный свет, поднимающийся от ударного соединения, становится вместо четвертой стадии сосудом получения для высшего света.

Главное различие между пятью мирами АК и АБЕА определяется толщей экрана в них; в АК это четвертая стадия

Знай: главное различие между пятью мирами АК и АБЕА прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר) — в мере толщи (авиют, עָבִיּוּת) в экране (масах, מָסָךְ) их сосудов (келим, כֵּלִים). Экран в сосудах мира Адам Кадмон обладает наибольшей толщей — это толща четвертой стадии, больше которой нет ни в одном из миров. Поэтому десять его сфирот совершенны — каждая из них находится на уровне Кетера, примыкающего к Эйн Соф, благословен Он. Это первый и важнейший из миров, проходящий насквозь от края до края — от Эйн Соф, благословен Он, до этого мира. Поэтому считается, что он находится внутри всех миров: ведь ты уже знаешь, что внутреннее и толща — одно и то же. А поскольку экран в сосудах мира Адам Кадмон относится к четвертой стадии, то есть обладает наибольшей толщей, он и оказывается самым внутренним из них.

Пункт 10

Мир Ацилут происходит от экрана третьей стадии и потому является внешним по отношению к АК, экран которого относится к четвертой стадии

Экран (масах, מָסָךְ) в сосудах (келим, כֵּלִים) мира Ацилут уже не обладает такой толщей (авиют, עָבִיּוּת), как экран в мире АК: толща экрана в Ацилуте — лишь третьей стадии. Поэтому каждая из десяти сфирот прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר) мира Ацилут достигает по высоте только уровня Хохмы, и Кетера в них нет. Из-за этого они считаются более низкими по сравнению с десятью сфирот уровня Кетер в мире Адам Кадмон. Они считаются и более внешними по отношению к десяти сфирот АК: ведь толща третьей стадии более внешняя, чем толща четвертой, а чистота (закут, זַכּוּת) и внешнее — одно и то же, как сказано выше. Поэтому мир Ацилут становится одеянием (левуш, לְבוּשׁ) — то есть внешней частью, облачающей более внутренний мир АК.

Пункт 11

Экран мира Брия относится ко второй стадии и потому является внешним по отношению к Ацилуту

Экран (масах, מָסָךְ) в сосудах десяти сфирот мира Брия еще чище, чем в мире Ацилут, и в нем есть лишь толща (авиют, עָבִיּוּת) второй стадии. Поэтому уровень этих десяти сфирот не поднимается выше Бины. Из-за этого мир Брия считается более внешним, чем мир Ацилут: ведь в Ацилуте — толща третьей стадии, и потому он более внутренний, чем мир Брия, где есть лишь толща второй стадии. Поэтому мир Брия считается внешним и служит одеянием для мира Ацилут.

Пункт 12

Экран мира Ецира относится к первой стадии и потому является внешним по отношению к миру Брия

В экране (масах, מָסָךְ) мира Ецира есть лишь самая слабая толща (авиют, עָבִיּוּת) — первой стадии. Поэтому десять сфирот мира Ецира малы по высоте и достигают только уровня Зеир Анпина: в них недостает трех первых сфирот — Кетера, Хохмы и Бины. Поэтому мир Ецира еще более внешний, чем мир Брия: ведь там есть толща второй стадии, а она более внутренняя по сравнению с толщей первой стадии в мире Ецира, как сказано выше. И потому мир Ецира считается внешним и служит одеянием для мира Брия.

Пункт 13

Экран мира Асия имеет лишь корень толщи и потому является самым внешним из всех

А в мире Асия экран (масах, מָסָךְ) в десяти сфирот прямой линии совершенно чист, вовсе без толщи (авиют, עָבִיּוּת). Поэтому в нем нет соединения (зивуг, זִוּוּג) с высшим светом, которое поднимало бы отраженный свет. А раз в них нет отраженного света, то нет и высшего света, ведь без отраженного света высший свет не удерживается в парцуфе. Поэтому в этих десяти сфирот есть лишь уровень Малхут и недостает девяти первых сфирот: Кетера, Хохмы, Бины и Зеир Анпина (включающего шесть сфирот ХАГАТ и НЕХИ). Экран здесь чище, чем во всех предшествующих мирах, и потому они оказываются самыми внешними из всех: ведь ты уже знаешь, что чистота (закут, זַכּוּת) и внешнее — одно и то же, как сказано выше. Поэтому мир Ецира, в сосудах которого есть по меньшей мере экран первой стадии, считается внутренним по отношению к миру Асия. А мир Асия считается внешним и служит одеянием для мира Ецира и вообще для всех миров, будучи самым чистым из них.

Пункт 14

Обратное соотношение между отдачей света и облачением света

И не стоит удивляться. Казалось бы, логика подсказывает: в более чистые сосуды (келим, כֵּלִים) должен облачаться более важный свет, ведь форма чистого сосуда (кли, כְּלִי) ближе всего к свету, как известно. Как же тогда говорят здесь, что чем сосуд плотнее, тем выше его уровень? Но нужно знать: облачение света в сосуды — это одно, а отдача высшего света в парцуф — совсем другое. Это совершенно разные вещи; более того, между ними — обратное соотношение от края до края. Ведь таково правило: высший передает свет низшему только через то, что плотнее, а низший принимает свет от высшего только через то, что чище. И это нужно понять очень глубоко: перед нами важнейший ключ к этой мудрости.

Пункт 15

Сокращение произошло только в четвертой стадии

Чтобы понять это, нужно глубже разобраться в сути сокращения и луча (кав, קַו). Ты ведь знаешь, что сокращение произошло только в четвертой стадии, называемой Малхут де-Эйн Соф, благословен Он, или центральной точкой. Причина проста: смысл сокращения — преодоление желания получать, когда неэцаль сдержал себя и не стал принимать изобилие из света Эйн Соф. А значит, сокращение распространяется только на принимающий сосуд. И раз там нет иного сосуда получения, кроме четвертой стадии, то и сокращение относится исключительно к ней. Выше уже объяснялось: три стадии перед четвертой вовсе не считаются сосудами получения. Это лишь причины, в ходе постепенного развития которых раскрывается сам сосуд получения — четвертая стадия. Поэтому сокращение их вообще не касается, а относится только к центральной точке — четвертой стадии, как и было разъяснено.

Пункт 16

Весь свет ушел потому, что не было иного сосуда получения, кроме четвертой стадии

Поэтому, когда она сдержала свое желание в четвертой стадии, свет ушел и из трех предшествующих стадий: ведь там не было других сосудов получения, способных удержать свет. Даже света трех первых стадий обязательно должны приниматься именно в четвертой стадии, поскольку в самих себе у них нет сосуда получения, как уже объяснялось. И потому, как только она отказалась от получения в четвертой стадии, весь свет тотчас исчез.

Пункт 17

В свете луча были лишь первые три стадии

После ухода света из-за сокращения неэцаль вновь притянул свет от Эйн Соф, благословен Он, в виде луча (кав, קַו). Это означает малую меру света, в которой есть только первые три стадии желания получать и нет четвертой стадии, как объяснялось выше (часть 1, глава 2, пункт 2, со слов «Притянул», см. там). Но если в первых трех стадиях желания вовсе нет свойства сосуда получения, возникает вопрос: как же свет может быть принят без сосуда получения? Ведь в этих трех стадиях свойства получения всё еще нет, а четвертой стадии — единственного сосуда получения для парцуфа — здесь, в луче, нет.

Пункт 18

Разъяснение ударного соединения

Суть в том, что всё сокращение произошло исключительно со стороны неэцаля, а вовсе не со стороны Маациля. Поэтому высший свет нисколько не считается с сокращением, произведенным центральной точкой. Считается, что высший свет нисходит и к четвертой стадии, однако четвертая стадия преграждает ему путь и не дает раскрыться внутри себя: на ней сохраняется прежнее сокращение, произведенное еще до прихода этого света. В книгах это называют ударным соединением (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה). Оно подобно двум сторонам, когда одна стремится пройти и прорвать преграду и границу, поставленную другой, но вторая всеми силами встает против нее и не позволяет нарушить свои рубежи — так что каждая ударяет о границу другой. Это подобно и двум твердым телам. Жидкость по своей природе позволяет другому войти и смешаться с ней. Мягкое тело тоже позволяет чужому хоть немного проникнуть внутрь и слегка потеснить свою внешнюю оболочку.

Но два твердых тела не позволяют потеснить свою границу ни на йоту. Поэтому, сталкиваясь, твердые тела ударяют друг о друга: сама их встреча порождает удар. Так же пойми и распространение высшего света от Эйн Соф, благословен Он. Его природа — наполнять и четвертую стадию тоже, в точности как в Эйн Соф, благословен Он. Поэтому свет действительно нисходит, чтобы облачиться в четвертую стадию, но сила сокращения в ней удерживает его и не позволяет опуститься внутрь. Вот почему эта встреча высшего света с силой сокращения называется ударным соединением: каждый из них препятствует пути и закону другого. Ведь закон света Эйн Соф — наполнять четвертую стадию, а закон самой четвертой стадии — отталкивать высший свет и не принимать его, как и было объяснено.

Пункт 19

Разъяснение отраженного света

В силу этой встречи и соударения в четвертой стадии рождается новый свет. Это подобно солнечному свету, падающему на зеркало — стекло, покрытое краской с обратной стороны. Солнечные лучи не могут пройти сквозь зеркало из-за слоя краски с другой стороны, поэтому они отражаются назад, рождая яркое свечение. Точно так же, когда высший свет сталкивается с силой сокращения в четвертой стадии, называемой экраном (масах, מָסָךְ), считается, что этот экран возвращает его к корню. Однако это вовсе не скрытие. Напротив: возвращение высшего света от четвертой стадии вверх считается особым новым светом, который поднимается поверх высшего света, облачает его и удерживает внутри себя. И поэтому он рассматривается как сосуд (кли, כְּלִי), принимающий высший свет.

Пункт 20

Отраженный свет становится сосудом получения вместо четвертой стадии

Знай: в голове (рош, רֹאשׁ) каждого парцуфа нет никаких иных сосудов получения, кроме этого отраженного света, как будет объяснено в своем месте. Вся сила получения в этом отраженном свете обусловлена тем, что он рождается из соударения в четвертой стадии, как сказано выше. А раз он порожден четвертой стадией, то и сам становится свойством получения, подобно ей. Полностью этот вопрос будет разъяснен в третьей части: там его место.

Пункт 21

Отраженный свет был сосудом получения в луче

Теперь ты поймешь трудность, которую мы подняли выше: как высший свет может распространяться лишь в трех стадиях, если в них еще нет сосуда получения (см. там)? Из объясненного ясно видно: свойство получения для этого света и сейчас исходит только от четвертой стадии, но уже в виде сосуда получения отраженного света, поднимающегося от ударного соединения (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה) в ней. Этот отраженный свет и есть сосуд получения в луче (кав, קַו), протянувшемся от Эйн Соф, благословен Он, в свободное пространство. Он занимает место самой четвертой стадии — свойства получения в Эйн Соф, благословен Он. Выходит, что теперь, после сокращения, когда четвертой стадии недостает, ее место занимает отраженный свет, рожденный экраном (масах, מָסָךְ) в ней. И пойми это как следует.

Пункт 22

Сосуды десяти сфирот головы (рош) — это лишь корни сосудов

Итак, хорошо разъяснено: хотя в желании получать есть четыре стадии, не все они считаются сосудами получения, а только четвертая стадия. Разъяснено и то, что сосуд получения луча (кав, קַו), протянувшегося от Эйн Соф, благословен Он, внутрь свободного пространства после сокращения, — это отраженный свет, поднимающийся от экрана (масах, מָסָךְ) в четвертой стадии: ведь он рожден четвертой стадией и благодаря ей становится способным служить сосудом получения. В своем месте будет объяснено, что этот отраженный свет не завершает своего назначения в получении до конца, пока не распространится также от экрана вниз. Тогда экран вновь распространяется по четырем ступеням вплоть до четвертой стадии — и они-то и есть подлинные сосуды (келим, כֵּלִים) упомянутого луча. Первые же четыре стадии, возникшие силой ударного соединения (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה) от экрана вверх до самого корня, как сказано выше, считаются лишь корнями сосудов: сила экрана не может подняться с отраженным светом от своего места вверх. Поэтому там есть лишь свет без какой-либо толщи (авиют, עָבִיּוּת) экрана, и это не подлинные сосуды, а лишь корни сосудов. Лишь затем, когда отраженный свет распространяется ниже экрана, он увлекает за собой и толщу экрана — и тогда возникают подлинные сосуды, но здесь не место углубляться в это.

Глава 3

Пункт 23

Разъясняются сущность и материя в сосудах (келим, כֵּלִים). Здесь разбираются два вопроса: 1) Три коренных различия в сосудах: а) сущность материи в них; б) сила сокращения в них; в) экран (масах, מָסָךְ) в них. 2) В самой сущности материи сосудов есть два аспекта: а) Малхут высшего, ставшая первой материей в нижнем; б) свет, притягивающийся внутрь этой первой материи, считается свойством самого нижнего.

Подробное объяснение четырех стадий желания

Теперь перед нами открывается путь к пониманию вопроса, поставленного нами выше относительно порядка сфирот прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר): почему в них всё более плотное оказывается более высоким и важным? Это противоречит здравому смыслу. Ведь разум подсказывает: чем чище сосуд (кли, כְּלִי), тем более высокий и важный свет в него облачается, тогда как в более плотный сосуд должен облачаться свет низкий и меньший (см. там). Из сказанного далее ты это поймешь. Однако сначала нужно подробнее разобрать четыре стадии желания — сосуды десяти сфирот, называемых Хохма, Бина, Зеир Анпин и Малхут, а также их корень, называемый Кетер (причем один лишь ЗА включает шесть сфирот: ХАГАТ НЕХИ). Всё это требует обстоятельного объяснения.

Пункт 24

Три различия: материя сосуда, сила сокращения в сосуде, экран в нем

В этих сосудах (келим, כֵּלִים) есть три коренных различия: первое — сама сущность материи сосуда (кли, כְּלִי); второе — сила сокращения в нем, то есть сдерживание огромного желания получать по собственному выбору и своей доброй воле, а не под принуждением со стороны высшего; третье — экран (масах, מָסָךְ) в нем, то есть преодоление величины желания получать под принуждением со стороны высшего — преодоление вынужденное, помимо согласия самого сосуда. Разберем их по порядку.

Пункт 25

Четыре ступени желания получать — это материя сосуда

Ты уже знаешь, что материя любого сосуда (кли, כְּלִי) — это четыре ступени желания получать, расположенные одна под другой. При этом высшая ступень служит причиной и источником раскрытия нижней: корень — причина раскрытия желания в мере первой стадии (бхина алеф); первая стадия — причина раскрытия желания второй стадии (бхина бэт); вторая стадия — причина раскрытия желания третьей стадии (бхина гимель); третья стадия — причина раскрытия желания четвертой стадии (бхина далет). Этот постепенный порядок нисхождения в причинно-следственной связи уже подробно разъяснен выше, в части 1 (в «Ор Пними», глава 1, пункт 50, со слов «И причина…»; см. там внимательно всё продолжение: я не хочу без нужды повторять столь пространные объяснения, однако внимательно повтори приведенное там, ведь я опираюсь на него в дальнейшем объяснении, добавляемом здесь).

Пункт 26

Два различия в каждой стадии: то, что в ней от ее высшего, и то, что в ней от ее собственной сущности

Однако нужно заметить: в каждой из этих четырех стадий есть два различия. Первое — мера материи, пришедшая к ней от ее причины. Второе — мера материи в ее собственной сущности, реагирующая на облачающийся в нее свет. Известно, что само свойство желания на ступени называется Малхут этой ступени. И даже там, где сосуд совершенно неразличим — в Эйн Соф, благословен Он, — мы тоже называем присутствующее там желание именем Малхут де-Эйн Соф, благословен Он. Это известно по тайне: «Он и Имя Его едины», где «Имя» служит обозначением сфиры Малхут, а слово «и Имя Его» (у-шмо, וּשְׁמוֹ) по гематрии равно слову «желание» (рацон, רָצוֹן).

Пункт 27

Малхут де-Кетер опустилась и стала материей в сфире Хохма

Теперь разберем эти два аспекта, которые следует различать в каждой из четырех стадий. Корень ступени представляет собой аспект пребывания над ней света Эйн Соф и называется Кетером этой ступени. И известно, что в высшем свете есть лишь желание отдавать и творить добро другим — то есть всему сущему в сотворенных Им мирах, но желания получать в нем нет вовсе, упаси Б-г, о чем подробно разъяснено во «Внутреннем созерцании» в первой части (см. там). Итак, Малхут де-Кетер служит причиной для первой стадии: ведь то, что у высшего является желанием, для нижнего становится непреложной необходимостью. Поэтому желание творить добро и отдавать (Малхут де-Кетер) обращается в желание получать у первой стадии, называемой Хохма. Считается, что сама Малхут де-Кетер опустилась, облачилась и стала желанием получать первой стадии, то есть буквально ее материей. Ведь само желание в первой стадии и есть материя этой стадии, а высший свет под названием хая облачается в эту материю. Поэтому считается, что Малхут де-Кетер стала материей сфиры Хохма. Это первое различие, которое следует видеть в материи первой стадии.

Пункт 28

После раскрытия света хохма вышел сосуд самой Хохмы

Второй аспект проявляется после того, как высший свет, называемый хая, распространился внутри Малхут де-Кетер — указанной материи Хохмы. Именно тогда Малхут де-Кетер обрела истинную материю первой стадии. Поясним: хотя Малхут де-Кетер (желание отдавать, заключенное в высшем свете) и обратилась в желание получать, став первой материей первой стадии, как сказано выше, этого хватило лишь на то, чтобы послужить ее корнем — чтобы это желание получать смогло притянуть высший свет внутрь себя. Ее можно назвать как бы первой материей сфиры Хохма, поскольку она все еще относится к категории Маациля и Кетера. Когда же она выходит из свойства Маациля и Кетера и переходит к свойству неэцаля и Хохмы, называемому первой стадией? Только после того, как это желание получать притянет внутрь предназначенный ему свет хая. Тогда она выходит из категории Маациля и начинает называться неэцалем или Хохмой. Пойми это как следует и не упусти суть. Итак, перед тобой разъяснены два различия в материи сосуда (кли, כְּלִי) под названием Хохма: первое именуется Малхут высшего (Малхут де-элион, מַלְכוּת דְּעֶלְיוֹן) — до того, как она притянула свой свет; второе именуется сосудом самой Хохмы, то есть Малхут де-Хохма, поскольку сосуд всегда называется именем Малхут.

Пункт 29

Малхут де-Хохма стала первой материей для Бины, а с выходом ее света вышел сосуд самой Бины

Точно так же пойми устройство материи второй стадии, называемой Бина: причиной для нее служит желание, заключенное в первой стадии (Хохме), то есть исключительно Малхут де-Хохма. Ведь желание ступени всегда называется сосудом (кли, כְּלִי) или Малхут этой ступени, как сказано выше. Эта Малхут де-Хохма облачилась и стала первой материей в сфире Бина, чтобы притянуть предназначенный ей свет. Таково первое различие в материи второй стадии, Бины. Затем, когда она притянула относящийся к ней свет под названием нешама, ее материя вышла из свойства Малхут де-Хохма (первой стадии) и обрела собственную форму — подлинную вторую стадию, называемую Бина.

Пункт 30

Малхут де-Бина стала первой материей для ЗА, а с выходом его света раскрылся сосуд самого ЗА

Таким же образом пойми и материю третьей стадии, называемой Зеир Анпин: Малхут де-Бина служит его причиной, и именно она стала первой материей Зеир Анпина (третьей стадии), необходимой для того, чтобы он притянул предназначенный ему свет руах. Второе же различие наступает после того, как он притянул и получил свой свет: тогда его материя вышла из свойства Малхут де-Бина и приняла свойство Малхут де-Зеир Анпин, как сказано выше.

Пункт 31

Малхут де-ЗА — это первая материя для Малхут, а с выходом ее света раскрылся сосуд самой Малхут

Те же два различия есть и в материи четвертой стадии: Малхут де-ЗА служит ее причиной, облачившейся и ставшей первой материей четвертой стадии, называемой Малхут, пока та не получила предназначенный ей свет нефеш. И тогда Малхут де-ЗА вышла из свойства ЗА и стала четвертой стадией — свойством Малхут де-Малхут.

Пункт 32

Упомянутые сосуды получения относятся только к притяжению [света]

Однако пойми: хотя мы и установили свойство получения для каждой стадии в отдельности, речь идет лишь о притяжении света — о том, что каждая стадия притягивает предназначенный ей свет. Но подлинным сосудом (кли, כְּלִי), заслуживающим названия сосуда получения неэцаля, является исключительно четвертая стадия, а не три предшествующие ей, как разъяснено выше.

Глава 4

Пункт 33

Здесь разъясняется точный смысл четырех стадий толщи (авиют, עָבִיּוּת) по аналогии с четырьмя ситуациями из слов мудрецов (Псахим 25б). Первая стадия: невозможно [избежать] и не намеревается. Вторая стадия: возможно [избежать] и не намеревается. Третья стадия: невозможно [избежать], но намеревается. Четвертая стадия: возможно [избежать] и намеревается.

Объяснение четырех стадий в желании согласно четырем ситуациям [по критериям] «возможно» и «намеревается»

Чтобы объяснить это точно и подробно, я разберу слова мудрецов (Псахим 25б, см. там): «Сказано: если наслаждение приходит к человеку помимо его воли, Абайе говорит — разрешено, а Рава говорит — запрещено. Если возможно [избежать] и он намеревается, либо невозможно [избежать], но он намеревается — никто не спорит, что это запрещено. Если невозможно [избежать] и он не намеревается — никто не спорит, что разрешено. Спорят они лишь тогда, когда возможно [избежать], но он не намеревается». И Раши пояснил: «„Возможно“ — у него есть возможность устраниться. „Намеревается“ — намеревается приблизиться, чтобы насладиться, например [вдыхая] запретный запах», см. там.

Пункт 34

Первая стадия — это «невозможно и не намеревается»

В словах мудрецов мы находим четыре градации получения наслаждения. Первая стадия: человеку «невозможно» отделиться и он «не намеревается» приблизиться и насладиться. Относительно такого получения запретного наслаждения никто не спорит: оно разрешено. Это вовсе не считается получением и желанием: у человека нет ни способа, ни выбора избежать получения, да и стремления подойти к запретному ради наслаждения у него тоже нет.

Пункт 35

Вторая стадия — это «возможно и не намеревается»

Вторая стадия: человеку «возможно» отделиться, но он «не намеревается» приблизиться и насладиться. О получении запретного наслаждения таким путем спорят Абайе и Рава. По мнению Абайе, хотя человеку и «возможно» отдалиться от запретного и не наслаждаться им, ему все же разрешено приближаться и получать наслаждение, ведь он «не намеревается». То есть в его сердце нет стремления приблизиться к запретному, а значит, это не считается получением, даже если он подходит и наслаждается. Рава же считает иначе: раз у человека есть возможность не приближаться и не получать запретного наслаждения, приближаться и наслаждаться запрещено — пусть даже никакого стремления к запретному у него нет.

Пункт 36

Третья стадия — это «невозможно, но намеревается»

Третья стадия — «невозможно, но намеревается». Человеку «невозможно» отделиться и уйти от запретного, чтобы не наслаждаться им, но он «намеревается» — то есть стремится насладиться запретным. О таком получении запретного наслаждения никто не спорит: это запрещено. Пусть человеку и невозможно устраниться от запретного и нет у него никакого способа избежать наслаждения, но раз в сердце есть стремление приблизиться и насладиться, это стремление вменяется ему в вину как получение запретного наслаждения, и он считается согрешившим. Правда, по другой версии («есть говорящие»), Абайе и здесь считал, что разрешено, см. там.

Пункт 37

Четвертая стадия — это «возможно и намеревается»

Четвертая стадия — «возможно и намеревается». Человеку «возможно» отделиться и уйти от запретного, чтобы не получать наслаждения, и при этом он «намеревается» — стремится приблизиться к запретному и насладиться. Здесь все единогласно считают, что это запрещено. Ведь это самое грубое получение запретного наслаждения: человек жаждет насладиться, имеет возможность устраниться, но не делает этого. Поэтому перед нами желание получать во всей величине (гадлут, גַּדְלוּת), в своей окончательной форме. Такое запрещено по всеобщему согласию. Даже по версии «есть говорящие», согласно которой Абайе разрешал третью стадию, здесь и он признает запрет, см. в Гемаре.

Пункт 38

Из этих слов мудрецов мы получаем предельно точный язык для описания каждой из четырех стадий «желания получать» — так, чтобы попасть в самую точку, без малейшего промаха. Ведь мудрецы выстроили четыре нисходящие ступени в грехе запретного наслаждения, который зависит от «желания получать» согрешившего. И на первых трех ступенях — «невозможно и не намеревается», «возможно и не намеревается», «невозможно, но намеревается» — запрет наслаждения признают не все: общепризнан он лишь на четвертой стадии, как уже объяснялось.

Пункт 39

Мы видим, что мудрецы соединили два фактора: «возможность» устраниться и не получать наслаждения и «стремление» — влечение сердца к этому наслаждению. Именно сочетание этих двух факторов и дает четыре стадии. Теперь применим эти выводы к нашему предмету — к высшим мирам. Ведь они служат корнями для всех видов желаний, существующих в действительности, и по низшему можно постичь высшее.

Пункт 40

Когда в Малхут де-Кетер раскрылось желание получать, она вышла из Кетера и стала первой стадией

В первой стадии — ее называют Хохма, а также хая — нужно различать два аспекта (как сказано выше, «Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 27). Первый аспект — это ее первая материя. Ты уже знаешь (внимательно см. выше, «Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 23, со слов «И теперь»), что это Малхут ее высшего, то есть Малхут де-Кетер, принявшая форму желания получать. Обновив эту форму, Малхут де-Кетер получила новое имя — первая стадия (бхина алеф). И ты уже знаешь: когда духовный объект обретает новую форму, он обособляется в отдельную власть. Точно так же и Малхут де-Кетер — сущее в Маациле желание отдавать. Когда в Нем, так сказать, родилось желание выделить из Себя, Ему, конечно же, не понадобились орудия действия, упаси Б-г: Его желание осуществилось мгновенно. Малхут приняла форму «желания получать», которая и служит первой материей неэцаля, как сказано выше. Это и называют первой стадией.

Пункт 41

Выход Малхут де-Кетер в первую стадию подобен зажиганию свечи от свечи, когда первая ничуть не убывает

Помни: в духовном нет исчезновения. Слова о том, что Малхут де-Кетер приняла форму первой стадии, вовсе не означают, будто Малхут де-Кетер, упаси Б-г, исчезла из Кетера или убавилась в нем. Малхут де-Кетер осталась на своей прежней ступени без каких-либо изменений. Это подобно тому, как зажигают свечу от свечи, и первая свеча ничего не теряет. Оттого, что Малхут де-Кетер приняла первую стадию, в Кетере ничего не убавилось — просто добавилось новое свойство. Иными словами, сама Малхут де-Кетер осталась на своем месте во всем прежнем совершенстве и высоте, но при этом добавилось еще одно проявление Малхут де-Кетер: та Малхут, которая приняла первую стадию и стала первой материей в сфире Хохма. Помни это на протяжении всего дальнейшего изложения и не путайся.

Пункт 42

После того как первая материя получила свет, раскрылся сам сосуд Хохма

Второй аспект — это материя сосуда после того, как она получила свой свет. Только тогда сосуд (кли, כְּלִי) завершается и обретает имя «Хохма». До получения света материя называется лишь по своему уровню — первой стадией, — и сосудом Хохма пока не является: это все еще Малхут де-Кетер. Ее можно сравнить с зародышем (убар, עוּבָּר) во чреве матери: зародыш не носит собственного имени, пока не родится и не получит предназначенные ему свет и жизнь. Так и первая материя: пока она не приняла свой свет, она еще не зовется Хохмой, а включена в Малхут де-Кетер. Лишь потом, когда эта материя притянула свой свет, именуемый «хая», сосуд обретает собственное имя — «Хохма» (внимательно см. выше, пункт 27, со слов «И теперь»). Эти два аспекта нужно различать в каждой сфире: сосуд до получения света, который еще оценивается по имени высшего, и сосуд после получения света, когда он рассматривается уже сам по себе.

Пункт 43

Со стороны первой материи Хохма считается «невозможно», а со стороны наполненности светом — «не намеревается»

Теперь пойми: первая стадия — Хохма — определяется как «невозможно и не намеревается». Со стороны ее первой материи — Малхут де-Кетер, принявшей новую форму первой стадии тогда, когда сфира Хохма еще не обрела собственного имени, как сказано выше, — раскрытие этого желания получать для самой сфиры Хохма было, конечно, «невозможным [избежать]». Но и со стороны Малхут де-Кетер это было «невозможно [иначе]»: она не могла выделить Хохму из Себя без того, чтобы у Хохмы появилось желание получать. Ведь если изобилие (шефа, שֶׁפַע) получают без желания, это насилие и тягость — нечто прямо противоположное замыслу Маациля, который, как известно, желает творить добро и наслаждать. Кроме того, первая стадия определяется как «не намеревается»: у нее нет влечения и стремления к получению света. Ты ведь уже знаешь: желание не бывает полным, пока в нем не раскроется влечение и стремление к свету (как сказано выше, часть 1, глава 1, пункт 50, со слов «Теперь», см. там). Там же подробно объяснялось, что стремление может проявиться только тогда, когда в сосуде нет света и изобилия — ведь только тогда сосуд может к нему стремиться. Но пока сосуд наполнен своим светом, стремление возникнуть не может, см. там внимательно. Поэтому сосуд Хохма, будучи наполнен своим светом, еще не испытывает стремления к изобилию. Вот почему Хохма считается «не намеревающейся»: у нее нет влечения и стремления к изобилию, как и было сказано.

Пункт 44

Преодоление желания в Бине считается «возможно», а со стороны того, что это пришло к ней от первой материи, она считается «не намеревается»

Вторая стадия — Бина — определяется как «возможно и не намеревается». Ее первой материей служит Малхут ее высшего — Малхут де-Хохма (как сказано выше, «Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 29, со слов «И также», см. там). Поскольку она приняла в себя новую форму второй стадии благодаря совершенному преодолению (как подробно описано выше, часть 1, глава 1, пункт 50, со слов «И причина», см. там), это усиление желания оценивается как «возможно [иначе]»: у нее была возможность не пробуждать такого усиления желания. При этом она определяется и как «не намеревается»: будучи Малхут де-Хохма, она наполнена своим светом, и потому стремление в ней не проявляется, как сказано выше. Пойми: все дополнительное раскрытие желания во второй стадии по сравнению с первой сводится лишь к «возможности» — то есть к преодолению желания, которое совершил сам неэцаль собственной силой (см. там выше, часть 1, глава 1, пункт 50, со слов «Теперь»).

Пункт 45

Света хохма было достаточно, и она не была вынуждена совершать преодоление и притягивать хасадим

Не стоит спрашивать: «Разве у Малхут де-Кетер, ставшей первой стадией в сфире Хохма, не было такой же возможности не принимать новое желание получать? Почему же первая стадия определяется как „невозможно [избежать]“?» Разница здесь огромна. У Малхут де-Кетер не было возможности выделить неэцаля из Себя без того, чтобы у него было «желание получать», как сказано выше. Малхут же де-Хохма — это уже сам неэцаль. Она вполне могла удовольствоваться своим желанием получать, не пробуждая в себе желания отдавать (второй стадии) и не притягивая свет хасадим. Ведь света хая неэцалю совершенно достаточно, и больше ему никаких добавлений не требуется.

Пункт 46

Зеир Анпин считается «невозможно», поскольку ему недоставало света хохма

Третья стадия — Зеир Анпин — определяется как «невозможно, но намеревается». «Невозможно [иначе]» — потому что, когда вторая стадия пробудилась и притянула свет хасадим, свету хохма в неэцале был поставлен заслон. Ведь желание отдавать прямо противоположно первой стадии — желанию получать, в котором и находится свет хохма. А поскольку свет хохма составляет главную жизненную силу парцуфа (потому он и называется «хая», как сказано выше), Малхут де-Бина вернулась и притянула свечение света хохма внутрь своего света хасадим. Притянув его и создав эту новую форму, Малхут де-Бина вышла из второй стадии и стала третьей (как сказано выше, «Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 30, со слов «И об этом», см. там), которая и называется Зеир Анпин.

Пункт 47

Зеир Анпин считается «намеревается», поскольку обладал стремлением к хохме

В этом притяжении — в третьей стадии — нужно различить два момента. Первый — «невозможно [иначе]»: у нее не оставалось иного выбора, ведь неэцалю не хватало света хая. Второй — «намеревается»: здесь есть стремление к притянутому свечению хохма, поскольку притягивалось оно тогда, когда ступень была пуста от него. Вторая стадия перекрывала свет хохма, как сказано выше, и содержала только свет хасадим без хохмы. Поэтому ее Малхут, притянув свечение хохма, сделала это с явным стремлением, которое и называется «намеревается». Вот почему стадия ЗА и зовется «невозможно, но намеревается», как разъяснено.

Пункт 48

Малхут считается «возможно», поскольку могла удовлетвориться хохмой в Зеир Анпине, и «намеревается», поскольку обладала стремлением

Четвертая стадия — Малхут — определяется как «возможно и намеревается». «Возможно» — потому что в Зеир Анпине, то есть в третьей стадии, уже есть свечение хохма, как сказано выше. Малхут де-ЗА вовсе не была вынуждена совершать новое преодоление, чтобы притянуть свет хохма в большем объеме, чем в третьей стадии. А «намеревается» — потому что преодолевала себя ради света хохма со стремлением, то есть тогда, когда самого света хохма у нее еще не было, ведь именно в такой момент и проявляется стремление, как сказано выше.

Пункт 49

Различие между светом хохма и свечением хохма

Не стоит возражать: «В третьей стадии уже есть свечение хохма, как сказано выше, поэтому четвертая стадия и названа „возможно“. Как же тогда в четвертой стадии раскрывается стремление к свету хохма?» Пойми хорошенько: между свечением хохма и самим светом хохма — огромная разница. «Свечение хохма» означает, что основу ступени составляет свет хасадим, который лишь принимает отблеск от света хохма. Свет же хохма — это свет, чья основа целиком состоит из хохмы и вовсе не включает хасадим. Для жизни ступени вполне хватает и свечения хохма, как в третьей стадии — в Зеир Анпине. Поэтому Малхут де-ЗА, преодолевая себя в желании притянуть свет хохма, вовсе не была вынуждена это делать. В ней возникло стремление именно к сущности света хохма, которая намного превосходит свечение хохма в третьей стадии. А по отношению к этому свету хохма она пуста, и потому к нему вполне могло раскрыться стремление, как разъяснялось.

Пункт 50

Лишь четвертая стадия считается сосудом получения, поскольку отвечает критериям «возможно и намеревается»

Итак, мы видим: сосудами получения считаются далеко не все желания, а лишь четвертая стадия. Желание признается получением только при двух условиях — «возможно» и «намеревается»: получение не должно быть вынужденным, и в сосуде должно раскрыться «стремление получать». В третьей стадии есть стремление получать, то есть она «намеревается», но поскольку получать приходится ради необходимой жизненной силы, как сказано выше, она сосудом получения не считается. Во второй стадии нет вынужденности получать, однако нет и стремления — поэтому и она не считается сосудом получения. И уж тем более это верно для первой стадии, где нет ни того, ни другого: она и вынуждена принимать свой свет, дающий ей жизнь, и стремления в ней нет. Поэтому ее желание, безусловно, совсем слабое.

Глава 5

Пункт 51

Здесь объясняются сокращение и экран (масах, מָסָךְ). В этой теме рассматриваются четыре вопроса: 1) Сокращение было полностью равномерным со всех сторон. 2) Суть экрана: любое притяжение света происходит в четвертую стадию (бхина далет), поэтому нужна задерживающая сила, которая не позволит свету распространиться и в четвертую стадию; эта сила называется «экран». 3) Два аспекта в Малхут: во-первых, она сокращена по собственной воле, чтобы не принимать свет внутрь, и так происходит в концентрических сферах (игулим, עִגּוּלִים); во-вторых, она сокращена под действием задерживающей силы — экрана, и так происходит в сфирот прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר). 4) Высший свет находится в абсолютном покое и не перестает светить ни на миг; и когда бы неэцаль ни испытывал стремления к нему, он сам притягивает к себе свет.

Различие между сокращением и экраном

Мы уже хорошо уяснили четыре ступени желания получать, расположенные одна под другой, в их точной мере. Теперь разберем суть сокращения и экрана и различие между ними. Само сокращение уже подробно объяснено в первой части, а также здесь, в «Ор Пними», и повторяться незачем. Главное, что требуется для нашей темы, — это свойство равномерности, проявившееся при сокращении (см. выше в «Ор Пними», часть 1, глава 1, пункт 90, со слов «Сокращение...» и со слов «Круглый...»); изучи то место внимательно.

Пункт 52

Четыре стадии при сокращении обрели характер причины и следствия

Там объяснялось: свет Эйн Соф пребывает в абсолютном равенстве, поэтому он неизбежно должен был сократиться одинаково во всех стадиях: это значит, что все четыре сократившиеся стадии равны по достоинству: в них нет различий по чистоте и толще, которые образуют четыре ступени, расположенные одна ниже другой — вплоть до четвертой стадии (бхина далет), самой плотной и низкой из всех. При сокращении же они находились в полном равенстве. Все, что добавилось при сокращении и стало различимо по сравнению с Эйн Соф, благословен Он, — это лишь то, что четыре стадии стали разворачиваться одна из другой как причина и следствие: первая стадия (бхина алеф) служит причиной и источником раскрытия второй стадии (бхина бэт), вторая — причиной для третьей (бхина гимель), а третья — причиной для четвертой (бхина далет). Но по чистоте и достоинству они равны, как сказано выше.

Пункт 53

[Отношения] причины и следствия в четырех стадиях отсутствовали в Эйн Соф

Этот порядок причины и следствия, разделяющий их как минимум на четыре стадии, не проявлялся в Эйн Соф, благословен Он, до сокращения. Ведь там даже сосуд (кли, כְּלִי) в целом не был заметен — всё было сплошным светом, как написано в первой части. Лишь когда свет Эйн Соф ушел из этих стадий, они проявились. Стало видно, что теперь нужно различать свет сам по себе — то есть каким он был в них до сокращения — и сами четыре стадии, оставшиеся пустыми, без света. Ведь после сокращения выяснилось, что эти стадии вовсе не составляют одного целого со светом Эйн Соф, благословен Он, как казалось до сокращения. Это подобно пламени свечи, скрытому в факеле: пока свеча в факеле, она незаметна, но стоит отделить ее от факела, как она становится видна всем. И пойми это как следует.

Пункт 54

На первый взгляд здесь возникает вопрос. Главное сокращение коснулось только четвертой стадии (бхина далет), и тем самым выяснилось, что она непригодна для получения света. Первые же три стадии, на которые сокращение не распространялось, напротив, оказались пригодными для получения света. Но если так, между ними возникает различие по достоинству и высоте: получается, что четвертая стадия ниже первых трех?

Пункт 55

Сокращение произошло не из-за ущербности четвертой стадии, а исключительно ради украшения

Однако дело в том, что свет ушел из четвертой стадии вовсе не из-за ее ущербности, упаси Б-г. Ведь речь все еще идет о Малхут де-Эйн Соф, благословен Он, где четвертая стадия пребывала в статусе самого света Эйн Соф, благословен Он. Как же можно даже подумать, будто сокращение произошло из-за ущербности четвертой стадии? Сокращение было предпринято лишь ради украшения: эта Малхут пожелала слияния (двекут, דְּבֵקוּת) в наивысшей возможной степени — полностью слиться с Маацилем, то есть максимально уподобиться Ему по форме (как написано выше, в части 1, главе 1, пункте 90, со слов «Сокращение...», см. там внимательно). И потому достоинство четвертой стадии нисколько не уменьшилось и после сокращения.

Пункт 56

Проведение луча изначально было направлено в четвертую стадию, и потому требовалась задерживающая сила на четвертой стадии, чтобы свет не вошел в нее

Теперь объясним, как возник экран (масах, מָסָךְ) на четвертую стадию (бхина далет), то есть на Малхут. В мир Сокращения облачилась Малхут де-Эйн Соф, благословен Он. Ведь известно: каждая ступень начинается с Малхут своего высшего, которая становится для нее первоматерией (как сказано выше в пункте 27). И когда эта сокращенная Малхут снова стала притягивать высший свет — только для трех стадий, — это притяжение неизбежно шло через стремление ее четвертой стадии. Ведь первые три стадии вообще не служат сосудами получения и притяжения. Поэтому она изначально неизбежно притягивала высший свет ко всем четырем стадиям, то есть даже к своей четвертой стадии. Но чтобы свет не достиг четвертой стадии, ей пришлось добавить новую силу — задержать свет, не дав ему распространиться в четвертую стадию.

Пункт 57

Задерживающая сила, добавленная к четвертой стадии, называется экраном

Эту новую силу, которую она добавила, называют «экран» (масах, מָסָךְ). Экран и есть корневая причина проведения света луча (кав, קַו) к трем стадиям. Ведь сокращение, которое она совершила, то есть отказ от желания получать в четвертой стадии, было достаточным лишь для того, чтобы высший свет ушел из нее. Когда же она снова стала притягивать свет, ей пришлось опять пробудить свою четвертую стадию, чтобы произвести это новое притяжение. А значит, если бы она не создала новую силу против распространения света, свет вновь дошел бы и до четвертой стадии. Выходит, главная причина проведения света луча к трем стадиям — исключительно сила экрана, заново выставленная ею навстречу свету. И пойми как следует эти два фактора — сокращение и экран: они служат основой для всего дальнейшего изложения этой мудрости.

Пункт 58

Сокращение произошло по ее воле; экран же отталкивает свет силой принуждения помимо ее воли

Пойми различие между сокращением и экраном (масах, מָסָךְ). Сокращение Малхут де-Эйн Соф совершила по собственной воле и выбору, отказавшись от огромного желания получать ради максимального уподобления по форме Маацилю. Экран же — это задерживающая сила, которая властно и принудительно не пускает свет в четвертую стадию.

Пункт 59

Причина в том, что и сокращение, и экран совершены Малхут де-Эйн Соф, благословен Он, как сказано выше. Но ты ведь уже знаешь: когда духовный объект приобретает новую форму в дополнение к прежней, он тем самым разделяется на два духовных объекта, на два аспекта. И они удалены друг от друга ровно настолько, насколько велико различие между этими двумя формами. Подобно тому как материальные тела рассекаются топором и отдаляются друг от друга в пространстве, духовные сущности разделяются появлением новой формы и отдаляются друг от друга в меру различия между формами — большего или меньшего.

Пункт 60

Экран — порождение сокращенной Малхут; то, что у высшего является желанием, у нижнего становится принуждающей силой

Поэтому, когда упомянутая Малхут притянула свет луча (кав, קַו) к трем стадиям, это притяжение стало новой формой, добавившейся к форме сокращения. Теперь в этой Малхут есть два аспекта. Первый — это сокращенная Малхут: первая форма, возникшая в Малхут де-Эйн Соф, благословен Он, когда та приняла новую форму под названием «сокращенная Малхут». Затем, когда эта Малхут притянула свет трех стадий, родилась новая форма — экран (масах, מָסָךְ), выставленный против света, чтобы тот не проявился в ней в четвертой стадии. Известно, что любое желание высшего становится властвующей силой для исходящей от него ветви. И хотя сама Малхут сократила себя по собственному желанию и воле, без всякого давления со стороны высшего, тем не менее на ее ветвь и порождение — на экран — сокращение действует уже как непреложная власть, ведь экран — это вторая ступень по отношению к миру Сокращения, как сказано выше.

Пункт 61

Различие между концентрическими сферами и прямой линией заключается в экране, появившемся в десяти сфирот прямой линии

Отсюда видно, что есть два аспекта Малхут: первый — «сокращенная Малхут», а второй — Малхут, в которой есть экран (масах, מָסָךְ). И знай: в этом и состоит всё различие между сфирот в виде концентрических сфер (игулим, עִגּוּלִים) и сфирот в виде прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר), которые называются «луч» (кав, קַו). В десяти сфирот концентрических сфер Малхут относится к категории сокращенной Малхут, где нет экрана, как сказано выше. А в десяти сфирот прямой линии Малхут исправлена упомянутым экраном, как будет сказано далее.

Пункт 62

Причина того, что свет ударяет и стремится войти в четвертую стадию, заключается в том, что сам неэцаль изначально притянул его таким образом

Теперь ты хорошо поймешь суть отраженного света, поднимающегося при ударном соединении от встречи высшего света с экраном (масах, מָסָךְ) на четвертой стадии (бхина далет), о чем мы начали говорить выше (пункт 18, со слов «И суть...»). Поймешь и сказанное там о том, что высший свет не считается с сокращением, совершенным неэцалем, и спускается, чтобы распространиться также и в четвертую стадию (см. там внимательно). Причина в том, что сам неэцаль изначально неизбежно притягивает его именно так. Ведь уже объяснялось (выше, в части 1, главе 2 «Ор Пними», пункт 2), что высший свет всегда находится в абсолютном покое и не перестает светить нижним ни на миг: Он, упаси Б-г, не подвержен случайностям и переменам. И все разговоры о распространении высшего света на самом деле означают притяжение со стороны неэцаля, который получает от высшего света по мере готовности своего желания получать, то есть по силе своего стремления, как объяснялось выше (во «Внутреннем созерцании», часть 2, пункт 50, со слов «И вот...»).

Пункт 63

Притяжение [со стороны] неэцаля мы называем распространением высшего света

В то самое мгновение, когда неэцаль стремится получить от высшего света, он тут же притягивает его к себе. Подобно тому как зажигают свечу от свечи и у первой ничего не убывает, так и когда неэцаль притягивает к себе высший свет: у высшего света нисколько не убавляется из-за той части, которую неэцаль притянул в себя. Равным образом в высшем свете не происходит никаких изменений или распространения оттого, что неэцаль притянул его; мы называем притяжение со стороны неэцаля распространением высшего света лишь для того, чтобы уху было легче воспринять. И помни это во всех случаях: мы постоянно говорим о «распространении высшего света», имея в виду исключительно притяжение со стороны самого неэцаля, вызванное лишь его собственным стремлением.

Пункт 64

Часть света, которая должна была войти в четвертую стадию и была оттолкнута ею, становится отраженным светом

Поэтому после сокращения, когда Малхут де-Эйн Соф, благословен Он, вновь стала притягивать высший свет, она притягивала его силой стремления, заложенного в ее четвертой стадии, как сказано выше. Соответственно, высший свет потянулся к ней и в четвертую стадию тоже. Однако в силу экрана (масах, מָסָךְ), поставленного ею, чтобы задержать свет и не дать ему распространиться в четвертую стадию, эта часть света повернула обратно, и тем самым Малхут исполнила свое первоначальное желание — чтобы свет достиг ее лишь в трех стадиях. При этом та часть света, которую экран вернул назад к ее корню, то есть предназначенная для четвертой стадии, не исчезла для нее. Она превратилась в великий свет, облачающий три стадии высшего света от места экрана и выше, до самого корня. Этот отраженный свет и стал сосудом получения для трех стадий высшего света вместо четвертой стадии, как сказано выше (во «Внутреннем созерцании», пункт 21, со слов «И теперь...», см. там внимательно).

Глава 6

Пункт 65

Разъясняется, почему экран (масах, מָסָךְ) четвертой стадии (бхина далет) поднимает отраженный свет до Кетера, третьей стадии — до Хохмы и так далее. Причина в том, что величина отраженного света равна мере света, который мог бы облачиться в четвертую стадию, если бы экран не оттолкнул его назад. Также объясняется, что десять сфирот прямого света идут сверху вниз — то есть чем сфира чище, тем она возвышеннее. А десять сфирот отраженного света идут снизу вверх — то есть чем сфира плотнее, тем она возвышеннее.

Отраженный свет разделяется на сфирот по тому, как он облачает сфирот прямого света

Из сказанного ты хорошо поймешь меру и величину этого отраженного света: он в точности равен той мере света, которую экран оттолкнул назад — той части, которая распространилась бы в четвертую стадию, если бы экран не возвратил ее обратно. Поднявшись вверх, этот отраженный свет облачил стадии высшего света: третью стадию, называемую ЗА, вторую стадию, называемую Бина, первую стадию, называемую Хохма, а также корень — Кетер. Поэтому считается, что сама четвертая стадия разделилась на те четыре ступени, которые облачил ее отраженный свет. В самом сосуде (кли, כְּלִי) четвертой стадии возникли четыре ступени, расположенные одна над другой, ведь предназначавшийся ей свет поднялся и облачил эти четыре ступени. И потому четвертая стадия считается их корнем, который называется Кетером этого отраженного света.

Пункт 66

Десять сфирот прямого света направлены сверху вниз, а десять сфирот отраженного света — снизу вверх

Теперь в неэцале обнаруживаются два порядка десяти сфирот: десять сфирот сверху вниз и десять сфирот снизу вверх. В высшем свете есть десять сфирот: корень — Кетер высшего света — и четыре стадии, исходящие из Кетера. Первая стадия (бхина алеф) называется Хохма, вторая (бхина бэт) — Бина, третья (бхина гимель) — ЗА (включающий шесть сфирот ХАГАТ-НЕХИ), а четвертая (бхина далет) — это Малхут. Их порядок идет сверху вниз, то есть от чистого к плотному: чем сфира чище, тем она важнее. Самая чистая из всех — корень — называется Кетер. Следующая за ним, чуть более плотная, чем Кетер, называется Хохма, и так далее, пока обладающая наибольшей толщей из всех — Малхут — не оказывается ниже всех по достоинству.

Пункт 67

«Снизу вверх» означает, что более плотное выше по достоинству

Кроме того, в неэцале есть и вторые десять сфирот, соотношение которых противоположно упомянутым десяти сфирот высшего света. Это десять сфирот отраженного света, поднимающегося от экрана (масах, מָסָךְ) в четвертой стадии, как сказано выше, и облачающего десять сфирот высшего света. Их порядок идет снизу вверх, то есть от плотного к чистому: более плотное здесь стоит на первом месте по достоинству, а чем сфира чище, тем она ниже. Этот порядок прямо противоположен порядку десяти сфирот высшего света.

Пункт 68

Малхут прямого света — это Кетер отраженного света

Выходит, что четвертая стадия, обладающая наибольшей толщей из всех, оказывается важнее всех. Ведь именно она служит корнем всех этих десяти сфирот отраженного света: весь этот отраженный свет — лишь та часть света, предназначавшаяся только ей, которую экран оттолкнул назад. Поэтому четвертая стадия считается Кетером, что, как известно, означает «корень».

Пункт 69

Малхут отраженного света находится в Кетере прямого света

Третья стадия, не обладающая столь большой толщей, как четвертая стадия, считается сфирой Хохма отраженного света — второй ступенью после Кетера. Вторая стадия, более чистая, чем третья, считается третьей по достоинству ступенью после Кетера — Биной. Первая стадия, еще более чистая, чем вторая, считается четвертой по достоинству ступенью после Кетера — сфирой Зеир Анпин, включающей шесть сфирот ХАГАТ-НЕХИ. А Кетер прямого света, самый чистый из всех, по отношению к этому отраженному свету считается лишь ступенью Малхут — низшей из всех по достоинству. Ведь чем ступень плотнее, тем она важнее, а чем чище, тем ниже, поскольку ступени распространяются от плотного к чистому. Помни это хорошо.

Пункт 70

Малхут включает в себя все десять сфирот отраженного света

И сама четвертая стадия под действием своего отраженного света, распространяющегося в десять сфирот, тоже разделяется на десять сфирот — то есть на четыре стадии и Кетер. Ведь сама четвертая стадия — это Кетер отраженного света, то есть корень, как сказано выше. А девять сфирот отраженного света, которые распространяются и поднимаются от нее, — это ее ветви. Известно же, что все ветви включены в корень и пребывают в нем. Поэтому в самой четвертой стадии различаются пять стадий: Кетер и четыре стадии, идущие снизу вверх.

Пункт 71

Очищение экрана разделяет четвертую стадию на пять стадий

Теперь понятно сказанное выше («Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 8, со слов «Однако…»): величина отраженного света измеряется степенью толщи (авиют, עָבִיּוּת) в экране (масах, מָסָךְ). Экран с большей толщей — экран четвертой стадии — раскрывает полный уровень высоты до Кетера; экран третьей стадии — только до Хохмы; экран второй стадии — только до Бины; экран первой стадии — только до ЗА; а экран, в котором нет толщи даже первой стадии (подобный корню), вовсе не раскрывает уровня света, кроме одного лишь свойства Малхут (см. там). Из этого понятна и суть очищения (издакехут, הִזְדַּכְּכוּת) экрана по пяти названным стадиям: сама четвертая стадия делится на пять указанных стадий, и по этим ступеням толщи в четвертой стадии экрану свойственно подниматься и очищаться по причине, о которой пойдет речь дальше.

Глава 7

Пункт 72

Разъясняется суть очищения экрана (масах, מָסָךְ), а также то, как из-за очищения экрана выходят друг под другом пять уровней — КАХАБ, Зеир Анпин и Малхут.

Задерживающая сила экрана и мера толщи в Малхут уравновешены

И чтобы понять упомянутое очищение экрана, необходимо предпослать два предварительных положения.

Первое: задерживающая сила экрана в точности уравновешена сообразно мере толщи (авиют, עָבִיּוּת) — то есть страстному стремлению, имеющемуся в четвертой стадии (бхине далет, בְּחִינָה דָּלֶת), подобно двум чашам весов. И причина проста: ведь если стремление получать велико, приходится прикладывать большую силу, чтобы удержать себя от получения; если же стремление мало, нет нужды в чрезмерных усилиях, чтобы удержать себя от получения. Выходит, что задерживающая сила экрана уравновешена с мерой толщи в четвертой стадии, будь она больше или меньше.

Пункт 73

Окружающему свету свойственно очищать экран

Второе положение: окружающему свету (ор макиф, אוֹר מַקִּיף), который не облачается в неэцаля, свойственно постепенно очищать толщу (авиют, עָבִיּוּת) в четвертой стадии по порядку четырех стадий, пока он полностью не очистит в ней всю толщу: сначала очищает ее от четвертой стадии к третьей стадии, затем ко второй стадии, затем к первой стадии, после чего благодаря ему она становится совершенно чистой, вовсе без какой-либо толщи.

Пункт 74

Потому что он хочет облачиться, а экран задерживает его

И причина этого в том, что окружающий свет означает тот высший свет, который не может облачиться в неэцаля из-за того, что экран (масах, מָסָךְ) задерживает его, не давая распространиться дальше величины его уровня; поэтому он остается вне парцуфа и окружает его, то есть светит ему издали. И поскольку окружающий свет хочет светить также и во внутренней части парцуфа, как это было в мире Бесконечности (Эйн Соф, אֵין סוֹף), где он светил и в четвертой стадии, он бьет в экран и очищает его — то есть устраняет содержащиеся в нем толщу (авиют, עָבִיּוּת) и жесткость (кашиют, קַשְׁיוּת), чтобы получить возможность облачиться.

Пункт 75

Сначала преобладает экран, а затем преобладает свет

Сначала преобладает экран (масах, מָסָךְ) и отталкивает свет назад, а затем преобладает свет и очищает экран. Однако свет устраняет лишь то свойство толщи (авиют, עָבִיּוּת), на которое пришлось ударное соединение (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה): если ударное соединение произошло на четвертую стадию, он устраняет толщу четвертой стадии, препятствующую ему облачиться в парцуф, и оставляет толщу третьей стадии, до которой ему нет дела. А если ударное соединение произошло на толщу третьей стадии, он устраняет лишь толщу третьей стадии и оставляет толщу второй стадии, и так далее тем же путем (как сказано в «Талмуде десяти сфирот», часть 4, «Внутренний свет», глава 1).

Пункт 76

Четвертая стадия не исчезает, хотя и очистилась до третьей стадии

И ты уже знаешь, что при всяком обновлении формы, происходящем в духовном, предшествующая форма нисколько не исчезает из-за этого, ибо в духовном нет исчезновения вовсе, а есть лишь добавление формы. Исходя из этого пойми: эта четвертая стадия (бхина далет), очистившись до третьей стадии в ней, считается вышедшей из этого неэцаля в качестве нового неэцаля, добавившегося к первому неэцалю, причем четвертая стадия в нем — это уже не четвертая стадия в четвертой стадии, а третья стадия в четвертой стадии. Однако в первом неэцале из-за этого очищения не произошло ни малейшего изменения.

Пункт 77

Как только она очистилась до третьей стадии, высший свет сразу вступает с ней в соединение, ибо он не перестает светить

Выше уже объяснялось: высший свет ни на мгновение не перестает светить нижним, и его распространение к неэцалю зависит исключительно от подготовки его сосуда (кли, כְּלִי) — то есть согласно мерам желания получать в неэцале. И всякий раз, когда неэцаль пробуждается и устремляется к высшему свету, он тотчас постигает его в меру своего желания, как сказано выше («Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 63, со слов «И в том же…», см. там). Поэтому после того, как четвертая стадия очистилась до своей третьей стадии и вышла как самостоятельный новый неэцаль, она притянула к себе высший свет. Тогда в ней вышли десять новых сфирот высшего света сверху вниз и десять новых сфирот отраженного света снизу вверх — точно так же, как свет распространялся в первом неэцале. Однако по высоте уровня между ними есть большое различие, ибо новому неэцалю недостает уровня Кетер, и в нем есть только уровень Хохма.

Пункт 78

Причина того, почему третья стадия лишена Кетера

И причина отсутствия уровня Кетер во втором неэцале состоит в том, что в нем нет толщи (авиют, עָבִיּוּת) четвертой стадии в четвертой стадии, которая в отношении отраженного света служит Кетером в четвертой стадии. И потому экран (масах, מָסָךְ) возвратил высший свет назад лишь от Хохмы и ниже — то есть ровно столько, сколько должно было прийти в третью стадию в четвертой стадии; тогда как в свойство Кетер четвертой стадии свет не распространился бы, даже если бы экран не препятствовал этому: ведь сосуд (кли, כְּלִי), притянувший высший свет, изначально притянул его лишь от Хохмы и ниже. Следовательно, экран возвратил назад не свет Кетера, а только свет от Хохмы и ниже, и поэтому свет Кетера отсутствует в этом отраженном свете. А так как там нет света Кетера от отраженного света, там нет и света Кетера высшего света: никакой свет не может облачиться в неэцаля без отраженного света, который облачает его и служит сосудом получения для него, как сказано выше («Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 21, со слов «Теперь…»). И потому в нем есть только уровень Хохма.

Пункт 79

Всякое притяжение происходит через четвертую стадию, и потому ей необходим экран, чтобы свет не распространился в нее

И вот общее правило: всякое притяжение света непременно должно совершаться лишь через четвертую стадию (бхину далет, בְּחִינָה דָּלֶת) в неэцале, даже когда нет намерения притягивать свет в нее саму. И причина в том, что толща (авиют, עָבִיּוּת), находящаяся выше четвертой стадии, непригодна для притяжения, как сказано выше («Внутреннее созерцание», часть 2, глава 5, пункт 56, со слов «И это…»). И даже первая стадия в четвертой стадии более пригодна для притяжения, чем подлинная третья стадия выше нее — то есть совершенно чистая от всей четвертой стадии. И поэтому, если в четвертой стадии полностью иссякает всякое свойство толщи, притягивать свет из мира Бесконечности (Эйн Соф, אֵין סוֹף), благословен Он, становится некому, и свет там совершенно прекращается. Но поскольку притяжение должно идти с участием четвертой стадии, и вместе с тем ей надлежит оберегать себя, чтобы свет не распространился в ее собственное свойство вследствие сокращения, произведенного на четвертую стадию, она установила в себе экран (масах, מָסָךְ), хранящий это условие. Ибо в то время, когда свет распространяется и достигает четвертой стадии, экран пробуждается и возвращает эту часть света назад к ее корню. А эта возвращенная назад часть не исчезает, но становится отраженным светом, из которого образуется сосуд получения для высшего света.

Пункт 80

В отношении притяжения света четвертая стадия и экран представляют собой как бы единое целое

Таким образом, четвертая стадия и экран (масах, מָסָךְ) на ней суть одно целое в отношении притяжения света из мира Бесконечности (Эйн Соф, אֵין סוֹף), благословен Он, ибо жесткость (кашиют, קַשְׁיוּת) экрана держится на толще (авиют, עָבִיּוּת) четвертой стадии. И поэтому в вопросе притяжения света чаще всего упоминают только экран, хотя непременно имеют в виду и то и другое, как уже объяснялось. Мы также ради краткости речи будем связывать притяжение света из Бесконечности лишь с экраном, а выход ступеней друг из друга будем называть «очищением толщи», хотя имеется в виду жесткость в экране. И помни: имеются в виду меры толщи в четвертой стадии, которые создают четыре свойства жесткости в экране.

Пункт 81

Выход ступени Хохма из третьей стадии

И вот выход ступени Хохма из ступени Кетер уже подробно объяснялся выше: первые десять сфирот вышли после сокращения благодаря встрече высшего света с экраном (масах, מָסָךְ), включавшим полную толщу (авиют, עָבִיּוּת) четвертой стадии, как сказано выше («Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 64, со слов «И поэтому…»), и потому он поднял отраженный свет на полный уровень высоты, до самого корня — Кетера. А когда та ступень завершилась в рош, тох и соф, часть толщи экрана очистилась — а именно от четвертой стадии к третьей стадии, как сказано выше («Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 74). И поскольку экран обрел изменение формы, он считается вышедшим наружу за пределы ступени Кетер, как говорилось выше. А благодаря встрече света Бесконечности с этим экраном, очистившимся до третьей стадии, вышли вторые десять сфирот, высота уровня которых достигает лишь Хохмы, и они лишены Кетера, как сказано выше («Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 78, со слов «И причина отсутствия…», см. там).

Пункт 82

Выход ступени Бина из второй стадии

А после того как эта ступень Хохма завершилась в рош, тох и соф, окружающий свет снова очистил еще одну часть меры толщи (авиют, עָבִיּוּת) экрана (масах, מָסָךְ), а именно от третьей стадии в четвертой стадии ко второй стадии в четвертой стадии. И этот новый экран второй стадии в четвертой стадии считается вышедшим наружу за пределы ступени Хохма по той же причине, о которой говорилось выше для ступени Кетер (см. «Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 76, со слов «И ты уже…»). А от встречи высшего света с этим новым экраном второй стадии вышли десять новых сфирот высотой лишь до уровня Бина, и они лишены Кетера и Хохмы.

Пункт 83

Причина отсутствия Хохмы в экране второй стадии

И причина отсутствия Хохмы на этой новой ступени — та же, что приводилась выше («Внутреннее созерцание», часть 2, пункты 77, 78) относительно отсутствия Кетера, см. там: поскольку в этой четвертой стадии осталась лишь толща (авиют, עָבִיּוּת) второй стадии, считающаяся Биной четвертой стадии, то притяжение, совершенное ею, изначально происходило лишь от Бины и ниже. И потому, даже если бы экран (масах, מָסָךְ) не задерживал высший свет, тот все равно не распространился бы в саму четвертую стадию иначе как от Бины и ниже. Оказывается теперь, что экран не возвратил назад Кетер и Хохму, причитавшиеся четвертой стадии, и потому Кетер и Хохма отсутствуют в этом отраженном свете. А так как там нет отраженного света, там нет и высшего света Кетера и Хохмы, ибо для них нет сосуда получения.

Пункт 84

Выход ступени Зеир Анпина из экрана первой стадии

И вот после того как эта новая ступень уровня Бина завершилась в рош, тох и соф, окружающий свет снова очистил еще одну часть меры толщи (авиют, עָבִיּוּת) в экране (масах, מָסָךְ), а именно от второй стадии к первой стадии. Этот экран также считается вышедшим наружу за пределы ступени Бина. А от встречи высшего света с экраном первой стадии в четвертой стадии вышли десять новых сфирот высотой уровня Зеир Анпин. Первых трех сфирот — Кетера, Хохмы и Бины — здесь недостает по той же самой причине.

Пункт 85

Выход ступени Малхут

А после того как ступень Зеир Анпин завершилась в рош, тох и соф, очистилась и последняя часть толщи (авиют, עָבִיּוּת) в четвертой стадии. И этот полностью очистившийся экран (масах, מָסָךְ) также считается вышедшим наружу за пределы ступени Зеир Анпин; это состояние называют ступенью Малхут. Никакой новый свет здесь уже не рождается, но Малхут лишь получает свечение от Зеир Анпина, ибо экран больше непригоден для притяжения света, как сказано выше. Поэтому в ней есть только свет нефеш (нефеш, נֶפֶשׁ). А завершение этого вопроса с Божьей помощью будет разъяснено в третьей части.

Глава 8

Пункт 86

Разъясняется:

1) почему при притяжении светов чем больше толща, тем больше свет, а при их облачении в сосуды — чем чище сосуд, тем выше свет;

2) причина обратного соотношения между сосудами и светами, состоящего в том, что в сосудах первыми вырастают высшие, а в светах первыми входят низшие;

3) почему концентрические сферы (игулим, עִגּוּלִים) определяются как свет нефеш.

Величина притягиваемого света зависит от меры толщи экрана

И вот уже подробно разъяснено, как вся мера воздействия высшего света на неэцаля зависит от меры толщи (авиют, עָבִיּוּת) экрана (масах, מָסָךְ): при наибольшей толще, то есть в четвертой стадии (бхине далет, בְּחִינָה דָּלֶת), передается уровень Кетер; при меньшей толще передается лишь уровень Хохма — и так далее, вплоть до самого чистого экрана, которому высший свет не передает ничего, поскольку в нем нет толщи, как уже объяснялось.

Величина облачающегося света зависит от чистоты сосуда

Однако все это сказано лишь относительно воздействия и распространения высшего света к неэцалю: ведь всякий отдающий отдает в обладающее большей толщей, ибо чем больше толща экрана, тем больше высшего света к нему распространяется (см. «Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 62, со слов «Теперь…», где сказано, что притяжение четвертой стадии называется распространением высшего света). Однако в порядке получения неэцалем высшего света все обстоит иначе: более высокий свет принимается в более чистый сосуд (кли, כְּלִי), а низший — в сосуд с большей толщей.

Пункт 87

В сосудах первыми приходят высшие, а в светах первыми приходят низшие

И это то, о чем мы говорили выше (глава 2, пункт 14, со слов «И нет…»): всякий отдающий отдает в обладающее большей толщей, но всякий получающий получает в более чистое. И чтобы объяснить тебе эти вещи, я опишу тебе порядок вхождения светов в неэцаля после исправления: тогда он получает света постепенно, по порядку ступеней: сначала постигает свет нефеш (нефеш, נֶפֶשׁ), затем постигает свет руах (руах, רוּחַ) и так далее, вплоть до света ехида (ехида, יְחִידָה). В сосудах (келим, כֵּלִים) же все наоборот: сначала он обретает Кетер, затем Хохму и так далее.

Когда постигается свет нефеш, он облачается в сосуд Кетера

И таков порядок: сначала неэцаль выходит в свойстве десяти сосудов, каковыми являются Кетер, Хохма, Бина, Зеир Анпин, включающий ХАГАТ и НЕХИ, и Малхут — то есть высшие сосуды приходят первыми. А затем, когда ему передается нефеш, считается, что эта нефеш приходит к нему в сосуд Кетера (кли де-Кетер, כְּלִי דְּכֶתֶר), который является наиболее чистым сосудом. И причина того, что у него еще нет света руах, в том, что экран (масах, מָסָךְ) в Кетере еще не имеет никакой толщи (авиют, עָבִיּוּת), даже первой стадии (бхины алеф, בְּחִינָה אָלֶף), а свойство света руах передается лишь благодаря соударению высшего света с экраном первой стадии. И поскольку экран находится в сосуде Кетера, что означает: экран чист, вовсе без толщи, — то у него есть лишь свет нефеш, относящийся к Малхут.

Пункт 88

Когда постигается свет руах, свет нефеш опускается в Хохму, а руах облачается в сосуд Кетера

А когда он обретает толщу (авиют, עָבִיּוּת) первой стадии, тогда благодаря соударению высшего света с этим экраном первой стадии ему передается свет руах. Место этого экрана (масах, מָסָךְ) — в сосуде Хохмы (кли де-Хохма, כְּלִי דְּחָכְמָה), который и представляет собой первую стадию. Однако, хотя именно экран сосуда Хохмы притянул свет руах в парцуф, как сказано, тем не менее свет руах облачается в сосуд Кетера (кли де-Кетер, כְּלִי דְּכֶתֶר), а свет нефеш, бывший у него прежде в Кетере, опускается в Хохму. И причина — как мы сказали: в порядке получения светов более высокий свет облачается в более чистый сосуд, а низший — в сосуд с большей толщей, то есть обратно порядку отдачи. И потому руах, будучи выше нефеш, поднимается и облачается в Кетер, а нефеш опускается и облачается в Хохму.

Пункт 89

Когда постигается нешама, она облачается в сосуд Кетера, руах опускается в Хохму, а нефеш — в Бину

После этого, когда его экран обретает толщу (авиют, עָבִיּוּת) второй стадии (бхины бэт, בְּחִינָה בֵּית), что считается нахождением экрана в сосуде Бины (кли де-Бина, כְּלִי דְּבִינָה), тогда благодаря соударению высшего света с этим экраном (масах, מָסָךְ) ему передается свет нешама (нешама, נְשָׁמָה), который выше светов руах и нефеш. И здесь он также получает свет нешама в более чистое, то есть в сосуд Кетера, ибо низший из всех свет нефеш, находившийся в сосуде Хохмы, опускается в сосуд Бины, где находится экран второй стадии, ставший теперь сосудом с наибольшей толщей из всех них. А свет руах опускается из Кетера в сосуд Хохмы, свет же нешама, высший из всех них, облачается в сосуд Кетера, чистейший из них.

Пункт 90

Когда постигается свет хая, он облачается в Кетер, нешама опускается в Хохму, руах — в Бину, а нефеш — в Зеир Анпин

А когда его экран обретает толщу (авиют, עָבִיּוּת) третьей стадии (бхины гимель, בְּחִינָה גִּימֶל), считается, что экран находится теперь в сосуде Зеир Анпина (кли де-Зеир Анпин, כְּלִי דִּזְעֵיר אַנְפִּין), то есть третьей стадии. И тогда благодаря соударению высшего света с этим экраном третьей стадии ему передается свет хая (хая, חַיָּה), который еще выше света нешама, и потому его надлежит получить в более чистый сосуд. Следовательно, низший из всех свет нефеш опускается из сосуда Бины в сосуд, ставший теперь обладающим наибольшей толщей из всех них, — в сосуд Зеир Анпина, где находится экран третьей стадии; свет руах, находившийся в Хохме, опускается теперь в Бину; свет нешама, бывший в Кетере, опускается в Хохму; а свет хая, высший из всех них, облачается в сосуд Кетера.

Пункт 91

Когда постигается ехида, она облачается в Кетер, хая опускается в Хохму, нешама — в Бину, руах — в Зеир Анпин, а нефеш — в Малхут

Затем, когда экран обретает толщу (авиют, עָבִיּוּת) четвертой стадии, считается, что экран находится теперь в сосуде Малхут (кли де-Малхут, כְּלִי דְּמַלְכוּת), являющейся четвертой стадией. И тогда благодаря соударению высшего света с этим экраном четвертой стадии ему передается свет ехида (ехида, יְחִידָה), высший из всех них, и потому он получает его в наиболее чистое, а именно в сосуд Кетера. Следовательно, низший из всех свет нефеш опускается из Зеир Анпина в сосуд Малхут, в котором находится экран четвертой стадии и который обладает наибольшей толщей из всех них. Свет руах опускается из Бины в сосуд Зеир Анпина; свет нешама опускается из Хохмы в сосуд Бины; свет хая опускается из Кетера в сосуд Хохмы; а свет ехида, пришедший сейчас, облачается в Кетер. И вот теперь каждый свет из НАРАНХАЙ (НАРАНХАЙ, נַרַנְחַ״י) достиг истинного сосуда, относящегося к нему.

Пункт 92

Различие между отдачей света и порядком облачения света

И вот ты видишь великое различие, существующее между порядком воздействия высшего света на парцуф и порядком облачения света в сосуды (келим, כֵּלִים). Ведь отдающий нуждается в стадии, обладающей наибольшей толщей (авиют, עָבִיּוּת): ибо свет ехида передается парцуфу лишь тогда, когда экран (масах, מָסָךְ) находится именно в сосуде четвертой стадии, как уже объяснялось; тогда как прежде, когда там не было этой толщи, а была лишь меньшая толща третьей стадии, этот высокий свет, называемый ехида, никак не мог быть сообщен парцуфу. И тем не менее, когда этот высокий свет притягивается в парцуф, он облачается не в сосуд четвертой стадии, но в чистейший из них — в сосуд Кетера.

Пункт 93

Всякий свет, приходящий в парцуф, принимается только в сосуд Кетера

И тем же путем обстоит со свойством света хая: он передается лишь при экране (масах, מָסָךְ) в сосуде Зеир Анпина, то есть третьей стадии, но тем не менее, когда облачается в неэцаля, он облачается не в сосуд Зеир Анпина, а в более чистый сосуд — то есть в сосуд Кетера, как объяснялось. И тем же путем: свойство света нешама передается лишь при плотном экране второй стадии в сосуде Бины, однако, когда облачается в него, облачается лишь в сосуд Кетера. И так же свет руах, передающийся лишь при экране первой стадии в сосуде Хохмы, тем не менее, когда облачается в него, облачается не в сосуд Хохмы, а в более чистый сосуд — в сосуд Кетера, как объяснялось. Выходит, каждый отдельный свет, приходящий в парцуф, изначально приходит к нему не иначе как в сосуд Кетера, как мы сказали: ведь всякий получающий получает лишь в более чистый сосуд, хотя воздействие пришло к нему в сосуде с большей толщей. И пойми это как следует.

Пункт 94

Концентрические сферы не получают высший свет, потому что в них нет толщи

И из объясненного ты поймешь также, почему концентрические сферы (игулим, עִגּוּלִים) вовсе не получают никакого воздействия от высшего света, но все имеющиеся в них света должны получать от света луча (кав, קַו), несмотря на то что сосуды сфер предшествуют сосудам прямой линии (ешер, יוֹשֶׁר) луча. И дело просто: потому что в них нет никакой толщи (авиют, עָבִיּוּת), ведь все четыре стадии в них находятся в полном равенстве, как сказано выше (часть 1, глава 1, пункт 100, со слов «Круг…»). И потому лишь сосуды прямой линии в луче, в которых есть экран (масах, מָסָךְ) и толща, получают воздействие от высшего света, а сферы получают от них.

Пункт 95

Всякая ступень, получающая через другую и не имеющая в себе самой свойства отдачи, называется нефеш

И потому свет концентрических сфер называется светом нефеш (нефеш, נֶפֶשׁ). Ибо таково правило: всякая ступень, не получающая прямого воздействия от высшего света, но принимающая свое свечение через другую ступень, — этот свет называется светом нефеш или светом женского свойства (некева, נְקֵבָה). А поскольку концентрические сферы не получают воздействия от высшего света, но принимают свое свечение через луч (кав, קַו), они находятся в свойстве женского света или света нефеш. И относительно сосудов прямой линии (келим де-ешер, כֵּלִים דְּיוֹשֶׁר) выше также разъяснялось («Внутреннее созерцание», часть 2, пункт 85, со слов «А после того как…»): если вся толща (авиют, עָבִיּוּת) в экране (масах, מָסָךְ) очистилась, то там больше нет прямого воздействия от высшего света, а есть лишь свечение от ступени, предшествующей ей, которое поэтому и называется светом нефеш, см. там внимательно.

Глава 9

Пункт 96

Разъясняется: почему каждая сфира включает в себя десять частных сфирот, а частная включает в себя десять сфирот — частных из частных (де-пратей пратиёт, דְּפַרְטֵי פְּרָטִיּוּת), и так они распространяются всё дальше без конца и счета: каждая частная сфира в каждом мире включает в себя десять сфирот — частных из частных, и так далее без конца и счета.

Разделение сфирот на частные и на частные из частных до бесконечности

Таков удивительный закон в высших мирах: какую бы сфиру мы ни выбрали для рассмотрения, мы находим в ней десять частных сфирот. А когда мы вновь берем одну сфиру из этих десяти частных сфирот, мы различаем в ней также десять сфирот, являющихся частными из частных по отношению к первой сфире; и точно так же, если взять одну сфиру из сфирот частных из частных, мы вновь найдем в ней десять сфирот, представляющих собой частности из предыдущих частностей из частностей, — и так до бесконечности.

Пункт 97

Всякий свет, проходящий через ступени, оставляет свой корень на каждой ступени, через которую он прошел

И причину этого ты поймешь из разъясненного о том, что в духовном нет исчезновения (см. «Внутренний свет», часть 2, глава 1, пункт 4, второе [разъяснение]). Там объясняется: совершенно невозможно, чтобы на нижней ступени нашлось какое-либо свойство света, которое не было бы включено во все высшие по отношению к ней ступени вплоть до мира Бесконечности (Эйн Соф, אֵין סוֹף), благословен Он. Причина в том, что даже самое малое свечение, выходящее на самой низкой ступени в мирах, обязательно должно изойти из мира Бесконечности, благословен Он, и пройти через все миры и ступени, предшествующие этой низкой ступени, прежде чем достигнет ее. И поскольку невозможно, чтобы упомянутое свечение при своем нисхождении и прохождении по ступеням исчезло с первой ступени по причине прихода на вторую и исчезло со второй во время своего прихода на третью, и так далее до своего прихода на последнюю ступень, принимающую его, подобно материальному предмету, перемещающемуся с места на место (ведь в духовном это совершенно невозможно, ибо исчезновение и смена мест вообще неприменимы к нему), — постольку неизбежно всякое свечение, проходящее через какую-либо ступень, пусть даже только проходом, тем не менее уже обретает там свое место.

Пункт 98

Всякий свет, однажды озаривший какую-либо ступень, уже никогда не сдвинется оттуда навечно

И его приход и перемещение на следующую ступень нисколько не убавляют от света, который он оставил и который обрел свое место на пройденной ступени; но это подобно тому, как зажигают свечу от свечи, и у первой нет никакого ущерба. Так и здесь: в то время как свет перемещается с первой ступени и опускается на вторую, весь свет в полноте пребывает как на первой, так и на второй. И тем же путем: при приходе света на третью ступень свет нисколько не сдвинулся со второй, и свет пребывает во всей своей полноте как на второй, так и на третьей; и тем же путем при его прохождении по всем ступеням, предшествующим той последней ступени, которая является истинным получателем — то есть ступени, ради которой свет спустился из мира Бесконечности, благословен Он, — он закрепляется во всех них. И все это потому, что исчезновение неприменимо в духовном, и всякий свет, однажды воссиявший в духовном свойстве, уже больше никогда вовеки не сдвинется с этого свойства, даже на малейшую долю.

Пункт 99

Когда свет Хохмы проходит на свое место через Кетер, он оставляет свой корень в Кетере

И из объясненного ты ясно поймешь взаимное включение десяти сфирот друг в друга до бесконечности. Ведь, к примеру, когда выходят первые две сфиры — Кетер и Хохма, свет Хохмы обязательно должен изойти из мира Бесконечности (Эйн Соф, אֵין סוֹף), благословен Он, как сказано выше. А если так, свет Хохмы обязан пройти через сфиру Кетер прежде своего прихода в сфиру Хохма. И поскольку свет Хохмы однажды воссиял в сфире Кетер, а именно во время прохождения через нее, то невозможно, чтобы он когда-либо исчез оттуда, как сказано выше. Следовательно, неизбежно, что даже после того, как свет Хохмы уже достиг сфиры Хохма, свет Хохмы во всей полноте остается и в Кетере. Выходит, что в сфире Кетер теперь есть два света: свет Кетера и свет Хохмы.

Пункт 100

Когда свет Бины проходит через Кетер и Хохму, он оставляет свой корень в них, и так далее тем же путем

И так же со светом Бины: поскольку он обязан пройти через две предшествующие сфиры прежде своего прихода в сфиру Бина, то свет Бины неизбежно обрел место как в Кетере, так и в Хохме, как сказано выше. И теперь в Кетере есть три света: свет Кетера, свет Хохмы и свет Бины; а в Хохме есть два света: свет Хохмы и свет Бины; и один свет в сфире Бина — то есть ее собственный свет, и так далее тем же путем, вплоть до того, что при выходе света Малхут в Кетере уже есть все десять сфирот, ведь все девять нижних светов обязательно прошли через Кетер, и потому обрели там свое место, как сказано выше. А в Хохме есть девять сфирот, ибо все восемь сфирот ниже нее обязательно прошли через ее место и остались там, как сказано выше; и тем же путем восемь сфирот в Бине, семь в Хеседе, шесть в Гвуре и так далее до Малхут, у которой есть лишь ее собственный свет, ибо под ней нет другой сфиры, свет которой проходил бы через нее.

Пункт 101

В сосуде Малхут нет прямого света, а есть лишь отраженный свет

Однако упомянутый свет Малхут — как свет в ней самой, так и свет, включенный от нее в первые девять сфирот, — представляет собой лишь отраженный свет (ор хозер, אוֹר חוֹזֵר). Ты ведь уже знаешь, что со времени сокращения и далее в сфире Малхут образовался экран (масах, מָסָךְ), и свет Бесконечности там не принимается; но из-за встречи света Бесконечности с этим экраном там происходит соединение (зивуг, זִוּוּג), и тогда от экрана в Малхут выходит и поднимается новый свет, называемый отраженным светом. Он светит вверх до сфиры Кетер и тем самым облачает снизу вверх все десять сфирот целиком, и только таким образом Малхут оказывается включенной в каждую сфиру из первых девяти сфирот (как сказано выше во «Внутреннем созерцании», часть 2, пункт 19, со слов «И вот…»).

Пункт 102

Малхут считается Кетером десяти сфирот отраженного света

И поскольку сфира Малхут служит источником для этого упомянутого нового света, а всякий источник определяется именем Кетер, постольку Малхут считается сфирой Кетер этого нового света. А сфира, предшествующая ей, то есть Есод, считается Хохмой нового света; сфира перед ней, то есть Ход, считается Биной, — вплоть до того, что высший Кетер теперь считается свойством Малхут в отношении того, что он получает от этого нового света.

Десять сфирот прямого света идут сверху вниз

И вот разъяснено, что на каждой ступени из десяти сфирот мы должны различать два движения десяти сфирот: первое — движение десяти сфирот, притягивающихся из мира Бесконечности (Эйн Соф, אֵין סוֹף), благословен Он, сверху вниз, от Кетера до Малхут. Они и называются десятью сфирот прямого света (ор яшар, אוֹר יָשָׁר), поскольку они нисходят прямо сверху вниз по порядку ступеней: от чистого сосуда (кли, כְּלִי) к сосуду с большей толщей, оттуда — к еще более обладающему толщей, вплоть до Малхут, обладающей наибольшей толщей из всех них.

Пункт 103

Десять сфирот отраженного света идут снизу вверх

И кроме того, у нас есть там второе движение десяти сфирот, исходящих из сфиры Малхут снизу вверх — то есть от сфиры Малхут до сфиры Кетер, где Малхут становится источником этого нового света. И они называются десятью сфирот отраженного света (ор хозер, אוֹר חוֹזֵר). Названы же они так потому, что сообщаются и приходят обратно порядку ступеней: то есть свет распространяется не от чистого сосуда к сосуду с большей толщей, где последний получатель обладает наибольшей толщей, но наоборот — идет от сосуда с наибольшей толщей к тому, который обладает меньшей толщей, так что последний получатель оказывается самым чистым; и потому говорится, что он светит снизу вверх.

Пункт 104

Все сфирот отраженного света, приходящие в девять первых сфирот прямого света, проходят через Малхут

И вот взаимное включение сфирот, разъясненное нами выше в отношении порядка десяти сфирот прямого света (ор яшар, אוֹר יָשָׁר): в силу того, что в духовном нет исчезновения и всякое свечение, проходящее через какое-либо место, остается там во всей своей полноте даже после перемещения на другое место, — поэтому при выходе десяти сфирот прямого света все десять сфирот есть в Кетере, девять — в Хохме, восемь — в Бине и так далее (как сказано выше в пункте 99, со слов «И из объясненного…», см. там). Так вот, по той же самой причине подобное различается и в десяти сфирот отраженного света (ор хозер, אוֹר חוֹזֵר): поскольку сфира Малхут становится источником этого отраженного света, постольку всякое свойство отраженного света, достигающее высших по отношению к ней сфирот, обязано пройти через место Малхут. Ведь именно Малхут выводит это свойство света силой своего экрана (масах, מָסָךְ), соединяющегося со светом Бесконечности, встречающим этот экран.

Пункт 105

Когда отраженный свет Есода проходит через Малхут, он оставляет свой корень в Малхут, и так далее тем же путем

Поэтому, когда сфира Есод принимает свой отраженный свет от Малхут, Малхут непременно получает этот свет прежде благодаря соединению (зивуг, זִוּוּג) со светом Бесконечности, и он проходит через Малхут и приходит в сфиру Есод; и оказывается, что свет Есода пребывает как в Малхут, так и в Есоде. И тем же путем со свойством отраженного света, который принимает Ход: проходом он обязательно обретает место как в Малхут, так и в Есоде, и теперь в Малхут есть три света, в Есоде — два света, а в Ходе — один свет. И тем же путем с последним свойством отраженного света, который принял Кетер: тогда в Малхут уже есть десять светов десяти сфирот отраженного света, в Есоде — девять светов, в Ходе — восемь светов и так далее, подобно тому как разъяснялось о десяти сфирот прямого света.

Пункт 106

Благодаря взаимному включению отраженного света проходом закрепляются десять сфирот в каждой сфире: в Кетере есть девять сфирот прямого света и одна отраженного света

И поэтому у нас получается, что в каждой сфире из названных десяти сфирот есть десять сфирот — в сочетании с отраженным светом: то есть свет Малхут, принимаемый в каждой сфире, восполняет число до десяти сфирот. Ибо в Кетере есть девять сфирот прямого света: КАХАБ, ХАГАТ, НЕХИ — и одна сфира отраженного света, то есть Малхут, поскольку он является последним получателем из десяти сфирот отраженного света, как сказано выше, и потому у него есть лишь один свет от отраженного света.

Пункт 107

В Хохме восемь сфирот прямого света и две отраженного света; в Бине семь прямого света и три отраженного света

А Хохма имеет восемь сфирот прямого света: ХУБ, ХАГАТ, НЕХИ — и две сфиры отраженного света: во-первых, ее собственную долю, принятую от отраженного света Малхут, то есть Есод отраженного света; во-вторых, долю Кетера, которая прошла через нее и уже не сдвинулась оттуда, то есть Малхут отраженного света, как сказано выше.

А Бина имеет семь светов прямого света: Бина, ХАГАТ, НЕХИ — и три сфиры отраженного света: Ход, Есод, Малхут. Ход — от нее самой; Есод — из доли Хохмы, прошедшей через нее; Малхут — из доли Кетера, прошедшей через нее, то есть от Бины и выше, как сказано выше.

Пункт 108

В Хеседе шесть сфирот прямого света и четыре отраженного света; в Гвуре пять прямого света и пять отраженного света; в Тиферет четыре прямого света и шесть отраженного света

А Хесед имеет шесть сфирот прямого света: ХАГАТ, НЕХИ — и четыре сфиры отраженного света: от Хеседа и выше, то есть его собственную долю — Нецах (Нецах, נֶצַח), и доли Бины, Хохмы и Кетера — Ход, Есод и Малхут, которые прошли через него и закрепились там, как сказано выше.

И тем же путем Гвура имеет пять сфирот прямого света: Гвура, Тиферет, Нецах, Ход, Есод; и пять сфирот отраженного света: от Гвуры и выше, то есть четыре доли КАХАБ и Хеседа (Нецах, Ход, Есод и Малхут), прошедшие через нее, и ее собственную долю — Тиферет отраженного света.

А Тиферет имеет четыре сфиры прямого света: от Тиферет и ниже; и шесть сфирот отраженного света: от Тиферет и выше, то есть пять долей КАХАБ, Хеседа и Гвуры (ТАНЕХИМ), прошедших через нее, и ее собственную долю — Гвуру отраженного света.

Пункт 109

В Нецахе три прямого света и семь отраженного света; в Ходе две прямого света и восемь отраженного света; в Есоде девять отраженного света и одна прямого света; а в Малхут — десять сфирот отраженного света

А Нецах имеет три сфиры прямого света: от Нецаха и ниже — Нецах, Ход, Есод прямого света; и семь сфирот отраженного света: от Нецаха и выше, то есть шесть долей КАХАБ и ХАГАТ, прошедших через него (Гвура, Тиферет, Нецах, Ход, Есод, Малхут), и его собственную долю — Хесед отраженного света.

А Ход имеет две сфиры прямого света: Ход и Есод; и восемь сфирот отраженного света: от Хода и выше, то есть семь долей КАХАБ, ХАГАТ и Нецаха, прошедших через него (ХАГАТ и НЕХИМ отраженного света), и его собственную долю — Бину отраженного света.

А Есод имеет одну сфиру прямого света и девять сфирот отраженного света: от Есода и выше, то есть восемь долей КАХАБ, ХАГАТ, Нецаха и Хода, прошедших через него (Бина, ХАГАТ и НЕХИМ отраженного света), и его собственную долю — Хохму отраженного света.

Пункт 110

Малхут своим отраженным светом дополняет каждую сфиру до десяти сфирот

И вот подробно разъяснено, что при всяком раскрытии десяти сфирот, где бы они ни находились, они непременно включаются друг в друга сразу при выходе десяти сфирот прямого света; однако ни в одной из них еще нет десяти сфирот, пока в них не включится также и свет Малхут — то есть десять сфирот отраженного света, ибо у нее нет другого света, как сказано выше. И этот свет Малхут восполняет недостающее до числа десяти сфирот в каждой отдельной сфире из десяти сфирот, так что в каждой из них оказывается по десять сфирот.

Пункт 111

Точно так же и в частностях из частностей: если взять Кетер десяти сфирот в Кетере, в нем тоже непременно есть девять сфирот прямого света и одна отраженного света

И вот если ты возьмешь теперь, к примеру, сфиру общего Кетера из названных общих десяти сфирот, которая сама по себе уже включает десять частных сфирот, как сказано выше (а именно после того, как там раскрылся свет Малхут), — то сразу следует понять: первая сфира этого общего Кетера, называемая теперь Кетером Кетера (то есть частным Кетером), обязательно включает в себя девять сфирот прямого света, находящихся в нем ниже него: ХУБ и ХАГАТ, НЕХИ прямого света в Кетере.

Пункт 112

Кетер Кетера — это его собственное свойство, а девять нижних сфирот — проходящие света

И хотя лишь Кетер из них — это его собственная суть, тогда как остальные девять частных сфирот в нем — это лишь свойства проходящих светов, то есть нижних светов, которые обрели свое место там проходом из мира Бесконечности, благословен Он, к сфирот, находящимся ниже Кетера, — тем не менее, раз они находятся в Кетере, высшая сфира среди них (частный Кетер) сама по себе теперь непременно включает девять частных сфирот, расположенных в нем ниже него. Ведь и эти девять сфирот, раз они находятся ниже него, обязательно прошли через него; а пройдя через него, они непременно обрели место внутри него, ибо в духовном нет исчезновения — точно так же, как сказано выше об общих десяти сфирот. Таким образом, теперь в одном этом частном Кетере самом по себе также есть десять сфирот — частных из частных: девять прямого света (КАХАБ, ХАГАТ, НЕХИ) и одна отраженного света (свет Малхут), как сказано выше о Кетере общих десяти сфирот.

Пункт 113

Так же и в Хохме, что в Кетере, непременно есть восемь сфирот прямого света и две отраженного света

И точно так же, если взять для различения частную сфиру Хохма из десяти частных сфирот общего Кетера (называемую Хохмой Кетера), в ней теперь обязательно есть десять сфирот — частных из частных тем же путем, о котором мы сказали относительно частного Кетера. Ибо все восемь частных сфирот прямого света общего Кетера, находящиеся ниже нее, обязательно прошли через эту частную Хохму сверху вниз; а пройдя через нее, они неизбежно обрели место внутри нее. И кроме того — две сфиры отраженного света от частной Малхут, которые также прошли через эту частную Хохму снизу вверх: ее собственная доля отраженного света и доля отраженного света, относящаяся к частному Кетеру. Вот и получается, что есть десять сфирот — частных из частных и в частной Хохме, находящейся среди десяти частных сфирот общего Кетера, — тем же путем, как это происходит в общей Хохме среди общих десяти сфирот.

Пункт 114

Так же и в Бине, что в Кетере, есть семь сфирот прямого света и три отраженного света

И точно так же, если взять для различения частную Бину из десяти частных сфирот общего Кетера (называемую Биной Кетера), ты также обнаружишь, что в ней теперь непременно есть десять сфирот — частных из частных, как разъяснялось относительно частной Хохмы. Ведь все шесть частных сфирот прямого света общего Кетера ниже нее (ХАГАТ и НЕХИ) обязательно прошли сверху вниз через эту частную Бину и обрели место внутри нее, составив вместе с самой Биной семь сфирот прямого света. И так же три частные сфиры отраженного света прошли через эту Бину от частной Малхут общего Кетера снизу вверх: ее собственная доля отраженного света, доля отраженного света частной Хохмы и доля отраженного света частного Кетера. Вот и получается, что есть десять сфирот — частных из частных в частной Бине из десяти сфирот общего Кетера, подобно тому как сказано об общей Бине среди общих десяти сфирот.

Пункт 115

Так же и в Хеседе, что в Кетере, есть шесть сфирот прямого света и четыре отраженного света, и так далее тем же путем

И в точности тем же путем ты найдешь десять сфирот — частных из частных в частном Хеседе десяти частных сфирот общего Кетера: шесть прямого света (ХАГАТ и НЕХИ) сверху вниз и четыре отраженного света — от Хеседа и выше до Кетера. И в точности тем же путем ты найдешь десять сфирот — частных из частных в Гвуре и так далее, вплоть до частной Малхут в этих сфирот, называемой Малхут Кетера.

Пункт 116

И не следует возражать: ведь в упомянутых десяти частных сфирот общего Кетера от отраженного света, поднявшегося от общей Малхут, есть лишь свойство нефеш — то есть последняя и наименьшая часть из всех десяти сфирот отраженного света, как сказано выше (в пункте 112, со слов «И хотя…»). Как же тогда сказать, что эта малая часть отраженного света сама распространилась теперь на новые десять сфирот отраженного света, чтобы восполнить каждой частной сфире все сфирот частных из частных, недостающие им до числа десяти сфирот?

Пункт 117

Нефеш отраженного света в общем Кетере обязательно разделяется для облачения десяти частных сфирот в Кетере

Однако ответ таков: в конечном счете неизбежно, что эта доля нефеш частного отраженного света, поднявшаяся от Малхут к общему Кетеру, в достаточной мере смогла облачить там все девять частных сфирот, находящихся в общем Кетере. Ибо если бы это было не так, эти девять сфирот прямого света вообще не удерживались бы и не светили в парцуфе, как известно: нет никакой возможности для прямого света связаться с парцуфом иначе как посредством свойства сосуда получения из отраженного света, как сказано выше. А так как этот свет нефеш облачил девять частных сфирот в Кетере, то неизбежно выходит, что путем прохождения снизу вверх он восполнил каждой отдельной из этих частных сфирот число недостающих ей десяти сфирот — частных из частных. Ведь Хохме он дал два недостающих ей света: один свет — для ее собственного облачения, второй свет — проходом, чтобы облачить Кетер; Бине дал три света, Хеседу — четыре, как разъяснялось выше.

Пункт 118

Так же и в десяти сфирот частных из частных общей Хохмы: в Кетере частных из частных в Хохме есть девять сфирот прямого света и одна отраженного света

И тем же путем, как были разъяснены десять сфирот частных из частных в десяти частных сфирот общего Кетера, в точности тем же путем разъясняются десять сфирот — частных из частных в каждой отдельной сфире из десяти частных сфирот общей Хохмы. Ибо в Кетере десяти частных сфирот общей Хохмы (называемом Кетер Хохмы) ты непременно найдешь десять сфирот — частных из частных: собственный частный свет и восемь частных сфирот (Бина, ХАГАТ и НЕХИ), прошедших через него сверху вниз, — вот девять; и один отраженный свет, поднявшийся к нему от частной Малхут общей Хохмы, — вот тебе десять сфирот — частных из частных в Кетере общей Хохмы.

Пункт 119

В Хохме частных из частных в Хохме — восемь прямого света и две отраженного света

И тем же путем: в частной Хохме среди десяти частных сфирот общей Хохмы (называемой Хохмой Хохмы) есть восемь прямого света сверху вниз и две отраженного света снизу вверх. И тем же путем в частной Бине среди десяти частных сфирот общей Хохмы есть семь прямого света сверху вниз и три отраженного света снизу вверх. И тем же путем в Хеседе, и тем же путем в Гвуре и так далее, вплоть до частной Малхут в этих сфирот общей Хохмы (называемой Малхут Хохмы), в которой также есть десять сфирот — частных из частных отраженного света: в силу того, что она обязательно облачает все десять частных сфирот общей Хохмы и посылает им свои свечения, как сказано выше, так что все они обязательно прошли через нее и обрели место внутри нее, как сказано выше.

Пункт 120

И в точности так же различаются в частной Бине ее десять сфирот частных из частных; и тем же путем в частном Хеседе, и в частной Гвуре — вплоть до частной Малхут, и нет нужды распространяться об этом дальше. Мы разъясним лишь еще одну сфиру уровня частных из частных, чтобы показать, как и она сама по себе, в силу той же необходимости, предстает десятью самостоятельными сфирот, которые теперь являются десятью частными сфирот частных из частных.

Пункт 121

И когда мы возьмем для различения Бину из частных из частных, являющуюся, например, одной сфирой из десяти сфирот частных из частных, находящихся в частной Хохме десяти сфирот общей Хохмы (называемую Биной в Хохме Хохмы), то и в ней самой ты обнаружишь десять сфирот тем же путем, о котором говорилось выше: а именно семь сфирот прямого света, прошедших через нее сверху вниз, и три сфиры отраженного света, прошедших через нее снизу вверх.

Пункт 122

И так можно подразделять и различать поистине до бесконечности: ведь какую бы сфиру ты ни взял — даже после тысячекратного разделения, — ты берешь эту сфиру из порядка десяти сфирот. А раз так, неизбежно часть этих десяти сфирот прошла через эту сфиру сверху вниз, а часть из них прошла снизу вверх, благодаря чему эти десять сфирот непременно обрели свое место в той сфире навечно, как сказано выше. Следовательно, в этой сфире обязательно присутствуют все десять сфирот. И пойми это как следует.

Пункт 123

Однако уразумей: хотя ты и подразделяешь от десяти к десяти, а вторые десять — к третьим и так далее, все же не воображай себе, будто все сфирот остаются равными друг другу; напротив, по мере разделения они очень сильно изменяются, и ни одна не равна другой. И это потому, что света прямого света при разделении во всех сфирот, кроме Кетера, всегда приходят не на свои места. Ведь в Хохме есть лишь восемь светов прямого света — то есть от Хохмы и ниже — и два света отраженного света: Есод и Малхут. А если так, восемь светов прямого света приходят в наиболее чистые сосуды (келим, כֵּלִים), как сказано выше, то есть от Кетера до Хода, а два света отраженного света — в Есод и Малхут. Выходит, что свет Хохмы приходит в сосуд Кетера, а свет Бины — в сосуд Хохмы и так далее, вплоть до света Есода в сосуде Хода. Оказывается, что все света прямого света пришли не на свои места, и лишь отраженный свет всегда приходит на свое место: ведь отраженный свет Есода приходит в сосуд Есода, а отраженный свет Малхут — в сосуд Малхут в Малхут.

Пункт 124

И тем же путем Бина, имеющая лишь семь светов прямого света, которые принимаются в наиболее чистые сосуды (ведь всякий получающий получает в более чистое, как сказано выше, — то есть от Кетера до Нецаха): оказывается, что свет Бины находится в сосуде Кетера, свет Хеседа — в Хохме, и так далее до света Есода в сосуде Нецаха; и лишь три света отраженного света приходят на свои места: света Ход, Есод и Малхут — в сосуды Хода, Есода и Малхут.

Пункт 125

И согласно объясненному существует большое различие между частной Биной Кетера, частной Биной Хохмы, частной Биной Бины и так далее: ведь лишь в Бине Кетера свет Бины находится в своем собственном сосуде; тогда как в Бине Хохмы в сосуде Бины есть лишь свет Хеседа, а в Бине Бины в сосуде Бины есть лишь свет Гвуры, и так со всеми ними, так что ни одна не похожа на другую.

Пункт 126

И даже в светах отраженного света, которые не меняют своих мест, как сказано выше, тем не менее при разделении также следует различать изменения: ведь к отраженному свету, где бы он ни находился, распространяется свечение прямого света. И потому, например, в Есоде Хохмы к нему распространяется свечение от прямого света Хода Хохмы; тогда как в Есоде Бины к нему распространяется свечение от Нецаха Бины, ибо в Ходе Бины нет прямого света, как сказано выше.

Пункт 127

Однако исключением из упомянутого правила является случай, если ты позаботишься подразделять исключительно одну и ту же общую сфиру. Я имею в виду: если ты возьмешь, например, сфиру общей Бины и будешь подразделять ее от десяти к десяти — то есть, например, выделишь Бину из частных из частных в десяти сфирот частной Бины среди десяти сфирот общей Бины, называемую «Бина в Бине Бины», — тогда все они окажутся полностью равными друг другу, без малейшего различия. Ведь во всех них ты найдешь семь светов прямого света в семи высших сосудах — КАХАБ, ХАГАТ, Нецах — и три света отраженного света в трех нижних сосудах — Ход, Есод и Малхут; и тем же путем даже после тысячекратного разделения, и тем же путем во всех остальных сфирот.

Глава 10

Пункт 128

Разъясняется суть ударного соединения (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה), включающего в себя две силы — притягивающую силу и отталкивающую силу, которые действуют одновременно: одна — в толще (авиют, עָבִיּוּת), а другая — в жесткости (кашиют, קַשְׁיוּת) экрана (масах, מָסָךְ).

Пространное объяснение смысла слов «ударное соединение»

Упомянутый вопрос ударного соединения требует пространного объяснения: ведь на первый взгляд здесь соединяются утверждение и отрицание вместе. Ибо соединение (зивуг, זִוּוּג) означает сближение, тогда как удар (акаа, הַכָּאָה) означает отталкивание, разделение и великую вражду. И как же можно говорить «соединение от удара»? Ведь по смыслу это равносильно выражениям «любовь от ненависти», «слияние от разделения» или «притяжение от отталкивания», что на первый взгляд вызывает крайнее недоумение.

Пункт 129

Однако так оно и есть в действительности: это две противоположности под единой властью; только власть эта сложена в двух особых носителях, а именно двух силах: притягивающей силе и отталкивающей силе. Притягивающая сила пребывает в толще (авиют, עָבִיּוּת) сосуда (кли, כְּלִי), а отталкивающая сила пребывает в экране (масах, מָסָךְ), находящемся в сосуде. Они соединены друг с другом, и обе властвуют одновременно, в одно и то же время, в двух местах.

Пункт 130

И чтобы выяснить это должным образом, дабы это уложилось в разуме, не вызывая никаких недоумений и смятений, я остановлюсь на этом несколько подробнее. И приведу тебе притчу из кажущейся материальной действительности, наглядной нашим глазам: например, когда ты видишь камень или человека, падающего с высокого места на землю, твоим глазам предстает, как человек с огромной силой и быстротой притягивается сверху вниз; и тем не менее, когда он достигает земли и касается ее, земля ударяет по нему и слегка отталкивает его вверх.

Пункт 131

И здесь есть два суждения. Одно суждение состоит в том, что земной шар обладает огромной силой притяжения ко всякому предмету, находящемуся в воздухе под небесами, если нет твердой опоры, которая бы удерживала его. И потому, когда человек шагает, например, с крыши дома в воздух, над ним тотчас воцаряется притягивающая сила земного шара; и этим объясняют его стремительное падение до самой земли. Однако здесь возникает сомнение: ведь согласно этому земля должна была бы обнять его с великой любовью, так чтобы он не мог сдвинуться от нее даже на волос ни на мгновение. Мы же видим обратное: в первое же мгновение, как только он касается ее, она тотчас быстро отталкивает его, и он слегка отскакивает назад вверх.

Пункт 132

В противовес этому есть другое суждение: будто сверху, над воздухом нашей земли, действует некая отталкивающая сила, которая воздействует на всякий предмет, находящийся в воздухе, и толкает его к нашей земле. У нашей же земли есть лишь сила отталкивания и вовсе ничего от притягивающей силы. И потому, когда человек шагает с крыши дома и оказывается в воздухе, на него тотчас воздействует отталкивающая сила сверху и опускает его к земле; и потому, когда он касается земли, та снова отталкивает его назад вверх.

Пункт 133

Однако если мы сопоставим ветвь с ее корнем в высших мирах (ведь по большей части эти предметы близки друг к другу), мы найдем, что оба этих суждения неверны. И можно сказать также здесь: каждый шар обладает силой притяжения и силой отталкивания, соединенными вместе, — то есть в нем есть сила толщи (авиют, עָבִיּוּת), являющаяся силой притяжения, втягивающей внутрь все, что находится вовне его; а напротив нее у него есть сила жесткости (кашиют, קַשְׁיוּת), отталкивающая от него всякое внешнее тело, чтобы оно не проникло внутрь него. И потому всякое притяжение, несомненно, исходит из силы центральной точки во внутренней части его, ибо там пребывает сила его притяжения, так как центральная точка обладает большей толщей (более плотная), чем весь шар; и потому она притягивает к себе все находящееся внутри окружающего пространства, подвластного силе ее действия и власти.

Пункт 134

И тем не менее она не притягивает предмет до того, чтобы поглотить его, как непременно должно было бы произойти в силу одного лишь ее свойства притяжения; но в то самое мгновение, когда притягиваемый предмет касается ее внешней оболочки, тотчас пробуждается сила отталкивания, пребывающая в ее оболочке, то есть жесткость (кашиют, קַשְׁיוּת), и отталкивает его обратно вверх.

Пункт 135

И оказывается, что предмет, который она притянула к себе, приходит к получению вовсе не тем образом, каким притягивался, но иначе: он останавливается на полпути вследствие силы жесткости и отталкивания, задерживающей его на его пути, как объяснялось. Выходит, что соединение (зивуг, זִוּוּג) и удар (акаа, הַכָּאָה) действуют здесь вместе: соединение притягивает, а жесткость отталкивает; благодаря чему она принимает его на себя, а не заглатывает заживо в свое чрево. Таким образом, можно сказать, что основа сосуда получения — это сила отталкивания в ней, которая принимает его и удерживает его надлежащим образом; ибо без силы отталкивания он был бы поглощен ею заживо прямо в преисподнюю.

Пункт 136

Ты также увидишь, что притягивающая и отталкивающая силы уравновешены между собой, словно две капли воды, по мере своей мощи: ведь если бы сила притяжения была хоть немного больше силы отталкивания, не было бы никакой возможности двигаться по ней, ибо всякий движущийся прилипал бы к ней, как железо к магниту; а если бы сила отталкивания превосходила хоть на малую долю, все существа плясали бы над ней, не в силах даже коснуться ее. Стало быть, они уравновешены.

Пункт 137

И тем же путем ты ясно поймешь вопрос ударного соединения (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה), действующего в высших: хотя соединение (зивуг, זִוּוּג) и удар (акаа, הַכָּאָה) представляют собой две противоположности, тем не менее они соучаствуют под единой властью: одновременно, в одно и то же время, но в двух местах, каковыми являются толща (авиют, עָבִיּוּת) и жесткость (кашиют, קַשְׁיוּת), как сказано выше. И помни это для всего дальнейшего изучения этой мудрости.


    

    
        Вопросы о значении слов

1) Что такое Адам Кадмон?

2) Что такое отраженный свет?

3) Что такое прямой свет?

4) Что такое окружающий свет?

5) Что такое внутренний свет?

6) Что такое длина?

7) Что такое Бина?

8) Что такое «не слитный»?

9) Что такое граница?

10) Что такое кровля?

11) Что такое тело?

12) Что такое колесо?

13) Что такое ГАР?

14) Что такое материальность?

15) Что такое «путем прохождения»?

16) Что такое свечение издали?

17) Что такое очищение экрана?

18) Что такое полное удаление?

19) Что такое наклонение головы?

20) Что такое взаимовключение сфирот?

21) Что такое связывание?

22) Что такое «один внутри другого»?

23) Что такое ударное соединение?

24) Что такое Зеир Анпин (ЗА)?

25) Что такое ЗАТ (семь нижних сфирот)?

26) Что такое материя?

27) Что такое хая?

28) Что такое внешняя часть?

29) Что такое Хохма?

30) Что такое окно?

31) Что такое ехида?

32) Что такое выход наружу?

33) Что такое спуск?

34) Что такое прямое?

35) Что такое Кетер?

36) Что такое «постепенно»?

37) Что такое соединяющий?

38) Что такое воды света?

39) Что такое Малхут?

40) Что такое «сверху вниз»?

41) Что такое «снизу вверх»?

42) Что такое порождающий (причина)?

43) Что такое экран?

44) Что такое окружающий?

45) Что такое аннулирующийся?

46) Что такое притягивающийся?

47) Что такое нефеш?

48) Что такое НАРАНХАЙ?

49) Что такое нешама?

50) Что такое окружающий (причина)?

51) Что такое окончание?

52) Что такое смежный?

53) Что такое толща (авиют)?

54) Что такое проходящий?

55) Что такое высший и нижний?

56) Что такое сущность?

57) Что такое внутренняя часть?

58) Что такое внутренняя и внешняя части?

59) Что такое канал (цинор)?

60) Что такое луч (кав)?

61) Что такое выпрямленный стан?

62) Что такое предел?

63) Что такое основание?

64) Что такое голова?

65) Что такое руах?

66) Что такое духовность?

67) Что такое далекий?

68) Что такое начало распространения?

69) Что такое «сразу»?

70) Что такое конечная цель всего?


    

    
        Вопросы по темам

71) В чем источник сосудов концентрических сфер (келим де-игулим)?

72) Какие решимот остались в концентрических сферах (игулим) после сокращения?

73) Почему концентрические сферы (игулим) расположены одна внутри другой?

74) Почему в Эйн Соф, благословен Он, нет различия «одно внутри другого»?

75) Что служит корнем всех светов?

76) Что служит корнем всех сосудов (келим)?

77) В чем источник отраженного света?

78) Почему света предшествуют сосудам (келим)?

79) Почему Бина не предшествует Хохме?

80) Откуда берется источник силы управления в мирах?

81) Откуда исходит экран (масах)?

82) Сколько причин предшествовало появлению экрана (масаха)?

83) В чем источник сосудов прямой линии (келим де-ешер)?

84) Откуда концентрические сферы (игулим) получают свет?

85) Как концентрические сферы (игулим) получают свет друг от друга?

86) Почему концентрические сферы (игулим) вынуждены получать свет от прямой линии (ешер)?

87) Что такое «окна» в кровле и основании каждой сферы (игуля)?

88) Из-за чего концентрические сферы (игулим) расположились одна под другой?

89) Зачем концентрическим сферам (игулим) нужно, чтобы луч (кав) соединял их?

90) В чем разница между сфирот прямой линии (де-ешер) и сфирот концентрических сфер (де-игулим)?

91) Почему силы сокращения недостаточно и нужен еще и экран (масах)?

92) Что такое света прямой линии (де-ешер)?

93) В чем разница между прямым и сферическим свечением?

94) В чем концентрические сферы (игулим) превосходят прямую линию (ешер)?

95) В чем сфирот прямой линии (де-ешер) превосходят концентрические сферы (игулим)?

96) Почему в концентрических сферах (игулим) то, что более внешнее, совершеннее?

97) Почему в сосудах прямой линии (келим де-ешер) то, что более внутреннее, совершеннее?

98) Почему мир Асия — самый внешний из всех миров?

99) Что послужило причиной появления экрана?

100) Когда возник экран (масах)?

101) Почему достоинство экрана зависит от меры толщи четвертой стадии (бхина далет)?

102) Что такое сосуды получения в свете луча (кава)?

103) Какие два вида десяти сфирот есть в каждом неэцале?

104) Почему отраженный свет считается сосудом получения?

105) Чем измеряется величина отраженного света?

106) Почему Малхут считается Кетером отраженного света?

107) Почему экран и толща действуют заодно?

108) Почему толща и отраженный свет зависят друг от друга?

109) За счет чего очищается экран?

110) Почему сфирот концентрических сфер (де-игулим) относятся к уровню нефеш?

111) Почему сфирот прямой линии (де-ешер) относятся к уровню руах?

112) В чем достоинство трех первых сфирот (ГАР) прямой линии (де-ешер)?

113) Как расположены сфирот прямой линии (де-ешер) внутри концентрических сфер (игулим)?

114) Почему концентрические сферы (игулим) стоят на месте ГАР прямой линии (де-ешер)?

115) Каково расстояние от одной сферы (игуля) до другой?

116) Почему концентрические сферы (игулим) не окружают семь нижних сфирот (ЗАТ) прямой линии (де-ешер)?

117) Почему запрещено исследовать ГАР любой ступени?

118) Запрещено ли исследовать все частные десять сфирот внутри ГАР?

119) Почему не исследуют сфирот концентрических сфер (де-игулим)?

120) Как десять сфирот распределяются по пяти стадиям желания?

121) В чем точный смысл слов: «десять, а не девять; десять, а не одиннадцать»?

122) Почему желание получать раскрывается не сразу?

123) Почему толща (авиют) считается внутренним свойством?

124) Почему именно внутреннее свойство считается сосудом получения?

125) Чем определяются величина и малость миров?

126) Почему при сокращении свет ушел и из трех первых стадий?

127) Что такое три аспекта в сосудах (келим)?

128) Что такое два аспекта в духовной материи?

129) До каких пор неэцаль зовется именем высшего?

130) Когда считается, что неэцаль вышел из высшего в собственное владение?

131) Что значит «невозможно [иначе]» (ло эфшар, לֹא אֶפְשָׁר)?

132) Что значит «не направляет намерение» (ла камехавен, לָא קָמְכַוֵּין)?

133) Почему первая стадия (бхина алеф) определяется как «невозможно [иначе] и не направляет намерение»?

134) Почему вторая стадия (бхина бэт) определяется как «возможно [иначе] и не направляет намерение»?

135) Почему третья стадия (бхина гимель) определяется как «невозможно [иначе] и направляет намерение»?

136) Почему четвертая стадия (бхина далет) определяется как «возможно [иначе] и направляет намерение»?

137) Почему сосудом получения может стать только четвертая стадия желания, а не все?

138) Почему любое изменение формы в толще (авиюте) четвертой стадии выходит как новый неэцаль?

139) Почему высший свет не перестает светить неэцалим ни на миг?

140) В чем разница между свойством отдачи и свойством получения в сосудах (келим)?

141) Почему отдающий отдает в обладающее большей толщей, а принимающий принимает в более чистое?

142) Как понимать обновление формы при распространении высшего света?

143) Как неэцаль выходит из высшего света?

144) В чем разница между названиями четырех стадий и названиями КАХАБ ЗОН?

145) В каком порядке света входят в неэцаль после исправления?

146) В каком порядке растут сосуды (келим) в каждом парцуфе после исправления?

147) Что такое первая материя каждого неэцаля?

148) Что такое два Кетера на каждой ступени?

149) Почему свет не исчезает из прежнего места, переходя в другое?

150) В чем каждый высший включает в себя тех, кто ниже него?

151) В чем каждый нижний включает в себя тех, кто выше него?

152) В чем ключ к различию сфирот, взаимно включенных друг в друга?

153) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Кетере?

154) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Хохме?

155) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Бине?

156) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Хеседе?

157) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Гвуре?

158) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Тиферет?

159) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Нецахе?

160) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Ходе?

161) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Есоде?

162) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Малхут?

163) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Кетер де-Кетер?

164) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Хохма де-Кетер?

165) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Бина де-Кетер?

166) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Хесед де-Кетер де-Кетер?

167) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Гвура де-Хохма де-Нецах?

168) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Тиферет де-Бина де-Ход?

169) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Нецах де-Есод де-Кетер?

170) Какие стадии прямого и отраженного света есть в Ход де-Тиферет де-Малхут?

171) Как прямой и отраженный свет облачаются в сосуды (келим)?

172) Каков порядок причины и следствия от Эйн Соф, благословен Он, до Малхут де-Адам Кадмон?


    

    
        Ответы о значении слов

1) Адам Кадмон (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 22)

Это первый мир, получающий от Эйн Соф, благословен Он. Его называют также «одним лучом» (кав эхад, קַו אֶחָד), который протянулся сразу после сокращения от Эйн Соф, благословен Он, почти до самого этого мира. Имя «Адам» относится только к сфирот прямой линии (де-ешер) первого мира — к свету руах, то есть к свету отдачи. К сфирот в виде концентрических сфер (де-игулим) в нем оно не относится: в них есть лишь свет нефеш, то есть свет получения для себя, без способности отдавать другим. И этот мир служит корнем для свойства «человек» в этом мире.

2) Отраженный свет (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 79)

Это свет, который не принимается в четвертую стадию (бхина далет). Иначе говоря, этот свет предназначен наполнить четвертую стадию, но она не принимает его: экран (масах, מָסָךְ) задерживает его и возвращает назад. Такое действие называется ударным соединением (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה; см. «Внутреннее созерцание», ч. 2, п. 22, со слов «И вот»). Все сосуды получения в парцуфим, начиная от сокращения и далее, происходят из этого отраженного света: он служит для них вместо четвертой стадии, которая была в Эйн Соф, благословен Он.

3) Прямой свет (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 94)

Это высший свет, который распространяется от Эйн Соф, благословен Он, и передается в парцуфим после сокращения и далее. Он назван так, чтобы показать: свет передается не в сосуды концентрических сфер (келим де-игулим) и не в те ступени, где вовсе нет толщи (авиюта) четвертой стадии, а исключительно в сфирот в виде прямой линии (де-ешер). Ведь по общему правилу отдающий отдает лишь в то, что плотнее, то есть туда, где есть толща четвертой стадии.

4) Окружающий свет (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 13)

Этот свет предназначен для облачения в ступень, но задерживается из-за границы в ней. У этого названия два значения: 1) это далекое свечение; 2) свечение гарантированное — то есть в конце концов свет обязательно туда облачится. Ведь он окружает ступень со всех сторон и не оставляет ей места, куда она могла бы уйти от него, пока не станет достойна принять его в совершенстве.

5) Внутренний свет (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 13)

Это свет, облаченный в сосуд (кли, כְּלִי).

6) Длина (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 4, со слов «То есть»)

«Длиной» называется расстояние между двумя крайними точками ступени — от самой чистой (зака) стадии до обладающей наибольшей толщей. Такова и протяженность в материальном мире, о которой мы судим по воображению: она указывает на расстояние между верхним и нижним концами.

7) Бина (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 20)

Вглядывание в причинно-следственные связи ради выяснения всех следствий, порождаемых и исходящих из какого-либо предмета, называется «Бина».

8) Не слитный (ч. 2, п. 3)

Подобие формы между двумя духовными объектами — это слияние (двекут, דְּבִיקוּת). А различие формы между ними делает их «не слитными» друг с другом.

9) Граница (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 79)

Экран (масах) каждой ступени отмеряет и ставит ей «границу» высотой отраженного света, который он поднимает (см. выше, ответ 2) по мере своей толщи (авиюта). Так, экран третьей стадии ограничивает высоту ступени, не давая ей достичь света кетер, а экран второй стадии не пускает ее и к свету хохма, и так далее.

10) Кровля (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 23)

Это Кетер каждой ступени; то же самое относится к сфирот и к мирам.

11) Тело (гуф, גּוּף) (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 18)

Подлинные сосуды получения ступени, распространяющиеся силой отраженного света в экране от него и вниз, называются ее «телом» (гуф, גּוּף), потому что здесь сосуды (келим) предшествуют светам. Этим они отличаются от светов, распространяющихся для ударного соединения на экране: там света предшествуют сосудам.

12) Колесо (гальгаль, גַּלְגַּל) (ч. 2, п. 2)

Сфирот в виде концентрических сфер (де-игулим) называют «колесами» (гальгалим, גַּלְגַּלִּים), так как света в них распространяются сферически: в них невозможно различить чистоту (закут, זַכּוּת) и толщу (авиют, עָבִיּוּת).

13) ГАР (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 18)

Это света, предшествовавшие сосудам (келим) и облаченные в отраженный свет, поднимающийся к ним от экрана снизу вверх, — то есть три первые сфиры: Кетер, Хохма и Бина, — иначе называемые «головой» (рош) парцуфа.

14) Материальность

Все, что доступно воображению и ощущается пятью чувствами либо занимает место и время, называется «материальностью».

15) Путем прохождения (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 26)

Света, идущие от Эйн Соф, благословен Он, к нижним сфирот, неизбежно проходят через высшие сфирот. А в духовном ничто не исчезает из прежнего места при переходе во второе: оно остается и в первом месте, и во втором. Поэтому в каждой сфире мы различаем два вида светов: ее собственные света и света, оставшиеся в ней «путем прохождения».

16) Свечение издали (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 13)

Свечение, действующее в парцуфе тогда, когда у него нет сосуда получения для этого света, называется «свечением издали». Это означает, что между светом и относящимися к нему сосудами (келим) парцуфа есть большое расстояние и глубокое различие. Поэтому сосуды не способны принять и облачить этот свет, а получают от него лишь свечение издали.

17) Очищение экрана (издохехут а-масах, הִזְדַּכְּכוּת הַמָּסָךְ) (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 74)

Это очищение от толщи (авиюта) в четвертой стадии. Высота отраженного света, который экран поднимает и облачает на прямой свет, зависит от величины толщи в четвертой стадии (см. выше, ответ 2, «Отраженный свет»), то есть от силы ее стремления. Поэтому, когда ступень наполняется притянутым ею светом, окружающий свет берет верх и очищает экран до определенной меры стремления. Это называют очищением от бывшей в нем толщи, а также «очищением экрана» (издохехут а-масах, הִזְדַּכְּכוּת הַמָּסָךְ).

18) Полное удаление (ч. 2, п. 8)

Когда различие формы настолько велико, что доходит до полной противоположности — из конца в конец, — это называется «полным удалением».

19) Наклонение головы (харканат рош, הַרְכָּנַת רֹאשׁ) (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 3)

Когда света ЗАТ действуют и в голове, называемой ГАР, поскольку подобающие голове света ГАР там отсутствуют, это называется «наклонением головы». Голова словно опускается на один уровень с ЗАТ, называемыми телом (гуф, גּוּף).

20) Взаимовключение сфирот (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 97)

Сфирот включаются друг в друга «путем прохождения» (см. выше, ответ 15). Десять сфирот прямого света идут от Кетер до Малхут, но проявиться на ступени они могут лишь тогда, когда облачатся в десять сфирот отраженного света, поднимающихся от Малхут до Кетер. Поэтому в каждой сфире непременно есть две сфиры ее собственного свойства: одна от прямого света, а другая от отраженного. Кроме того, в нее включены еще восемь сфирот, прошедших через нее: одни прошли сверху вниз, а другие — снизу вверх.

21) Связывание (иткашрут, הִתְקַשְׁרוּת) (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 11)

Облачение десяти сфирот головы (рош) ступени в десять сфирот отраженного света, поднимающихся от Малхут снизу вверх, называется «связыванием» (иткашрут, הִתְקַשְׁרוּת). Дело в том, что здесь света предшествуют сосудам: толща (авиют) не поднимается вместе с этим отраженным светом выше своего места — Малхут — ни на йоту. Поэтому эти десять сфирот отраженного света не считаются полноценными сосудами, пригодными для облачения сущности [света] в них. Их облачение называют лишь «связыванием»: благодаря этим десяти сфирот отраженного света прямой свет связывается с парцуфом и пребывает на нем, хотя по-настоящему в них и не облачается. Подлинное же облачение прямого света в сосуды происходит только в отраженном свете, распространяющемся ниже экрана: туда толща Малхут де-рош может распространиться и спуститься, чтобы облачить входящие в него десять сфирот прямого света.

22) Один внутри другого (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 13)

Это означает, что один порожден другим. Как объясняется, внешняя сфера служит причиной и источником для находящейся внутри нее внутренней сферы, а внутренняя сфера порождена внешней и происходит из нее. Так выражение «один внутри другого» указывает на отношение причины и следствия (то есть первопричины и порожденного), существующее между ними.

23) Ударное соединение (зивуг де-акаа, זִוּוּג דְּהַכָּאָה) (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 18)

Действие экрана, который задерживает и скрывает свет от четвертой стадии и отталкивает предназначенный ей свет назад, к его корню, называется «ударным соединением». Само это название указывает на то, что в нем сочетаются два противоположных действия. С одной стороны, экран «ударяет» по свету — отталкивает и скрывает его, не давая ему светить. С другой стороны, он «соединяется» со светом, то есть дает ему умножение и еще большее распространение. Ведь вся мера света, скрытого и оттолкнутого от четвертой стадии, превращается в великий раскрытый свет — отраженный свет, облачающий прямой свет. А без отраженного света свету Эйн Соф, благословен Он, совершенно невозможно облачиться в парцуф.

24) Зеир Анпин (ЗА, זְעֵיר אַנְפִּין) (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 13)

Зеир Анпин означает «малый лик» (букв. «уменьшенное лицо»). Свет хохма называется «светом лика» по сказанному: «Мудрость человека освещает лицо его» (Коэлет 8:1). В соответствии с этим общий парцуф Кетер в мире Ацилут называется Арих Анпин — «большой лик» (букв. «большое лицо»), ведь в нем пребывает сама сущность света хохма. Третья же стадия (бхина гимель) по своей сути — лишь свет хасадим, исходящий от Бины. Хотя в ней и присутствует свечение от Хохмы, самой сути света хохма там нет. Поэтому ее и называют «малым ликом», то есть Зеир Анпином: свет лика в ней уменьшен и умален по сравнению с первой стадией.

25) ЗАТ (семь нижних сфирот) (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 18)

Десять сфирот, распространяющихся от экрана вниз, называют телом (гуф, גּוּף) или «ЗАТ» (см. выше, ответ 11). Когда весь парцуф рассматривают в целом как десять сфирот, три первые сфиры (КАХАБ) находятся в его голове (рош, רֹאשׁ), а ЗАТ — то есть ХАГАТ и НЕХИМ — в теле (гуф, גּוּף) парцуфа.

26) Материя (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 40)

Толща (авиют) четвертой стадии желания в парцуфе (см. ниже, ответ 53, «Толща») называется его «материей». Это название заимствовано из воображаемой телесной материи, имеющей три измерения: длину, ширину и глубину, — и шесть концов: верх, низ, восток, запад, север, юг.

27) Хая (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 6)

Это свет хохма, по сказанному: «Мудрость дает жизнь владеющему ею» (Коэлет 7:12).

28) Внешняя часть (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 6)

Более чистая часть каждого сосуда (кли) считается его «внешней частью». Она служит сосудом для окружающего света, светящего в нее издали.

29) Хохма (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 20)

Знание конечных следствий всех частностей, существующих во всей действительности, называется «Хохма».

30) Окно (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 16)

Сила толщи экрана, которая проявляется в десяти сфирот головы (рош) ступени или в десяти сфирот концентрических сфер (де-игулим), действуя там вместе с поднимающимся от экрана отраженным светом, называется «окном». Поясним это. Отраженный свет отталкивается от четвертой стадии из-за ее толщи и становится сосудом получения для высшего света вместо четвертой стадии, служившей сосудом получения в Эйн Соф, благословен Он. Дело в том, что отраженный свет действительно включает в себя толщу четвертой стадии, ведь именно она притянула его к себе от Эйн Соф, благословен Он (см. «Внутреннее созерцание», ч. 2, п. 79, со слов «И это»). Но заметна эта толща только в сосудах тела (келим де-гуф): они распространяются ниже экрана, то есть ниже четвертой стадии десяти сфирот де-рош. Поэтому толща четвертой стадии в экране властвует над ними, и они считаются полноценными сосудами для облачения высшего света. В десяти же сфирот де-рош все иначе: они обязательно находятся выше своей четвертой стадии. Отраженный свет лишь поднимается к ним снизу вверх, а толща четвертой стадии в экране не может включиться в него и подняться выше своего места — к девяти первым сфирот над ним.

Поэтому отраженный свет не становится в голове полноценными сосудами, а остается лишь корнями для сосудов. По этой причине облачение девяти первых сфирот в этот отраженный свет называют лишь связыванием (см. выше, ответ 21). И все же по отношению к девяти первым сфирот де-рош даже этот отраженный свет считается «силой толщи»: именно поэтому он служит силой связывания, удерживающей их в неэцале. Эта сила и называется «окном». Когда отраженный и прямой свет входят, чтобы осветить чистые сосуды концентрических сфер (келим де-игулим), где толща совершенно неразличима, сила толщи в отраженном свете оказывается намного более плотной, чем они. Проходя в келим де-игулим, она словно умаляет и надламывает их стенки при вхождении в них. Это подобно проему или отверстию в стене комнаты: само по себе оно нарушает целостность стены, но именно через него входит солнечный свет. Так и здесь: изъян в стенках келим де-игулим, возникший под действием толщи отраженного света, вовсе не считается недостатком. Он служит окном: без него у концентрических сфер не было бы вообще никакого света, ведь они получают свет только через луч (кав, קַו), благодаря силе его экрана.

31) Ехида (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 6)

Свет, облаченный в сфиру Кетер, называется «ехида».

32) Выход наружу (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 59)

Изменение формы в духовном называют «выходом наружу». Если в какой-то части парцуфа меняется форма, считается, что эта часть вышла из него наружу. Это подобно тому, как зажигают свечу от свечи: у первой свечи ничего не убывает, ведь в духовном нет исчезновения. Поэтому, когда часть начинает менять свою форму, она тут же начинает отделяться от парцуфа и выходит из него наружу, в новое самостоятельное владение (решут, רְשׁוּת). Так что изменение формы и «выход наружу» — это одно и то же.

33) Спуск (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 27)

Увеличение толщи (авиюта) означает «спуск» — падение ступени со своего уровня. Очищение же означает подъем: ступень возвышается, уподобляясь по форме Эйн Соф, благословен Он. Здесь действует общее правило: всё более чистое находится выше, а всё обладающее большей толщей — ниже.

34) Прямое (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 5)

Когда высший свет нисходит в сосуды с толщей четвертой стадии, то есть со стремлением (ведь она притягивает его своим стремлением), считается, что свет идет «по прямой». Он опускается в точном соответствии с мерой ее толщи и стремления. Это подобно падению тяжелого предмета на землю: сила земного тяготения влечет его к себе, и он стремительно падает сверху вниз строго по прямой линии. Если же падает легкий предмет, сила тяготения почти не проявляется: он медленно кружит в воздухе, пока не опустится на землю. То же происходит и здесь. В сосудах без толщи — таких как сосуды концентрических сфер (келим де-игулим) — свет, приходящий силой сфирот прямой линии (де-ешер), распространяется сферически: в них нет толщи и стремления, которое тянуло бы его силой притяжения. В сосудах же прямой линии (де-ешер) есть толща, влекущая свет с огромной силой, и потому свет стремительно несется строго прямо, подобно прямой линии.

35) Кетер (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 20)

Пребывание корня над ступенью называется «Кетер» (венец) — от слова «увенчивающий» (махтир, מַכְתִּיר), что означает «окружающий». Кетер чище всей ступени и потому окружает весь парцуф сверху.

36) Постепенно (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 6)

Распространение светов по порядку ступеней, в порядке причины и следствия, называется «постепенным» (букв. «медленно-медленно»).

37) Соединяющий (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 12)

Малхут высшего становится Кетером для нижнего. Поэтому Малхут «соединяет» каждого высшего с его нижним: между ними возникает уподобление формы. Благодаря этому возникает связь между всеми ступенями от мира Адам Кадмон до конца мира Асия. Это правило действует в сосудах прямой линии (келим де-ешер), называемых лучом (кав, קַו), но не в сосудах концентрических сфер (келим де-игулим). И потому всякое соединение концентрических сфер друг с другом осуществляется через луч.

38) Воды света (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 4)

Свет, опускающийся со своей ступени, называется водами или «водами света».

39) Малхут (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 20)

Последняя стадия называется «Малхут» (царство) потому, что от нее исходит управление с непреклонной твердостью и абсолютной властью, подобно страху перед царской властью.

40) Сверху вниз (ч. 2, «Внутреннее созерцание», часть 2, п. 102)

Свет, распространяющийся в сосудах (келим) по порядку ступеней от чистого к обладающему большей толщей, называется идущим «сверху вниз». Этот свет называется прямым светом.

41) Снизу вверх (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 103)

Свет, распространяющийся по порядку ступеней от обладающего большей толщей к более чистому и до самого чистого, называется идущим «снизу вверх». Этот свет называется отраженным светом.

42) Порождающий (причина)

То, что служит причиной раскрытия ступени, называют «порождающим» ее. Это происходит от выражения «причина и следствие»: «причина» означает фактор, а «следствие» — то, что происходит и рождается от этого фактора и причины.

43) Экран (масах, מָסָךְ) (ч. 3, п. 2)

«Сила сокращения», которая пробуждается в неэцале навстречу высшему свету, чтобы преградить ему путь и не дать спуститься в четвертую стадию, называется «экраном». В тот самый миг, когда свет касается четвертой стадии, эта сила тотчас пробуждается, ударяет по нему и отталкивает его назад. Тебе необходимо четко различать экран и сокращение в неэцале: это две совершенно различные вещи. Сила сокращения, осуществленного на четвертую стадию, направлена на сосуд (кли) в неэцале, то есть на стремление получать. Из желания уподобиться по форме Маацилю неэцаль удержал себя от получения в момент сильнейшего стремления. Само стремление в нем, называемое четвертой стадией, — это высшая сила; неэцаль не способен отменить или хоть сколько-нибудь уменьшить ее. Однако он может удержать себя от того, чтобы желать получать, хотя и испытывает сильнейшее стремление. Эта удерживающая сила постоянно пребывает над четвертой стадией в неэцале, кроме тех моментов, когда он притягивает новый свет.

Тогда он неизбежно должен на время отменить удерживающую силу — сокращение в себе. В нем раскрывается стремление к высшему свету, благодаря чему он обретает силу притянуть свет к себе. Здесь и начинается действие экрана в неэцале. Всякое стремление притягивает высший свет во всей полноте, как это было в Эйн Соф, благословен Он, поскольку это высшая сила, уменьшить которую нижний нисколько не в силах, как сказано выше. Поэтому свет нисходит, чтобы наполнить четвертую стадию. Однако в то самое мгновение, когда свет касается четвертой стадии, тотчас пробуждается экран, ударяет по свету и возвращает его назад, как сказано выше. В итоге неэцаль принимает лишь свет трех стадий, а четвертая стадия его не принимает. Отсюда видно, что экран действует только в момент прихода света — после того как сила сокращения временно отменилась ради притяжения нового света, как разъяснено. Действие же сокращения постоянно — удерживать себя от притяжения света. Сокращение и экран — это две совершенно раздельные категории, и знай, что экран — это порождение сокращения.

44) Окружающий (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 13)

См. ответ 4.

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

Когда два духовных объекта полностью равны по форме, без малейшего различия, они вновь становятся буквально единым целым, и меньший аннулируется в большем.

46) Притягивающийся (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 18)

Нисхождение света благодаря силе толщи (авиюта) — то есть силе стремления, имеющегося в неэцале, — называется словом «притягивающийся» или притяжением.

47) Нефеш (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 95)

Свет, который приходит в парцуф не в качестве отдачи от света Эйн Соф, благословен Он, а получается от смежной с ним высшей ступени, называется светом нефеш или женским светом (ор некева, אוֹר נְקֵבָה).

48) НАРАНХАЙ (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 87)

Сосуды (келим) в десяти сфирот называются КАХАБ ЗОН. А света в десяти сфирот называются «нефеш, руах, нешама, хая, ехида». Их перечисляют снизу вверх — НАРАНХАЙ, а не сверху вниз (יחנר״ן), потому что таков порядок вхождения светов в парцуф: сначала входит нефеш, затем руах и так далее. Это противоположно сосудам, где сначала раскрывается Кетер, затем Хохма и так далее, вплоть до Малхут в самом конце.

49) Нешама (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 6)

Свет, облачающийся в сосуд (кли) сфиры Бина, называется «нешама». Он назван так от слова «дыхание» (нешима, נְשִׁימָה), поскольку нешама служит источником для ЗА, представляющего собой свет руах, который дышит оттуда своим жизненным сиянием через подъемы и спуски, по смыслу стиха: «И живые существа двигались туда и обратно» (Йехезкель 1:14), и как сказано в Писании: «И вдунул в ноздри его дыхание жизни» (Берешит 2:7); пойми это.

50) Окружающий (причина)

Фактор, вызывающий раскрытие ступени, называется «окружающим» эту ступень.

51) Окончание (сиюм, סִיּוּם) (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 29)

Четвертую стадию называют концом (соф, סוֹף) или «окончанием» (сиюм, סִיּוּם): она останавливает высший свет, не давая ему распространиться в нее, и тем самым завершает ступень.

52) Смежный (ч. 2, п. 2)

Близость одного духовного объекта по форме к другому называется «смежной» с ним.

53) Толща (авиют, עָבִיּוּת) (ч. 2, «Внутреннее созерцание», п. 5)

Большое желание получать с сильным стремлением называется большой толщей, а малое стремление — малой толщей. Это свойство служит сосудом притяжения изобилия (шефа, שֶׁפַע) в каждом парцуфе и потому называется внутренней частью сосуда (кли).

54) Проходящий (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 26)

Свечение нижней ступени непременно должно пройти через высшую по отношению к ней. Поскольку нижняя ступень порождена высшей и исходит из нее, считается, будто она проходит сквозь высшую. А проходя через высшую ступень, свечение закрепляется там и называется «проходящим» светом. Оно не сдвигается оттуда: от него лишь отделяется ветвь и приходит на свое место — в нижнюю ступень, подобно тому как зажигают свечу от свечи, и у первой ничуть не убывает. Точно так же пойми и всякий переход светов со ступени на ступень: свет не исчезает со своего первого места при переходе во второе, как в материальном, но остается, как разъяснено.

55) Высший и нижний (ч. 2, «Внутреннее созерцание», часть 2, п. 86)

В каждом парцуфе мы различаем два главных свойства: сосуд притяжения изобилия и сосуд получения изобилия. Они прямо противоположны друг другу из конца в конец. Ведь величина изобилия зависит от степени толщи (авиюта) сосуда притяжения: величайший свет в парцуфе, ехида, нуждается в сосуде притяжения, обладающем наибольшей толщей — от четвертой стадии в четвертой стадии. Напротив, сосуд получения устроен противоположным образом: величайший свет ехида облачается исключительно в самый чистый сосуд. Поэтому, рассматривая сосуды притяжения изобилия, мы различаем их под именами «внутренняя часть» и «внешняя часть»: каждый более внутренний сосуд обладает большей толщей и притягивает наибольшую высоту [света], как сказано выше, а каждый более внешний — более чист и притягивает наименьшую высоту. Когда же мы рассматриваем сосуды получения светов в парцуфе, мы обозначаем их именами «высший» и «нижний»: чем выше ступень, тем она чище, и в нее облачена наибольшая высота [света], а чем ниже — тем она обладает большей толщей, и в нее облачена наименьшая высота.

56) Сущность (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 2)

Свет хохма называется «сущностью», потому что он — сущность и жизненная сила неэцаля.

57) Внутренняя часть (ч. 2, «Внутреннее созерцание», часть 2, п. 86)

Свойство толщи (авиюта) в парцуфе называется его «внутренней частью» (пнимиют, פְּנִימִיּוּת): именно оно служит местом притяжения изобилия.

58) Внутренняя и внешняя части

См. ответ 55.

59) Канал (цинор, צִנּוֹר) (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 2)

Сосуды прямой линии (келим де-ешер) называются «каналами» (цинорот, צִנּוֹרוֹת): они притягивают свет и ограничивают его своими пределами, подобно трубе, которая сдерживает текущую внутри нее воду.

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

Десять сфирот сосудов прямой линии (де-ешер) со стороны своих сосудов называются «каналом» (цинор), а со стороны находящегося в них света — «лучом» (кав). При этом только десять сфирот мира Адам Кадмон называются одним лучом (кав эхад, קַו אֶחָד), тогда как в десяти сфирот мира Ацилут есть три луча.

61) Выпрямленный стан (кома зкуфа, קוֹמָה זְקוּפָה) (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 3)

Когда света головы (де-рош) облачены в сосуды головы, говорят о парцуфе, что «его стан выпрямлен».

62) Предел (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 16)

Отраженный свет собственной мерой устанавливает «предел» высшему свету: свет пребывает в неэцале не иначе как благодаря облачению в отраженный свет.

63) Основание (карка, קַרְקַע) (ч. 2, гл. 2, «Ор Пними», п. 1)

Малхут любой ступени или мира называется «основанием» (карка, קַרְקַע) мира или ступени.

64) Голова (рош, רֹאשׁ) (ч. 3, гл. 6)

Девять сфирот высшего света, распространяющиеся для ударного соединения на экране в Малхут ради подъема отраженного света, называются «головой» (рош) ступени: эти света предшествуют экрану и отраженному свету, и толща экрана не может подняться к ним (см. ответ 21).

65) Руах (ч. 2, п. 4)

Свет, облачающийся в сосуд (кли) де-ЗА, называется «руах»: ему свойственно подниматься к Бине, чтобы черпать изобилие, и спускаться к Малхут, чтобы отдавать ей, подобно дыханию и ветру, устремляющемуся туда и обратно (см. ответ 49).

66) Духовность

Слово «духовность», приводимое в книгах каббалы, означает отрешенность от всех материальных случайностей: места, времени, воображения и т. д. Иногда оно указывает лишь на высший свет в сосуде, хотя и сам сосуд (кли) духовен во всех отношениях.

67) Далекий (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 13)

Изменение формы в высшей степени.

68) Начало распространения (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 7)

Корень всякого распространения света называется «началом распространения» или Кетер.

69) Сразу (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 6)

Свет, нисходящий без ступенчатого развертывания по порядку четырех стадий, поскольку в нем содержится не более одной из этих стадий, называется нисходящим «сразу». Если же он нисходит ступенчато по порядку стадий, это называется «постепенно».

70) Конечная цель всего (ч. 2, гл. 1, «Ор Пними», п. 7)

Последняя стадия среди всех ступеней — то есть четвертая стадия в четвертой стадии — называется «конечной целью всего». Она обладает наибольшей толщей среди всех и называется концом (соф, סוֹף), а все остальные ступени приходят лишь для того, чтобы исправить ее.


    

    
        Ответы по темам

71) Эйн Соф, благословен Он, — источник сосудов концентрических сфер (келим де-игулим). Ведь эти сосуды были включены в Эйн Соф, благословен Он, но не проявлялись там по тайне сказанного: «Он и Имя Его едины». («Внутреннее созерцание», ч. 2, п. 52, со слов «И разъяснено»).

72) После сокращения свет Эйн Соф ушел из всех четырех стадий (бхинот, בְּחִינוֹת), как известно. И все же в каждой из них осталось решимо (запись, רְשִׁימוּ) — подобие света Эйн Соф, который был в ней до сокращения. (Ор пними, ч. 2, гл. 2, п. 17, со слов «А их источник»).

73) Это указывает, что там нет никакого другого различия, кроме различия причины и следствия. (См. ответ 22). («Внутреннее созерцание», ч. 2, п. 53, со слов «И смысл»).

74) Потому что в Эйн Соф, благословен Он, сосуд (кли) совершенно не различим. («Внутреннее созерцание», там же, со слов «И смысл»).

75) Эйн Соф, благословен Он, — корень всех светов в мирах. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 4, со слов «То есть»).

76) Концентрические сферы (игулим) — корни всех сосудов (келим) в мирах. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 17, со слов «И отсюда»).

77) Четвертая стадия (бхина далет), называемая Малхут, — источник отраженного света. («Внутреннее созерцание», ч. 2, п. 66, со слов «И выходит»).

78) Сначала света вышли в трех стадиях, одна под другой, и эти три стадии еще не назывались сосудами (келим). Только когда раскрылась четвертая стадия, появилось то, что считается сосудом (кли), — только она одна. Выходит, что сосуды происходят от светов. («Внутреннее созерцание», ч. 2, п. 5, со слов «И вот»).

79) В порядке того, как миры образуются сверху вниз, совершенство всегда предшествует и ведет к его проявлению. Ведь ступени нисходят одна от другой так, что каждая нижняя ступень уступает высшей, пока не раскрывается этот мир, самый испорченный из всех. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 20, со слов «И нет»).

80) Экран (масах, מָסָךְ) — первоисточник силы властвования в мирах. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 2, со слов «И сила»).

81) Он — следствие Первого сокращения. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 2, со слов «И сила»).

82) Экрану предшествовали две причины: сокращение и приход света. Ведь экран раскрывается лишь тогда, когда высший свет достигает четвертой стадии и касается ее. (См. ответ 43).

83) Концентрические сферы (игулим) — источник сосудов прямой линии (келим де-ешер): ведь именно Малхут концентрических сфер (де-игулим) притянула свет луча (кава, קַו), и под ее воздействием образовался экран (масах). («Внутреннее созерцание», ч. 2, п. 56, со слов «И вопрос»).

84) От сосудов прямой линии (келим де-ешер). Сами же они не могут притягивать от Эйн Соф, благословен Он, потому что в них нет экрана (масаха) и толщи (авиюта, עָבִיּוּת). (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 12, со слов «Он»).

85) Через силу экрана, которая запечатлевается в них, не принося с собой присущей ему толщи. Это запечатление экрана и называется «окнами» концентрических сфер (игулим). (Ор пними, ч. 2, гл. 2, п. 16, со слов «Отверстие»).

86) Потому что в концентрических сферах (игулим) нет свойства экрана. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 12, со слов «Он»).

87) См. выше ответ 85.

88) Свет луча (кава), полученный концентрическими сферами (игулим), сделал различимыми в них ступени, расположенные одна под другой: от запечатления экрана в них возникли «окна», и все ступени луча проявились также и в сферах. (Ор пними, ч. 2, гл. 2, п. 18, со слов «И оттуда»).

89) Сосуды концентрических сфер (келим де-игулим) находятся на одной ступени с головой (рош) каждой сфиры в сосудах прямой линии (келим де-ешер), расположенными выше экрана. Поэтому считается, что они пребывают на месте рош сфиры и совершенно не распространяются ниже рош де-ешер. Сосуды же ниже рош расположены уже под экраном в Малхут де-рош, и в них властвует толща (авиют); поэтому они находятся ниже концентрических сфер (ведь «ниже» означает «с большей толщей»), тогда как в концентрических сферах нет совершенно никакого экрана и толщи. Вследствие этого тело (гуф) каждой сфиры остается без сфер.

Так все десять сфирот Кетера в виде концентрических сфер (де-игулим) облачают десять сфирот головы (де-рош) Кетера прямой линии (де-ешер), а десять сфирот тела (де-гуф) Кетера свободны от концентрических сфер. Точно так же десять сфирот Хохмы концентрических сфер облачают десять сфирот головы Хохмы прямой линии, и так далее. Поэтому тело прямой линии (гуф де-ешер) разделяет сфирот концентрических сфер (де-игулим) между собой, связи между ними нет, и они нуждаются в том, чтобы луч (кав) соединил их. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 3, со слов «То есть»).

90) Все различие между ними — только в свойстве экрана: он есть в прямой линии (ешер) и отсутствует в концентрических сферах (игулим). (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 2, со слов «И сила»).

91) См. ответ 43.

92) Это свет руах. (Ор пними, ч. 2, гл. 2, п. 12).

93) См. ответ 34.

94) Со стороны сосудов концентрические сферы (игулим) превосходят прямую линию (ешер): в сосудах концентрических сфер (келим де-игулим) нет экрана и толщи, а в сосудах прямой линии (келим де-ешер) есть экран и толща. Кроме того, келим де-игулим предшествуют ешер. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 2, со слов «И сила»).

95) Со стороны светов прямая линия (ешер) превосходит концентрические сферы (игулим): сфирот прямой линии (де-ешер) притягивают высший свет и передают его концентрическим сферам. При этом света де-ешер называются светом руах, а света концентрических сфер (де-игулим) — светом нефеш. (Ор пними, ч. 2, гл. 2, п. 12).

96) «Внешний» означает «чистый» (зах, זַךְ). Чем более нечто внешнее, тем больше его форма подобна Эйн Соф, благословен Он, и тем оно совершеннее. («Внутреннее созерцание», п. 7, со слов «И это»).

97) «Внутренний» означает «обладающий наибольшей толщей»: в нем заключено наибольшее стремление. Благодаря этому мера притягиваемого им света наибольшая, а отраженный свет, отталкиваемый назад, достигает наибольшей высоты. («Внутреннее созерцание», п. 5, со слов «И вот»).

98) В его четвертой стадии нет никакой толщи, пригодной для притягивания высшего света. Поэтому в этом отношении он считается самым чистым из всех миров. (См. ответ 55). («Внутреннее созерцание», п. 13, со слов «И мир»).

99) Когда высший свет достиг четвертой стадии и коснулся ее, чтобы распространиться внутри нее, это привело к тому, что тотчас раскрылась сила экрана, чтобы остановить его и оттолкнуть назад. («Внутреннее созерцание», п. 18, со слов «И суть»).

100) Когда высший свет достиг четвертой стадии и коснулся ее, чтобы распространиться в ней, пробудилась сила сокращения — экран, — чтобы остановить его и оттолкнуть назад. («Внутреннее созерцание», п. 56, со слов «И вопрос»).

101) Ведь отраженный свет, поднимаемый экраном, — это в точности та мера света, которая стремилась распространиться в меру толщи четвертой стадии (то есть в меру ее стремления и притягивания ею высшего света). Если толща максимальна — то есть это четвертая стадия в четвертой стадии, — то и свет, стремившийся распространиться в четвертой стадии, наибольший. Если же толща мала — всего лишь первая стадия в четвертой стадии, — то и свет, стремившийся распространиться в ней, наименьший. Выходит, высота (кома, קוֹמָה) отраженного света в экране и мера толщи в четвертой стадии — одно и то же. («Внутреннее созерцание», п. 60, со слов «И потому»).

102) Хотя в свете луча (кава) есть лишь три стадии, его сосуды получения возникают только силой четвертой стадии. Сама же четвертая стадия света не получает. («Внутреннее созерцание», п. 16, со слов «И потому»).

103) На каждой ступени есть два распространения десяти сфирот. Первый ход — сверху вниз: он начинается от Кетера и заканчивается в Малхут, и это десять сфирот прямого света. Второй ход — снизу вверх: он начинается от Малхут и заканчивается в Кетере, и это десять сфирот отраженного света. («Внутреннее созерцание», п. 104, со слов «И вот»).

104) Весь этот свет предназначался исключительно четвертой стадии и должен был облачиться в нее, если бы экран не оттолкнул его назад. Поэтому он и стал свойством получения вместо четвертой стадии. («Внутреннее созерцание», п. 21, со слов «Теперь»).

105) Мерой света, который должен был прийти в четвертую стадию, если бы экран не вернул его назад. («Внутреннее созерцание», п. 60, со слов «И потому»).

106) Ведь отраженный свет — не что иное, как свет, предназначавшийся четвертой стадии, то есть Малхут. Поскольку Малхут не приняла этот свет внутрь себя, он стал одеянием (левушем, מַלְבּוּשׁ) и сосудом получения для всех девяти сфирот над ней. Получается, что Малхут — источник всех десяти сфирот отраженного света и потому считается «Кетером отраженного света». («Внутреннее созерцание», п. 102, со слов «И из»).

107) См. выше ответ 101.

108) См. выше ответ 101.

109) Толща в экране означает величину заключенного в нем стремления. Поэтому «благодаря постижению и облачению внутреннего света в парцуф окружающий свет берет верх и очищает толщу, заключенную в экране». («Внутреннее созерцание», п. 74, со слов «И причина»).

110) В концентрических сферах (игулим) нет свойства экрана и толщи, поэтому у них нет сосуда для притягивания высшего света. Свои света они получают через сосуды прямой линии (келим де-ешер). По этой причине их света называются «светом нефеш»: в этом свете нет свойства отдачи, и служит он исключительно им самим. («Внутреннее созерцание», п. 95, со слов «И потому»).

111) В сосудах прямой линии (келим де-ешер) есть экран и толща, поэтому они способны притягивать высший свет и отдавать его другим. А свет, в котором есть свойство отдачи, называется «светом руах», или мужским светом. (Ор пними, ч. 2, гл. 2, п. 12).

112) ГАР чисты от толщи экрана, ведь экран и Малхут — последнее свойство в них. Толща никогда не поднимается к ним: она не может подняться выше своего места даже на малейшую долю. И знай: первые три сфиры (КАХАБ) означают голову (рош) ступени (см. ответ 13), в которой есть полные десять сфирот. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 18, со слов «И причина»).

113) В каждой сфире различают голову (рош, ее называют ГАР) и тело (гуф, его называют ЗАТ; см. ответ 64). У сфиры Кетер есть свои ГАР и ЗАТ, у Хохмы — свои ГАР и ЗАТ, у Бины — свои, и так далее. При этом все десять сфирот концентрических сфер (де-игулим) (как ГАР, так и ЗАТ) находятся исключительно на месте головы и ГАР прямой линии (де-ешер). Десять сфирот концентрических сфер сфиры Кетер окружают только ГАР Кетера прямой линии, а ЗАТ Кетера де-ешер свободны от сфер (см. ответ 89). Точно так же все десять сфирот Хохмы концентрических сфер окружают только ГАР Хохмы прямой линии, тогда как ЗАТ Хохмы де-ешер свободны от сфер. Так обстоит дело и во всех остальных сфирот. (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 18, со слов «И вот»).

114) Потому что ни в тех, ни в других нет совершенно ничего от толщи экрана (см. ответ 89). (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 18, со слов «И причина»).

115) В меру ЗАТ сфиры прямой линии (де-ешер), которые разделяют каждую сферу и следующую за ней. ЗАТ Кетера прямой линии разделяют десять сфирот сферы Кетер и сферу Хохма, а ЗАТ сфиры Хохма прямой линии разделяют десять сфирот сферы Хохма и сферу Бина, и так далее (см. ответ 89). (Ор пними, ч. 2, гл. 1, п. 18, со слов «И вот»).

116) См. ответ 89.

117) Света предшествовали сосудам (см. ответ 13), а отраженный свет, поднимающийся снизу вверх и облачающий их, считается еще не настоящими сосудами, а лишь корнями сосудов. У нас же нет постижения света без сосуда (кли; см. ответ 21).

118) Даже в ГАР ступени в частном рассмотрении различают ГАР и ЗАТ, а изучать ЗАТ, входящие в ГАР, также дозволено. (Ор пними, ч. 2, гл. 2, п. 5, со слов «И это»).

119) Потому что они относятся к свойству ГАР: именно поэтому все десять сфирот концентрических сфер (де-игулим) располагаются на месте ГАР прямой линии (де-ешер) (см. выше ответ 13).

120) Корень четырех стадий называется Кетер; первая стадия (бхина алеф) называется Хохма, вторая стадия (бхина бэт) — Бина, третья стадия (бхина гимель) называется Тиферет, или Зеир Анпин, включающий в себя шесть сфирот: Хесед, Гвура, Тиферет, Нецах, Ход, Есод; а четвертая стадия (бхина далет) называется Малхут.

121) Это сообщает нам: хотя четвертая стадия, то есть Малхут, после сокращения совершенно ничего не получает от высшего света, тем не менее благодаря величию отраженного света в ней она считается важной сфирой, как и остальные сфирот. Поэтому сфирот — «десять, а не девять».

А слова «десять, а не одиннадцать» сообщают еще и следующее: пусть не приходит тебе на ум, будто в четвертой стадии каким бы то ни было образом существует получение высшего света. Ведь если бы это было так, Малхут считалась бы двумя сфирот — Малхут прямого света и Малхут отраженного света, и тогда число сфирот равнялось бы одиннадцати. От этого нас и предостерегают слова «десять, а не одиннадцать»: Малхут не получает от прямого света ни малейшей доли.

122) Четвертая стадия противоположна корню: ведь форма корня — только отдача, а форма четвертой стадии — только получение. Две противоположности не могут произойти одна из другой непосредственно как причина и следствие иначе как через постепенное ступенчатое нисхождение. Корень служит причиной только для первой стадии, ближайшей к нему; первая стадия — для второй, вторая — для третьей, и лишь после третьей стадии может раскрыться четвертая стадия. («Внутреннее созерцание», гл. 1, п. 5, со слов «И вот»).

123) Толща (авиют, עָבִיּוּת) — это сосуд притягивания и главное свойство сосуда получения благодаря поднимающемуся от нее отраженному свету. Вследствие этого толща в сосуде считается внутренней частью (пнимиют, פְּנִימִיּוּת) сосуда; меньшая толща считается более внешней, а совершенно чистое свойство — полностью внешним. См. ответ 55. («Внутреннее созерцание», гл. 1, п. 5, со слов «И вот»).

124) Это уподобляется толщине стенки сосуда, состоящей из четырех окружающих друг друга слоев: находящееся в сосуде изобилие (шефа, שֶׁפַע) касается только его глубины — то есть самого внутреннего слоя сосуда. («Внутреннее созерцание», гл. 1, п. 5, со слов «И вот»).

125) Мерой отраженного света, который поднимает экран (масах) этой ступени или этого мира. («Внутреннее созерцание», гл. 6, п. 65, со слов «И из разъясненного»).

126) Сосуды получения всех четырех стадий — это исключительно четвертая стадия, тогда как в остальных трех стадиях нет ничего от свойств притягивания и получения. Поэтому, когда четвертая стадия сократила себя, отказавшись получать, первые три стадии также остались без сосудов получения, и их света тоже ушли. («Внутреннее созерцание», гл. 2, п. 16, со слов «И потому»).

127) 1) Сама материя сосуда (кли) — то есть мера заключенной в нем толщи (авиюта); 2) сила сокращения, пребывающая на четвертой стадии в его толще; 3) свойство экрана (масаха) в нем (см. ответ 43). При этом в одном только первом аспекте следует различать две стороны: 1) первая материя сосуда — то есть то, что относится к Малхут предыдущей ступени, служащей для него причиной и Маацилем (מַאֲצִיל); это различается главным образом до того, как свет достиг ступени неэцаля (נֶאֱצָל); 2) сущность материи самой ступени неэцаля — после того, как пришел весь свет, предназначенный для нее. («Внутреннее созерцание», гл. 3, п. 24, со слов «И есть», и п. 27, со слов «И теперь»).

128) 1) То, что относится к Малхут высшего; 2) то, что относится к материи самой ступени неэцаля (см. выше ответ 127).

129) Пока неэцаль не получил предназначенный для него свет, он относится к Малхут высшей по отношению к нему ступени (см. ответ 127).

130) Когда неэцаль постиг свой свет, с этого момента считается, что он вышел из состава Малхут высшего, называемой Маацилем, и перешел в собственное владение (см. ответ 127).

131) Вынужденное получение называется «невозможно [иначе]» (ло эфшар, לֹא אֶפְשָׁר). Это относится в особенности к свету хохма или свечению хохма, которое считается сущностью и жизненной силой парцуфа, так что «невозможно парцуфу отделиться от него» — подобно человеку, вынужденному поддерживать свою жизнь и существование. («Внутреннее созерцание», гл. 4, п. 46, со слов «И третья стадия»).

132) Стремление называют «направляет намерение» (камехавен, קָמְכַוֵּין). Ведь о том, к чему очень стремятся, чтобы получить его, говорят, что человек всем сердцем устремился притянуть его: стремление ощущается в сердце, и намерение (кавана, כַּוָּנָה) также в сердце. Это происходит лишь тогда, когда света недостает; когда же свет у него есть, это называется «не направляет намерение» (ла камехавен, לָא קָמְכַוֵּין). («Внутреннее созерцание», гл. 4, п. 43, со слов «И теперь»).

133) Для первой стадии предназначен только свет хохма, составляющий жизненную силу и сущность парцуфа. Поэтому она считается состоянием «невозможно [иначе]»: ведь она вынуждена получать свою жизненную силу и сущность, а вынужденное получение не есть получение. Точно так же в ней не проявляется никакого стремления к свету хохма: ведь стремление раскрывается лишь тогда, когда этого света нет и ступень стремится обрести его, а не тогда, когда она им наполнена. («Внутреннее созерцание», гл. 4, п. 43, со слов «И теперь»).

134) Вторая стадия (бхина бэт) — это усиление желания отдавать, притягивающее тем самым свет хасадим. Поскольку она вовсе не была вынуждена совершать это усиление и для нее было вполне «возможно [иначе]» полностью воздержаться от него, она и называется «возможно [иначе]» (там же). Однако она определяется еще и как «не направляет намерение»: ведь упомянутое стремление должно быть обращено только к свету хохма, а не к свету хасадим. Желание света хасадим не считается толщей (авиютом), поскольку сокращение произошло исключительно на свет хохма и совершенно не касалось света хасадим; поэтому стремление к свету хасадим не называется намерением (там же).

135) Третья стадия (бхина гимель) — это притягивание свечения хохма внутрь света хасадим, который притянула Бина. Это притягивание называется «невозможно [иначе]», поскольку свечение хохма — вынужденное получение для парцуфа. И оно называется «направляет намерение», поскольку это притягивание совершилось тогда, когда свечения хохма недоставало, и потому там возникло стремление.

136) Так как в третьей стадии уже присутствовало свечение хохма, не требовалось совершать новое усиление ради самой сущности света хохма: одного лишь свечения хохма вполне достаточно для ее жизненной силы. Поэтому такое притягивание считается свойством «возможно [иначе]», поскольку можно было воздержаться от него; и оно считается «направляющим намерение», так как в ней недоставало самой сущности этого света хохма, который она притянула, и в момент его притягивания она испытывала огромное стремление.

137) Ведь нет настоящего сосуда (кли), если в нем нет стремления получать, а оно раскрывается лишь при двух условиях: «возможно [иначе]» и «направляет намерение». (См. выше ответ 136).

138) Таково правило: высший свет не перестает светить неэцалим ни на миг. Напротив, всюду, где должным образом раскрывается сосуд притягивания, тотчас начинает светить высший свет. Поэтому после того, как наполнилось свойство притягивания четвертой стадии в четвертой стадии, породившее новую форму сосуда притягивания с толщей (авиютом) третьей стадии в четвертой стадии, та тоже тотчас наполняется высшим светом. А затем, когда из нее выделилась и вышла новая форма толщи второй стадии в четвертой стадии, она тоже тотчас наполняется высшим светом. И так происходит всегда.

139) Потому что высший свет всегда пребывает в состоянии абсолютного покоя, без какого бы то ни было обновления формы, ведь в духовном обновление считается движением. Любые же обновления форм, происходящие при распространении высшего света, возникают исключительно благодаря силе притягивания, раскрывающейся в самом неэцале (см. ч. 1, ответ 64). Да и само это распространение высшего света подобно зажиганию свечи от свечи, когда первая ничуть не убывает. Лишь та часть распространения высшего света, которая дошла до получения неэцалем, приобрела обновление формы в соотнесении между сосудом (кли) и облаченным в него светом; сам же высший свет нисколько не уменьшился, и в нем ничего не обновилось из-за этого распространения, достигшего неэцаля.

140) Различие между ними прямо противоположное. Для отдачи высшего света в парцуфе обязательно должна быть большая толща (авиют) — предельной меры, какая только существует в действительности: ведь именно тогда он притягивает самый совершенный и великий свет. И прямо противоположно этому облачение высшего света в сосуды (келим): самый совершенный и великий свет облачается только в самый чистый сосуд (кли), какой только может существовать.

Поэтому в каждом парцуфе нам всегда необходимо различать два этих аспекта: свойство отдачи, измеряемое большей толщей, определяется через «внутреннее» и «внешнее», а свойство получения и облачения в сосуды — через «высшее» и «низшее».

Таким образом, величайший парцуф во всем мироздании должен быть самым внутренним — то есть обладать наибольшей толщей среди всех существующих парцуфим, — и вместе с тем он должен быть наивысшим из всех существующих парцуфим, то есть самым чистым среди них. Ведь это два разных сосуда: один — для притягивания света, а второй — для получения света. (См. выше ответ 55 и ниже ответ 141).

141) Ведь высший свет удерживается в парцуфе лишь в меру отраженного света, поднимающегося от находящегося в нем экрана (масаха), а его мера зависит от величины толщи (авиюта) в четвертой стадии (см. выше ответы 101 и 2). Поэтому отдающий нуждается в большей толще, присущей нижнему. Принимающему же, напротив, необходим самый чистый сосуд (кли), чтобы свет мог облачиться в него, — то есть чтобы возникло подобие формы между светом и сосудом, ведь различие формы между ними удаляет свет от сосудов (келим) (см. выше ответы 16 и 140).

142) См. выше ответ 139.

143) В высшем свете обязательно присутствует желание отдавать, и это желание определяется как последнее свойство, включенное в высший свет. Эта часть — то есть упомянутое свойство желания отдавать — обращается и становится свойством притягивания света первой стадии (бхина алеф). А такое притягивание света — безусловно, новая форма по отношению к упомянутому желанию отдавать. Поэтому считается, что оно обособилось, вышло из свойства желания отдавать и стало первой стадией желания получать — то есть вышло из свойства Маациля в свойство неэцаля. Ведь различие формы отделяет и отдаляет духовные сущности друг от друга, как известно. Однако упомянутое отделение «части» ни в коей мере не уменьшает «целое»: это подобно тому, как зажигают свечу от свечи, и первая нисколько не теряет. И пойми это как следует.

144) Когда мы различаем лишь материал сосудов (келим), мы определяем их как четыре стадии. Когда же хотим включить и решимот в каждом сосуде (кли), мы называем их именами КАХАБ ЗОН.

145) Сначала входят меньшие [света], а затем большие: сначала нефеш, потом руах и так далее до ехида (см. ответ 48).

146) Сначала растут наиболее важные сосуды (келим), а затем малые: сначала Кетер, потом Хохма и так далее, вплоть до сосуда Малхут, который появляется последним.

147) Малхут высшего становится Кетером для нижнего: желание отдавать в высшем считается первым материалом нижнего (см. ответ 143).

148) Корень четырех стадий называется Кетером десяти сфирот прямого света ступени, а Малхут ступени считается Кетером десяти сфирот отраженного света ступени.

149) Ведь будь Он подвержен переменам и заменам, Он не был бы вечным — и это очевидно.

150) Это относится к десяти сфирот прямого света. Всякий свет нисходит только от Эйн Соф, благословен Он. Поэтому свет нижнего обязательно должен пройти через всех высших по отношению к нему по цепочке причины и следствия, пока не достигнет нижнего следствия, которому этот свет предназначен. А поскольку свет, переходя из одного места в другое, не исчезает из прежнего места, в каждом высшем закрепляются все света, проходящие через него.

151) Это относится к десяти сфирот отраженного света: здесь Малхут считается корнем и Кетером (как сказано выше в ответе 148). Все части отраженного света, облачающие тех, кто выше нее, проходят через нее снизу вверх. Поэтому считается, что каждый нижний включает в себя все части отраженного света, относящиеся к сфирот выше него.

152) Сфирот включаются друг в друга так, что каждая состоит из десяти, а каждые десять — еще из десяти, и так до бесконечности. Это происходит благодаря двум процессам: десяти сфирот прямого света и десяти сфирот отраженного света, которые есть на каждой ступени (см. ответ 20). Здесь нужен ключ, чтобы легко определять изменения в порядке частных десяти сфирот, возникающие в сфире только из-за взаимовключения, а не от ее собственной сущности. Поэтому запомни три правила и пользуйся ими всегда. Например, ты хочешь узнать десять сфирот, включенных в Бину. Первое правило: в ее собственной сущности есть две сфиры — Бина прямого света и Ход отраженного света. Второе: сосчитай сфирот от нее вниз до Есода. Это прямой свет в ней — шесть сфирот ХАГАТ НЕХИ, проходящих через нее сверху вниз. Третье: сосчитай сфирот от нее вверх до Кетера. Их две — Есод и Малхут; так ты узнаешь сфирот ее отраженного света, проходящие через нее снизу вверх. А теперь сосчитай: две сфиры ее собственной сущности, шесть прямого света и две отраженного света — вот и десять. Так же рассчитывай для каждой сфиры, и ты сможешь одним взглядом охватить все включенные в нее свойства.

153) Девять [сфирот] прямого света от Кетера до Есода и одна отраженного света — только Малхут.

154) Восемь [сфирот] прямого света от Хохмы до Есода облачаются в более чистые сосуды (келим): свет хохма — в сосуд Кетер и так далее; и две [сфиры] отраженного света — Есод и Малхут, облачающиеся в сосуды Есода и Малхут.

155) Семь [сфирот] прямого света от Бины и ниже, и здесь так же: свет бина — в сосуд Кетер и так далее, вплоть до света есод в сосуд Нецах; и три [сфиры] отраженного света — Ход, Есод и Малхут — в сосуды Хода, Есода и Малхут.

156) Шесть [сфирот] прямого света от Хеседа до Есода и четыре отраженного света от Нецаха до Малхут: отраженный свет Нецаха — в сосуд Нецах и так далее.

157) Пять [сфирот] прямого света от Гвуры до Есода и пять отраженного света от Тиферет до Малхут. Облачаются они так же, как сказано выше: прямой свет — в более чистые сосуды (келим), а отраженный свет — каждый в подходящий ему сосуд (кли).

158) Четыре [сфиры] прямого света от Тиферет до Есода и шесть отраженного света от Гвуры до Малхут.

159) Три [сфиры] прямого света от Нецаха до Есода и семь отраженного света от Хеседа до Малхут.

160) Две [сфиры] прямого света от Хода до Есода и восемь отраженного света от Бины до Малхут.

161) Одна [сфира] прямого света — Есод, и девять отраженного света от Хохмы до Малхут.

162) Десять сфирот только отраженного света, совершенно без прямого света.

163) Девять [сфирот] прямого света от Кетера до Есода и одна отраженного света — то есть Малхут.

164) Восемь [сфирот] прямого света от Хохмы до Малхут и две отраженного света — Есод и Малхут.

165) Семь [сфирот] прямого света от Бины до Малхут и три отраженного света от Хода до Малхут.

166) Шесть [сфирот] прямого света от Хеседа до Есода и четыре отраженного света от Нецаха до Малхут.

167) Сначала нужно понять частные десять сфирот, включенные в общий Нецах. В нем есть три [сфиры] прямого света: свет нецах облачается в сосуд Кетер общего Нецаха, свет ход — в сосуд Хохма общего Нецаха, а свет есод — в сосуд Бина. Теперь возьми частную Хохму общего Нецаха. Она тоже обязательно включает в себя десять сфирот через восемь сфирот прямого света, проходящих через нее сверху вниз — причем даже в те [сфирот], где есть только отраженный свет: ведь когда сфирот включаются друг в друга, прямой свет всегда светит в сфирот, содержащие отраженный свет. Однако восемь сфирот прямого света, прошедших от Хохмы и ниже, — это не свет хохма, а свет ход, ведь именно свет ход облачен в сосуд Хохма общего Нецаха, как сказано выше.

Поэтому теперь в десяти сфирот сфиры Хохма де-Нецах есть только проходящие света прямого света от уровня Хохма де-Ход и ниже: Хохма де-Ход находится в том сосуде Кетер, Бина де-Ход — в Хохме, Хесед де-Ход — в Бине, Гвура де-Ход — в Хеседе, а Тиферет де-Ход — в Гвуре. Итак, нам стало известно, что в Гвуре де-Хохма де-Нецах есть прямой свет от уровня света Тиферет де-Ход. Теперь возьмем эту Гвуру де-Хохма де-Нецах. Она тоже обязательно включила в себя частные десять сфирот: из прямого света, проходящего через нее сверху вниз, и из отраженного света, проходящего снизу вверх. В ней оказываются пять сфирот прямого света от Гвуры и ниже. Но это вовсе не свет гвура, а пять нижних уровней света Тиферет де-Ход, облачающихся в более чистые сосуды (келим). И получается, что свет Гвура де-Тиферет де-Ход облачается в сосуд Кетер сфиры Гвура де-Хохма де-Нецах; свет Тиферет де-Тиферет де-Ход облачается в сосуд Хохма сфиры Гвура де-Хохма де-Нецах; свет Нецах де-Тиферет де-Ход — в сосуд Бина сфиры Гвура де-Хохма де-Нецах; свет Ход де-Тиферет де-Ход облачается в сосуд Хесед сфиры Гвура де-Хохма де-Нецах, а свет Есод де-Тиферет де-Ход облачается в сосуд Гвура сфиры Гвура де-Хохма де-Нецах. Кроме того, есть пять сфирот отраженного света, которые, как обычно, облачаются в соответствующие им сосуды.

168) Если сначала взять Бину де-Ход, в ней есть только отраженный свет, без прямого света. Однако прямой свет соседней ступени светит в нее — а именно свет есод. Эта Бина тоже включает в себя света, проходящие через нее: семь [сфирот] прямого света от Бины и ниже. А так как свет в ней — это лишь свет есод прямого света, как сказано выше, прямой свет в ней начинается от Бины де-Есод и ниже: свет Бина де-Есод облачается в сосуд Кетер и так далее, а свет Ход де-Есод — в сосуд Тиферет общей Бины де-Ход. Затем, если взять упомянутую частную Тиферет сфиры Бина де-Ход, которая тоже включает в себя десять сфирот, там есть четыре [сфиры] прямого света от Тиферет и ниже, облачающиеся в более высокие сосуды (келим): уровень Тиферет сфиры Есод де-Есод — в сосуд Кетер, уровень Нецах сфиры Есод де-Есод — в сосуд Хохма, уровень Ход сфиры Есод де-Есод — в сосуд Бина, а уровень Есод сфиры Есод де-Есод — в сосуд Хесед. Кроме того, есть шесть уровней отраженного света, проходящих через нее снизу вверх, от Гвуры до Малхут, которые, как обычно, облачаются в соответствии со своими сосудами.

169) Если сначала взять Есод де-Кетер, то в десяти сфирот в нем есть лишь свет есод в сосуде Кетер, а остальные — отраженный свет. А если взять Нецах сфиры Есод де-Кетер, там есть лишь отраженный свет. Однако свет есод прямого света, пребывающий в Кетере, светит туда, и Нецах сфиры Есод де-Кетер считается свойством прямого света сфиры Есод. Когда же он включает в себя десять сфирот, в нем есть три света НЕХИ прямого света от него вниз до Есода, проходящие сверху вниз от уровня Есод прямого света. Они облачаются так: Нецах де-Есод — в сосуд Кетер, Ход де-Есод — в сосуд Хохма, Есод де-Есод — в сосуд Бина; а семь [сфирот] отраженного света ХАГАТ НЕХИМ — в соответствующие сосуды, как сказано выше.

170) Там нет ничего, кроме отраженного света, ведь во всем, что исходит от Малхут, есть лишь отраженный свет.

171) Общее правило таково: более важные света облачаются в более чистые сосуды (келим), а меньшие — в меньшие сосуды. Так, в сфире Кетер Малхут отраженного света облачается в Малхут де-Кетер. В сфире Хохма восемь сфирот прямого света, а именно ХУБ ХАГАТ НЕХИ, облачаются в сосуды КАХАБ ХАГАТ Нецах-Ход, а Есод и Малхут отраженного света облачаются в тамошние Есод и Малхут. В сфире Бина семь сфирот прямого света — Бина, ХАГАТ НЕХИ — облачаются в сосуды КАХАБ ХАГАТ Нецах, а Ход, Есод и Малхут отраженного света облачаются в тамошние Ход, Есод и Малхут, и так далее подобным же образом.

172) Здесь действуют десять причин, и вот они:

Причина всех причин — это Эйн Соф, благословен Он. Он — причина четырех стадий, устроенных так, чтобы они стали различимы после сокращения света. Однако в Самом Эйн Соф, благословен Он, никакое свойство сосуда (кли) не различимо: там всё — сплошной свет. И лишь по нижнему, то есть по миру сокращения, познается высшее.

Причина 2) Первые три стадии, порождаемые одна из другой, считаются причиной того, что в четвертой стадии, называемой Малхут де-Эйн Соф, благословен Он, смогла раскрыться возможность стремления к наибольшему уподоблению по форме.

Причина 3) Малхут де-Эйн Соф — причина Кетера мира сокращения. Ведь то стремление к большему уподоблению по форме, которое обрела Малхут де-Эйн Соф, считается изменением формы в Малхут де-Эйн Соф, благословен Он. Из-за этого оно отделилось от Малхут де-Эйн Соф, выделилось под самостоятельным именем за пределы той Малхут и называется Кетером мира сокращения (см. внимательно выше ответ 32).

Причина 4) Этот Кетер — причина Первого сокращения: он вновь распространился до имеющейся в нем четвертой стадии (см. ответ 38), после чего сократил это желание получать, и свет ушел.

Причина 5) Уход света после сокращения — причина раскрытия сосудов (келим) десяти сфирот концентрических сфер (де-игулим) (см. ответ 72).

Причина 6) Сосуд сфиры Малхут концентрических сфер (де-игулим), то есть четвертая стадия в них, — причина нового притяжения высшего света от Эйн Соф, благословен Он (см. ответы 83 и 138).

Причина 7) Вновь притянутый высший свет — причина раскрытия силы экрана (масаха) в сосуде Малхут (см. ответ 43).

Причина 8) Экран (масах) — причина десяти сфирот отраженного света, поднимающихся от него вверх до Кетера прямого света; они называются головой (рош) де-АК (см. ответ 101).

Причина 9) Отраженный свет, поднимающийся от экрана (масаха), — причина раскрытия сосудов прямой линии (келим де-ешер): он дает четвертой стадии силу распространиться самой на десять сфирот из себя же, вплоть до Малхут де-Малхут.

Причина 10) Упомянутая четвертая стадия, получившая силу распространения через отраженный свет, — причина десяти сфирот сосудов (келим) де-Адам Кадмон, которые называются телом (гуф) де-Адам Кадмон, вплоть до его Малхут (см. ответ 11).

С Б-жьей помощью завершена вторая часть
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