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Жизнь человека наполнена множествои событий. На
которые из них важны и значимы, другие - не столь

существенны, третьи - вовсе мимолётны и проходят, не
оставляя никакого следа в его судьбе. Однако за всем про-
исходящим с человеком, как за зримым, так и за скрытым,
стоит его внутренний мир: те силы, которыми он наделён.
Подвержено ли внутреннее устройство человека измене-
ниям? Ясно, что время берёт своё: внутренний мир маль-
чика не таков, как внутренний мир подростка, а тот, в свою
очередь, не похож на внутренний мир юноши и так далее.
Другой фактор - сами события. Среди них есть те, что
определённо влияют на расстановку внутренних сил, в ка-
кой-то мере трансформируют качества. И, конечно, нельзя
сбрасывать со счетов духовную работу самого человека (в
случае, когда она является предметом его заботы). От её
успеха или провала во многом зависит, каким человек по-
дойдёт к финалу своего бытия в данном рождении.
Понятно, что у внутреннего мира как такового своя
жизнь, которая не предстаёт в форме конкретных событий.
Поэтому к этой скрытой стороне жизни человека больше
подходит слово «бытие». По-видимому, при оценке пре-
бывания души в этом мире бытие человека окажется более
весомым, нежели видимая, событийная сторона жизни.
Сказанное относится не только к человеку, но и к тво-

рению. У творения тоже существуют видимые формы, но
есть и скрытый пласт, то есть бытие. С одной стороны, бы-
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тие определяет происходящее на поверхности, явное, но,
с другой, у самого бытия есть причины: истоки, корни, из
которых оно выросло и от которых во многом зависит. По
своей сути эти причины - тоже бытие, только более отда-
лённое от видимого существования творения и человека.
Та, скрытая область мироздания, расположена как бы за
завесой нашего бытия. Изучению мира, расположенного
по ту сторону завесы, посвящена эта книга. Заглянуть «за
завесу бытия» нам помогут первоисточники: Талмуд, Ми-
драши, Зонар, учение Ари-заля и Рамхаля.

М. Левуш
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1. ЯВНОЕ В БЫТИИ ВСЕВЫШНЕГО
Внешнее и скрытое. Вера и разум.

Постижим ли Всевышний

Ибо, как небо выше земли, так пути Мои выше
путей ваших и мысли Мои - мыслей ваших.

мя как контуры души неведомы. Тело - надёжная прегра-
да, которую глаз преодолеть не в силах. Действительно,
физическое зрение ограничено материальными рамками,
но разум? Благодаря разуму создана аппаратура, позволя-
щая отслеживать изменения во внутренних органах, ска-
жем, в сердце. Это ли не пример, когда скрытое выведено
на поверхность, а тайное перестаёт быть загадкой и стано-
вится явным?
Сердце, печень, мозг... Можно ли узреть душу? Где та
аппаратура, что позволит фиксировать жизнь души, изме-
нения, происходящие в ней? Достоверный факт: тело по-
койника тяжелее тела живого человека, и хотя это явное
свидетельство того, что душа покинула тело, информацию
о самой душе отсюда не почерпнёшь. Что тогда говорить о
Создавшем душу?! Но откуда в таком случае мы черпаем
знание о Нём?
Посмотрим на предмет непредвзято: на чём зиждет-

ся убеждённость, что Всевышний, вообще говоря, суще-
ствует? Вопрос не из трудных, и ответ на него лежит на
поверхности - это вера. Человек верит, что существует
Некто... Наделённый... от Которого... и так далее. Ещё
можно опереться на разум.
•Довод прост: для столь сложно функционирующего ме-
ханизма, каким является мироздание, необходим Автор,
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Некто, это мироздание создавший. Оба обьяснения при-
емлемы, но в то же время ограничены, ибо они никоим
образом не помогают приблизиться к Творцу. Напоминает
знание о душе, пришедшее от наблюдения за покойником:
установлен лишь факт её существования в живом теле, не
более того.
Посмотрим, что на эту тему говорят мудрецы: «Каждо-

му еврею необходимо верить и знать, что есть Сущий...»
(Рамхаль, Дэрэх hallem 1:1:1). Обратим внимание на по-
строение фразы. Сначала сказано про веру, из чего уже
следует факт существования Всевышнего. Однако Рам-
халь на этом не останавливается, он подчёркивает: необхо-
димо не только верить, но и знать. Оказывается, от еврея,
помимо признания существования Всевышнего, требуется
ещё стремление познавать Его. Схожий подход обнаружи-
ваем у Рамбама: «Основание оснований и столп мудрости
в том, что есть там Сущий, Первоначальный...» (Йесодот
haTopa 1:1). Не о вере пишет Рамбам - о мудрости, кото-
рая, конечно же, предполагает наличие знания.
Если исходить из того, что Всевышний непостижим, то

наставления Рамбама и Рамхаля об изучении Его атрибу-
тов практически неосуществимы: бессмысленно изучать
то, что закрыто для постижения. В таком случае не остаёт-
ся ничего иного, как признать постулат об абсолютной не-
познаваемости Всевышнего ошибочным, и, следователь-
но, что-то узнать о Нём всё-таки возможно.
Ещё один аргумент в пользу познаваемости Творца:
человек верит во Всевышнего, и исток этой веры в душе.
Душа каким-то непонятным, иррациональным путём об-
наружила Его присутствие. Её открытие нашло выраже-
ние в качестве, именуемом вера. Поскольку душе удалось
«добраться» до Всевышнего, то это вселяет надежду, что
и у разума есть шанс в какой-то степени приблизиться к
Нему. И теперь правомерен вопрос: какие аспекты бытия
Всевышнего поддаются постижению хотя бы отчасти?
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2. ВЕРА И РАЗУМ. СИЛА ДУШИ.
РАБОТА ДУШИ

Два способа постижения Всевышнего. Влияние
разума на веру. Незавершённость творения

Можно ли, исследуя, отыскать Элока? Можно ли
до конца постичь Шакай?.. Вот, Кейл велик

и непознаваем нами, число лет Его непостижимо...
Но откуда же ум приходит, и где место разума?

(Ийов 11:7; 36:26; 28:20)

Каждому еврею необходимо верить и знать, что есть
• Сущий...» (Дэрэх halle I:1:1). В словах Рамхаля

вера и знание соседствуют. Очевидно, что они - не незави-
симые друг от друга понятия, а каким-то образом связаны.
Вера - это своего рода знание о Всевышнем, но приоб-

ретенное не за счет доводов рассудка, ведь душа не мыслит
категориями формальной логики. Ей, душе, благодаря её
происхождению и устройству, доподлинно известно, что
Всевышний существует. Может статься, что затемнение
души склонит человека к отрицанию изначально извест-
ного его душе факта. Кстати, в этом кроется одна из при-
чин атеизма. Поскольку способ проявления разума прин-
ципиально отличается от того, как проявляется в человеке
его душа, то может показаться, что линии, соединяющие
человека с Творцом и прочерченные душой и разумом, не
имеют точек соприкосновения. Так ли это на самом деле?
Успех в постижении определяется не только умением

мыслить логично, но и силой разума самой по себе. Не-
редко люди науки, рассуждая о Творце, допускают элемен-
тарные логические просчёты. Причина тому в устройстве
разума. Ему, как любому созданию, присущи две стороны,
внутренняя и внешняя. Бывает, что внутренний разум во
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многом уступает в силе разуму внешнему, даже одарённо-
му, наделённому выдающимися способностями. В таких
случаях, когда речь заходит о категориях скрытых, умение
логически мыслить может подвести. Подобное подстере-
гает человека, который испытывает неудобство, пока не
докажет себе и другим, что Всевышнего, оказывается, нет.

Что питает внутренний разум, что придаёт ему силу?
Известно, что внутреннее поддерживает внутреннее, а
внешнее питает внешнее. Внутреннее в человеке - его
душа, значит, именно она укрепляет внутренний разум. Но
и вера не статична: происходящие в ней изменения и при-
обретаемый ею уровень определяются степенью прибли-
жения души к Всевышнему. Так обнаруживается общее
между внутренним разумом и верой. Это общее - душа,
питающая их обоих.
Можно говорить и об обратном влиянии разума на

душу. Основание к тому - механизм приобретения знания.
Если постижение некоторого обьекта проходит успешно,
то образ этого обьекта будет запечатлён на внутреннем
экране. В случае, когда в поле зрения попадает внутренняя
составляющая постигаемого объекта, как бы его душа, то
и возникающий образ проникнет во внутреннее в челове-
ке, то есть в его душу. Если человек направил силу разума
на постижение Всевышнего, то, в случае успеха, в самой
душе возникнет определённое представление о Нём, а это,
вне сомнения, придаст ей силу приближения к Нему. В
свою очередь, близость к Всевышнему, как было сказано,
влияет на уровень веры.

Таким образом, прослеживается цепочка: разум, со-
средоточенный на определённом атрибуте Всевышнего,
- образ этого атрибута на внутреннем экране, подсоеди-
нённый к душе, - приближение к Всевышнему по сути, а
не на словах -* усиление веры во Всевышнего. Так вера,
являющаяся конечным звеном цепочки, попадает в зави-
симость от её первого звена - разума. Из сказанного вид-
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но, что душа и разум идут рука об руку в возвеличивании
Всевышнего.
Сказали мудрецы: «Всё, что создал Всевышний в Сво-

ём мире, - создал для славы Своей» (Пиркей авот 6:11).
Причин воздать славу Творцу не одна и не две, ведь всё,
созданное Им, служит этой цели. В то же время среди мно-
гообразия причин одна стоит особняком. Постижение вну-
тренней стороны творения и динамики его развития имеет
приоритет по сравнению с другими способами возвеличи-
вания Всевышнего. Преимущество этого направления в
том, что оно добавляет силу душе - той части человека,
которая соединяет его с Творцом. И тогда неминуемо вос-
хваление Всевышнего будет качественно иным.
Но не только для того, чтобы он воздавал Творцу славу,
Всевышний привёл человека в творение. «Пожелала воля
Всевышнего, чтобы рука человека касалась всего множе-
ства вещей, так чтобы все они приводились в движение его
движениями и делами. Это сложные механизмы, в кото-
рых зубчатые колёса сцеплены одно с другим, и маленькое
колёсико приводит в движение множество больших колёс.
Так Всевышний соединил всё, созданное Им, общими свя-
зями и всех их привязал к человеку, сделав его двигателем,
дела которого приводят в движение всё остальное» (Рам-
халь, Даат твунот, п. 124). В приведённой цитате Рамхаль
подчёркивает: человек не просто соединен со всем в тво-
рении, но наделён силой воздействия на творение. Успех
воздействия не у всех одинаков, он напрямую зависит от
силы души.
Воздействие предполагает изменение. На необходи-

мость преобразования уже созданного указано в начале
Пятикнижия. «И закончены были небо и земля... И закон-
чил к седьмому дню Элоким работу Свою... И благословил
Элоким день седьмой, и освятил его, ибо в сей день почил
от всего Своего труда, что сотворил Элоким, чтобы делать»
(Берешит 2:1-3). Бросается в глаза несоответствие: снача-
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ла сказано, что к седьмому дню работа была завершена, а
затем говорится о необходимости продолжения процесса
созидания: «Сотворил... чтобы делать».
Рамхаль (Адир бамаром) предлагает такое обьяснение:

«Всевышний довёл творение до стадии (хотя и неоконча-
тельной, но той), которую человек сможет завершить, и за
эти действия ему предстоит награда. И хотя человек со-
творён по образу и подобию Высшему, всё же подобие это
не завершено полностью...».
Приведём сравнение, поясняющее мысль Рамхаля. Пред-

положим, человеку понадобился дом, но нет возможности
приобрести строительный материал, к тому же отсутству-
ют навыки строителя, и вообще существует масса препят-
ствий, которые он преодолеть не в силах. Ситуация выгля-
дит безнадёжной, но тут приходит на помощь некто и сам
начинает строительство. Заложен фундамент, постепенно
растут стены, уже и крыша видна, появляются комнаты...
На каком-то этапе этот некто устраняется от работ, и завер-
шение постройки ложится на самого человека. Строитель-
ные работы доведены до стадии, на которой человек сам в
состоянии завершить строительство.
Всевышний довёл творение до той точки, начиная с
которой человек сможет принять активное участие в про-
екте. Правда, между предложенной выше моделью и ре-
альностью есть существенное различие. В действительно-
сти Всевышний не отстранился от завершения работы, но
предоставил человеку почётное право стать соучастником
процесса, хотя и неравноправным. И, как отмечает Рам-
халь, к тому же за участие в строительстве человеку при-
читается награда.
Некоторые ошибочно полагают, что человек, являв-

шийся делом рук Творца, изначально был совершенен, и
его, такого прекрасного, Всевышний поместил в прекрас-
ное место - в Эденский сад. Затем Адам согрешил, и всё
изменилось не в его пользу. Из высказывания Рамхаля
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видно, что он придерживается иной точки зрения: «...хотя
человек сотворён по образу и подобию Высшему, всё же
подобие это не завершено полностью». Ясно, что не толь-
ко творение, но и человека Всевышний не довёл до кон-
ца, до совершенства. Приобретение совершенства сначала
Адамом, а затем его потомками - главная цель пребывания
человека в мире.
Проект Всевышнего не был столь однозначным - че-

ловеку был предоставлен выбор. Менять себя и творение
возможно как в лучшую, так и в худшую стороны. Пре-
доставленная людям свобода выбора отнюдь не всегда
использовалась ими наилучшим образом. Как следствие
завершение постройки растянулось на 6000 лет.

3. ВОЗНИКНОВЕНИЕ СВЕТА

Мидраш о сотворении света.
Одежда души и одежда Всевышнего

По какому пути разливается свет...
(Ийов 38:24)

Искалал Элоним: Будет свет." (Берешит 1-3), Р. Ши-
І мон бен Йе оцедек спросил у р. Шмуэля бен Нах-

мана: Я слышал, что ты разбираешься в агаде (умеешь
интерпретировать завуалированное), так ответь, откуда
возник свет. Сказал ему: Мы учим здесь, что Всевышний
закутался в свет, как в одежду, и засверкало прекрасное
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сияние от одного конца мира до другого конца. - Он сказал
ему это шёпотом...» (Мидраш раба 3:4). Странное объяс-
нение! В Пятикнижии момент сотворения света («Будет
свет..») отражён в самом начале повествования. Возник
свет только сейчас, до этого момента его просто не было!
Р. Шмуэль описал свет как сияние, заполнившее все творе-
ние. В то же время из его слов следует, что на тот момент
свет уже существовал, ибо был использован Всевышним
в качестве своего рода одежды: «..закутался в свет, как в
одежду». Как увязать одно с другим?
Человек сотворён по образу и подобию Творца, как ска-

зано: «….Сделаем человека в Нашем образе по подобию
Нашему» (Берешит 1:26). А раз так, то устройство чело-
века, существа из плоти и крови, наверняка перекликается
с устройством верхнего мира. В частности, закутывание
Всевышнего в одеяние из света должно было найти отра-
жение в том, как устроен человек. Как именно отражено
- в этом вопрос.
Начнём с того, что известно каждому. Глаз моменталь-
но улавливает различие между телом живого человека и
мертвецом. От живого исходит жизненная сила, источни-
ком которой является душа, завернувшаяся в тело, как в
одежду. Похоже на описанное в Мидраше: «Всевышний
закутался в свет, как в одежду...». Похоже, но не совсем.
В сравнении есть изьян, причём существенный. Тело, вы-
ступающее в качестве одежды, само по себе света лише-
но. Доказательство простое: жизненная сила покойника
близка к нулю. (О том, что некоторой жизненной силой
тело покойника всё же наделено, говорят мекубалим.) Тем
самым сравнение «тёмного» тела с одеждой из света не
представляется удачным. Сопоставление человека с обра-
зом Всевышнего в Мидраше нуждается в уточнении.
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Вот что о «закутывании в одежду» сказано у Ари-заля:
«Невозможно душе одеться в тело без посредника...» (Эц
хаим, шаар 25, 8:1). Причина в том, что свет души чрез-
вычайно велик. Велик настолько, что тело не в состоянии
вместить его, оставаясь при этом телом материальным. Вот
почему соединение души с телом потребовало посредника
- создания, промежуточного между душой и телом. Имя по-
средника - одежда души. Одежда души сама по себе свет,
пусть и не столь яркий, как душа. Интенсивность его соиз-
мерима с возможностями материального тела.
Связь между одеждой и светом прослеживается в чис-

лах. Гиматрия (числовое значение) слова w17 (одежда),
равная 378 (40+30+2+6+300), совпадает с гиматрией сло-
ва чип (сверкание, сияние): 8+300+40+30=378. Понятно,
что повседневная одежда к свету отношения не имеет. О
чём же тогда свидетельствует совпадение гиматрий? Сло-
Bo w127" (одежда) намекает на свет, то есть на ту одежду,
в которой заключён свет. Такую одежду надевает душа,
не тело.
Мы видим, что иврит, язык Торы, ориентирован на вну-
тренний аспект творения и в нашем примере на внутрен-
нюю, а не на внешнюю одежду. Наряду с этим, внутреннее
не оторвано от внешнего, они взаимосвязаны. Привычная
одежда играет ту же роль, что и её внутренний аналог: она
скрывает тело, Кодобно тому как одежда души заслоняет
душу. Пример с одеждой - не исключение. В иврите двоя-
кий смысл слова является нормой. Это закономерно, ведь
всё сотворённое имеет два аспекта: внешний и внутрен-
ний. Немудрено, что слова это отражают, ибо язык Торы
адекватен мирозданию: «Всевышний смотрел в Тору и
творил мир» (Мидраш раба 1:1).
Вернёмся к вопросу о правомерности сравнения чело-

века с образом Всевышнего в Мидраше. Модель такова:
душа в человеке отчасти подобна Всевышнему в творении.
Всевышний закутался в одеяние из света - душа, в свою
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очередь, облачена в одежду. Жизненная сила, исходящая
от человека вовне и воспринимаемая творением, служит
аналогом сияния, излучаемого Творцом и наполняющего
мироздание, являющееся внешним по отношению к Нему.
Построенная модель служит иллюстрацией закона, к

которому мы будем обращаться неоднократно: Творец,
творение и человек идентичны. Вот что в связи с этим
пишет Рамхаль: «Для любого существа, созданного в
нижнем мире, отыщутся наверху определенные силы, из
которых по определённой цепочке и в определённой по-
следовательности, назначенной Высшей Мудростью, бла-
гословенно имя Его, выходит данное существо; оно само
и его свойства. Эти силы оказываются корнями для всех
существ нижнего мира, а существа нижнего мира - вет-
вями и производными тех сил, и соединены одни с други-
ми [верхние и нижние], как звенья в цепи» (Дэрэх hallle
1:1:5).
В приведённой цитате речь идёт о корнях творения -
созданиях, послуживших началом всего, Им сотворённого
(«отыщутся наверху определённые силы»). Правомерен
вопрос: а что послужило началом этих начал? Поскольку
Всевышний есть Источник всего, то корни корней верхне-
го этажа творения уходят в ту часть верхних миров, кото-
рая является Его бытием. Совокупность миров, охватыва-
ющих бытие Всевышнего, то есть Он сам, служит корнем
верхнего и всех последующих этажей творения, вплоть
до самого низа, до той его части, где пребывают люди. О
том, что в общих чертах представляет собою та высокая
запредельность, речь пойдёт позже. Пока же, для углубле-
ния понимания концепции одежды из света, отправимся в
небольшое путешествие по верхнему миру, - в бытие Все-
вышнего. На роль гида пригласим Ари-заля - подлинного
знатока мироздания и его корней, внёсшего неоценимый
вклад в изучение Торы.
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4. ОДЕЖДА ДУШИ У ТВОРЦА
И У ЧЕЛОВЕКА

Имя Элока. Верхний Человек.
Три градации Имени. Свет одежды

Окутан светом, как одеянием..

Э нока (Ту) одевает душу скрываст сё от кликом (нета-
тивных сил), чтобы они не пристали к ней» (Ари-заль,

Шаар каванот, друшей лайла, друш 10). Актёр выходит на
сцену; сегодня у него одна роль, завтра другая, потом тре-
тья. Перед зрителем предстают разные персонажи: король,
учёный, бродяга, искусствовед. Каждый из них проявля-
ется в рамках, очерченных сценарием. В каком-то смысле
это напоминает Всевышнего, принявшего на Себя разного
рода роли. У людей - сколько ролей в спектакле, столь-
ко, как правило, и актёров. Всевышний - один; в каждый
момент у него множество обличий, действующих сообща.
Человек не может сыграть одновременно в двух спекта-
клях - Всевышний предстаёт в каждом из тысячи тысяч
миров в то же мгновение.
Одну из своих ролей Он назвал Элока. Воплотившись

в неё, Он, как говорит Ари-заль, «одевает душу», не бук-
вально, конечно, не как мать одевает младенца. Понимать
следует так: Элока - верхний корень в Его бытии, послу-
живший причиной возникновения в творении специально-
го создания - оболочки души.
Что известно об этой роли Всевышнего? Наверняка ин-
формация заложена в самом Имени Элока. Для начала по-
пробуем отыскать аналог души человека в корнях корней,
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то есть в бытии Всевышнего. В земном пространстве душа
является сутью человека. Именно сутью, а не каким-то
конкретным качеством - добротой, разумом, щедростью
или каким-то ещё. В иврите встречаются несколько слов,
относимых к человеку: атх, шх, 72л, ш. Одно из этих
имён - эт× (адам) сопоставимо с сутью человека и, таким
образом, отвечает душе, ибо в ней суть человека (Ари-
заль, Ликутей Тора, Берешит). В какой части верхнего
мира пребывает прообраз человека, то есть прообраз его
души? Иными словами, где место Верхнего Человека?
Определим гиматрию Имени "-1-т-' (hallle), пред-
ставляя каждую из четырёх букв согласно её названию:
буква ° предстанет как 7-1- , и при таком написании её
гиматрия равна 20 (10+6+4), я как N-т (5+1=6), 1 как 1-Х
-1 (6+1+ 6=13) и я как х-п (5+1=6). Сумма этих четырёх
чисел - 45 (20+6+13+6). Она совпадает с гиматрией слова
атх (адам - человек): 1+4+40=45. Гиматрии слова «чело-
век» и Имени halle одинаковы (Ари-заль, Эц хаим 44:6).
Осмыслим приведённые выкладки. Прообразом чело-

века в бытии Всевышнего оказалось Его главное Имя -
Имя halllem. И это неудивительно, ведь человек занимает
в творении центральное место. Подобно тому как душа
входит во все органы человека, объединяя их и придавая
им жизненную силу, Имя halle проступает в любом
проявлении Всевышнего. Более того, поскольку в нижнем
мире душа называется отх (адам - человек), то и её про-
образ в верхнем мире - Верхнюю Душу или, что то же
самое, Верхнего Человека называют именно этим Именем
- halle (Ари-заль, Эц хаим 44:7).
Теперь вернёмся к вопросу об одежде, корнем которой

является Имя ""x (Элока). Обратим внимание, что по-
следние буквы в нём (П-1) те же, что и в Имени аШем
(П7-1-1-»). Ари-заль (Шаар каванот, друшей лайла, друш
10) усматривает в этом совпадении косвенное указание на
то, что Верхняя одежда относится к области бытия Все-
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вышнего, именуемой halle, то есть к Верхнему Челове-
ку. Наряду с этим, Имя Элока связано с одеждой человека
нижнего мира (Ари-заль, Ликутим, Шот 2).
Вспомним Мидраш: «Всевышний закутался в свет,
как в одежду...». Хотя р. Шмуэль и не раскрыл, какое из
Имён Всевышнего он имеет в виду, исходя из сказанного,
нетрудно догадаться, что речь идёт об Имени паШем, о
Верхнем Человеке.
Ари-заль приводит гиматрию, подтверждающую пра-

воту нашего предположения. В Имени п-1-1-' (halllem) че-
тыре буквы. Вновь запишем каждую из них в соответствии
с тем, каково её название. В результате получаем ряд, со-
стоящий из десяти букв: к-7-1-8-1-Х-7-7-1-°. Воспользуем-
ся этим приёмом ещё раз, применив его к каждой из этих
десяти букв. Мы получим ряд из двадцати восьми букв.
Просуммируем полученные числа: 4+10+28=42. Заметим,
что эта сумма есть не что иное, как гиматрия Имени
(Элока): 1+30+6+5=42. Поскольку число 42 отвечает одно-
временно и Имени halle (Верхнему Человеку), и Имени
Элока (Верхней одежде), то слова Мидраша: «Всевышний
закутался в свет, как в одежду...» допускают уточнение:
Верхний Человек закутался в одежду Элока, суть которой -
свет. Одеяние Верхнего Человека (Имени halle) создано
Именем Элока.
Чтобы прийти к числу 42, потребовалось пройти три

ступени. Закономерен вопрос: чем объяснить, что их
именно три? В духовном пространстве за числом 3 стоит
полнота линии развития. В частности, душа еврея включа-
ет в себя три компонента: нешаму, руах и нефеш. Нешама
- внутри руаха, руах - внутри нефеш, а нефем приближена
к телу. Для соприкосновения с внешним, то есть с телом,
душе требуется пройти три этапа. Нешаму, представляю-
шую первое звено в цепочке, можно считать корнем. Руах,
который на ступень ближе к выходу наружу, в творение,
представляет собою развитие корня. В нефеш, третьем

19



звене, раскрытие души получает завершение. Лишь после
этого возможен выход вовне.
Другой пример - праотцы: Авралам, Ицхак, Яаков.

Вновь цепочка из трёх звеньев, и назначение ее - создание
корня нашего народа. Чтобы обрести завершённость, по-
надобилось три жизни.
Приближение Имени halle к числу 42 включает в
себя три этапа, нашедших отражение в числах 4, 10 и 28.
Завершив своё раскрытие, оно готово к выходу вовне. По-
скольку, как было выяснено, это Имя - «душа» Всевышне-
го, ясно, что первым оно встретит свою одежду - Имя
Элока (42). Совпадение чисел отражает соответствие вну-
тренней линии развития - соответствие трансформации
Имени hallem - той оболочке, посредством которой Имя
выходит вовне. Перед нами пример, когда внешнее адек-
ватно внутреннему.
В разьяснении концепции трх ступеней Ари-заль идёт
дальше: так же как душа человека, нижнего и Верхнего,
состоит из трёх компонентов (нешама, руах, нефеш), так
и одежда души включает в себя три части. Для каждого из
компонентов - своё одеяние.
Число 3 появляется всегда, когда приходится сталки-

ваться с полнотой, с завершённостью. Так, жизнь человека,
если она, отвечая замыслу, являет собою духовное восхож-
дение, делится на три этапа: молодость (как бы нефеш),
зрелые годы (как бы руах) и умудренная жизнью старость
(как бы нешама). Другой пример - линия развития челове-
чества от Адама до конца времен. Талмуд (Саниедрин 87а)
делит её на три эпохи, каждая из которых длится 2000 лет.
Ари-заль сопоставляет эти эпохи с тремя компонентами
души: нефеш, руах, нешама. Верхний Человек, творение,
земной человек - всюду обнаруживается цепочка из трёх
звеньев. Перед нами одна из граней проявления общего за-
кона: Творец, творение и человек идентичны.
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Продолжим чтение Мидраша: «Всевышний закутался в
свет, как в одежду». Число 42, как мы выяснили, общее
для слов «Всевышний» и «одежда». Как отражён в гима-
трии тот факт, что в одежде присутствует свет?
Ари-заль обращает внимание на то, что первые две

буквы Имени (Элока) являются самостоятельным
Именем Всевышнего - 3"х (Кейл). В частности, это Имя
отражает распространение света. Вернёмся к уже извест-
ному приёму и запишем буквы Имени >"× согласно их на-
званию. Буква × (алеф) предстанет как D-3-x: 1+30+80=111,
а » (ламед) как 7-->: 30+40+4=74. Сумма двух чисел равна
185 (111+74).
Два качества Всевышнего - Хесед (условно Милосер-

дие) и Дин (условно Суд) - признаны ключевыми в Его
управлении мирозданием. Они сопутствуют любому из
Его действий. Если превалирует Хесед, световой поток
широк, когда же бразды правления переходят в руки Дина,
поступление света сокращается. Поскольку Имя Кейл свя-
зано с распространением света, то его проявление впря-
мую зависит от Хеседа и Дина. Тогда для полноты картины
гиматрию необходимо удвоить: 185×2=370. Посчитаем ко-
личество букв, использованных в этих вычислениях: сна-
чала к и %, а затем D-3-Х и 7-1-5 - всего 8 букв. Тем самым
общая сумма будет равна 378 (370+8). Учитывая специфи-
ку этого Имени, можно заключить, что число 378 отражает
распространение света.
Ари-заль (Эц хаим 44:2) подчёркивает, что ту же ги-
матри, равную 378, имеют слова эшп (сверкание,
свечение): 8+300+40+30=378 и w107 (одежда): 40+
30+2+6+300=378 (Эу хаим, 42:4). Мы пришли к тому, что
Имя Кейл (корень одежды Верхнего Человека) и сверка-
ние связаны одним числом, и это согласуется со смыслом
высказывания: «Всевышний (Верхний Человек) закутался
в свет, как в одежду...». Заинтересовавший нас вопрос о
том, какая гиматрия отражает пронизанную светом оде-
жду, отвечен - это число 378.
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В чём ценность полученного результата? Человека со
стороны подобные числовые совпадения удивляют, впе-
чатляют, восхищают. К тому же становится очевидным,
что Тора пришла с Небес: ведь книги, написанные людь-
ми, не имеют отношения к числам, за которыми скрыты
тайны мироздания. И всё же этим значение гиматрий не
исчерпывается. Существует несколько способов, посред-
ством которых Всевышний приоткрыл Своё бытие. Гима-
трии - один из них. Для людей сведущих за числами стоят
концепции. Мир чисел - это океан, погружение в который
даёт возможность проникнуть в тайну бытия Всевышнего.

5. ДВУСТОРОННЕЕ ДВИЖЕНИЕ

Влияние на верхние миры. Открытие
и сокрытие Лица. Приход души в творение.

Бытие Всевышнего и клипот

Создателя, породившего тебя, ты ослабил...
(Дварим 32:18)

Облачившись в Имя Элока, Всевышний создал дое
одежды: одну для человека, другую для Верхнего Че-

ловека. И хотя корень для обеих одежд один, эти одежды
принципиально разнятся. Внизу одежде сопутствует за-
грязнение, вызванное вмешательством ситры ахры (не-
гативных сил). Наверху не так: «Всевышний закутался в

22



свет, как в одежду, и засверкало прекрасное сияние...» -
ни о каких примесях негативной силы нет и речи. Клипот
угрожают человеку, наносят ущерб его телу или душе, мо-
гут поссорить с кем-то или вызвать потерю денег, но для
Всевышнего они опасности не представляют.

Однако не всё столь очевидно. Перечитаем Ари-заля
(Шаар каванот, друшей лайла, друш 10): «Элока одева-
ет душу, скрывает ее от клипот, чтобы они не пристали к
ней». Из контекста ясно, что сказанное относится к Верх-
нему Человеку. Странно, но, по мнению Ари-заля, если бы
не одежда, клипот смогли бы пристать к Всевышнему. Та-
кая точка зрения не согласуется с общепризнанным пред-
ставлением о Творце. Что же в таком случае имеет в виду
Ари-заль?

«Совершающий грех устраняет Шхину с Её места и вы-
зывает угасание и мрак того места» (Золар 2:286). Про-
стое прочтение наводит на мысль, что человек способен
превозмочь Всевышнего, принудить Шхину покинуть ме-
сто Её пребывания. При этом участок верхнего простран-
ства теряет свечение, покрывается мраком. Разве не ана-
логичную мысль проводит Ари-заль, считая, что у клипот
есть возможность прилепиться к Всевышнему? Если бы
это произошло, то место подсоединения утратило бы све-
чение, оно бы потускнело.
Схожий подход встречаем у царя Давида: «Дайте силу

Элоким...» (Теилим 68:35). Логично предположить, что
если в руках человека «усилить» Всевышнего, то чело-
век в состоянии и «ослабить» Его. Именно так обьясняет
сказанное царём Давидом Ари-заль: «...грехи наши осла-
бляют силу Шхины» (Шаар гилгулим, гл.15). Аналогичной
точки зрения придерживается и р. Акива: «Когда Исраэль
не выполняет волю Всевышнего, то, как будто бы, ослабе-
вает Его великая сила» (Мидраш Эйха 1:6).
Итак, по мнению мудрецов, человек наделён силой воз-
действия на верхние миры. Факт неожиданный. Люди смог-
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ли додуматься, как достичь другой планеты, но как добрать-
ся до Всевышнего по-прежнему является для них загадкой.
Вопрос в том, как мудрецы представляли себе воздействие
на Всевышнего чисто практически. Другой вопрос: какой
смысл в этом явлении, кому от этого польза?
Ответы на эти вопросы находим у Рамхаля: «...начало

всего бытия - наверху, в этих высоких силах (речь идёт
о корнях, расположенных на верхнем этаже творения), а
конец - внизу. Однако есть исключение из этого правила,
оно касается свободы выбора человека. Из-за того, что
Создатель пожелал, чтобы у человека была возможность
выбирать по своей воле между добром и злом, Он сделал
человека независимым от других в этом выборе. И, более
того, ему дана возможность влиять на этот мир и его су-
щества в соответствии с тем, что он выбирает по своему
желанию. Таким образом в мире наблюдаются два проти-
воположных движения: одно - естественное, предопреде-
лённое, второе же заведомо не предопределено. Первое
осуществляется сверху вниз, второе - снизу вверх. Предо-
пределенное движение направляется от верхних сил вниз,
в мир физический, а непредопределенное возникает как
следствие выбора человека. И вот, человек может двигать
только материальные предметы, ибо он сам материальный
и действия его материальные. Тем не менее, из-за связей
между верхними силами и физическим миром, движение
в материальном мире приводит в действие верхние силы.
Это и есть движение снизу вверх, противоположное есте-
ственному и вынужденному (движению сверху вниз)»
(Рамхаль, Дэрэх hallem 1:5:3,4).

«Дайте силу Элоким...», «. .грехи наши ослабляют
Шхину». Из приведённых высказываний следует, что воз-
действие на верхние миры, их усиление или ослабление не
происходит по мановению волшебной палочки, но являет-
ся составной частью функционирования творения, кото-
рую Рамхаль определяет как движение снизу вверх.
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Доброе или злое действие не ограничивается пользой
или вредом, причиняемым себе или другому, но воздей-
ствует на невидимые силы на всех этажах творения, по не-
зримой цепочке поднимается наверх. Добраться до верхне-
го этажа творения, до его корней не каждому по силам. Но
каким бы внутренним потенциалом еврей ни обладал, свою
лепту в формирование духовного пространства он привно-
сит и, уж вне сомнения, влияет на свой внутренний мир.
Воздействие на творение (движение снизу вверх) вы-

зывает обратную реакцию - движение сверху вниз. На
хорошее действие творение реагирует положительно, на
разрушение - реакция жесткая. Так Всевышний установил
доходчивый способ разьяснения, что хорошо, а что плохо.
Двустороннее движение воспитывает человека, причём не
словом, а делом. В этом одна из его целей: помочь челове-
ку в выборе между добром и злом.
Хотя в приведенной цитате Рамхаль ограничил дви-

жение снизу вверх рамками творения, тем не менее, оно
проникает выше, ибо корни творения связаны с корнями
корней, то есть с бытием Всевышнего. Он не безучастен к
происходящему на земле и не оставляет без внимания не-
гативный сигнал, получаемый снизу. Форма ответа варьи-
руется в зависимости от ситуации: засуха или наводнение,
пожар или землетрясение, война или финансовый крах -
арсенал ответов богат. Но суть одна - сужение светово-
го потока (притока шефы), направляемого Им в нижние
миры. Столь неблагоприятное развитие событий мудре-
цы называют «сокрытие Лица». Усиление потока шефы
- признак «открытия Лица». Похоже на человека: можно
повернуться к другому лицом, а можно затылком. Очевид-
но, что жизненная сила, исходящая от лица, превосходит
ту, что идет от затылка.
Заглянем в прошлое. Во время первого исхода Все-

вышний обратил к нам Своё Лицо: направленный вниз
световой поток был силён, и результат не замедлил ска-
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заться: «Вот взял паем и вывел вас из горнила желез-
ного, из Египта» (Дварим 4:20). Но от египтян Он Лицо
сокрыл, поток шефы оказался скудным, поэтому не хвати-
ло им силы удержать евреев в своей земле. В одном и том
же эпизоде Всевышний проявил Себя по-разному: по от-
ношению к нам Он - сильный, сломивший сопротивление
великой на тот момент державы, а в роли защитника Егип-
та предстал слабым. Определяющим был поток шефы,
направленной на участников противостояния. Усиление
потока демонстрировало Его силу, ослабление - представ-
ляло Его «слабым».
Не эту ли мысль проводит р. Акива: «Когда Исраэль не
выполняет волю Всевышнего, как будто бы ослабевает Его
великая сила»? Суть в том, что грехи приводят к сокры-
тию Лица, поток шефы сужается, у Всевышнего не хвата-
ет силы защитить Свой народ. Сказано: «...как будто бы
ослабевает..». Вслушаемся в слова мудреца: не на самом
деле ослабевает, но лишь «как будто бы». Действительно,
Всевышний тот же, Он по-прежнему Всемогущ, меняется
лишь световой поток, а выглядит так, как будто бы Он Сам
стал слабее. Но для нас это «как будто бы» вполне ощути-
мо: «Зачем же забыл Ты нас навеки, оставил нас на долгие
годы?» Эйха 5:21).
В 3ohap та же идея: «. совершающий грех устраняет

Шхину с её места и вызывает угасание и мрак того места».
Сама Шхина никоим образом не затронута, но луч от Неё,
освещавший какой-то участок духовного пространства,
утратил прежнюю интенсивность, как бы ушёл с того ме-
ста, уступив дорогу более слабому потоку. Отсюда и сло-
ва: «устранение Шхины», «угасание», «мрак».
• И р. Акива, и Зорар сходятся в том, что причина поте-
ри силы кроется в грехах народа. Но царь Давид обраща-
ет внимание на другую, позитивную сторону механизма:
«Дайте силу Элоким...». Этому наставлению Ари-заль
находит неожиданное приложение: «Шхина вытаскивает
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души, находящиеся среди клипот, поднимает их в место
кдуши (в определённую область верхнего мира, свобод-
ную от клипот), обновляет их там и спускает в этот мир в
тела людей» (Шаар гилгулим, гл. 15).
Речь идёт о провинившихся. После смерти их души
либо сразу, либо на каком-то этапе селятся в отведённой
для них области клипот. Во владении ситры ахры множе-
ство филиалов. Назначение одного из них - быть приютом
для неудачников, ожидающих своего часа возвращения в
этот мир, где им будет предоставлен шанс для реабилита-
ции. Самостоятельно выбраться оттуда они не в состоянии,
ибо грехи предыдущего рождения подорвали силу их душ.
Заботу вызволить их из «зала ожидания» берёт на Себя
Шхина. Ари-заль продолжает: «..однако Она поднимает
их оттуда, используя действия людей и их молитвы, как
сказано: Дайте силу Элоким». Бывает, что человек отли-
чился каким-то действием, будь то мицва (заповедь), мо-
литва или хороший поступок. Хорошее начинание имеет
продолжение, выходящее за рамки материального мира.
Возникает определённая нематериальная сила, которой
по цепочке, созданной Всевышним в момент сотворения
мира, суждено добраться до Шхины. Воспользовавшись
этой силой, Шхина извлекает душу, застрявшую в клипот.
Об этом сказано: «Дайте силу Элоким...».
Разумеется, Всевышний мог обойтись Своими силами,

не прибегая к помощи извне, но таковы установленные
Им правила: без дополнительной силы, поступающей с
нижнего этажа творения, Он оставит всё как есть. Выгля-
дит так, будто Ему не справиться без помощи со стороны.
Для души, мечтающей выбраться на свет, от этой будто
бы «слабости» Творца легче не становится. Долгой бес-
сонной ночью душа мается во мраке клипот в ожидании,
когда кто-то на земле, сам того не ведая, окажет ей неоце-
нимую услугу - добавит силу Элоким.

27



Как учат мудрецы, открытие или сокрытие Лица Все-
вышнего в значительной степени зависит от людей. Согла-
суются ли с этой концепцией слова Ари-заля: «Элока оде-
вает душу, скрывает её от клипот, чтобы они не пристали
к ней»? Душа, о которой говорит Ари-заль, - это Верхний
Человек. Разумеется, что к Нему клипот пристать не могут.
Максимум, на что они способны, - это сузить световой по-
ток, излучаемый Шхиной. Настораживают слова: «.. скры-
вает её от клипот». По утверждению Ари-заля, особенность
одеяния такова, что оно скрывает и тем самым изолирует
Всевышнего от клипот. В таком случае получается, что им
не позволено сузить световой поток, но это вступает в про-
тиворечие с концепцией двустороннего движения, предус-
матривающей такую возможность.

Сам Ари-заль (Эц хаим 42:4) так справляется с пробле-
мой: когда греховность возрастает, одежда покидает Верх-
него Человека, поднимается наверх, к корню, из которого
возникла, то есть к Имени Элока. Ситуация изменилась:
утратив защиту, Верхний Человек становится доступным
для клипот (не Он Сам, но Его шефа). Всевышний следу-
ет правилам, которые Сам же установил: подчиняясь зако-
ну двустороннего движения, Он вынужден регламентиро-
вать световой поток, отправляемый в творение, скрывать
от творения Своё Лицо. Если поток шефы оставить неиз-
менным, то клипот, возросшие от обилия грехов, получат
чрезмерное питание, потучнеют; их разрушительная сила
увеличится, и мироздание окажется под угрозой.

Устранение одежды Верхнего Человека нашло отраже-
ние в нижнем мире: «И сделал halle Элоким челове-
ку и его жене одежды кожные, и облачил их» (Берешит
3:21). Всевышний не портной, и речь здесь не об одежде
в привычном смысле этого слова. Рамхаль (Адир бама-
ром) поясняет, что вначале Адама и Хаву окружал свет,
грех же повлёк за собою устранение одежды из света, на
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смену которой пришла одежда души иного качества, сво-
его рода «духовная кожа». Естественно, что сами они не
могли сшить такую одежду, поэтому и сказано: «И сделал
hallle Элоким….. одежды...».
Временами нечто подобное происходит в бытии Все-
вышнего. На смену одежды Верхнего Человека, отошед-
шей к корню Элока, от того же корня приходит другая
одежда, менее светлая, сужающая световые потоки в боль-
шей мере, чем та, что ей предшествовала. Так Всевышний
скрывает Своё Лицо.
В силу Великого замысла мир физический служит ил-

люстрацией мира невидимого. Как легко запачкать кожу,
так и не составляет труда загрязнить негативной приме-
сью одежду души. Душа не остаётся нейтральной к по-
добному изменению. Её былая привязанность к своей оде-
жде, чистой и прекрасной, сменяется охлаждением: кому
хочется носить грязное бельё? Как следствие, излучаемый
душой свет блекнет, духовность человека довольно бы-
стро сходит на нет. Отчасти и, разумеется, с некоторыми
оговорками это, как мы убедились, напоминает происхо-
дящее наверху. Верхний сюжет, в центре которого стоял
Всевышний, нашёл воплощение в земных декорациях, где
главный герой - человек. И это закономерно, ибо Творец,
творение и человек идентичны.
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6. НАЧАЛО БЫТИЯ
Имя Элока. «Органы» Всевышнего.

Имя: реальность и модель

Вначале сотворил Элоким небо и землю.
(Берешит 1:1)

Спросилр. Шимон бен Йеноцедок у р. Шмуэля бен Нах-
• мана: Откуда возник свет? Сказал ему: ...Всевышний

закутался в него, как в одежду, и засверкало прекрасное
сияние…» (Мидраш раба 3:4). Ответ р. Шмуэля навряд
ли удовлетворил р. Шимона, ведь того интересовала при-
рода возникновения света, а в ответе это никак не прозву-
чало. С другой стороны, трудно представить, что р. Ши-
мон, отвечая, полностью обошёл суть вопроса. Как пра-
вило, мудрецы облекают свои мысли в скрытую форму,
догадаться до истинного смысла их слов - задача нелёг-
кая. Поскольку сказанное р. Шмуэлем нельзя расценить
как прямой ответ, определённо в его словах существует
подводное течение. Попытаемся добраться до истинного
смысла сказанного им.
В комментариях Ари-заля назван корень, из которого

возникла одежда Верхнего Человека, - Имя Элока. Верхний
Человек, его одежда, Имя Элока - всё это атрибуты бытия
Всевышнего. Однако Рамхаль упомянул это Имя в отрыве
от Его бытия, иначе, чем его описывают мекубалим (знато-
ки тайного учения). «Каждому еврею необходимо верить и
знать, что есть Сущий, Первый, Предшествующий всему
и Вечный. Он вызвал и вызывает бытие абсолютно всего,
что возникает в творении, и Он - Элока» (Дэрэх аШем
1:1:1). Имя Элока Рамхаль адресует Началу Начал - точке,
у которой невозможно обнаружить начала. Рамхаль про-
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должает: «Ещё следует знать, что Сущий в Своём истин-
ном бытии абсолютно непостижим» (Дэрэх halleu, 1:1:2).
Уместен вопрос: если Всевышний абсолютно непости-

жим, то каким образом Рамхаль сумел постичь суть Имени
Элока, ведь в имени как таковом уже заложена существен-
ная информация об его носителе? С помощью Ари-заля
мы «постигли», что Элока служит корнем одежды Верхне-
го Человека и что составная часть этого Имени, Имя Кейл,
является одним из Имён Всевышнего и способствует рас-
пространению света. Ознакомление с гиматриями Имени
Элока расширило наши представления об этом Имени.
Недоумение возрастает, поскольку, назвав запредель-

ную область бытия Всевышнего Именем Элока, Рамхаль
оказался в конфликте с учением Ари-заля. Чтобы уяснить,
в чём именно состоит несоответствие двух точек зрения,
Ари-заля и Рамхаля, нам придётся сделать некоторое от-
ступление, которое расширит наше представление о бы-
тии Творца.
Описывая свойства Всевышнего, Ари-заль сообщает о
двухстах сорока восьми Его органах. Нелепо полагать, что
у Всевышнего на самом деле существуют органы в при-
вычном для нас смысле этого понятия. Как в таком случае
относиться к образам ТаНаХа: «И обонял hale благо-
ухание, и сказал аШем в сердце своём...» (Берешит

8:21); «. глаза hallea, блуждают они по всей земле»
(Зехарья 4:10); «И услышал аШем, и возгорелся гнев
Его» (Бемидбар 11:1); «. .вот рука hal будет на скоте
твоём, который в поле...» (Шмот 9:3)? Ари-заль поясня-
ет, что все эти органы - лишь световые потоки Его бытия,
которые получили определённые названия: глаз, ухо, рука,
сердце и тому подобное. Поскольку ТаНа! употребляет
эти слова, то и мы вправе пользоваться этой терминологи-
ей, говоря о Всевышнем (Ари-заль, Эц хаим 1:4).
Рамхаль неоднократно возвращается к выяснению при-
чин, позволяющих пророкам говорить о Всевышнем так,
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будто у Него есть атрибуты, свойственные человеку. В
свою очередь Ари-заль подчёркивает, что подобное до-
пустимо лишь применительно к определённому уровню
Его бытия и что существует черта, за пределами которой
использование любых названий применительно к Все-
вышнему теряет всякий смысл (Ари-заль, Эу хаим 4:2).
Очевидно, что описать такое понятие как Начало Начал
практически невозможно, ибо Оно расположено намного
выше черты, о которой толкует Ари-заль. Естественно,
что утверждение Рамхаля: «Он - Элока» вызывает недоу-
мение. Употребление Имени и есть описание.
Мысль Ари-заля о том, что правомерно описывать Все-

вышнего в терминах, характерных для описания челове-
ка, оставляет место вопросу: право у нас есть, но какой
смысл говорить, скажем, о Его руке, если у Всевышнего
нет руки? Читая ТаНаХ, мы неоднократно сталкиваемся
с описаниями «человеческих» атрибутов и свойств Все-
вышнего и не задумываемся о странности подобных со-
поставлений. Мы к ним привыкли, и привычка блокирует
разум от размышлений о том, какая польза в названиях, не
связанных с реальностью, более того, создающих ложное
представление о Творце.
Общепринятое обьяснение таково: если бы ТаНаХ не
прибегал к привычным для нас образам (рука, глаз, серд-
це и тому подобное), мы не могли бы узнать что-либо о
Всевышнем, Который на нас абсолютно не похож, и, как
следствие, были бы полностью отрезаны от Него. В нашем
лексиконе нет и не может быть слов, адекватно отража-
ющих бытие Творца. Именно по этой причине нам при-
ходиться использовать имеющийся в нашем распоряже-
нии арсенал, позволяющий получить хотя бы отдалённое
представление о Нём.
Итак, на одной чаше весов - абсолютный отрыв от Все-

вышнего, обусловленный невозможностью подбора под-
ходящих слов, а на другой - использование понятий, пусть

32



и неадекватных, но всё же позволяющих иметь с Ним хоть
какое-то соединение. При таком обьяснении путь, по кото-
рому пошёл ТаНаХ - за неимением лучшего избрать мень-
шее из зол - представляется странным, настораживает.
Подход Рамхаля принципиально иной: он утверждает,
что приписывание Всевышнему человеческих свойств не
продиктовано лишь безвыходностью ситуации, но за этим
стоит нечто большее. «Глазу человека соответствует глаз
Всевышнего, с помощью которого Он наблюдает за всеми
обитателями земли, дабы судить дела их, как сказано (Бе-
решит 18:21): «Спущусь и посмотрю...». Ухо человека -
в соответствии с тем, что Всевышний слушает молитвы и
восхваления, произносимые людьми, как написано (Шмот
2:24): «И услышал Элоким их крик». Рот человека - в со-
ответствии с устами Всевышнего, которыми Он говорит в
видениях пророков, и доносит великолепие Своего голоса
до ангелов, исполняющих Его слова. И так любую часть
тела можно обьяснить качествами, в которых Творец про-
являет Себя по отношению к созданным. В теле человека
есть правая и левая стороны из-за парности большинства
органов: два глаза, два уха, две руки, две ноги. Так и каче-
ства Всевышнего двойственны: то милость, то наказание,
то заслуга, то вина» (Даат твунот, п.80).
Звучит странно: оказывается, у Всевышнего есть орга-

ны - глаз, рука, нога, но обратим внимание, какие слова
выбрал Рамхаль, говоря об этом: «. любую часть тела
Всевышнего можно объяснить качествами, в которых Гво-
рец проявил Себя по отношению к созданным». Качества
Всевышнего - это Его действия в рамках Его собственного
бытия, а также по отношению к созданным. Оказывается,
«части тела» Всевышнего - не что иное, как Его действия.
Такой подход согласуется с точкой зрения Ари-заля: ор-
ганы Всевышнего - это световые потоки Его бытия, полу-
чившие названия «глаз», «ухо», «рука», «сердце». Свето-
вой поток и есть Его действие. Глаз Всевышнего и Его зре-
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ние совпадают, ибо оба они тот же самый световой поток.
У человека иначе - органы тела и их действия разделены:
есть ухо, которое слышит; глаз, который видит; рука, кото-
рая действует.
Ранее мы полагали, что наличие у Всевышнего атрибу-
тов, свойственных человеку, делает Его в какой-то степе-
ни понимаемым, и в этом их задача. Сейчас нам открылся
более глубокий смысл этих понятий. Так, говоря о глазе
Всевышнего, пророк сообщает, что в пророческом виде-
нии ему было открыто конкретное действие Творца, суть
которого в наблюдении, то есть в сборе информации о
происходящем на земле, что представляет собою ступень,
предшествующую Суду.
У каждого светового потока своя функция; у одного -

наблюдение, у другого - слушание: «...Всевышний слу-
шает молитвы и восхваления». Два потока - два действия
и, следовательно, два органа - глаз и ухо. Но не только это.
Раньше казалось, что будь мы более развиты и способны
понимать бытие Всевышнего иным способом, не прибегая
к помощи привычных названий органов тела, то необходи-
мость использования этой терминологии отпала бы сама
собой. Теперь мы видим, что это не так: глаз, ухо, сердце,
рука Всевышнего существуют независимо от нашего уме-
ния размышлять о Нём и являются обьективной реально-
стью, Его световыми потоками.

Творец, творение и человек идентичны. Естественно
предположить, что глаз Всевышнего и глаз человека ка-
ким-то образом друг с другом связаны. «Отдельные дей-
ствия Всевышнего служат корнями для частей тела чело-
века. Разве названия органов тела не отражаются в дей-
ствиях Всевышнего, как следствие в причине? Если мы
говорим: «рука hallea», то понимаем под этим опреде-
лённое действие, присущее Всевышнему, так что в соот-
ветствии с ним обнаруживается рука у человека. Такое Его
действие является корнем для этой части тела. И поэтому
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она (часть тела) называется (так же), как действие Все-
вышнего» (Гинзей Рамхаль, стр. 81). Зависимость органа
человека от органа Всевышнего Рамхаль определяет как
причинно-следственную связь: рука Всевышнего - при-
чина, а рука человека - следствие или, что то же самое,
корень и ветвь.
В терминологии мудрецов названия корня и ветви со-

впадают. В данном примере и корень, и ветвь называются
рукой. Причём, поскольку земной объект является лишь
следствием, то его название заимствовано у его верхнего
прообраза. В этом принципиальное отличие языка Торы
от всех остальных языков. В иврите слова берут начало
в бытии Всевышнего, а не служат, как в других языках,
лишь для обозначения предметов, не неся информации о
скрытой сути предмета или о его скрытых свойствах. Так,
слово 7' (рука) несёт смысловую нагрузку, которая заложе-
на в буквах слова и в их очерёдности. Изменение порядка
букв приводит к новому слову - " (довольно). Для знато-
ков конфигурация букв - источник знания об их верхних
прообразах, то есть о световых потоках («верхних бук-
вах»), всевозможные комбинации которых образуют верх-
нЮю Тору. «Всевышний смотрел в Тору и строил мир»
(Мидраш раба 1:1). Информация извлекается также и из
гиматрии слова, что исключено в других языках. Вгляды-
ваясь в буквы и слова Торы, изучая их формы, сочетания,
гиматрии, мы постигаем Творца мироздания.
Между верхними и нижними созданиями обнаружива-
ется причинно-следственная связь. Не вдаваясь в детали и
существенно упрощая картину, можно говорить о цепочке,
связывающей корень и ветвь. Поднимаясь от звена к зве-
ну, создание на каждой ступени принимает форму, свой-
ственную данному уровню. Имя всей цепочки совпадает
с названием любого её звена. Пребывая в видимом мире,
мы знаем это имя, ибо взаимодействуем с нижним зве-
ном. Протяжённость цепочки велика: она пронизывает все
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уровни творения, входит в бытие Всевышнего и продолжа-
ет подъём. Как отмечает Ари-заль, на каком-то этапе вос-
хождения цепочка теряется из виду, и возникает черта, за
которой верхние буквы не обнаруживаются. Нет букв - нет
имени. Зримым образом этого явления могут служить мо-
лекулы, из которых состоит предмет. С одной стороны, он
возник из молекул, и в этом смысле является следствием, а
они - причиной. С другой стороны, невозможно разглядеть
в самих молекулах нечто, отвечающее имени предмета. В
самой верхней области бытия Всевышнего, в Начале На-
чал, ни о каких буквах речь не идёт. Отсюда и вопрос, воз-
никший перед нами вначале: на каком основании Рамхаль
самому Высокому соотнёс Имя Элока.

•Черта, о которой говорит Ари-заль, разделяет бытие
Всевышнего на две области. Световым потокам в ниж-
ней из них даны названия, тогда как в верхней области у
них названий нет. В то же время мекубалим описывают
безымянную область, прибегая при этом к таким словам
как «ухо», «глаз», «рот», «нос», «волосы» и тому подоб-
ное. Как увязать это с отсутствием букв?
Суть в том, что в нижней области имена несут в себе
информацию о световых потоках - действиях Всевышнего.
И это то, о чём ранее шла речь: глаз Всевышнего, рука Все-
вышнего, ухо Всевышнего и так далее. Те же слова, но за
пределами черты представляют собою всего лишь модель
процесса, скрытого от разума. Скрытого в силу того, что
нет слов и букв, соотносимых с той верхней областью.
Чтобы яснее понять концепцию, построим модель. У

каждого из созданий есть внутренний и внешний аспекты
(Ари-заль, Эч хаим 49:2). В человеке это душа и тело. У
души, в свою очередь, тоже два аспекта: внутренний - не-
шама и внешний - нефеш. Так же и у тела: внутреннее тело
и внешнее тело, внутреннее (духовное) сердце и внешнее
(материальное) сердце. Даже неодушевлённый камень
наделён внутренней стороной, которую, исходя из общей
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концепции, условно можно считать его душой. У камня, в
отличие от человека, души как таковой нет, но внутренний
аспект камня служит моделью души. Слово «душа» при-
менительно к камню - название модели. В области бытия
Всевышнего, расположенной ниже черты, на которую ука-
зал Ари-заль, глаз Всевышнего - это название реального
светового потока. Глаз за чертой - название световой об-
ласти, реальность которой не имеет отношения к глазу. Но
поскольку, в силу каких-то присущих ей свойств, она мо-
жет считаться моделью глаза, её так и назвали. И тогда Имя
Элока, соотнесённое с областью, расположенной ниже
черты, действительно характеризует ту область. Однако то
же самое Имя, обозначающее область по другую сторону
черты, отвечает всего лишь условной модели той области.
Возможно, Рамхаль воспользовался принципом модели,
когда обозначил Именем Элока самую высокую сферу бы-
тия Всевышнего. С другой стороны, модель правомерна
лишь при наличии определённой аналогии между нею и
объектом, для которого она служит моделью. Что касается
Начала Начал, то из-за Его абсолютной непостижимости
об аналогии говорить не приходится. Что же всё-таки по-
будило Рамхаля воспользоваться этим Именем?
Сколь пристально не всматривайся в корень яблони,
яблока в нём не разглядеть, но, определённо, в нём за-
ложен потенциал, из которого впоследствии получится
яблоко. Начало Начал скрыто от разума мудреца, от глаз
пророка, в Нём, в Начале Начал, невозможно распознать
ни единой детали. Но поскольку Оно - корень всего, всё
остальное присутствует в Нём в виде потенциала. И хотя
Имя Элока не несёт информации о Начале Начал, всё же
Имя это содержится в Нём в качестве потенциала. Оста-
лось лишь уяснить, что побудило Рамхаля для описания
Начала Начал предпочесть Имя Элока другим Именам,
присутствующим в Начале Начал на тех же основаниях, а
именно как потенциалы.

37



7. ПРИНЦИП ВОЗНИКНОВЕНИЯ
СВЕТА

Элока и Начало Начал. «Душа кости».
Первое сокращение света

Ведь Элока - вершина Небес и темя
звёзд, взгляни же, как высоки они!

(Ийов 22:12 )

Вернёмся к знакомому нам Мидрашу. Р. Шимон спро-
сил: «Откуда возник свет?» и услышал в ответ: «Все-

вышний закутался в свет, как в одежду, и засверкало пре-
красное сияние от одного конца мира до другого конца».
Р. Шмуэль в своём ответе не пожелал раскрыть механизм
возникновения того света, который предшествовал сотво-
рению мира. Зададимся вопросом: а был ли таковой? Если
бы р. Шмуэль сказал: «Всевышний закутался в одежду, и
возникло сияние», наш вопрос остался бы неотвеченным.
Но фраза иная: «Всевышний закутался в свет, как в оде-
жду….». Если так, то сомнение исключено: свет на тот мо-
мент уже существовал, ибо был использован Всевышним
как одеяние. Опираясь на эту скудную информацию, по-
пытаемся понять, каким образом возник свет.
Итак, речь идёт о свете, существовавшем ещё до сотво-
рения мироздания. В отвечающей Имени Элока одежде
Верхнего Человека, в которую «закутался» Всевышний,
тот свет присутствовал. Рамхаль поднял Имя Элока не
только выше черты, за которой имена утрачивают реаль-
ность, превращаясь в названия моделей, но ещё выше - в
Начало Начал, где исключены любые модели. Там Элока
- лишь потенциал среди множества других потенциалов,
однако для описания Начала Начал Рамхаль остановил
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свой выбор на этом Имени. Причина в том, что именно
этот потенциал стал реализовываться в первую очередь:
опережая все остальные реализации, возникла одежда.
Точнее, поскольку мы находимся гораздо выше черты, то
не сама одежда, а её модель. Почему это именно так, и
связано ли это первое запредельное одеяние со светом или
свет возник на одном из более поздних этапов, - обо всём
этом сейчас пойдёт речь.
Творец, творение и человек идентичны. Учитывая это,
построим модель, отражающую первую ступень бытия
Всевышнего.

«Поскольку Создатель, благословен Он, не скроет лицо
своей доброты навсегда, то и тело также не прекратит своё
существование совершенно, и душа не покинет его окон-
чательно. Вот какое знание получили (от предыдущих по-
колений) наши мудрецы: вместе с костями в могиле оста-
ётся некая жизненная сила, названная мудрецами «душа
кости», которая поддерживает мёртвых для будущего вос-
крешения» (Рамхаль, Даат твунот, п. 130).
Суть смерти - отделение души от тела. Оказывается,

хотя это и звучит непривычно, не вся душа покидает место
своего временного пристанища, какая-то незначительная
её часть остаётся в земном измерении. Представим мыс-
ленно реанимацию: душа возвращается и встречается со
своей нижней частью, которая всё ещё удерживается те-
лом. Части души соединяются, и происходит возвращение
к начальному состоянию. В нашем примере прошедший
реанимацию человек не отличим от того, каким он был до
клинической смерти. Теперь внесём в сценарий неболь-
шое изменение: возвращающаяся душа покрыта оболоч-
кой, назначение которой - предотвратить слияние души с
той её частью, что пребывает внизу. На этот раз возврата
к первоначальному состоянию не произойдёт, душа по-
койного займёт место по другую сторону оболочки; воз-
никнет новое образование, как бы иной человек. Нечто
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подобное, как сообщают мекубалим, произошло в самой
верхней сфере бытия Всевышнего.
Изначально Начало Начал заполняло собою абсолют-

но всё, то есть не существовало ничего вне Его и поми-
мо Него. Затем Оно покинуло некоторую область, оставив
там всего лишь световой след. Самоустранение Начала
Начал из этой области напоминает уход души, заполняв-
шей всё тело, а затем покинувшей его. (Аналогия, тем не
менее, не совсем точна: душа присутствовала в теле и от-
делилась от места, её ограничивающего, в то время как у
Начала Начал ограничений, естественно, не было.) Воз-
никший в результате ухода Начала Начал световой след
ассоциируется с минимальной долей души, оставшейся в
костях. За первым действием последовало второе: нижний
уровень Начала Начал вернулся на прежнее место. Похо-
же на реанимацию, но с поправкой: у человека вся душа
вернулась назад, а у Начала Начал - лишь нижняя часть. И
ещё одно важное добавление: Всевышний не захотел, что-
бы возвращению Начала Начал сопутствовало Его сли-
яние с оставленным световым следом (подобно первому
варианту реанимации). Ведь тогда последний полностью
бы нивелировался, и всё приняло бы первоначальный вид.
Поэтому Начало Начал было заключено внутри тончай-
шей световой оболочки, отделявшей Его от светового сле-
да, вследствие чего была устранена возможность возвра-
щения к истоку. Рамхаль сравнивает возникшее образова-
ние с направленной вниз трубой, внутри которой струится
свет (Клалим ришоним, п.6).
В этой оболочке угадывается прообраз одежды Все-
вышнего. Первое одеяние, безусловно, представляло со-
бою свет. Понять нетрудно: внутри «трубы» струится На-
чало Начал - потенциал любой разновидности света, а вне
её - всевозможные световые области, световые потоки.
Ясно, что и сама разделяющая оболочка («труба») не мо-
жет быть ничем иным, как светом.
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После предпринятого путешествия в верхние миры
попробуем разглядеть общее в тех конкретных случаях,
о которых шла речь. Начнём с более близкого нам поня-
тия, с человека. Душа и тело несхожи: одно по природе
материально, другая - нет. Соединение двух начал сопро-
вождается проникновением верхнего в нижнее. Когда Ma-
ноах и его жена осознали, что с ними говорит ангел, то «...
пали они лицом на землю. ...И сказал Маноах жене своей:
Наверное, мы умрём, ибо ангела видели мы» (Шофтим
13:22). Страх Маноаха вполне обоснован: создание из пло-
ти и крови не может находиться в присутствии существа
нематериального и остаться при этом живым и невреди-
мым. Так и вход души в тело сопряжён с трудностью: ма-
териальное тело не приспособлено к соприкосновению со
светом души. В этом одна из причин, почему при спуске в
тело душа вынуждена воспользоваться одеждой - проме-
жуточным созданием между нею и телом. Одеянию тоже
присущ свет, но, поскольку интенсивность света одежды
гораздо меньше, чем у света души, с таким светом тело
ужиться в состоянии.
Не та же ли схема прослеживается в творении? Соб-

ственного света оно лишено. Откуда в таком случае взять-
ся свету? Более высокий уровень, в данном случае - Все-
вышний, окружил Себя оболочкой. И на нижнем уровне,
в творении, возникло сияние, пронизывающее все мно-
гочисленные области мироздания, подобно тому как свет
души сообщает жизненную силу всем органам тела.
В бытии Всевышнего всё та же схема. Верхний Человек

получил одеяние от Элока и, воспользовавшись одеянием,
направил Свой свет в тот уровень Своего бытия, что на
ступень ниже. Теперь и там распространилось сияние.
Все три примера - человек, творение и бытие Все-

вышнего - объединяет один принцип, который начал ре-
ализовываться уже на самой ранней стадии. Начало На-
чал окружило Себя тончайшей оболочкой, цель которой
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- обеспечить переход от абсолютно непознаваемой беско-
нечности, бытия потенциалов, к ступени на ранг ниже, к
бесконечности, когда потенциалы начинают раскрываться.
Здесь тоже потребовалось сокращение света, достигнутое
благодаря одеянию. Оказалось, что на вопрос р. Шимо-
на об источнике происхождения света («откуда возник
свет?»), р. Шмуэль дал исчерпывающий ответ. Ответ р.
Шмуэля обрисовал схему возникновения света в самом
общем виде, но для описания схемы он прибегнул к кон-
кретному примеру, в котором отражен переход от света
Всевышнего к творению: «..Всевышний закутался в свет,
как в одежду, и засверкало прекрасное сияние...». Звучит
парадоксально: появлению сияния в творении предше-
ствовало убавление света Всевышнего, но таков принцип
возникновения света в любой области. Изученные нами
примеры - иллюстрация этого принципа.
В Мидраше осталась деталь, на которую мы до сих пор
внимания не обращали: «Он сказал ему это шёпотом...».
Что побудило р. Шмуэля понизить голос до шёпота? Что
стоит за этим? Мидраш нуждается в разьяснении.
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8. СИЛА УЧИТЕЛЯ В УЧЕНИКЕ
Знание Всевышнего о Самом Себе.

Фактор, сопутствующий постижению.
Пророк Элияу и пророк Элиша.
Учитель и ученик. Отец и сын

И увидали его издали сыны пророков, что в Йерихо,
и сказали: Покоится руах (душа) Элияну на Элише.

(Мелахим 2:2:15)

Вссвышний закутался в свет, как в одежду и засверкало
прекрасное сияние от одного конца мира до другого. Р.

Шмуэль сказал ему это шепотом. Сказал ему р. Шимон:
Сказанное тобою уже известно: «Всевышний окутан све-
том, как одеянием...» (Телилим 104:2), а ты передаёшь мне
это шёпотом. Ответил ему: Как мне это передали шёпо-
том, так и я передаю тебе шёпотом» (Мидраш раба 3:4).
Как видим, образ Всевышнего, облачённого в одеяние из
света, не нов, - ещё царь Давид обращался к нему.
И ответ р. Шмуэля, и наблюдение царя Давида по суще-

ству говорят об одном и том же - об одеянии Всевышнего,
но их высказывания отличаются формой, в которую каж-
дый из них облачил свою мысль. Р. Шмуэль говорит о дей-
ствии Всевышнего: «Закутался в свет, как в одежду», в то
время как царь Давид описывает, как выглядит Всевышний
в результате совершённого действия: «Всевышний окутан
светом...». Такое построение фразы предполагает нали-
чие стороннего наблюдателя, смотрящего на Всевышне-
го, но видящего вместо Него лишь одеяние. Кто он, этот
сторонний наблюдатель? Пророк? Ангел? Возможно, но
есть и иная интерпретация: сторонний наблюдатель - Сам
Всевышний, но на том уровне Его бытия, что на ступень
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ниже. Лестница, ведущая от Начала Начал к мирозданию,
состоит из множества ступеней, каждая из которых - один
из уровней Его раскрытия. Не будь одеяния, между сту-
пенями не было бы различия, ведь разница лишь в том,
насколько Он открыл Себя на каждой из ступеней. Назна-
чение одеяния двоякое: одно - чтобы скрыть более высо-
кий уровень. От кого скрыть? Звучит парадоксально, но от
Самого Себя, находящегося уровнем ниже. (Отчасти на-
поминает тело человека: голова «знает» про руку и управ-
ляет ею, но рука не осведомлена об устройстве головы.)
Другое назначение одежды - подготовить переход на сле-
дующую ступень. Выбор одежды определяет, что именно
будет позволено увидеть нижнему уровню, ведь перед ним
не сама верхняя ступень, но её одежда.
По сути это та же схема, которую имел в виду р. Шму-

эль и о которой подробно говорилось в предыдущей гла-
ве. И хотя р. Шмуэль не сформулировал её явно, всё же
он дал понять, что в его ответе содержится второй план.
Сама форма его ответа есть указание на скрытое - шёпот
и пояснения к нему: «...как мне это передали шепотом, так
и я передаю тебе шёпотом». К шёпоту необходимо при-
слушиваться. Поскольку перед нами Мидраш, то недоста-
точно ограничиться простым прочтением. Высказывания
мудрецов всегда имеют духовную подоплёку, причём суть
сказанного именно в ней. Прислушаться означает вслу-
шаться, вникнуть, постараться понять сказанное самосто-
ятельно, без посторонней помощи. Такой подход в пере-
даче скрытого знания свойственен еврейской традиции.
Р. Шмуэль подчёркивает: «...как мне передали шепотом,
так и я передаю тебе шёпотом».
На первый взгляд, кажется, что р. Шмуэль оставил р.

Шимона с проблемой один на один, не оказав никакой
поддержки в её разрешении. Однако не будем спешить с

•заключением, ведь пути постижения Торы нелинейны. По-
хожую ситуацию встречаем в Талмуде, где приведен ди-
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алог р. Хисды и р. Рами бар Хама. Не будем вдаваться в
суть палахического вопроса, с которым р. Хисда пришёл
к р. Рами, но обратим внимание на реакцию последнего:
вместо ответа р. Рами предложил р. Хисде оказать ему ка-
кую-нибудь услугу. Вид услуги роли не играл, р. Хисда
был волен выбирать её сам. Р. Хисда принял условие и,
взяв головной убор, обвязал им голову р. Рами, после чего
получил ответ на свой вопрос (Бава кама 20а). Этот ответ
представлял собою широко известное утверждение мудре-
цов, которое р. Хисда наверняка помнил наизусть. Тем не
менее, до сих пор ему не приходило в голову связать это
утверждение с проблемой, которую он пытался разрешить.
Напоминает Мидраш: р. Шмуэль соединил известные сло-
ва царя Давида с обсуждаемым вопросом. И в Талмуде, и
в Мидраше отвечающие не пожелали расшифровать, что
стоит за этим соединением, они лишь констатировали его
наличие. И всё же р. Хисде удалось самостоятельно дойти
до сути. Но почему именно сейчас, ведь, по существу, р.
Рами не открыл ничего нового, а лишь предложил посмо-
треть на то, что давно известно, свежим взглядом, не бо-
лее того? Талмуд предлагает объяснение: Небеса помогли!
Напрашивается вопрос: а что изменилось, ведь проблема
существовала и до разговора двух мудрецов? Почему до
этого момента Небеса оставались безучастны?!
Вспомним: прежде, чем ответить, р. Рами попросил об

услуге, и р. Хисда беспрекословно исполнил его желание.
Дело не в конкретном действии, а в том, что в результате
действия изменилась расстановка сил: прежде р. Хисда и р.
Рами были на равных, теперь же р. Хисда не просто ученик,
а словно слуга, внимающий голосу господина. Странно, но
это изменение повлияло на понимание. Неясно, правда, как
к этому причастны Небеса. Ссылка на Небеса - явное ука-
зание на нелинейные законы постижения Горы. Но, и не бу-
дучи линейным, закон остаётся законом, то есть представ-
ляет собою общее правило, которым можно овладеть.
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За несколько минут до своего ухода из мира пророк
Элияну обратился к преданному ученику-слуге, пророку
Элиша: «...проси, что сделать мне для тебя, прежде чем
я буду взят от тебя. И сказал Элиша: Прошу, пусть руах
(душа), который на тебе, будет на мне вдвойне. И сказал
он: Трудного ты попросил. Если ты увидишь, как я буду
взят от тебя, то сбудется тебе это; а если нет, - не сбу-
дется» (Мелахим 2:2:9-10). Что именно попросил Элиша
у учителя? - Душу? Но ведь душа - не костюм, который
можно одолжить!
Пророческое видение зависит от двух факторов. Пер-

вый - намерение Всевышнего открыть пророку тот или
иной участок верхнего мира. Какой именно, Он решает
Сам. Даже если пророк «заказывает» нечто определенное,
Всевышний оставляет за собою право откликнуться на
просьбу или же оставить её без ответа. Второй фактор -
сила души пророка. Душа - сосуд, в который вливается
пророческое видение. Емкость сосуда определяет высоту
пророчества. Элиша пожелал иметь силу души учителя:
«... Пусть будет на мне... душа, которая в тебе». Есть ещё
одна сторона души, несвязанная с пророчеством: душа
может действовать в материальных рамках нелинейно, в
частности, творить чудеса. Эту способность Элиша также
пожелал позаимствовать у учителя.

Как это осуществить? Ведь у каждого своя душа, свой
масштаб личности. Элияну нашёл решение: «Если ты уви-
дишь, как я буду взят от тебя, то сбудется тебе это...». В
момент ухода учителя из мира Элише было необходимо
что-то разглядеть. Что именно, не сказано. Зорар (1:192а)
разьясняет скрытый смысл слов пророка: Элияну остав-
лял Элише свой руах (душу). От Элиши требовалось по-
стигнуть этот руах внутренним зрением («если ты уви-
дишь...»). В случае успеха ученик овладел бы тем, что
ему оставил учитель. И тогда две души, его собственная и
приобретённая, сосуществовали бы в одном теле, Элиша
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обрёл бы желаемую силу. Позднее мы вернёмся к более
подробному объяснению этого эпизода.
Историю, описанную в ТаНаХе, Зопар возводит в пра-
вило: «Всматривающийся в то, что учит у своего рава,
и [тот, кто] видит рава в его мудрости, добавляет к сво-
ей душе большее» (там же). Зобар ставит акцент на том,
что при изучении крайне важно соприкосновение с душой
учителя: ученик видит рава, но не самого по себе, не его
физический образ, а его духовное начало, проступающее
сквозь призму учения, как сказано: «...видит рава в его
мудрости». Отчасти напоминает картину, несущую на
себе отпечаток личности её создателя. Одно дело - быть в
непосредственном контакте с художником, другое - когда
произведение даёт возможность почувствовать личность
автора и с нею соприкоснуться. Если ученику удаётся до-
стичь такого рода контакта, его душа приобретает допол-
нительную силу постижения. Элияу ушёл из мира, но
для Элиши физическое отсутствие Элину не было столь
трагичным, ибо оставленная учителем душа стала частью
души его ученика.
Ари-заль (Шаар гилгулим, гл.10) уточняет, что сила,
переходящая от одного к другому, передаётся не самой
душе, но её одежде. Одежда души - создание нематери-
альное, сравнимое с ангелом. В ней присутствуют различ-
ные составляющие, и все они нематериальны. Один из
компонентов одежды души ученика может прийти к нему
от рава. В духовной сфере свои правила, отличные от пра-
вил материального мира, согласно которым тот, кто отдаёт
другому, теряет то, что отдал (мицва удаки - не в счёт).
В данном же случае приобретённое учеником не убавляет
силу души учителя.
Унаследовать душу можно не только от рава. «Рав даёт

руах ученику, как отец сыну, только это соединение [с ра-
вом] более устойчивое... Отец даёт сыну часть своей души,
и эта часть создаёт одежду душе сына, и из-за этого обязан
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сын (на сыне мицва) почитать отца» (Ари-заль, Шаар гил-
гулим, гл. 10).
Параллель между равом и отцом поможет нам разо-

браться в комментарии Зонар. Слова Элияу - «...если ты
увидишь, как я буду взят от тебя, то сбудется тебе это...»
- Зопар трактует как «если ты увидишь руах, который я
оставлю, когда буду взят от тебя, то сбудется тебе это». Но
это ли увидел Элиша? «И было, когда они шли, и, идя, раз-
говаривали, вот, появилась колесница огненная и кони
огненные, и отделили они одного от другого; и вознёсся
Элияу вихрем в небо. Элиша же, увидев это, вскричал:
Отец мой, отец мой! Колесница Исраэля и всадники его!»
(Мелахим 2:2:11-12). В тексте нет ни слова про руах, кото-
рый, по мнению Зорар, увидел Элиша, и лишь сравнение
учителя с отцом, приведённое Ари-залем, даёт ключ к по-
ниманию мысли Зонар. Возникает естественный вопрос:
почему вместо ожидаемого «Учитель мой, учитель мой!»
- Элиша воскликнул: «Отец мой, отец мой!»? Коммента-
рий Зонар устраняет трудность: Элияу в какой-то степени
стал как отец для Элиши, поскольку одежда души Элиши
в этот момент получила то добавление, которое обычно
сын наследует от отца. Внутренним зрением увидев в себе
руах Элияу, Элиша осознал, что его желание исполни-
лось. Восклицание «Отец мой, отец мой!», вырвавшееся
из сердца в эту минуту, - красноречивое свидетельство
глубины переживания: Элияну покинул его и, в то же вре-
мя, отчасти вселился в него.
Ясно, что изменение в одежде души ученика в корне
меняет уровень постижения. В упомянутом примере из
Талмуда перед р. Хисда стояла скромная задача: разре-
шить конкретную палахическую проблему. Для дости-
жения этой цели не было необходимости в соединении
с душой учителя, но всё же нечто подобное произошло.
Поставив себя в положение слуги, р. Хисда подчеркнул
превосходство р. Рами, заведомо принял его ответ как ис-
тинный. Это произошло потому, что внутренний барьер,
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препятствующий проникновению знания, был устранён.
Более того, заимствование учеником одежды учителя не
только ликвидирует внутреннюю преграду, но устанавли-
вает между ними прямой канал связи. Символично, что из
всего разнообразия возможных услуг р. Хисда выбрал ту,
что связана с головой (головным убором) учителя, тем са-
мым как бы демонстрируя превосходство его разума.
Со своей стороны, р. Рами не стал излагать прямо соб-
ственное видение проблемы, но положился на действие
нелинейного закона передачи знания от учителя ученику.
Суть в том, что в изучаемом материале за его фактиче-
ской, внешней стороной скрыт аспект внутренний, своего
рода душа знания. Сила рава как раз и представляет собою
одну из важнейших составляющих внутреннего, скрытого
аспекта постижения. Чтобы с ней соприкоснуться, необ-
ходимо безоговорочно признать авторитет рава, чему спо-
собствует взятие на себя роли и принятие статуса слуги.
И теперь сила рава, стоящая за кадром, воспринимается
учеником, присоединяется к нему и формирует его соб-
ственное видение. Сказано в Зорар: «Всматривающийся в
то, что учит у своего рава и тот, кто] видит рава в его му-
дрости, добавляет к своей душе большее» (3ohap 1:192a).
По тому же пути пошёл р. Шмуэль. Перейдя на шёпот,
он определил для р. Шимона роль вслушивающегося в его
слова, вникающего в мысль учителя. Слова: «Как мне пе-
редали шёпотом, так и я передаю тебе шёпотом» намекают
на скрытую, тайную сторону информации, передающейся
из поколения в поколение. Это само по себе подталкивает
р. Шимона безоговорочно принять утверждение р. Шмуэ-
ля как истинное. Не открывая прямо скрытое, р. Шмуэль
полагается на незримый канал передачи знания от учителя
ученику. Если Небесам будет угодно, р. Шимон доберётся
до скрытого знания.
Мир неоднозначен. И, тем более, это относится к Торе,
по которой скроено творение. У шёпота есть ещё одна сто-
рона - конфиденциальность передачи информации: посто-
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роннее ухо не должно этого слышать. Если информация
касается происходящего с людьми, нам это понятно: не
следует афишировать личное. Если речь идёт о политике,
тоже ясно: разглашение информации в той или иной фор-
ме может нанести стране ущерб. Но кто может пострадать
в сфере духовной? Для ответа на поставленный вопрос об-
ратимся к авторитетному источнику.

9. ЗНАНИЕ, ПРИНОСЯЩЕЕ
РАЗРУШЕНИЕ

Негативные последствия изучения.
Грех - разновидность смерти.

Разглашение тайны. Неустойчивый руах

Весь свой руах выводит глупец,
а мудрый позади скрывает.

(Мишлей 29:11)
И радовались они, что молчали, и Он
направлял их к желанному берегу.

(Теилим 107:30)

Зонар повествуст, что р. Шимон бар Йохай оказался
перед дилеммой: открывать или не открывать людям

тайное знание, которым он обладал. «Если скажу, узна-
ют решаим (злодеи), и тогда как будут служить своему
Господину? Если не скажу, ученики утратят это знание»
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(Зоар 1:116). Выходит, что и в духовной сфере можно
пострадать: подслушанная тайна наносит ущерб тому, кто
её узнал. Всё же причина, выдвинутая р. Шимоном, вы-
глядит странно: «.. узнают решаим, и тогда как будут слу-
жить своему Господину?», ведь решаим и без знакомства
с Каббалой не подчиняются предписаниям Творца, - на то
они и решаим!
Понять мысль р. Шимона поможет известное изрече-
ние Виленского Гаона: «Тора для души - что дождь для
земли, взращивающий то, что в неё посеяно: эликсир жиз-
ни или эликсир смерти. Тора взращивает то, что в сердце
человека. Если в сердце тов (хорошее), она увеличивает
страх перед Небесами. А если в его сердце корень, начи-
нённый горечью, полынь, - тогда возрастёт в нём тина...»
(Эвен шлема 1:11).
Тина - атрибут ситры ахры (владения зла). Сердце, за-
росшее тиной, утрачивает чувствительность к высокому
- это серьёзная болезнь души. Идея в том, что Тора, в от-
личие, скажем, от математики, выводит наружу спрятан-
ное глубоко внутри, в частности, те свойства, о наличии
которых сам человек может и не подозревать. Она подобна
дождю, способствующему прорастанию того, что в земле.
По-видимому, именно этого и опасался р. Шимон. Говоря
о решаим, р. Шимон не имел в виду людей, идущих про-
тив законов Торы. Речь идёт о тех, кто в настоящий момент
служит Творцу. Однако возможно, что то темное, что спря-
тано в глубине сердца, прорастёт при соприкосновении с
Тайным Учением, и тогда негативный потенциал выйдет
наружу, реализуется - потенциальный раша перерастёт в
явного. Этот процесс может пройти незаметно для самого
человека: ему будет казаться, что он движется к высоко-
му и, постигая тайны Учения, тем самым приближается к
пику духовности.
Смириться с мыслью, что Тора может нанести ущерб
тому, кто её изучает, трудно, но именно это утверждают
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мудрецы: «Для тех, кто идёт справа, она - эликсир жиз-
ни; для тех, кто идёт слева, она - смертный яд» (Шабат
886). Сопоставление Торы со смертным ядом озадачивает.
Интересно понять, что кроется за этим сравнением, ведь
высказывания мудрецов предельно точны.

Смерть означает отделение тела от источника жизни.
Душа, до этого момента несшая свет, привносившая жиз-
ненную силу, свою миссию заканчивает, переходит в другое
пространство. Не это ли, хотя бы отчасти, происходит с че-
ловеком, совершившим неприглядный поступок или нару-
шившим предписание Торы? - Он теряет внутренний свет.
Первым оступился Адам. Предначертанное - «Но от

Древа познания добра и зла, не ешь от него, ибо в день,
когда станешь есть от него, смертен, смертен будешь»
(Берешит 2:17) - сбылось, причём не через 930 лет, когда
тело сошло в могилу, а в день, когда он отведал запретный
плод. С этого момента Адам стал смертен. Произошло
следующее: высокая часть души покинула Адама (Ари-
заль, Ликутим, Ноах). Внутренний мир потускнел. Подоб-
ную трансформацию Пятикнижие называет смертью («...
смертен, смертен будешь»).
Случившееся в саду Эден служит предупреждением по-
томкам Адама. Вот что об этом сказано в Зонар: «Совер-
шающий грех гасит мицву (заповедь, повеление Творца), а
она - свеча. Так угасает его собственная свеча, как сказа-
но: «Свеча hale - душа человека» (Мишлей 20:27). И
при этом угасании тело остаётся в темноте» (Зонар 2:286).
Зонар сравнивает внутренний мир человека с местом, осве-
шённым множеством свечей. Главная свеча - душа челове-
ка - создана Всевышним. Исполнение мицвы привносит в
эту «комнату» дополнительный свет, грехи же губительны
как для локальных свечей, так и для основной, причём тело
также оказывается в проигрыше: «...при этом угасании
тело остаётся в темноте». Внутреннее угасание приводит
к убавлению жизненной силы. Погружение тела в темноту
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ассоциируется с его погружением в могилу. В этом смысле
грех определённо несёт в себе привкус смерти.
Приведённая цитата из Зонар созвучна словам Ари-за-

ля, обращающего внимание на то, что буквы слова 71 (све-
ча) являются начальными для слов W5: (нефеш) и пч (руах)
- нижней и средней составляющих души. Грехи способ-
ствуют усилению клипот (негативных образований) во
внутреннем мире грешника, в его нефеш и руахе. «Клипа
тьмы гасит нефеш и руах, и нет силы у света преодолеть
клипу и выйти наружу к коже» (Ари-заль, Шаар руах пако-
деш, стр.20). Тело оказывается в потёмках. Ари-заль про-
должает: «Про таких сказано у пророка (Шмуэль 1:2:9):
«. решаим во тьме погибнут».
Как мы убедились, опасения р. Шимона относитель-

но духовного урона, который может принести изучение
скрытой части Торы человеку, чей внутренний мир не
приспособлен для этого, не лишены оснований. Желаемое
и действительность не совпали: человек увлёкся тайным
знанием, считал, что в его жизнь вошёл свет, но на практи-
ке, отойдя от закона и погрузив душу в клипот, очутился
в потёмках.
Бывает, и не редко, что негативное явление содержит

в себе позитивное зерно. Тёмные крапинки в сердце под
воздействием «дождя» дали ростки, а те, выйдя наружу,
обернулись неприглядными поступками. В духовной сфере
однородные сущности тянутся друг к другу. Действия из
арсенала ситры ахры притягивают клипот. Духовное про-
странство и внутри, и снаружи преобразуется, причём не в
лучшую сторону - нарушается баланс. Окружающий мир
поворачивается к человеку своей жёсткой стороной, ста-
новится враждебным по отношению к нему, как следствие,
увеличиваются разного рода неприятности. И, как не па-
радоксально, именно в этом заключён плюс. Наступившая
перемена не радует, заставляет человека задуматься: из-3а
чего мне так? Размышления могут навести на след, ведь по-
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ступок связан с качествами, как плод с веткой, а корень - в
сердце. И вот, если человек встанет на путь исправления
своих качеств, то нанесёт удар по затемнению, что в его
сердце. Даже если затемнение не исчезнет полностью, всё
же сила его воздействия определённо ослабнет. В против-
ном случае, если человек глух к урокам жизни, всё пойдёт
по сценарию: «...а если в сердце пропитанный горечью ко-
рень, полынь, оно зарастает болотной тиной...». У болезни
сердца свои последствия: потеря чувствительности к высо-
кому, к истине, что неминуемо повлияет на качество изуче-
ния Торы.
До сих пор речь шла о тех, кто «подслушивает тайное»,

кто, приближаясь к скрытому в Горе, приближается к гре-
ху. Однако у этого явления есть и иная сторона. Р. Шимон
(Зоар 2:128а) предостерегает учеников от разглашения
тайны: «Ходящий сплетником открывает тайну, а верный
духом (руах) скрывает дело» (Мишлей 11:13). Царь Шломо
противопоставляет сплетника человеку, имеющему вер-
ный руах. Смысл высказывания в том, чтобы указать, ка-
кая часть души предрасположена к сплетне. Корень этого
недуга - руах. Рамхаль поясняет: «Нефеш и нешама сто-
ят на местах, а всё движение от руаха» (Адир бамаром).
Разумеется, речь не о физических перемещениях или хож-
дениях. И теперь слова: «Ходящий сплетником открывает
тайну….» читаются как «руах сплетника открывает тайну,
а верный руах скрывает дело».

«Верный руах» - это руах устойчивый. Когда он сори-
ентирован на верхнюю часть души, нешаму, то это воз-
вышенная устойчивость, а его тяготение к нефеш порож-
дает приземлённую устойчивость. Сплетнику присущ
«ходящий руах», то есть руах неустойчивый. Неумение
руаха стоять на месте - символ неустойчивого состояния
- проявляется в действии: пришедшая извне информация
не находит для себя места во внутреннем мире человека.
«Ходящий руах» не позволяет ей закрепиться, но, сле-
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луя своей неустойчивой природе, выплёскивает узнан-
мое вовне. Такова скрытая причина сплетни. Р. Шимон
приводит красочное сравнение: «Слово, услышанное
сплетником, бродит в нём подобно щепке на поверхности
воды, пока оно не будет выброшено наружу» (там же).
Сопоставление знания с плывущей по воде щепкой, по-
мимо прочего, указывает на поверхностность понимания
того, кто разглашает тайны.
У Рамхаля ассоциация иная. Он сравнивает сплетни-

ка-каббалиста с человеком, чей организм не принимает
пищи. Съеденное им не усваивается, а в виде рвоты вы-
брасывается наружу. Если душа не способна усвоить вы-
сокое знание, впитать его в себя, происходит его оттор-
жение, выброс наружу. Непосвящённым кажется, что они
пьют из высокого источника, но в действительности не так
- им достаётся лишь суррогат.
Шёпот, на который перешёл р. Шмуэль, служит предо-

стережением: будь осторожен и, чтобы не нанести ущерба
ни самому себе, ни тем, кто слушает тебя, не разглашай в
неподходящем месте тайну возникновения света.
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10. ПОЛЕ ВСЕВЫШНЕГО
Посев и жатва Верхнего поля.
Свет внутри света. Хуким

И поток выходит из Эдена, чтобы поить сад..
(Берешит 2:10)

стал достоянием негативных сил - ситры ахры? В таком
случае повреждение коснётся не только отдельных людей,
но затронет также и духовное пространство. Посмотрим,
как именно это происходит.
Пятикнижие предсказывает многочисленные бед-
ствия, которые постигнут народ Исраэля. Вот одно из
них: «Много семени вынесешь в поле, но мало ты со-
берёшь...» (Дварим 28:38). То же предвестие встречаем
у пророка: «Сеять будешь ты, а жать не будешь» (Миха
6:15). Может показаться, что речь идет о наступлении
голодных времён. Но если так, откуда возьмётся обилие
семян для посева? Да и слова пророка, если вслушаться,
говорят не о голоде, а о напрасном труде: нет смысла се-
ять, если не сможешь собрать урожай. Приведённые ци-
таты нуждаются в разьяснении.
В верхнем мире есть некое поле, которое засевают ев-
реи. Оно даёт урожай, подлежащий сбору. Свидетельство
о том загадочном поле обнаруживаем у царя Шломо: «Но
превосходство земли во всём. Царь ради поля трудится»
(Коелет 5:8). Мысль царя Шломо неясна. О каком пре-
восходстве он говорит, над кем или над чем земля имеет
превосходство? И ещё: царь - не крестьянин, что связыва-
ет его с полем? Рамхаль даёт неожиданный комментарий:
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Царь - это сам Всевышний, а поле, как это ни странно,
- Шхина (уровень бытия Всевышнего, наиболее прибли-
жённый к творению). Уместен вопрос: на каком основа-
нии Шхина названа полем? «Как существуют многочис-
ленные работы по обработке поля, и все они необходимы
ему, такое же необходимо и для Шхины. И эти работы -
не что иное, как выполнение мицвот, и они также мно-
гочисленны» (Адир бамаром). Поскольку Шхина является
наиболее приближенным к творению уровнем бытия Все-
вышнего, то мицвом, поднимаясь к Всевышнему (движе-
ние снизу вверх), на своём пути встречаются именно со
Шхиной. Она принимает их, как поле принимает семена.
Теперь «обработанная» таким способом Шхина готова к
принятию шефы (духовной энергии) из верхнего источни-
ка, и Всевышний посылает Ей шефу. В этом и заключается
служение Царя полю.
Теперь осталось разобраться в первой части высказы-
вания: «но превосходство земли во всём». В бытии Все-
вышнего множество областей, представляющих единую

* систему, назначение которой - передать шефу Шхине. В
этом и состоит превосходство земли (Шхины) над други-
ми областями. Все они, то есть вся система в целом рабо-
тает на Шхину, передаёт Ей шефу, как сказано: «Царь ради
поля трудится».
Поле засеяно; благодаря Всевышнему взошёл урожай.

Предстоит следующий этап - жатва, получение творением
шефы, пришедшей к Шхине в ответ на выполнение мицвот.
Однако с этого момента не всё идёт гладко. По какой-то
причине сбор урожая затруднён: «Много семени вынесешь
в поле, но мало соберёшь». Рамхаль отмечает, что в служе-
нии Всевышнему есть два самостоятельных аспекта - 32-
сев поля и сбор урожая. Есть люди, преуспевшие в первом,
но несведущие во втором. В чём сложность? Дело в том,
что Шхина не спешит с отправкой шефы творению, и на
это есть веская причина. Раскрывая её, Рамаль приводит
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известное предостережение: «...у входа грех лежит...»
(Берешит 4:7). Согласно его интерпретации, вход, о кото-
ром идёт речь, не что иное, как Шхина. Понять нетрудно:
если мысленно двигаться снизу вверх, от творения к Твор-
цу, то Шхину не миновать, ведь именно Она представляет
тот уровень бытия Всевышнего, который наиболее прибли-
жен к творению. Условно Шхину можно считать входом в
Его высокое бытие. Тогда слова: «при входе грех лежит»
означают, что ситра ахра (грех) подбирается к Шхине (к
входу). Цель чёрной силы - перехватить плоды урожая,
предназначенные творению. Поэтому «если нет того, кто
знает, как собирать урожай подобающим образом, то свету
(шефе) лучше не распространяться, чем попасть к ситре
ахре» (Рамхаль, Адир бамаром).
Опасаясь подобного оборота событий, Шхина пред-

почитает хранить урожай у Себя и ожидает наступления
благоприятного момента, когда придет конец ситре ахре.
В конечном счёте выполнявшие мицвот получат причи-
тающееся им вознаграждение, но это лишь в будущем. С
другой стороны, в словах Горы «Много семени вынесешь
в поле, но мало ты соберёшь» звучит обнадёживающая
нота: и в трудные времена не переведутся люди, умеющие
собирать урожай. Рамхаль раскрывает секрет их успеха:
«Кто принял на себя служение, приводящее к тикуну (ис-
правлению) Шхины, тот поднимается, чтобы взять свет в
месте, до которого ситра ахра не добирается, и он прив-
носит свет в мир» (там же).
Слово "13≥ (мицва, заповедь) однокоренное со словом

13 (приказ). Однако только лишь следование приказу не
исчерпывает того, что Всевышний хочет от человека. За-
мысел Всевышнего в том, чтобы выполнение мицвы при-
тягивало шефу к находящемуся в верхнем мире корню
этой мицвы. Если человек осведомлён о скрытом аспекте
мицвы, то есть обладает знанием о её корне, тогда это зна-
ние служит своего рода мостом между ним и этим корнем.
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В результате меняется качество исполнения мицвы, при-
ток шефы, поступающей к корню мицвы, усиливается. По
сути, именно к этому сводится тикун Шхины, к которому
причастен человек.
И всё же, чтобы осуществить тикун Шхины, недоста-

точно лишь знания о скрытых аспектах мицвы. Успех за-
висит от того, какой силой наделена душа. В свою оче-
редь, сила души определяется несколькими факторами.
Во-первых, тем, в какой области верхнего пространства
она изначально возникла; во-вторых, насколько успеш-
ными были её предыдущие приходы в мир; в-третьих, в
какой степени человек преуспел в духовном росте в насто-
ящем рождении. И, наконец, так как человек подвержен
влиянию времени, в котором ему выпало жить, сила души
будет зависеть и от того, каков на настоящий момент ду-
ховный уровень творения. Сочетание знания и силы души
позволяет в полной мере осуществить волю Всевышнего.
Именно такой, высокий и редко встречающийся вид слу-
жения, имеет в виду Рамхаль: «Кто принял на себя слу-
жение, приводящее к тикуну Шхины, тот поднимается,
чтобы взять свет в том месте, до которого ситра ахра не
добирается».
Далее Рамхаль сообщает, что поскольку свет от источ-
ника попал к человеку, минуя ситру ахру, то теперь свет
под охраной, и нет опасности, что злая сила поглотит его:
«Вся опасность лишь на пути распространения света от
Шхины к человеку».
Место, куда поднимается человек в поисках желанно-
го света, неподвластно чувственному восприятию. У лю-
бого создания есть два аспекта: внешний и внутренний,
один - видимый, тогда как другой от глаз скрыт. Воздух
не является исключением из правила, но его особенность
в том, что даже его внешний, физический аспект невидим.
И тогда его внутренняя сторона - это невидимое внутри
невидимого. Как это понимать? Ари-заль (Ликутим, Тиса)
разбивает слово 7 (воздух) на две части. Первая часть -
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это буква " (юд), символизирующая высокий уровень в бы-
тии Творца, именуемый Хохма (условно Мудрость). Свет,
излучаемый этим уровнем, распространяется по всему
бытию Всевышнего. Слово 7 (свет) - вторая часть слова
7X (воздух) - свидетельство тому.
Хохма Всевышнего и свет, идущий от Неё, - атрибуты
Его бытия. А что в творении? Применительно к творению
две части слова 7 говорят об Эденском саде и о рас-
пространяемом им свете. Творение идентично Творцу. У
Всевышнего - Хохма и излучаемый Ею свет, у творения -
Эденский сад и исходящий из него свет. Свет этот как раз
является внутренним компонентом воздуха физического.
Как обнаружить этот свет? - Добраться до внутреннего
аспекта воздуха, ведь именно там находится свет.
Эденский сад нематериален, сокрыт от обычного зем-

ного разума, ибо тот облачён в материальную оболочку.
Тайну высокого знания Всевышний уберёг от притязаний
ситры ахры. Он сделал так, что физический воздух явля-
ется надёжным барьером на пути к внутреннему, и ситра
ахра не в силах преодолеть этот барьер. Но человеку, чьё
служение направлено на тикун Шхины, дана возможность,
как пишет Рамхаль, добраться до воздуха Эденского сада.
Таких людей мало («много семени вынесешь, но мало ты
соберёшь»), однако их значимость для творения велика. О
роли человека, постигшего тайну сбора урожая, Рамаль
говорит так: «И после этого (сбора урожая) он привнесет
шефу, которую принял в воздухе (внутреннем), в воздух
этот (в видимый мир), и это даст свет всему миру» (там же).
Поскольку этот свет вступил в соприкосновение с душой,
то теперь свет защищён от поползновений ситры ахры.
Охрана эта всё же не абсолютна. Если человек, овладев-
ший тайным знанием, поделится им в неподходящем ме-
сте, ситра ахра постарается воспользоваться его оплош-
ностью («у входа грех лежит») и отведать лакомый для неё
кусочек с царского стола. И тогда..
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Читаем в ТаНаХе: «Так сказал hallle: Если бы не Мой
союз дня и ночи, законы неба и земли Я бы не установил»
(Йирмеяу 33:25). Законы, о которых говорит пророк, под-
держивают функционирование творения - Неба и Земли.
Из нескольких вариантов слова «законы» Йирмеяну вы-
брал слово орм (хуким). Специфика хуким в том, что они
не имеют рационального обьяснения. Один из примеров
- накладывание тфилин. Мицва эта - вне человеческой ло-
гики. Наряду с этим, любой закон Горы (посещение боль-
ного, помощь бедняку, маца в Песах и т. д.) можно рас-
сматривать как один из хуким, ибо у каждого закона есть
скрытая часть, его суть, определяемая высоким корнем.
Рамхаль предлагает следующее толкование слов пророка:
«Ауким таковы, что причины их скрыты. Творец захотел
установить и поддерживать вещи в мире именно посред-
ством хуким, чтобы сила зла не могла к ним пристать. И то,
что скрыто в вещах, Он отдал лишь цадиким (праведни-
кам). Жуким необходимо поддерживать тайным способом,
чтобы они сохранили силу, и зло не смогло их коснуться.
Для этого человек должен уметь обращаться с сокровен-
ным, тогда хуким будут скрыты от зла, и мир не разру-
шится. Но если человек открывает тайны в неподходящем
месте, хуким теряют силу, и мир, упаси Б-г, будет разру-
шен. И вот, если такой порядок принят для установления
законов мира, то это тем более справедливо относительно
изучения Торы, раскрывающей скрытое в творении, ибо
в скрытом таится скрытое, и тайное - в тайном...» (Рам-
халь, Адир бамаром).
Разглашение сокровенного знания в неподходящем ме-
сте создаёт щель, проникнув сквозь которую, ситра ахра
получает доступ к шефе, спускающейся в творение от
верхнего корня. Получив качественное питание, она уве-
личивает свою активность, цель которой - разрушение
творения. Чтобы затормозить этот процесс, Всевышний
вынужден сократить поток шефы, питающей хуким (кор-
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ни). В этом мысль Рамхаля: «...если человек открывает
тайны в неподходящем месте, хуким теряют силу...».
Возникновение света безусловно входит в категорию
сокровенного знания. Одним из тех, кто трепетно отно-
сится к сокровенному в Торе, был, как мы убедились, и
р. Шмуэль. Про таких людей Рамаль писал: «...Тот, кто
учит тайному знанию людей, предназначенных для этого,
о таком человеке сказано, [что он] «поднимающий из пра-
ха бедняка» (Теилим 113:7), ибо он поднимает Исраэль из
галута (изгнания)» (Рамхаль, Оурот, Мишпатим)

11. ДВА БЫТИЯ ВСЕВЫШНЕГО
Истинное и неистинное бытие. Талмуд о

постижении Всевышнего. Аналогия с актёром.
Смерть семи царей и творение.
Познаваемое в непознаваемом

И кому уподобите вы Меня,
чтобы Я сравним был с ним?

Каждому сврео необходимо верить и знать, что есть Су.
щий, Первый, Предшествующий всему и Вечный. ...И

ещё следует знать, что Сущий в своём истинном бытии аб-
солютно непостижим...» (Рамхаль, Дэрэх halllen 1:1:1,2).
Эта мысль согласуется с общепринятым представлением о
Творце, за исключением одной детали: Рамхаль говорит об
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истинном бытии Всевышнего. Означает ли это, что у Все-
вышнего существует и иное бытие - неистинное? Стран-
ное предположение, которое разум принять не готов.
He будем спешить, а рассмотрим концепцию, не раз по-
могавшую понять происходящее наверху, а именно: Творец,
творение и человек идентичны. Ари-заль (Эц хаим, шаар
26:1) рассматривает человека как соединение трёх компо-
нентов: тела, одежды души и души, причём лишь душу он
называет человеком, ибо только в ней его суть. Действи-
тельно, в цепи рождений та же душа кочует из одного тела
в другое. Душа от глаз скрыта, а тело - та форма, в которой
человек предстаёт. При этом можно считать, что душа - это
истинный человек, а тело лишь представляет истинного че-
ловека (душу) перед другими, и тогда тело можно характе-
ризовать как «человека неистинного».

Обнаружим приложение этой идеи в верхнем мире. Аб-
солютно непостижимое бытие - Начало Начал - Рамхаль
называет истинным (условно Начало Начал можно счи-
тать аналогом души). Помимо этого, у Всевышнего есть
иное бытие, бытие неистинное, - то, как Он предстал пе-
ред творением (это бытие - аналог тела). Суть разделения
в том, что одно бытие совершенно сокрыто, тогда как дру-
гое в некоторой степени поддаётся постижению.

«Вещь, непостижимую для тебя, не исследуй, скрытое
от тебя не расследу, что позволено тебе, - понимай, а
тайным не занимайся» (Хагига 13а). Выдержка из Талму-
да понятна. Ясно, что разум человека ограничен, и не дано
ему всё постичь, и, уж конечно, нет смысла вторгаться в
заведомо закрытую область. С другой стороны, перед нами
высказывание еврейских мудрецов, и, следовательно, оно
наверняка выходит за рамки обычного здравого смысла.
В приведённой цитате из Талмуда обнаруживается неко-
торая шероховатость. Оттолкнувшись от нее, попытаемся
приблизиться к пониманию того, что на самом деле мудре-
цы имели в виду.
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В первую очередь, настораживает, что одна и та же мысль
повторена дважды. Сначала сказано: «Вещь, непостижи-
мую для тебя, не исследуй», а вслед за этим говорится по
существу то же самое, но другими словами: «. скрытое от
тебя - не расследуй». Да и само развитие мысли вызыва-
ет недоумение: после предостережения не размышлять о
скрытом следует поощрение: «...что позволено тебе - по-
нимай», и тут же снова запрет: « .тайным - не занимайся».
Было бы логичнее перечислить все запреты и, покончив с
ними, сформулировать, что позволено.
То бытие Всевышнего, что открыто для творения, от-

крыто лишь отчасти. В некоторые области этого бытия
вникать не следует. Вот что в связи с этим пишет Рам-
халь: «Он один знает корень всех вещей, которые захотел
сделать, причины всех законов, скрытые от созданий, ибо
создания знают лишь законы, продиктованные Его волей,
и то, что из них вытекает. Однако то, что выше этих зако-
нов, их причины, не переданы созданиям абсолютно, их
постижение нам запрещено» (Даат твунот, п.168).
Мироздание представляет собою единую систему, ка-

ждой детали которой отведена конкретная роль, вносящая
свою лепту в функционирование всей системы. Рамхаль
(Клах питхей Хохма) отмечает, что если бы Всевышний
захотел, Он мог бы сотворить иную систему с другими за-
конами. Причины, на которых Он остановился, - составная
часть Его второго бытия, того, которое отчасти постижимо.
Но сами причины глубоко спрятаны, и размышлять о них не
рекомендуется. Следствия этих причин - не что иное, как
действия Всевышнего. Они - корни, из которых выросло
мироздание. Действия эти включены в Его второе бытие.
Разуму человека позволено отчасти проникнуть в назначе-
ние действий Всевышнего, постигнуть, каким образом они
ведут к намеченной Им цели. Что касается Начала Начал,
то, как мы знаем, оно абсолютно непостижимо. Разум не в
состоянии обнаружить там ни действий, ни деталей.
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Таким образом, существуют два аспекта Его бытия,
непредназначенные для исследования: Начало Начал и при-
чины действий. И, соответственно, это отражено в приве-
дённом высказывании из Талмуда, где дважды встречает-
ся указание на недозволенное. «Вещь, непостижимую для
тебя, не исследуй» - это относится к Началу Начал, а про-
должение: «скрытое от тебя не расследуй» - к засекречен-
ной области второго бытия.
Указания «не исследуй», «не расследуй» не сводятся

лишь к благому пожеланию, а представляют собою прямой
запрет. Преступивший предписания Талмуда рискует по-
платиться за это. Мы видим, что Тора накладывает огра-
ничения не только на действия еврея (не ешь того-то, не
одевайся так-то, не ходи туда-то), но и на его разум. Тягу
к совершению неприглядного поступка подпитывает иецер
hapa (злое начало), но что толкает на недозволенное разум?

Читаем в Пятикнижии: «И сказал hallle Моше: Сой-
ди, остереги народ, чтобы не порывались к аШему ви-
деть, [не то] падёт из него много» (Шмот 19:21). Раши
поясняет: «Предостереги их, чтобы не всходили на гору..
[чтобы] из-за неудержимого стремления к halley [и же-
лания] видеть, не приблизились бы к горе». Познание вы-
сокого приближает к Всевышнему. Тяга к познанию может
оказаться настолько сильной, что человек не остановится
перед барьером, вторгнется в запрещённую для изучения
область. Мудрецы, будучи осведомлёнными о подобной
опасности, предостерегают: «Если побежит твоё сердце,
верни его на место» (Сефер йецира 1:4).
Вернёмся к вопросу о построении фразы из трактата

Хагига. Чем обьяснить, что вслед за двумя идущими друг
за другом запретами следует разрешение, после которого
вновь происходит возвращение к запрету? Логично было
бы сгруппировать вместе запреты, а затем перейти к тому,
что дозволено. Ответ заключается в следующем: третий
запрет намеренно отделён от двух предыдущих, ибо он, в
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отличие от них, относится к тем областям скрытого зна-
ния, которые в принципе человек изучать вправе. Рамхаль
комментирует: «Даже если изучать позволено, пусть он не
занимается тайным, если разум его (данного человека) не
может этого постичь. В таком случае он должен удержать
себя от попытки постижения. Если человек не может по-
стичь тайное знание, значит, оно не нужно для его разума,
[и] не углубит его, а было бы нужно - он бы понял» (Даат
твунот, п. 168).
В чём смысл такого ограничения? Если, вопреки предо-

стережению мудрецов, человек всё же будет пробовать по-
грузиться в знание, к которому его разум не приспособлен,
к чему это приведет? Глубины понимания он, конечно, не
достигнет, но соприкосновение с материалом создаст ил-
люзию сопричастности к тайне. Ложное ощущение, что
он проник в скрытое, по сути - девальвация скрытого.
Смотреть на тайное снизу вверх предпочтительнее, неже-
ли иметь иллюзию причастности к тайному. Девальвация
знания подталкивает к поверхностности, духовные ценно-
сти становятся оторванными от реальной жизни, что не-
минуемо сказывается на расстановке приоритетов, а это,
в свою очередь...
Термин «истинное бытие», выбранный Рамхалем для
Начала Начал, режет слух, поскольку, следуя логике, нам
придётся признать, что познаваемое бытие Всевышнего
есть «неистинное» Его бытие. Звучит непривычно, но это
действительно так. Приведём сравнение, которое прояс-
нит выбранную Рамхалем терминологию. Представим вы-
шедшего на сцену актёра. Сам он - человек приветливый,
мягкий, возможно, что даже слегка застенчивый, а вот
персонаж, воплощаемый им, - полная ему противополож-
ность: жёсткий, нелюдимый, наглый. Вот пример, когда у
человека два лица. Первое - истинное, то, каков сам че-
ловек; второе - то, каким он предстал перед зрителем,
неистинное. В своём втором существовании Всевышний
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как бы подстраивается под творение, действует так, чтобы
творение Его распознало. Накладываемые при этом огра-
ничения скрывают Его истинное Лицо, перед творением
- своего рода Маска, Персонаж. Что же касается Его ис-
тинного бытия, оно ни под кого не подстраивается, ничем
не связано (это сам актёр в приведённой выше аналогии).
Есть ещё один параметр, усиливающий аналогию с ак-
тёром. Актёр существовал и до момента своего выхода
на сцену и, закончив свое выступление, сняв грим, снова
становится самим собой. Так и Всевышний: Начало На-
чал, Его истинное бытие, не имеет ни начала, ни конца.
Не так у Его второго бытия. Оно проявилось, вышло на-
ружу, стало доступным лишь с некоторого момента. (В
нашем сравнении это выход актёра на сцену.) Этот мо-
мент мы не можем зафиксировать, используя категорию
времени, так как на том, самом начальном этапе, время
ещё не было создано. Мекубалим определяют начальную
точку отсчёта как желание Всевышнего сделать Себя
отчасти распознаваемым. Это желание само по себе и
есть начало выхода потенциала наружу (Рамаль, Клалей
питхей Хохма, предисловие, 2).
Процесс воплощения потенциала в форму, доступную
творению, включает в себя множество ступеней. В своём
втором бытии Всевышний на каждой из этих ступеней
закутывается в одеяние, приемлемое для последующей
ступени. Одно из предназначений одеяния - снижение
интенсивности светового потока, иначе нижнему уровню
грозит разрушение (Ари-заль, Эч хаим, шаар 47, 4). На
определённом этапе, предваряющем сотворение мира, так
и произошло: в нижний уровень вошёл свет, к которому
тот оказался неподготовлен, что повлекло разрушение и
падение этой ступени. Не будем наивными - такое разви-
тие событий входило в замысел Творца.
Этот интригующий поворот событий в верхнем мире
Пятикнижие отражает в следующем эпизоде: «И это цари,
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царившие на земле Эдома, прежде царствования царя у сы-
нов Исраэля. И царил в Эдоме Бэла, сын Беора...умер Бэла,
и воцарился вместо него Йовав... И умер Йовав, и воца-
рился вместо него Хушам... И умер Хушам...» (Берешит
36:31-39). Семь умерших царей, о которых сообщает Пя-
тикнижие, не были реальными фигурами, равно как и не
существовали в истории человечества подвластные им цар-
ства. Они - указание на семь областей бытия Всевышне-
го. Не будучи готовы к принятию света, эти семь областей,
условно говоря, развалились на куски, их обломки упали
вниз. В тексте Пятикнижия происшедшее обозначено как
смерть царя, сошествие в могилу (Ари-заль, Эц хаим, шаар
47, 4). «Обломки» послужили исходным материалом для
мироздания, а из их худшей части возникли клипот (там
же). О семи разрушенных уровнях в Пятикнижии сказано
так: «И земля была пуста...» (Берешит 1:2). (Позже будет
разьяснено, что речь здесь идёт о периоде до создания неба
и земли.) На смену разрушению пришло созидание: вос-
становление, «воскрешение семи умерших царей» - не что
иное, как семь дней творения.

Одеяния Всевышнего (Творца), о которых говорилось
до сих пор, связаны с бытием Всевышнего. При переходе
к сотворённому мирозданию Он также закутался в одежду,
но на сей раз несравненно более плотную, чем раньше.
Как следствие, сияние, наполнившее верхний этаж творе-
ния, во много-много раз уступает свету бытия Всевышне-
го даже на самом низком из Его уровней.
Концепция, согласно которой у Всевышнего существу-

ют два бытия, нуждается в уточнении. Ошибочно пола-
гать, что действительно есть два разных Его бытия. Его
бытие, конечно же, одно, но в нём есть два аспекта: один
- абсолютно непостижимый, другой - поддающийся по-
знанию. Второй аспект, равно как и первый, существовал
всегда, однако до своей реализации он присутствовал в
Начале Начал лишь в качестве потенциала и, естественно,
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в том состоянии был нераспознаваем, как все, что включе-
но в Начало Начал.
После выявления, выхода наружу второго аспекта бы-

тия Всевышнего его связь с первым аспектом утрачена не
была, но характер связи претерпел изменение. Изначально
второй аспект не был распознаваем, он был как бы рас-
творен в первом, теперь же он играет роль одежды пер-
вого; он виден, а первый «закутан в него». Суть в том, и
это следует понять, что второй аспект представляет собой
то же самое бытие, что и первый, точнее, есть его часть.
Он лишь принял иную форму: форму одежды, доступной
для восприятия творением. Напоминает актёра, играю-
щего роль: перед зрителем предстало не два человека, а
один. И ещё важно понять, что, хотя сам человек и скрыт
под маской персонажа, неверно полагать, что перед зри-
телем лишь маска. Данный персонаж не изолирует актёра
от зрителя, ведь та же роль в исполнении другого артиста
воспринимается зрителем иначе. Так и истинное бытие
Всевышнего присутствует в любом одеянии Его второго
бытия. Именно оно - источник света, жизненной силы,
подобно тому как невидимая глазу душа питает каждый
участок видимого тела. Уяснить единство двух аспектов
бытия Всевышнего непросто: Начало Начал действует в-
домым лишь Ему одному образом; однако перед творени-
ем возникают действия, укладывающиеся в рамки второго
бытия, которые творение в состоянии воспринять.
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12. ТВОРЕНИЕ ДО
СОТВОРЕНИЯ МИРА

Начало творения. Руах Элоким.
Семь царей. Предшественники Адама

Он простёр север над пустотой,
землю подвесил ни на чём.

(Ийов 26:7)

Ирония была пуста и хаотина . (Берешит 12). Вво-
ображение рисует неприглядный пейзаж, которому

под рукой Всевышнего суждено преобразиться до неуз-
наваемости. Таково простое восприятие текста. Неясна,
впрочем, роль буквы «и» (1, вав), с которой начинается
предложение. Как правило, эта буква соединяет слово с
тем, что ему предшествовало. Поэтому посмотрим, что
стоит перед буквой я (вав): «Вначале сотворил Элоким
Небо и Землю» (Берешит 1:1). Разве уже сотворил? Разве
весь последующий текст не представляет собою описание
семи ступеней творения?
Согласно одному из толкований, первое предложение

Пятикнижия адресовано не самому мирозданию, а его
корню - бытию Всевышнего. Речь идет о Небе и Земле
Его бытия (Ари-заль, Ликутей Тора, Берешит). И теперь
становится понятным употребление прошедшего времени
(«сотворил»), ведь корень всегда предшествует ветви.
Помимо указания на два главенствующих корня - Небо

и Землю, в словах Пятикнижия обнаруживается намёк на
другие корни, послужившие причиной всего, что напол-
няет мироздание, то есть небо и землю. Намёк этот - в
частице лх, дважды встречающейся в этом предложении:
первый раз она предшествует слову ил (Небо), второй -
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слову Р7×7 (Земля). Частица л не является словом, имею-
щим самостоятельный смысл, и поэтому при переводе на
другие языки она исчезает, словно её и не было. Рамхаль
(Адир бамаром) даёт следующий комментарий: первое л
включает в себя корни, из которых возникает воинство не-
бесное, второе л - начало всего, что населяет землю.
Рассмотрим второе предложение: «И земля была пуста
и хаотична...» не как отдельное, независимое высказыва-
ние, а в его связи с первым предложением Пятикнижия.
Правомерность такого подхода обусловлена союзом «и»
(1), соединяющим оба предложения. Поскольку первое из
них говорит о корнях творения, то и идущее за ним также
относится к стадии, предшествующей началу строитель-
ства. Кстати, этим обьясняется, что глагол «быть» стоит
в прошедшем времени: «И земля была...». Сначала была,
и только вслед за этим описано её появление в творении и
то, что происходило с ней в шесть дней творения.
Звучит парадоксально: земля существовала до того, как

она возникла. С другой стороны, мы уже сталкивались с
концепцией, что корень и ветвь имеют одно и то же имя:
имя атх (адам, человек) относилось как к земному чело-
веку, так и к Верхнему Человеку. Этот пример - не исклю-
чение, поскольку отражает закономерность: ветвь, будучи
производной от корня, раскрывает его суть. В иврите имя
объекта отвечает его сути или его свойствам, отсюда и со-
впадение имён корня и его ветви. Так и в данном случае:
слово «земля» служит именем каждого звена цепочки, спу-
скающейся от верхнего корня к его нижнему воплощению.
Что нам известно о земле, до того как она появилась в
творении? Текст сообщает о пустоте и хаосе, но эти поня-
тия принадлежат миру зримому, к невидимым корням ми-
роздания их прямой смысл не приложим. Существует ли в
Пятикнижии информация о «предшествующей земле»?

«И земля была пуста и хаотична, и тьма над бездною, и
руах Элоким витает над ликом вод» (Берешит 1:2). По ка-

71



кой-то причине земля помещена рядом с некою бездной, и
соседство это неблагоприятно для земли, поскольку буквы
слова тлл (бездна) в другой комбинации образуют слово
пт (смерть) (Ари-заль, Ликутим, Берешит). Сразу возни-
кает ассоциация с ситрой ахрой, синонимом смерти. Спра-
ведливость предположения подкрепляется другим словом
- тьма («тьма над бездною»), указывающим на природу
бездны: тьма, мрак - атрибуты ситры ахры. Действитель-
но, для земли - незавидное соседство.
Но вот что странно: Пятикнижие связало мрачную без-

дну (ситра ахра) с руах Элоким. В чём смысл этого неожи-
данного соединения? Прежде чем искать ответ, уясним, что
стоит за словосочетанием «руах Элоким». «Сказал р. Ши-
мон бен Лакиш: Рах Элоким - это руах (душа) Машиаха»
(Мидраш раба 8:1). Буквальное понимание Мидраша лише-
но смысла по той простой причине, что на тот момент ни
о каких душах не могло быть и речи. Очевидно, р. Шимон
бен Лакиш имеет в виду определённую силу верхнего мира,
из которой впоследствии возникла душа Машиаха. Здесь
мы опять сталкиваемся со случаем, когда корень и его ветвь
имеют одно название.
Машиах и ситра ахра - явления диаметрально проти-
воположные. Что в таком случае побудило Пятикнижие
поставить их рядом? Гиматрия имени по (Машиах):
40+300+10+8=358, та же, что и у слова шПа (нахаш-3мей):
50+8+300. Машиах и Змей - представители противобор-
ствующих лагерей: света и тьмы, добра и зла, и, тем не
менее, гиматрии обоих слов совпадают. О чём это свиде-
тельствует?
Сказал царь Шломо: «Это в соответствии с этим сде-

лал Элоким...» (Копелет, 7:14). Древо света и древо зла
не только в состоянии войны друг с другом - одно про-
тив другого, но и симметричны по самому строению: на-
против каждой «веточки добра» Всевышний поместил её
антипод - «веточку зла». Машиах - представитель мира
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светлого, Змей - носитель тьмы. На стороне одного - со-
зидание, другой привносит в мир разрушение. Совпадаю-
щие гиматрии (358) указывают на симметрию - каждое
разрушение, привнесённое в творение ситрой ахрой, бу-
дет исправлено силой корня души Машиаха. Окончатель-
ное искоренение зла наступит только с приходом в ниж-
ний мир души Машиаха.
Сражение добра и зла происходит на всех этапах исто-

рии человечества. Противостояние двух начал, как оказа-
лось, было запланировано ещё до сотворения мира. Ин-
тересный нюанс баталий: сначала поле боя захватывает
ситра ахра, и, вслед за этим, утерянное возвращается све-
том. Такая последовательность определена порядком слов
в предложении: вначале упоминается «тьма над бездною»
и лишь затем «руах Элоким». Череда событий в творении
зависит от расстановки слов в Торе. Об этом сказали му-
дрецы: «Всевышний смотрел в Тору и творил мир» (Ми-
драш раба 1:1).
В жизни отдельного человека аналогичное явление
именуется тшува: внутреннее затемнение, вызванное
грехом, уступает место свету, пришедшему как следствие
раскаяния.
Сила, олицетворяющая Машиаха, руах Элоким, дей-
ствует в двух направлениях: устраняет клипот, затемня-
щие духовное пространство творения, и привносит в
него дополнительные потоки света. Интересно, что оба
направления отражены в одном слове - «витает». Первая
и последняя буквы слова опта (витает) образуют само-
стоятельное слово n° (смерть), а гиматрия оставшихся
трёх букв э,п, 7, равная 288 (200+8+80), связана с Именем
hallle (7 -1-n -»), а так же с искрами света, попавшими в
плен клипот и нуждающимися в вызволении. Не вдаваясь
в каббалистические тонкости, каким именно образом Ари-
заль (Ликутим, Берешит, 1) пришел к этому результату,
воспользуемся им как данностью. Таким образом, в слове
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«витает» присутствуют обе противоборствующие силы:
ситра ахра представлена буквами ч и л (мертвый, ла), а
Маших - остальными буквами с гиматрией 288, указыва-
ющей на привнесение в творение дополнительного света.
Само расположение букв в этом слове характеризу-

ет каждую из сил. Известно, что в силу своей природы
злое начало стремится к ссорам, разьединению. Крайнее
проявление разьединения - смерть, когда душа отделя-
ется от тела. Символизирующие смерть буквы - и л - в
слове попла (витает) максимально удалены друг от дру-
га. Наоборот, силе исправления, стоящей за Машиахом,
присуще обьединяющее начало. Поэтому и буквы 5,П, 7
(288) стоят рядом, выступают единым фронтом. Напра-
шивается сравнение с душой, обьединяющей разрознен-
ные органы тела в единую функционирующую систему.
Расположение букв вселяет надежду, что вечное сраже-

ние двух начал не затянется до бесконечности. Буквы э,П, 7
(288) максимально раздвигают » и л, так что те оказывают-
ся на разных концах слова, символизируя этим, что зверь,
называемый ситра ахра, в конце концов будет полностью
разодран на части.
Концепции второго предложения Пятикнижия получи-

ли развитие в эпизоде, который никоим образом не заподо-
зришь в причастности к сотворению мироздания. Тора (Бе-
решит 36:31-39) сообщает о семи царях, которых, по-види-
мому, никогда не было на земле. Вот их имена: Бэла, Йовав,
Хушам, Адад, Самла, Шаул, Баал-Ханан. О восьмом царе,
Адаре, упомянутом в тексте, речь пойдёт позже. Один царь
приходил на смену другому и умирал, уступая место пре-
емнику (например: «И умер Адад, и воцарился вместо него
Самла... И умер Самла, и воцарился вместо него Шаул...»).
Мекубалим обьясняют скрытый смысл сказанного: каждый
из царей символизирует одну из верхних сил, очутившихся
в плену клипот. Уровни погружения в клипот могут раз-
ниться, но в данном случае погружение достигло предела,
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что равносильно смерти: согласно Пятикнижию, каждого
из царей настигла смерть.
Семь царей (семь сил) - это и есть состояние земли (её

корня) до сотворения мира, а смешение клипот, в кото-
рые погрузились семь царей, символизирует, в соответ-
ствии с комментарием Ари-заля, пустоту и хаос - 17 и
172. За первые шесть дней творение прошло путь от 17л
и 17а (пустоты и хаоса), до состояния, про которое ска-
зано: «И видел Элоким всё, что Он сделал, и вот хорошо
очень...» (Берешит 1:31).
Почерпнутая из эпизода с семью царями информация

о земле, но до её возникновения в творении, была бы не-
полной, если бы не включала намёк на руах Элоким - силу,
извлекающую искры света из бездны тьмы. Указанием на
силу Машиаха (руах Элоким) являются слова: «И это цари,
царствовавшие на земле Эдома прежде царя у сынов Исра-
эля» (Берешит 36:31). Текст упоминает ещё одного царя,
Адара, - царя сынов Исраэля, восьмого по счёту. В отли-
чие от семи предшествующих царей, об Адаре не сказано,
что он умер. Восьмой царь - вне смерти, ведь он симво-
лизирует Машиаха. Этому царю не грозит погружение в
клипот. В конце времён правление восьмого царя окон-
чательно освободит творение от плена клипот. Машиах
одолеет Змея.
Итак, описание начального пленения света бездной

клипот приведено в Торе дважды. В начале повествова-
ния мысль о вечном противостоянии добра и зла изложена
в самом общем виде: земля (поле боя) погружена в без-
дну тьмы (владение клипот), и этому противостоит руах
Элоким. Во втором эпизоде, читая о семи царях, мы уз-
наём гораздо больше. Земля, поглощённая бездной, пред-
стаёт как семь сил. На тот момент они ещё разрознены:
каждый царь вступал на сцену, обретал силу, царствовал
лишь после того, как его предшественник умирал. В вот-
чине ситры ахры иначе быть не может, ибо в природе зло-
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го начала разъединять, дробить на части. Рамхаль (Адир
бамаром) подробно освещает скрытый смысл имён царей,
расшифровывает названия городов и земель, откуда они
вышли, и всё это, на самом деле, есть описание областей
верхнего пространства. Так постепенно общая идея, вы-
раженная вторым предложением Пятикнижия, в эпизоде о
семи царях обрастает деталями, создавая некоторое пред-
ставление о земле того периода.
Вернёмся к началу Пятикнижия. Одному и тому же

слову «земля» там придаётся разный смысл. В первом
предложении («Вначале сотворил... Землю») слово это
относится к высокому корню земли, расположенному в
бытии Всевышнего. Соприкосновение высокого корня с
клипот, естественно, исключено. Во втором предложении
(«…. земля была пуста и хаотична...») речь так же идёт о
корне земли, но расположенном существенно ниже, при-
чём, этот второй корень ушёл глубоко в бездну. В своём
нижнем корне земля предстаёт как семь сил, послужив-
ших строительным материалом для мироздания. Семь сил
(семь царей) - предыстория семи дней творения.
Поскольку человек идентичен творению, то и для него

обязательно должны найтись два корня наверху. Один из
них - Верхний Человек, место которого в бытии Творца,
уже был обнаружен. Остаётся открытым вопрос о нижнем
корне человека: в чём его суть, и как он обозначен в Пя-
тикнижии. Логично предположить, что поскольку корнем
творения послужили семь сил, то и корень Адама распо-
ложен именно в этой области верхнего мира. Вспомним:
внешнее порождает внешнее, а внутреннее - внутреннее.
Ари-заль неоднократно подчёркивал, что человек, в отли-
чие от ангелов, принадлежит внутреннему аспекту творе-
ния. Этим он выделен из остальных созданий. Наверняка
доисторический прообраз Адама - внутренняя составля-

щая семи сил.
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Помимо семи царей (семи сил), Гора повествует о вось-
мом - царе сынов Исраэля. Его судьба принципиально
иная, чем у его предшественников. Он, в отличие от них,
не умер. Бессмертие свойственно душе. Тем самым Адар,
восьмой царь, олицетворял душу семи сил, их внутрен-
ний аспект. Приходим к заключению: доисторическим
прообразом Адама служил Адар.
Важная деталь: называя корень Адама царём сынов

Исраэля, Тора тем самым связывает этот корень с еврея-
ми. После совершённого Адамом греха и последующего
за ним изгнания из Эденского сада место центра творения,
«души творения», оставалось вакантным. Не удивитель-
но, что впоследствии оно было занято сынами Исраэля.
По-другому и быть не могло, ведь, как мы видим, это было
предусмотрено планом Всевышнего ещё до того, как воз-
никла земля. Там исток избранности нашего народа.
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13. РАБОТА АДАМА

Молитва - начало работы. Молитва и разум.
Адам и мицва. Присвоение имён

Нет в будущем мире ни еды, ни питья, только
праведники, увенчанные коронами,

наслаждаются присутствием Всевышнего.
(Брахот 17а)

И нарёк человек имена всем скотам и всем
птицам небесным, и всем зверям полевым.

(Берешит 2:20)

И благословил донь сельмой и освятил его, ибо в сей
день Он почил от всего своего труда, что сотворил

Элоким, чтобы делать» (Берешит 2:3). Хотя творение не
было завершено, Всевышний в седьмой день остановил-
ся в своей работе по сотворению мира. О незавершённо-
сти проекта свидетельствуют слова: «...сотворил Элокии,
чтобы делать», следовательно, было нечто, что предстояло
доделать. Роль партнёра по завершению проекта была от-
ведена человеку.
Адам взялся за дело сразу, как только был приобщён к

миру, то есть в день шестой. В тексте Пятикнижия встре-
чаем косвенное указание на это: «Никакого кустарника по-
левого ещё не было на земле, и никакая трава полевая еще
не росла, ибо не посылал halle Элоким дождь на зем-
лю, и человека не было, чтоб обрабатывать землю» (Бере-
шит 2:5). Приведённая цитата противоречит сказанному
раньше, где речь шла о третьем дне: «И извлекла земля
поросль: траву семяносную по виду её, и дерево, дающее
плод, в котором семя его, по виду его...» (Берешит 1:12).
Когда же на самом деле появилась на земле раститель-
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ность, в третий день или всё-таки в шестой? Талмуд раз-
решает противоречие: «...В шестой день ещё не было на
земле никакого кустарника, пока не был сотворён человек,
а в третий день растения не взошли, а стояли на выходе из
земли до шестого дня» (Хулин 60б).
Итак, к шестому дню всё было подготовлено: растения

«стояли на выходе из земли» и ждали дождя; звери, в свою
очередь, тоже его ждали, так как не могли без растений
- всё замерло в ожидании. Тора указывает на причину за-
держки: «...не было человека, чтобы обрабатывать зем-
лю». Всевышний пошёл навстречу Своим созданиям - со-
творил человека.
Возможен был и иной сценарий, а именно предпослать
дождь человеку. Всё бы пришло в движение, преобрази-
лось, ожило бы, и, вступив в творение, человек обнару-
жил бы его прекрасным, радующим глаз и сердце. Талмуд
объясняет, почему Всевышний не остановился на этом ва-
рианте: «...не было того, кто мог бы осознать благотвор-
ность дождей. Когда же явился на свет Адам и понял, что
они необходимы миру, он стал молить о них, и пошли до-
жди, и выросли деревья и земная поросль» (Хулин 60б).
По мысли мудрецов, то, каким образом Всевышний ввёл
человека в творение, положило начало основному принци-
пу функционирования мироздания - двустороннему дви-
жению. В символике Торы дождь отождествляется с ше-
фой. Задержка дождя означает прерывание шефы, то есть
движение сверху вниз приостановлено. Причина в том, что
Посылающий как бы ожидает встречного движения снизу.
Инициатива должна исходить от человека.
Помимо общей идеи, в приведённой цитате из Талмуда
можно увидеть несколько закономерностей, касающихся от-
ношений человека с Небесами. Особая роль в двустороннем
движении отведена молитве («...Адам понял... он стал мо-
лить о них...»). По замыслу Всевышнего, молитва связыва-
ет мир, в котором находится человек, с тем, что выше его,
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а тот, в свою очередь, с тем, что над ним, и так далее, пока
цепочка не войдёт в бытие Всевышнего. В ответ на молитву
из Его бытия в творение нисходит шефа (Ари-заль, При эц
хаши 1:1). Не менее эффективное средство, притягивающее
шефу в творение, - жертвоприношения (Братот 266). Так,
в семнадцатой браке (благословении) ежедневной молитвы
они поставлены рядом: «...жертвы, приносимые Исразлем,
и молитву его прими...».

Далеко не всякая молитва доходит до Верхнего Адресата,
вызывая обратную реакцию. Талмуд акцентирует внимание
на одном из необходимых условий: «...не было того, кто мог
бы осознать благотворность дождей. Когда же явился на
свет Адам и понял, что они необходимы миру...». Осозна-
нис, понимание - атрибуты разума. С одной стороны, разум
придаёт цепочке требуемое направление. Адаму пришлось
самому решать, в чём именно нуждается природа. Осознав
это, он стал молить о дожде. С другой стороны, сама по себе
глубина понимания придаёт духовному импульсу силу, не-
обходимую для того, чтобы он действительно добрался до
Небес. Это перекликается с отмеченным ранее: сила души
молящегося - существенный фактор успеха в соединении
нижнего мира с миром верхним.
Так же на ответ Небес влияет соответствие просьбы
сложившейся ситуации. Если бы Адам попросил, скажем,
о появлении новой горы, украшающей ландшафт, Небеса,
скорее всего, промолчали бы.
Итак, первой работой, ознаменовавшей пребывание че-

ловека в творении, стала молитва. Начало многообещаю-
щее - первый человек соединил Небо и Землю. В тот же
шестой день, день создания Адама, Всевышний перенес
его в Эденский сад. Но и там человеку не пришлось по-
чивать на лаврах: «И взял hall/ем Элокии человека, и по-
местил его в саду Эденском, его обрабатывать и его охра-
нять» (Берешит 2:15).
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Бытует представление, что Эденский сад - это курорт,
о котором можно только мечтать. Для нас он невыразимо
и непревзойдённо прекрасен, но Адам воспринимал его
как место, которое надлежало улучшить, довести до со-
вершенства. Человеку предстояло «его обрабатывать и его
охранять». Эти слова мы слышали и читали много раз, они
настолько внедрились в наше сознание, что нам не прихо-
дит на ум простой вопрос: а что именно должен был де-
лать Адам в Эденском саду? Создаётся впечатление, что в
Пятикнижии нет указаний на круг обязанностей и на ха-
рактер работ человека в Эденском саду, но если вникнуть
в текст, то начнут вырисовываться детали, проливающие
свет на деятельность Адама.
Цель работы ясна: Адаму было вменено в обязанность
улучшать сад. Поскольку для завершения своей работы
Всевышний взял Адама в помощники, логично предпо-
ложить, что суть деятельности Адама отвечала сути дей-
ствий Всевышнего при сотворении мира.
При всём многообразии тех работ у них есть общее. «И
увидел Элоки свет, что хорош, и отделил Элоким свет от
тьмы» (Берешит 1:4). Что собой представляло смешение
света и тьмы, предшествующее их разделению? В нашем
воображении возникает картина сумерек, но тогда свет и
тыма - не самостоятельные субстанции, ибо сумерки не что
иное, как переход света в свою противоположность - тьму.
Возможно ли в таком случае отделение одного от другого?
На языке мудрецов отделение света от тьмы означает

высвобождение искр света из плена клипот (Рамхаль, Би-
юрим аль ТаНаХ, Берешит). Вспомним то, о чём шла речь
ранее: семь сил (семь царей), глубоко погружённых в без-
дну клипот, - вот смешение света и тьмы. Всё многооб-
разие работ первых шести дней имеет общий знаменатель
- это отделение положительного начала (света) от влияния
на него ситры ахры (тьмы). Адаму предстояло сотрудни-
чать с Всевышним в завершении этого процесса.
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Клипот Эденского сада, с которыми Адаму пришлось
иметь дело, кажутся лучиками света по сравнению с теми
клипот, в которые погружено творение в настоящее вре-
мя. Сопротивления негативных сил материального мира, в
котором мы пребываем и с которым взаимодействуем, не-
измеримо сильнее того противодействия, которое прихо-
дилось преодолевать Адаму, находившемуся в лишённом
материальности Эденском саду.
Попробуем отыскать в Пятикнижии, чем конкретно за-
нимался Адам, что именно представляли собою обработ-
ка и охрана сада. Мудрецы, объясняя смысл текста Торы,
нередко сопоставляют стоящие рядом слова. Бывает, что
значение одного из них помогает понять смысл друтого, и
именно с этой целью Тора приблизила одно слово к дру-
гому. Воспользуемся этим приёмом. Мы выясняем, како-
го типа обработку и охрану Эденского сада осуществлял
Адам. Обратим внимание на слово, идущее непосредствен-
но за ними и стоящее в следующем предложении Пятик-
нижия: «И заповедал hallle Элоким человеку, говоря: От
всякого дерева сада ты ешь. Но от Древа познания добра
и зла, не ешь от него...» (Берешит 2:16,17). Слово 139 (и
заповедал) однокоренное со словом 7137 (мицва, заповедь).
Поскольку слова «обрабатывать» и «охранять» помещены
рядом со словом «заповедал», то возникает предположе-
ние, что в этом как раз и заключён их скрытый смысл. И
хотя подобное утверждение звучит странно, но Адам в
Эденском саду выполнял заповеди. Именно на это указы-
вают мекубалим: Тикуней Зонар, 62:1; Ари-заль (Ликутим,
Берешит, 1); Рамхаль (Адир бамаром) и другие.
Ссылка на авторитетные источники придаёт уверенно-

сти, но не приближает к пониманию. Действительно, ми-
цвот были получены не в Эденском саду, а у горы Синай, и
произошло это значительно позднее. Исполняются заповеди
посредством действий, совершаемых в физическом мире:
поднятие лулава, ношение цицит и так далее. В Эденском
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саду подобное исключено. Тогда о каких миувот, исполняв-
шихся Адамом, идёт речь? Вопрос закономерен, но, хотя
различия в нашем служении и служении Адама принципи-
альные, есть между ними и общее, причём, на удивление,
именно в корне оба служения совпадают.
Начнём с мицвот, действий физического мира. Благо-

даря движению снизу вверх, духовная сила, образующая-
ся вследствие выполнения мицвы, по установленной Все-
вышним цепочке восходит к корню этой миувы. В ответ
на это, используя движение сверху вниз, Всевышний от-
правляет шефу к высокому корню той мицвы, туда, где нет
и намёка на нечто физическое. Служение Адама изначаль-
но исключало материальный аспект: он посылал наверх
духовный импульс, который, восходя к высокому корню
совершённого действия, влиял на тот корень. Изменение
корня притягивало к нему шефу. Таким образом, по сути,
хотя и не по форме, служение Адама схоже с мицвот, что
получены нами у Синая. При творении мироздания Все-
вышний создал многочисленные цепочки, своего рода ка-
налы, соединяющие Небо и Землю. И Адаму, и евреям Он
предоставил возможность их использовать - посылать по
ним духовную энергию, вызывающую изменение навер-
ху с последующим притоком шефы. Именно так следует
понимать утверждение мекубалим, что Адам исполнял ми-
увот в Эденском саду.
Итак, обработка Адамом сада сводилась к осуществле-
нию неких действий, разумеется, духовных, которые при-
тягивали шефу, придавая саду завершённую форму. Поми-
мо этого, ожидалось, что Адам не позволит клипот сада
(по нашим меркам, лучикам света) набрать силу и стать
преградой для потока шефы. Тем более следовало воспре-
пятствовать загрязнению сада теми клипот, что его окру-
жали, и, конечно, нельзя было допустить проникновения в
сад тёмных сил - прямых посланников ситры ахры, нахо-
дящихся на значительном расстоянии от него.
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Не дать клипот ходу - особый тип служения, который
для нас формулируется в форме запретов (не смешивай
мясное с молочным, не зажигай огонь в шабат и т. д.). Два
слова - «обработка» и «охрана» - отвечают двум формам
мицвот. Обработка относится к заповедям позитивным
(лулав, чицит и т. д.), охрана - к области запретов. В Эден-
ском саду запретом являлось повеление Всевышнего: «..
от Древа познания добра и зла, не ешь от него, ибо в день,
когда станешь есть от него, смертен, смертен будешь» (Бе-
решит 2:17). Преступив запрет, Адам позволил Змею про-
никнуть внутрь - овладеть внутренним миром человека.
Адам стал смертен.
А вот пример позитивного воздействия на творение: «И

образовал hallle Элоким на земле всякое животное поле-
вое и всякого летуна небесного, и привёл к человеку, что-
бы видеть, как назовёт его... И нарёк человек имена...»
(Берешит 2:19-20). Заметим, в приведённом эпизоде два
участника - Всевышний и человек. Начало работы за Все-
вышним: «И образовал hallle Элоким из земли...». Земля
здесь - земля доисторическая. На этом этапе это лишь семь
сил, погруженных в клипот. Всевышний отделил от кли-
пот положительное начало - прообраз животного мира,
воплотил его в форму, которую можно считать животным.
Однако Он не стал доводить дело до конца, и часть клипот
всё ещё не была устранена. Завершить работу предстояло
Адаму, как сказано: «.. привёл к человеку, чтобы видеть,
как назовёт его….». Присвоение имён завершило процесс:
«И нарёк человек имена...» (Ари-заль, Шаар псуким 2:4).

Внесём уточнение: имена не надо было придумывать,
находились они и по сей день находятся в Небесах. Само
слово 'w (Небо) свидетельствует об этом, так как явля-
ется множественным числом слова Qw (имя). Небо - и -
собрание всех имён. Тем самым, присвоение имён не было
продиктовано исключительно желанием Адама. Проникая
разумом в суть животного, Адам связывал её с именем в
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Небесах, в котором эта суть зашифрована. Так животные
получили от Адама свои имена. Сила души Адама приводи-
ла в действие цепочку, соединяющую Землю и Небо. Свет,
спускаясь к созданию, устранял остаток клипот, - работа,
начатая Всевышним, получала завершение.
Может показаться, что партнёрство Всевышнего и чело-
века состояло из двух этапов: вначале действовал Творец в
отрыве от Адама, а затем Адам, действуя самостоятельно,
завершал начатое Всевышним. Однако такое представле-
ние ошибочно. Адам, определяя имя для создания, лишь
связывал это создание с Небесами, но связующая цепочка
и шефа, текущая по ней к созданию и отделявшая создание
от клипот, зависела от Всевышнего, не от Адама. Так и у
нас: еврей совершает действие в физическом мире - Все-
вышний «закрепляет» мицву на Небесах.
Вернёмся к тексту Пятикнижия: «И образовал halllem
Элоким... животное... и привёл к человеку, чтобы видеть
(11×77), как назовёт его...». Слово «видеть» можно было
бы опустить, сказав, например, так: «... привел к челове-
ку, чтобы тот назвал...». На смысл сказанного это не по-
влияло бы. Конечно, «лишнее» слово появилось в тексте
неслучайно.
Видение Всевышнего - что это? Распознавание предмета,

как это свойственно человеку, или нечто иное? Обратимся к
буквам. Использованный в тексте глагол «видеть» включает
буквы Х, 1, 7, образующие слово 71 (свет). Отсюда можно за-
ключить, что видение Всевышнего - это послание света от
Него к обьекту, на который Он обратил Свой взгляд (Рамхаль,
Биюрим аль ТаНаХ, Берешит). Бытие Всевышнего включает
в себя множество областей. Согласно Рамхалю (Биюрим аль
ТаНаХ, Бемидбар), имя той из них, что отвечает за видение,
- Хохма (условно Мудрость). И теперь слова: «..привёл к
человеку, чтобы видеть, как назовёт...» означают, что в осу-
ществлённом Адамом присвоении имён Всевышний так же
принял участие. От части Его бытия, именуемой Хохма, шёл
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свет к объекту, который приобретал имя. Благодаря этому све-
ту Адам был способен распознать суть объекта. Тем самым
возможность ошибки в присвоении имён была исключена.
Как было выяснено, Всевышний и Адам были соучаст-
никами в активизации тех каналов между Небом и Зем-
лёй, что были задействованы для присвоения имён. Слово
«видеть» поясняет, что в тот момент сторона Всевышнего
была представлена Его Хохмой. Ари-заль указывает, что
именно эта область бытия Всевышнего играла активную
роль в процессе высвобождения света от плена семи ца-
рей. Таким образом, видение Всевышнего повлияло как на
начальную стадию сотворения мира, так и на завершаю-
щую, когда присваивались имена.
Глаз человека способен разглядеть объект, его конфи-

гурацию в пространстве. Хохма Всевышнего вторгается в
«сумерки» - область смешения света и тьмы - и извлека-
ет оттуда свет, из которого создаётся объект, обретающий
свою конфигурацию.

86



14. ПИЩА АДАМА
Еда в Эденском саду. Еда и приход души в мир.
Душа продукта. Четыре основы творения. Еда и
усовершенствование мироздания. Роль разума

Всё движущееся, что живёт, будет вам в пишу;
как зелень травяную даю вам всё.

(Берешит 9:3)
halle мудростью основал Землю,

утвердил Небо разумом.
(Мишлей 3:19)

Ирановедал аШем Элоким целовеку говоря: от вся-
. кого дерева сада ешь. Но от Древа познания добра и

зла не ешь от него, ибо в день, когда станешь есть от него,
смертен, смертен будешь» (Берешит 2:16, 17). Такой пере-
вод отличается от общепринятого: «...от всякого дерева
сада можешь есть». На первый взгляд, общепринятый пе-
ревод вполне логичен. С другой стороны, он вызывает не-
доумение, и вот почему: начавшись с приказа (Всевышний
заповедал, то есть дал заповедь, тем самым, приказал),
кончается тем, что исполнение приказа оставлено на
усмотрение самого человека («можешь есть»). В попытке
справиться с несоответствием, сторонники такого перево-
да приводят, как им кажется, убедительные доводы, к ко-
торым тоже можно предъявить обоснованные претензии.
Дискуссия может продолжаться достаточно долго, но про-
блема, как всегда, в достоверности приводимых доводов и
объяснений.
Вернёмся к первой версии перевода, согласно которой

слово «заповедал» трактуется как повеление. К тому же
преимущество такого прочтения в том, что оно опирается
на текст, где глагол «ешь» фигурирует дважды - Ул 3эх.
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Подобное встречается нередко. В частности, во втором
предложении цитируемого отрывка, где Адаму в случае
ослушания предрекается смерть: «... ибо в день, когда ста-
нешь есть от него, смертен, смертен - мол то-будешь».
Возможен и другой вариант перевода - «смертью умрёшь».
но какому бы из вариантов перевода мы ни отдали предпо-
чтения, вне сомнения, повтор призван усилить сказанное.
Так и здесь: сказанное дважды - 70кл 73 - следует тракто-
вать как приказ: Адаму вменялось в обязанность есть «от
всякого дерева сада». И всё же непонятно, ведь человеку
не было приказано: «Дыши! Спи!» и прочее, без чего нель-
зя обойтись. Еда входит в этот необходимый для жизни пе-
речень. Почему Тора обособленно говорит именно о еде?

Работа Адама в Эденском саду заключалась в исполнении
мицвот, цель которых - усовершенствование мироздания.
Поскольку Адаму было заповедано: «Ешь!», напрашивается
предположение, что сам процесс еды являлся для него ми-
увой. Неясно, правда, каким образом поглощение пищи спо-
собствовало улучшению Эденского сада.
Присмотримся к привычному для всех нас действию.

Человек отправляет продукт в рот, пережевывает его; раз-
жёванное поступает в желудок, там перерабатывается, по-
сле чего необходимая телу часть продукта им усваивается,
а ненужное выбрасывается вовне. Возникает ассоциация
с описанным Ари-залем (Шаар гилгулим, гл. 15) способом
прихода души в мир: бывает, что выполненная на земле
мицва поднимается наверх, «добавляя силу» Элокии. Ис-
пользуя её, Всевышний извлекает некую душу, ожидаю-
щую своего часа в царстве клипот, поднимает её в опреде-
лённую область верхнего мира, где та проходит обработ-
ку, в частности, освобождается от остатка клипот. Затем
душа направляется в нижний мир, а отделённые клипот
- в отведённое им место.
Аналогия с едой очевидна: в обоих случаях происходит

отделение ценного от вредного. Продолжим сопоставле-
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ние. Душа, спускаясь в нижний мир, входит в тело. Ана-
логично тому, как тело принимает посланную в него душу,
оно впускает в себя полезную часть продукта. Клипот
же, подобно отбросам, существуют вне тела. Сходство
физического процесса с приходом души в мир наводит
на мысль, что в еде также присутствует некая духовная
составляющая. Остаётся уяснить, какое конкретное улуч-
шение происходило за счёт поглощения пищи Адамом в
Эденском саду.
Начнём с известного эпизода: «И halle обратил вни-

мание на Эвеля и на дар его. А на Каина и на дар его не
обратил внимания...» (Берешит 4:4-5). Благосклонность
Всевышнего зависела не только от дара, но и от того, кто
приносил дар. Жертва, приносимая человеком, связывала
его с верхним миром. Сама жертва - внешний аспект свя-
зи, лишь форма, с помощью которой осуществлялась эта
связь. Внутренний аспект - это человек, совершающий
жертвоприношение. Порядок слов в тексте это иллюстри-
рует: «…..обратил внимание на Эвеля и на дар его. А на Ка-
ина и на дар его...». Имя человека опережает упоминание
о принесённом им даре: человек первичен.
Мицва так же имеет две стороны, внутреннюю и внеш-
нюю. Форма выполнения мицвы важна, однако влияние на
верхний мир в основном определяется внутренней сторо-
ной мицвы.
Размышляя о еде, мы не углублялись в суть процесса,
тем самым от нас ускользнула роль, которую она играет
в скрытой части творения. Сказано: «.. не хлебом одним
жив человек, но всем, что исходит из уст аШема, жив
человек» (Дварим 8:3). Пятикнижие сообщает, что имен-
но привносит жизнь: хлеб и нечто, исходящее из уст Все-
вышнего. Ари-заль (Ликутим, Экев, п.8) открывает се-
крет: речь идёт о внутреннем аспекте продукта, о его, что
ли, душе. Хлеб в обоих своих аспектах, внешнем и вну-
треннем, придаёт человеку жизненную силу. Исходя из
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правила «внутреннее связано с внутренним, а внешнее - с
внешним», можно заключить, что внешний, материальный
аспект хлеба абсорбируется телом, а внутренний - душой.
Неслучайно слово «человек» в этом предложении встреча-
ется дважды: первый раз оно адресовано телу человеке, а
второй - его душе.
Учёные осведомлены о внешней, физической стороне

мира и происходящих там процессах; проникновение души
продукта в душу человека лежит вне рамок их исследова-
ний. Чтобы заглянуть в область, недоступную для проведе-
ния экспериментов, не улавливаемую даже самыми точны-
ми приборами, нам предстоит ознакомиться с внутренним
устройством человека, со строением его души. Поможет
нам специалист в этой области - Ари-заль. Правда, о3-
накомление даст нам лишь самое общее представление о
предмете, ибо проникновение вглубь связано с тонкостями
Каббалы и требует основательной подготовки.
Мы слышали, что мир был создан из четырёх перво-
начальных элементов: огня, воздуха, воды и земли. Этот
известный факт не согласуется с тем, что земля, равно как
и другие три элемента, сама образована из составляющих.
То, что подвержено дроблению, нельзя признать первона-
чальным. Ответ прост: четыре основы не являются знако-
мыми нам атрибутами физического мира, а представляют
собою четыре созданные Всевышним силы, лёгшие в ос-
нову мироздания. Поскольку всё сотворено из них, то пра-
вомерно считать их первоначальными. Само число четы-
ре обусловлено четырёхбуквенным именем Всевышнего
(7-1-7-5). Тем самым, ошибочно полагать, что четыре осно-
вы - это привычные нам четыре стихии физического мира.
Разумеется, есть причина, по которой четыре основы

называются именно так, а не иначе - огонь, воздух, вода,
земля. Дело в том, что каждая из основ возникла из све-
та (шефы). Различие между основами определяется раз-
личием уровней шефы, их породившей. Свет физический
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- самое лёгкое создание материального мира. Свет нефи-
зический (шефа) имеет разную плотность, и плотность
его увеличивается по мере удаления от источника. Тот
элемент, в создании которого участвовал «тяжёлый» свет,
назван «земля» по аналогии с материальной землёй, более
тяжёлой по сравнению с тремя другими элементами. Тем
не менее, этот элемент не является землёй в привычном
значении этого слова.
Углубим наше знание о четырёх основах. Хотя они и

считаются первоначальными и, тем самым, далее недели-
мыми, тем не менее, каждая из них имеет две грани, внеш-
нюю и внутреннюю, как бы тело и душу (Ари-заль, Эц
хаим 50:10). Различные комбинации четырёх основ во все-
возможных пропорциях образуют землю и многообразие
её обитателей (Ари-заль, там же). Всё множество созданий
разделено на четыре основные группы: мир неживой при-
роды (камни, песок и т.д.), растения, животные и люди. Лю-
бой представитель каждой из групп являет собою комбина-
цию из четырёх основ; различие лишь в пропорциях. Так, в
камне, представителе первой группы, преобладает элемент,
называемый землёй и являющийся самой плотной из четы-
рёх основ, причём, плотной настолько, что его внутреннюю
грань, его душу, практически невозможно уловить. Отсюда
и название - «неодушевлённый».
Поскольку любое создание состоит из четырёх элемен-

тов, в каждом из которых присутствует внутренняя грань
- его душа, то и само создание наделено душой. У предста-
вителей первой группы она называется «неживая душа»,
у растений называется «растительная душа», у представи-
телей третьей группы - «животная душа», у четвёртой -
«говорящая животная душа». Каждая из групп включает
в себя характеристики предыдущих групп. Так, растение,
помимо растительной души, наделено душой, свойствен-
ной представителям неживой природы. У животного на-
личествуют три категории душ: неживая, растительная и
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животная. У человека, соответственно, присутствуют три
предшествующие и говорящая животная душа. Идея в том,
что уже созданный материал обогащается чем-то новым,
приобретает дополнительные свойства. Так трава, как и
камень, занимает определенное место в пространстве, но,
в отличие от него, может расти; животное, которому угото-
вано место и дана возможность роста, к тому же способно
перемещаться; человек, в дополнение к перечисленным
свойствам, наделён даром речи.
Однако главное достоинство человека, ставящее его на
порядок выше всех остальных, состоит в наличии души,
которая по своему происхождению не связана с четырьмя
основами. Эта душа - истинная человеческая душа, точ-
нее, нижний её уровень, именуемый нефеш. Нефеш явля-
ется душой для говорящей животной души и располагает-
ся внутри неё. В свою очередь нефеш служит одеждой для
руха. Общая же линия выглядит так: нешама одевается в
руах, тот - в нефеш, нефеш - в говорящую животную душу,
та - в животную душу человека, которая, в свою очередь,
одевается в растительную душу человека, и в конце цепоч-
ки - неодушевлённая душа человека, служащая одеждой
для его растительной души.
Теперь, используя весьма общее представление об

устройстве человека, к которому мы пришли, вернёмся к
вопросу о еде Адама в Эденском саду.
В мясе животного мы выделили два аспекта: внешний,
называемый плотью, и внутренний, называемый душой. При
переваривании сьеденного мяса происходит разделение: по-
лезная часть плоти животного усваивается телом человека, а
отходы выбрасываются вовне. Животная душа мяса присо
единяется к животной душе человека. По той же схеме рас-
тительная душа яблока подключается к растительной части
души съевшего это яблоко человека. Когда мы пьём воду или
едим соль, неживая душа продукта абсорбируется неживой
душой человека. Поскольку душа человека включает в себя
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в качестве составляющих три вида души, то в ней находится
место для любого вида пищи.

• Присоединения, о которых идёт речь, возникают не на
пустом месте, а обусловлены происхождением душ. Жи-
вотная душа человека и животная душа животного имеют
общий корень. Однако в этом корне за каждым закреплено
своё место, а именно: животная душа животного произо-
шла от внешней части корня, в то время как животная душа
человека - от внутренней части корня. Аналогично, расти-
тельная душа растения возникла из внешней части верх-
него растительного корня, а растительная душа человека
- из внутренней части этого корня. То же соотношение и у
корней неживой души. Наличие общего корня определяет
движение, происходящее внизу: животная душа мяса при-
соединяется именно к животной душе того, кто его съел.
То же правило справедливо и для других видов пищи.
Интересно проследить, как поглощение пищи соотно-
сится с сотворением мира и с его функционированием.
Начнём с этапа, когда земля представляла собою семь раз-
розненных сил, к тому же каждая из этих сил была разбита
на куски, погружённые в тёмную бездну клипот. Создавая
растительный мир, Всевышний извлёк прообраз расти-
тельной души из плена клипот, совершил известные Ему
преобразования, осуществив переход от прообраза к рас-
тительной душе творения. Теперь та заняла своё место в
мироздании. Шефа, спускающаяся от этого корня в творе-
ние, поддерживает растительный мир. Однако Всевышний
не довёл работу до конца, часть прообраза растительной
души всё ещё находится в плену клипот.
На помощь пришёл Адам. Еда в Эденском саду укрепля-
ла его растительную душу и также, посредством движения
снизу вверх, укрепляла корень его растительной души на-
верху. Духовный импульс, добравшись до верхнего расти-
тельного корня, его внутреннего аспекта, «придавал силу
Элоким». И тогда возникала сила, освобождающая искры
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света растительной души из бездны килом. На этом эта-
пе повторялась работа Всевышнего по сотворению мира
- создание растительной души творения. Так начинает
приоткрываться завеса над скрытой стороной процесса
поглощения пищи.
Не только извлечением пленённых искр Алам помогал

Всевышнему. Растительная душа продукта, отделившись
от него, присоединялась к растительной душе Алама, по-
лучая тем самым «повышение в чине»: раньше она была
«яблочной», теперь же стала «яблочно-человеческой».
Однако субординация сохранялась, так как растительная
душа продукта (яблока) оставалась внешней по отноше-
нию к растительной душе человека. А поскольку нижний
мир идентичен миру верхнему, то и наверху происходи-
ло подобное. Движение снизу вверх побуждало внешнюю
часть растительного корня приблизиться к его внутренней
части. Именно в этих двух аспектах - извлечение света
из окружения клипот и преобразование верхнего корня -
Адам вносил свою лепту в достройку творения.
Следует иметь в виду: когда мы говорим, что Адам дал

имя животному, то смотрим не на конкретное животное,
да и не во фрукте, съеденном Адамом, дело - конкретные
действия в Эденском саду служили лишь трамплином для
преобразования верхнего мира. Освобождение души про-
дукта от его материальной оболочки откликалось в духов-
ном пространстве творения высвобождением искр света
из плена клипот. Не внизу, а наверху происходило и про-
исходит усовершенствование творения.
Воздействие Адама на мир животных отличалось от его

воздействия на растительный мир. Так, давая имена жи-
вотным, он, используя силу разума, постигал внутреннюю
природу создания и распознавал в Небесах имя, отвечаю-
щее сути этого животного. Воздействие на растительный
мир происходило за счёт употребления растений в пищу.
Впрочем, следует уточнить: разум и тело, исправляя рас-
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тения, на самом деле, действовали сообща. Духовному им-
пульсу, созданному при переваривании пищи, предстояло
подняться по каналу, соединявшему Небо и Землю. И это-
му подьёму способствовала не растительная душа Адама и
даже не его говорящая животная душа, а его нефеш. Вос-
хождение происходило за счёт нефеш, так как именно она
связывала Адама с верхним миром.
Мудрецы называют нефеш разумной душой, ибо она

наделена даром понимания. С другой стороны, говоря-
щая животная душа человека также способна мыслить,
поскольку речь человека связана с разумом. Какова взаи-
мосвязь между разумом говорящей животной души чело-
века и разумом, присущим его нефеш?
В силу того, что по своему происхождению говорящая

душа связана с четырьмя основами, свойственный ей
разум постигает творение в рамках этих четырех основ.
Выйти за их пределы ему не под силу. Учёные в своём
постижении творения не выходят за рамки четырёх ос-
нов. Так и люди искусства в восприятии творения не про-
никают далее проявлений, хотя и представленных в более
тонких формах, тех же четырёх основ.
Связать творение с верхним миром под силу лишь
нефеш, ибо она по своей природе выше четырёх основ,
но для того чтобы придать этой связи черты разумного
соединения, необходим земной сосуд, предназначенный
для этой цели. Мозг, приспособленный для размышле-
ния, ей бы подошёл, но, увы, он уже занят говорящей
душой. Каков выход? - Для проникновения в мозг не-
феш использует в качестве своей одежды говорящую
душу. Поскольку нефеш облачилась в говорящую душу,
то человек использует разум говорящей души как ин-
струмент, позволяющий нефе мыслить о высоком. Его
связь с Небесами становится разумной. Разум Адама
полностью осознавал суть процесса поглощения пищи.
Понимание придавало нефеш необходимую силу, без ко-

95



торой восхождение духовного импульса, возникавшего
при усвоении пищи телом, не могло увенчаться успехом.
Итак, у дарования имён животным и у исправления рас-
тений было общее: в каждом из этих действий ключевая
роль отводилась разуму, сориентированному на совершен-
ствование мироздания. Тем не менее, в очищении расте-
ний также участвовало тело; увы, одной силы разума ока-
залось недостаточно. Чем это объяснить?
У четырёх групп созданий - представителей неживой
природы, растений, животных и людей - есть своя иерар-
хия: каждая последующая группа на ступень выше преды-
дущей, а выше всех - человек. Подобно этому, у четырёх
основ самой нижней оказывается неживая душа, повыше
- душа растительная, ещё выше - животная, и надо все-
ми - говорящая животная душа. Распределение по шка-
ле определялось уровнем шефы, создавшей ту или иную
из четырёх основ. Чем ниже уровень шефы, тем ниже и
возникшая от неё основа. Самая грубая из четырёх - это
неживая душа, она менее других поддаётся воздействию.
Как следствие, в физическом мире камень - материал наи-
менее податливый. В свою очередь, растительная душа бо-
лее плотная по сравнению с животной душой. Извлечь её
из «тела» растения труднее, чем извлечь животную душу
из тела животного. Вот почему для этой цели Адаму при-
шлось воспользоваться не только разумом, но и прибег-
нуть к помощи тела, использовать более грубое орудие.
Хирургическим скальпелем, инструментом тонким, дере-
во не распилишь, приходится прибегать к помощи пилы.
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15. ГРЕХ АДАМА

Предоставленный выбор. Помощник и
противник. Концепция стыда и шабат.

Предшествующий грех

Но человеку в великолепии не ночевать,
сравним он со скотами палыми.

(Теилим 49:13)

И увидела жена, что хорошо дерево для еды и что оно
. вожделенно для глаз, и желанно дерево для разуме-

ния, и взяла она от его плодов, и ела, и дала также мужу
своему при ней, и он ел» (Берешит 3:6). Мог ли Адам от-
казаться от предложения Хавы? Могла ли Хава воспроти-
виться уговорам Змея? Если бы человек не согрешил, всё
развивалось бы по другому сценарию, и мир выглядел бы
совершенно иначе.
Не было бы смерти? Прекрасно, но тогда возникла бы

острая проблема с перенаселением планеты. Не было бы
зла? Замечательно! Но ведь это утопия - не могут же абсо-
лютно все быть добрыми, покладистыми, великодушными!
Жизнь без огорчений и забот - иллюзия. Всё это верно, но
следует учесть, что на наши представления об ином вари-
анте творения оказывает влияние то, как в действительно-
сти всё происходило: и то, каким мир стал вследствие греха
Адама, и то, каким он предстаёт перед нами сейчас, пере-
корёженным и далеким от совершенства.
Накопленный веками опыт сковывает мысль. Но как

быть с предоставленной человеку свободой выбора? Мож-
но ли её игнорировать? Адам мог отведать плод древа или
удержаться от соблазна - всё зависело от него. Сторонни-
ки той точки зрения, что выбор у Адама был лишь номи-
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нальный и что, на самом деле, его падение было предопре-
делено Сверху, приводят в подтверждение своей позиции
эпизод из Исхода: «И ожесточил halllev сердце Паро (фа-
раона), и он не отпустил сынов Исраэля» (Шмот 10:20).
Это пример, когда Всевышний лишает человека свобо-
ды выбора. Действительно, бывают в жизни ситуации, и
встречаются они не так уж редко, когда человек полагает,
что решение зависит исключительно от него, но это лишь
видимость, далёкая от реальности.
Как узнать, был ли в Эденском саду у Адама и Хавы

подлинный выбор или развитие событий было предреше-
но? Из-за отдалённости во времени и пространстве (тот
сад - не наш мир) задача найти ответ на поставленный
вопрос выглядит непосильной. Обратимся за помощью
к комментаторам. Вот точка зрения Рамхаля: «...была
у Адама величайшая мера святости и знаний, и всех до-
стоинств, ведь был он творением рук самого Создателя.
При этом Адам, если бы выполнил возложенную на него
заповедь, мог подняться на ещё большую высоту. И это
понятно, ведь то, что должно произойти после воскреше-
ния мёртвых, могло бы произойти с самого начала, минуя
смерть» (Рамхаль, Даат твунот, п. 126).
Какова позиция Ари-заля? Великий мекубал приводит

слова Пятикнижия: «...в день, когда станешь есть от него,
смертен, смертен будешь» и комментирует: «..поскольку
это вышло из уст Всевышнего, наверняка сделает и умрёт»
(Ари-заль, Ликутей Гора, Берешит). По-видимому, к по-
добному заключению Ари-заля подталкивает построе-
ние фразы. Могло быть сказано иначе: «..если съешь от
древа, то в день, когда сьешь...» При такой конструкции
предложения всё действительно зависело бы от Адама, но
фраза построена по-иному: «...от древа не ешь, ...ибо в
день, когда станешь есть...». Такая форма предложения
означает предсказание будущего: Адам наверняка престу-
пит запрет.
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Ари-заль на этом не останавливается. В своём рассуж-
дении он ссылается на знание, пришедшее от мудрецов
прошлого. Первоначально Адам и Хава были сотворены
как одно тело (Эрувин 18а), и лишь после того как было
сказано Всевышним: «Не хорошо быть человеку одному»

(Берешит 2:18), Он создал двух независимых людей, муж-
чину и женщину.

«Операция» проходила без наркоза, но «оперируемые»
не чувствовали боли, ведь материального тела на тот мо-
мент ещё не существовало, а разделение духовных сущ-
ностей происходит безболезненно. Например, может слу-
читься, что в силу определённых неблагоприятных обсто-
ятельств часть души человека покидает его, однако и тени
физической боли он при этом не испытывает.
Проследим за ходом мысли Ари-заля. Сначала было

предопределено, что Адам съест запретный плод и умрёт,
но буквально вслед за этим в Пятикнижии сказано: «Не
хорошо быть человеку одному». Последовало разделе-
ние, в результате которого в Эденском саду уже не один,
а два человека. По мнению Ари-заля, случившееся име-
ло последствия. Меч предопределённости - «в день, когда
станешь есть от него, смертен, смертен будешь» - был за-
несён над прежним Адамом, но теперь ситуация принци-
пиально иная. Предсказание о неминуемой смерти к новой
ситуации уже не относится. И сейчас, говорит Ари-заль,
«сохранялась возможность того, что и не умрёт».
Подтверждение тому Ари-заль усматривает в словах: «Не

хорошо быть человеку одному, сделаем ему помощь прогив
него» (Берешит 2:18). Само по себе словосочетание «по-
мощь против», по меньшей мере, настораживает. Талмуд по-
ясняет: «заслужит, - [тогда] помощь, не заслужит, - (тогда]
против, чтобы бороться с ним» (Йевамот 63а).
Неожиданный взгляд на семейные отношения. Нам

представляется, что негативная реакция в адрес мужа ожи-
даема, если он предпринял что-то, направленное против
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жены: обидел жену, повысил на неё голос или сделал ещё
что-то, что ей не по вкусу. Однако, по мнению мудрецов, на
линию поведения жены влияют также те поступки мужа,
которые не связаны с нею и её непосредственно не затра-
гивают. Стоит иметь в виду, что если она затеяла сраже-
ние, то это совсем необязательно следствие её несносного
характера или результат определённых обстоятельств. Мо-
жет статься, что истинная причина конфронтации кроется
в его собственных просчётах, с нею никак не связанных.
Он, сам того не ведая, превратил её в противника.
Тора, повествуя о первом человеке, формулирует преду-

преждение, записанное на века, и означает оно, что уже
Адам был поставлен перед выбором: поступи он правиль-
но, Хава была бы ему в помощь; споткнулся - тем самым
он превращает жену в противника.
Может показаться, что падение человека началось с по-

явления Змея. Посланец ситры ахры приблизился к Хаве
и вовлёк её в разговор: «И сказал он жене... и сказала
жена..» (Берешит 3:1,2). В конце концов, Змею удалось
склонить женщину в сторону его интерпретации запрета,
после чего та вкусила запретный плод. Странно, что она
ему поверила, ведь обычно человек, обладающий высокой
духовностью, чувствует негативную силу за версту. Хаве
бы повернуться к Змею спиной, закрыть уши. Тогда ни с
нею, ни с её мужем не случилось бы ничего плохого. По-
чему чувствительность и брезгливость по отношению к
низкому ей изменили?
Действительно ли всё началось с коварного Змея? По-

смотрим, о чём говорится в предложении, непосредствен-
но предшествующем этому эпизоду. «И были они оба наги,
человек и его жена, и не стыдились» (Берешит 2:25). Со-
седство двух предложений должно отражать связь описы-
ваемых ими событий. Пока неясно, каким образом нагота
супругов привела к появлению Змея, о котором говорится
в следующем предложении. Мидраш комментирует: «Змей
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видел, как они нагие совокуплялись на глазах у всех, и воз-
желал….» (Берешит раба 18:6).
Ари-заль поясняет скрытый смысл произошедшего. Он

акцентирует внимание на том, что корень слова ли10 (стыд)
состоит из тех же букв, что и слово паш (шабат). Прервём
на время следование логической цепочке, выстроенной
Ари-залем, и попытаемся понять, о чём свидетельствует
совпадение букв.
Одна из причин возникновения стыда - совершение
неприглядного поступка. В подтверждение тому Рамхаль
приводит эпизод из Пятикнижия: «И услышали голос ha-
Шем Элоким, проходившего по саду... и укрылся чело-
век и его жена от hallle Элоким среди деревьев сада»
(Берешит 3:8). Понять их поведение несложно: людям
стало стыдно перед Всевышним за содеянное ими. Суть
же в том, что любой грех приводит к внутреннему за-
грязнению, а это не что иное, как образование клипот на
одежде души. Негативные образования блокируют ис-
ходящий из души свет. Поскольку инициатор проступка
сам человек, то можно сказать, что он скрылся от своего
внутреннего света. Не это ли в частности имеет в виду
Тора: «…укрылся человек... от halle Элоким...»? Че-
ловек спрятался от питающего его душу источника све-
та. Стыдиться света свойственно лишь тому, кто всё ещё
чувствителен к свету. Отсутствие стыда - признак духов-
ной глухоты к высокому.
Совпадение букв в словах лил (стыд) и лаш (шабат),
на которое обратил внимание Ари-заль, неслучайно,
ведь шабат, как никакой другой день недели, причастен
к свету. Этому явлению мудрецы дали название «дополни-
тельная душа». В шабат эта дополнительная душа входит
не только в творение, но и в человека. Наличие одних и
тех же букв в словах эш (шабат) и лила (стыд) говорит о
причастности обоих к свету. В шабат человек испытыва-
ст духовный подъём, радость от прихода дополнительной
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души, от приобщения к свету. Когда же человек испытыва-
ет стыд, им овладевает горечь от утраты духовного света.
Вернёмся к объяснению Ари-заля. Разумеется, Адаму

и Хаве интимные отношения были позволены, как сказа-
но: «И благословил их Элокии, и сказал им Элокии: Пло-
дитесь и умножайтесь, и наполняйте землю...» (Берешит
1: 28), однако для подобной близости была отведена ночь.
Они же преступили должное и вступили в интимные от-
ношения при свете дня. Пойдя на поводу у не самой вы-
сокой части своей природы, они предали свет души. Пя-
тикнижие говорит об этом так: «И были они оба наги...
и не стыдились». Отсутствие стыда - разрыв с высоким.
По замыслу Всевышнего, интимная связь Адама с женой
должна была произойти с наступлением седьмого дня, то
есть в ночь шабата. Не дневной свет солнца, а духовный
свет шабата мог бы сопутствовать их близости.
Пока Адам и Хава находились в одном теле, об интим-

ной близости речь, естественно, не шла, но после слов
Творца («Не хорошо человеку быть одному, сделаю ему
помощь против него») и после «операции» по разделению
они были поставлены перед выбором. Если бы Адам до-
ждался шабата, то Хава была бы с ним заодно («ему по-
мощь»). Вместо этого, изменив высокому, он сам в её лице
создал себе противника.
События развивались стремительно: тут же явился

Змей, склонил женщину к преступлению, после чего, в со-
ответствии с предсказанием, она поступила не просто как
противник, а как подлинный враг: ни много, ни мало как
способствовала смерти мужа («смертен, смертен будешь»).
Заметим, что в своём комментарии Ари-заль не упо-

минает о том, что Адам и Хава имели близость на виду у
всех. Этим его видение случившегося отличается от взгля.
да Мидраша. Бесстыдство проявилось в другом - в преда-
тельстве по отношению к своей душе.
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В свете этого толкования появление Змея закономер-
но. Духовный мир не терпит вакуума, отдаление от све-
та влечёт за собой наступление темноты. Иллюстрацией
тому служит лунный диск: место, покинутое светом, мо-
ментально погружается в темноту. Так и в человеке: осла-
бление света души и клипа, возникшая из-за проступка, -
две стороны одной медали. В мире клипот Змей, как рыба
в воде. Он сразу учуял брешь во внутреннем мире Адама
и Хавы и со свойственной ему изобретательностью при-
нялся за дело.
Подведём итог. Два предложения Пятикнижия, следую-

щие одно за другим, свидетельствуют о том, что Адаму был
предоставлен выбор. Сначала чисто формальный («...ибо
в день, когда станешь есть от него...»). Затем Всевышний
изменил расстановку сил, создав женщину как отдельное
существо. Теперь выбор уже не номинальный, но по суще-
ству («сделаю ему помощь против него»). Будет ли это сою-
зом или противоборством, зависит от них обоих.
Суть первого испытания, с которым столкнулся Адам,

заключалась в преодолении наклонностей собственной
природы. Он не смог её обуздать, не выдержал проверки,
но всё ещё сохранялась возможность выправить положе-
ние. Правда, ситуация существенно усложнилась: во-пер-
вых, теперь он имел дело не только с собою, со своими
желаниями и слабостями, но перед ним предстал Змей,
враг, наделённый огромным негативным потенциалом;
во-вторых, Змей действовал не напрямую, а опосредо-
ванно, через существо, близкое к Адаму («кость от кости
моей, плоть от плоти моей»), и в таких случаях удержаться
от срыва крайне трудно; в-третьих, и это самый весомый
фактор, Адам стал уязвим изнутри, ибо образовавшаяся
клипа стала брешью, существенно облегчавшей проник-
новение яда Змея в душу и тело Адама.
Что же на другой чаше весов? Что могло помочь Адаму

удержаться от грехопадения, сделать правильный выбор?
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Вспомним: «...была у Адама величайшая мера святости
и знаний, и всех достоинств, ведь был он творением рук
самого Создателя...» (Рамхаль, Даат твунот, п.126). В
добавление к тому, был чёткий приказ Всевышнего «... не
ешь от него...» и, более того, предупрежление: «...смер-
тен, смертен будешь». Адам сделал свой выбор... И поки-
нул Эденский сад в сопровождении Змея.

16. АДАМ И СВОБОДА ВЫБОРА
Два этапа создания человека. Человек и Хохма.
Душа внутренняя и душа внешняя. Награда

На всех путях твоих познавай (волю) Его, и Он выпрямит
стези твои. Не будь мудрецом в собственных глазах;

бойся аШема и удаляйся от зла.
(Мишлей 3:6,7)

Тот, кто ест чужое, стыдится посмотреть в лицо дающему.
(Иерусалимский Талиуд, Орла 1:3)

Лобос пойстме всемине то не напрасло, оно пресле.
дует определённую цель. Так же и Его слова: они не

остаются всего лишь словами, за ними следуют действия.
Поэтому неясно: для чего говорить то, что подлежит отмене
в идущем вслед предложении? Фраза «...ибо в день, когда
станешь есть от него, смертен, смертен будешь», как было
объяснено, предсказывает неизбежность падения Адама.
Но последующие слова: «Не хорошо быть человеку одному,
сделаем ему помощь против него» свидетельствуют о реше-
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нии Всевышнего изменить предначертанное, с тем чтобы
человек обрёл подлинную свободу выбора. Чем обьяснить
подобную «непоследовательность» намерений Творца?

Требования, предъявляемые Горой к человеку, опира-
ются на реальное положение вещей. Предписывая то или
иное действие, она учитывает природу исполняющего их
человека. Поскольку душа еврея создана из особого ма-
териала, то заповеди спущены нам, а не другим народам.
Так и при сотворении человека. До разделения на мужчи-
ну и женщину человек в силу своей природы не мог усто-
ять перед Змеем. И дело тут вовсе не в арифметике: был
один, а теперь стало два, - произошло качественное из-
менение каждого из них. Успешное противостояние Змею,
ранее представлявшееся нереальным, теперь достижимо.
И скрытый смысл двух предложений Пятикнижия: «...ибо
в день, когда станешь есть от него...» и «не хорошо быть
человеку одному….» становится более понятен: речь в них
идёт о двух ступенях сотворения человека, одна из кото-
рых превосходит другую.
Тем не менее, всё ещё неясно, зачем при творении чело-

века Всевышнему понадобилось прибегнуть к двум ступе-
ням. Выглядит так, будто в первой ступени нет практиче-
ской пользы, ведь она тут же была упразднена. Не проще
ли было, минуя её, сразу же перейти ко второй? Эта глава
посвящена решению данной проблемы. Поскольку вопрос
касается создания человека, то нам предстоит в общих чер-
тах разобраться, как именно он был сотворён.

Сказал царь Давид: «Сколь велики Твои деяния, па-
Шем, всех их с помощью Хохмы Ты содеял...» (Теилим
104:24). Деяния Всевышнего - не что иное, как творение
во всех его аспектах, видимых и, в основном, скрытых.
Каждое деяние является следствием действия Всевышне-
го, то есть продуктом световых потоков. Слова «...всех
их с помощью Хохмы Ты содеял» означают, что в любом
действии Творца присутствовал световой поток Хохмы.
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Световые потоки, присущие Хохме, порождают другой
уровень световых потоков, уступающий Хочие; тот, в свою
очередь, создаєт следующий уровень, потом ещё один и
так далее. Процесс продолжается до ступени, непосред-
ственно предшествующе творению, после чего возника-
ет мироздание - совокупность Его деяний.
Поскольку ключевую роль в творении Всевышний от-

вёл человеку, то и в Хохме, вместилище всех Его мыслей,
мысль о человеке занимает привилегированное поло-
жение. Отражено это в буквах самого слова хочма. Ари-
заль (Майморей Рашби) разбивает слово проп (хохма) на
две части - 7% и по. Первая часть - слово по трактуется
как потенциал, а гиматрия пч, второй части слова, равна
45 (40+5) и совпадает с гиматрией слова отк (человек):
1+4+40. Таким образом, слово поп указывает на человека
в потенциале. Реализация потенциала прошла множество
световых ступеней, на одной из которых возник Верхний
Человек, а на последней был создан Адам - человек ниж-
него мира. То же множество световых ступеней потребо-
валось и для сотворения мироздания.
Из того, что творение и человек идентичны, не следу-
ет, что они равны. И дело не в том, что физическое ме-
сто человека в мироздании подобно песчинке, наоборот,
на «внутреннем экране» человек превосходит, по крайней
мере, внешнюю часть творения. Вспомним, душа челове-
ка включает в себя четыре составляющие: неживую душу
(душу, присущую представителям неживой природы),
растительную душу, животную душу и душу говорящую.
Говорящая душа выше всех предшествующих, и ни одно
из созданий, кроме человека, ею не наделено. Помимо это-
го, растительная душа человека не такая, как у растений,
а именно: несмотря на наличие общего корня, роли в этом
корне у них разные. Растительная душа растений является
внешним аспектом корня, а растительная составляющая
души у человека - внутренним аспектом того же корня.
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То же соотношение между животной душой животного и
животной душой человека. Однако главным достоинством
человека является наличие души, независимой от четырёх
основ. Этим он отчасти похож на ангелов, души которых
также вне четырёх основ. Всё же души ангелов уступают
душам людей. Ари-заль (Эц хаим 40:10) обьясняет при-
чину различия: души ангелов пришли от внешней сторо-
ны световых потоков, а души людей привела в творение
внутренняя сторона этих потоков. В творении более ценно
внутреннее, оно обладает большим весом. Так например,
избранный народ наделён возможностью влиять на верх-
ние миры, в то время как причастность к ним других наро-
дов близка к нулю.
Ари-заль (Шаар псуким, Ваейра) уточняет: бывают ан-

гелы, души которых выше, чем души людей. Если опре-
делённый ангел своим происхождением обязан миру, сто-
ящему выше того, в котором создана душа конкретного
человека, то превосходство за ангелом. Несмотря на то,
что, как было сказано, души ангелов, в отличие от душ
людей, пришли из внешней стороны световых потоков,
внешняя часть мира, расположенного выше, превосходит
внутреннюю часть того мира, что под ним. И всё же, даже
самые высокие из ангелов уступают избранным душам
среди евреев.
Ари-заль обращает внимание, что в предложении:

земля была пуста и хаотична...)
слово 17л (пуста) встречается дважды. Один раз явно, а
второй - завуалированно, в виде начальных букв первых
трёх слов, но стоящих в обратном порядке: 1-7-1 (1). Сло-
во 11л относится к семи силам, к семи царям, являвшим
собою «доисторическую» землю, предшествующую той,
что возникла при сотворении мира. Но и в той, доисто-
рической земле, конечно же, наличествовали внутренний
и внешний аспекты. Прямой порядок букв (1-7-л) соотне-
сён с внутренней стороной, а их обратный порядок (П-7-1)
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с внешней (Ари-заль, Ликутии, Берешит, 1). Человек на
той стадии также пребывал в состоянии mohy. Сказанное
распространяется и на его «доисторическую» душу, у ко-
торой тоже были внутренняя и внешняя части.
По мере сотворения человека и его очищения от клипот,

он всё более походил на то создание, про которое сказано:
«И сотворил Элоким человека в Его образе, в образе Эло-
ким сотворил Он его» (Берешит 1:27). Создание человека
по образу Элоким потребовало прохождения двух этапов.
На первом этапе Адам обладал лишь внешней душой, на
втором этапе, в дополнение к этой душе, приобрёл и вну-
треннюю. Соотношение между этими душами, как между
именами Всевышнего, где Имя Элоким является внешним
по отношению к Имени halllem.
Негативная сила в состоянии подобраться к Имени Эло-

ким, но к Имени halle ей не подступиться. Так и Адам на
первом этапе был в значительной степени подвержен ата-
кам клипот. Это отражено в Пятикнижии: «...в день, когда
станешь есть от него, смертен, смертен будешь». Предска-
зание о несомненной уступке Змею относится к внешней
душе Адама. Ей не устоять под натиском клипот.
Следующее предложение Пятикнижия - свидетельство

кардинального изменения: «Не хорошо быть человеку
одному..». Слова «не хорошо» - констатация факта: на-
стоящая ситуация плоха, и посему требуется предпринять
какие-то действия, чтобы изменить её к лучшему. Что же
плохо? - Невозможность избежать смерти, о чём сказано в
предыдущем предложении. А поскольку истинная причи-
на в слабости внешней души, то выход в том, чтобы Адаму
и Хаве добавить их внутреннюю душу, стойкую по отно-
шению к соблазнам ситры ахры. Так у человека появляет-
ся реальная свобода выбора.
Всё сказанное подвело нас к ответу на непростой во-

прос: почему Всевышний не сотворил человека с подлин-
ной свободой выбора с самого начала? Ответ получен: у
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всего есть своя предыстория. Готов ли ребёнок к исполне-
нию мицвот? Тратятся годы и годы, созревает не только
тело, но и душа. При естественном росте, как физическом,
так и духовном, невозможно перепрыгнуть через ступень-
ку. Этап, на котором Адам не дотягивал до успешного сра-
жения со 3меем, неизбежен. В общую концепцию постро-
ения мироздания не укладывалось бы создание человека,
изначально наделённого лишь внутренней душой и не
прошедшего через предшествующий этан.

•В действиях Всевышнего всегда присутствует другой
план, причём не один. Так и здесь, в естественном движе-
нии от первого этапа ко второму заложен скрытый смысл.
Дело в том, что переход от внешнего аспекта души к вну-
треннему не является необратимым. Приобретённое, увы,
можно утратить; утратить либо полностью, либо частич-
но. Будь Адам изначально наделён только внутренней ду-
шой, это исключало бы возможность духовного падения
- спуска на предшествующую духовную ступень, ибо той
ступени попросту бы не существовало.
Казалось бы, какой в том плюс. Утрата духовной вы-
соты отдаляет от Всевышнего. Разве этого Он хочет? По-
нятно, что этого Он не хочет. Ещё Он не хочет, чтобы че-
ловек использовал свободу выбора себе во вред. А если
всё же это происходит, что тогда? Уступив йецер ара,
человек ослабил влияние внутренней души, тем самым
наметился крен в сторону внешней души, и теперь она,
лишенная внутренней поддержки, погружается в негатив-
ное поле. Негатив проникает не только вовнутрь, внешняя
среда тоже меняет лицо - она становится более агрессив-
ной. «Помощь (обернувшаяся теперь) против него» вно-
сит свою лепту, и сражение набирает обороты. Подобный
поворот событий подталкивает к размышлению: может
быть, в следующий раз не стоит так поступать, а следует
собраться с силами и более разумно использовать предо-
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ставляемый выбор. При этом всегда остаётся возможность
возвращения к внутренней душе.
Работа по обретению своей высокой души - это путь к
восполнению себя самого. Приближение творения к со-
вершенству и восполнение человека - два взаимосвязан-
ных процесса, начавшихся со времени Адама и продол-
жающихся по сей день. Продвижение в этом направлении
позволяет человеку своим трудом заработать награду -
тов Грядущего мира, а не получить его исключительно
в качестве подарка Сверху. Вот что в связи с этим пишет
Рамхаль (Даат твунот, п. 19): «Замысел Всевышнего -
сотворить создания, чтобы нести им тов... Однако, для
того чтобы тов был совершенным, созданные должны
заслужить тов своим трудом. Только тогда они станут ис-
тинными хозяевами тов, и не будет у них стыда, как у по-
лучающего милостыню. Об этом сказано (Иерусалимский
Талмуд. Орла 1:3): «Тот, кто ест чужое, стыдится посмо-
треть в лицо дающему».
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17. СВЕТ И ПРОКЛЯТИЕ

Четвёртый день творения и дифтерия.
Духовное светило и проклятие.

Материальность и проклятие. Закон о яме

Столкнут его из света во тьму и из вселенной изгонят его.
(Ийов 18:18)

Проклятие аШема на доме нечестивого, а
обитель праведников Он благословляет.

(Мишлей 3:33)

Духовные прочессь, в которые вовлече о и тоорение о
_ человек, восходят к сотворению мира. Об этом сказано

у царя Шломо: «...нет ничего нового под солнцем» (Kohe-
лет 1:9). Стремление к внутреннему в себе, к душе, явля-
ется неустанной заботой человека, обеспокоенного своим
духовным развитием. Со своей стороны, Всевышний поза-
ботился о человеке, заведомо создав для него возможность
перемещения по духовной лестнице как вверх, так и вниз.
Произошло это в четвёртый день творения.

«Сказал Элоким: быть светилам на своде небесном...»
(Берешит 1:14). Зонар (1:196) отмечает, что слово «све-
тила» написано с двумя «ошибками»: вместо 1718 напи-
сано л7ха, то есть дважды пропущена буква я (вав). Раши
идёт ещё дальше, отмечая, что слово 11718 (светила), если
его лишить одной буквы 1 (вав), приобретает совсем иной
смысл: л172 означает «проклятия». И поскольку в тексте
слово літіху (светила) написано без обеих букв «вав» -
пха, то четвёртый день каким-то образом связан с про-
клятием. Причём, и это совершенно неожиданный пово-
рот, согласно Зонар, проклятие падает на младенцев - они
будут болеть дифтерией.
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Сказанное порождает сразу несколько вопросов. Вооб-
ще говоря, чтобы заболеть, вовсе необязательно быть про.
клятым. Другой вопрос: какое отношение к дифтерии име-
ют младенцы? Непонятно также, почему из всех болезней
выделена именно дифтерия: чем она «провинилась» по
сравнению с другими недугами? Или, если посмотреть
под другим углом, в чём «заслуга» этой болезни, что она
удостоилась упоминания, пусть и в скрытом виде, на пер-
вой странице Пятикнижия?

•При одной из самых распространённых форм дифтерии
происходит отёк гортани, затрудняя приток воздуха. Чело-
век начинает задыхаться, и ему грозит смерть от удушья.
Если предположить, что Зонар, говоря о дифтерии, имеет
в виду исключительно телесный недуг, то мы так и оста-
немся со всеми возникшими вопросами. Поэтому оставим
в стороне клиническую картину болезни и построим её
модель в духовной сфере.
Что служит аналогом дыхания? Ответ находим в Пя-

тикнижии: «И образовал hal ем Элоким человека - прах
с земли, и вдохнул ему в ноздри дыхание жизни, и стал
человек живою душой» (Берешит 2:7). Итак, мы видим,
что дыхание связано с душой. Язык так же не оставляет
сомнений на этот счёт: слово Пш) (дыхание) имеет тот же
корень, что и пуша (душа). Изъян души - аналог затруднён-
ного дыхания.
За счёт чего происходит подпитка души? Кислородом

для неё служит поступающее от верхнего источника ду-
ховное питание. Нам непонятна зависимость дифтерии
от светила; трудно даже вообразить, что они могут быть
как-то взаимосвязаны, но посмотрим на слово 71 (свети-
ло) глазами мекубалим. Буква 1 (вав) по форме напоминает
трубочку. Мекубалим обьясняют, что эта буква символи-
зирует своего рода канал, по которому свет спускается из
верхнего мира в тот, что под ним (Тикуней Зоиар 39а). От-
сутствие буквы я отражает прекращение подачи света от
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верхнего источника (духовного светила) к душе. Без при-
тока света (духовного кислорода) душа задыхается. Кар-
тина, схожая с тем, что происходит при дифтерии.
Нередко дифтерия приводит к летальному исходу. Про-

должим наш анализ и проследим, как это отражено в буквах.
Слово ліку (светила) допускает разбиение на составляю-
щие: л-1-71-e. В этом разбиении выделена буква 1 (вав), сим-
волизирующая канал подачи света, а также слово 71 (свет).
Перекрытие канала ведёт к устранению света. Удалим из
слова «светила» (п-1-піх-т) букву 1 (вав) и слово 71 (свет).
Оставшиеся буквы ≥ и л образуют самостоятельное слово у
(мертвец): при «духовной дифтерии» возможен летальный
исход. Душа, лишённая притока духовного света, задыхает-
ся. Человек теряет жизненную силу и в духовном плане пре-
вращается в мертвеца.
Роль дифтеритных пластинок, закрывающих доступ

воздуха-света, играют клипот, которые овладевают че-
ловеком в результате его неприглядных поступков (Зонар
1:196). Во всём множестве духовных законов этот закон
- один из основополагающих. Немудрено, что указание на
него обнаруживаем в первой главе Пятикнижия: «... Пото-
му что послушал ты глас жены твоей и ел от дерева, о чём
Я повелел тебе, говоря: Не ешь от него - проклята земля
для тебя, в скорби будешь есть от неё [во] все дни жизни
твоей. И шип, и репей взрастит тебе...» (Берешит 3:17,18).
Раши комментирует: «...когда засеешь землю различны-
ми семенами, прорастит тебе шипы и репейники, и тебе
придётся есть их». Известно, что Пятикнижие допускает
различные уровни прочтения, причём духовная подоплека
события более важна, чем его материальный аспект. По-
этому попробуем понять, какое место отведено шипам в
духовной сфере.
Зоиар(1:163a) ставит слово «шипы» в один ряд со змея-

ми и скорпионами, являющимися детищами ситры ахры.
Подобная оценка дана слову «шипы» и в Талмуде, когда
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разбирается закон, связанный с нанесением ущерба при
пожаре. «Если выйдет огонь и найдёт шипы, и сожжён
будет скирд, или хлеба, или поле, (то] платить будет про-
изведший пожар (Шмот 22:5). Обьясняя этот закон Торы,
Талмуд (Бава кама 60а) не ограничивается обсуждением
лишь денежной стороны вопроса. Р. Йоханан предлага-
ет комментарий, выходящий за рамки представлений об
огне, шипах, скирде как об обьектах физических. Огонь
здесь - это Суд, поражающий как злодеев (шипы), так и
праведников (скирды).
Итак, в терминологии мудрецов шипы связаны с не-

гативной силой, с клипот. Возникают они, как видно из
Пятикнижия, вслед за проклятием: «... проклята земля для
тебя... И шип, и репей взрастит тебе...». Проследим, как
это отражено в буквах.
Солнце освещает землю. Многочисленные духовные
светила посылают в творение духовный свет (шефу). Но
если физический свет приходит в мир по заранее установ-
ленному закону, исключающему изменения, то сила света
духовного зависит от состояния связующего канала. Буква
1 (вав) в слове 71% (светило) и есть та трубочка, тот канал,
который соединяет духовное светило с нижним миром и
регулирует поступление света. Если канал засорен, то све-
товой поток сужается, что неминуемо приводит к усилению
темноты, то есть злого начала. Влияние клипот в духовном
пространстве творения возрастает. Подобное развитие со-
бытий, конечно же, неблагоприятно для творения: «...про-
клята земля для тебя... И шип, и репей взрастит тебе...»
- клипот расцениваются Пятикнижием как форма прокля-
тия. Суть же состоит в сужении светового потока. Буквы
это подтверждают: наличие в слове 712 (светило) засорён-
ной, не пропускающей духовный свет и, тем самым, пе-
рестающей отвечать своему предназначению буквы 1 (вав)
аналогично изьятию этой буквы из слова, и тогда слово
71» (светило) превращается в слово ха (проклятие).
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Первое в истории человечества проклятие пришлось на
землю. Это неслучайно: дело в том, что, в противополож-
ность Небесам, земля символизирует материальное нача-
ло. Проклятие, вызывающее, как мы выяснили, приток
клипот, в первую очередь поражает материю. Этот закон
обусловлен тем, как создавалось творение. По мере уда-
ления от верхнего источника плотность света неуклонно
возрастает, свет становится «гуще», и на последнем этапе
возникает материя. В этом смысле материальный мир -
антипод Начала Начал. В цветовой гамме мироздания си-
тре ахре выпал черный цвет - полная противоположность
белому цвету, символизирующему свет. Таким образом, в
духовном измерении материальность и клипот, будучи ан-
типодами главного источника света, соседствуют. Именно
поэтому там, где материя говорит в полный голос, ситра
ахра чувствует себя вольготно, как рыба в воде. Так и в
человеке: благоприятной средой для клипот служит его
материальная природа. Неудивительно, что погоня за ма-
териальными удовольствиями открывает ворота для про-
никновения негативных сил.
• Попробуем обнаружить связь между постигшим зем-
лю проклятием, описанным в Пятикнижии, и проклятием,
подстерегающим младенцев, о котором говорится в Зобар.
Проклятие, адресованное человеку («проклята земля для
тебя»), сопровождалось отделением высокой части души
Адама. Именно высокой частью своей души Адам был со-
единен с верхним источником света, с духовными свети-
лами. Устранение её напоминает устранение буквы 1 (вав)
из слова «светило», что, согласно Зонар, служит причиной
дифтерии. Поскольку по своей сути оба проклятия схожи
(их смысл в отдалении от верхнего света), то, скорее всего,
проклятая земля и младенцы тоже тесно связаны.
Вообще говоря, не только младенцы могут болеть ди-

фтерией. Ребёнок постарше тоже может пострадать от неё,
а иногда она может поразить даже взрослого, однако нет в
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словах Зонар никакого противоречия, вель речь идёт не о
физической болезни. Слово «младенец» не является здесь
указанием на возраст, а используется для выявления опре-
делённой идеи.
Ари-заль, описывая Верхнего Человека, говорит о двух
уровнях Его души. Менее развитой внешней луше отве-
част Имя Элоким, а высокой, внутренней - Имя hallleu.
Верхний Человек как будто бы имеет два возраста - ребе-
нок и взрослый (Ликутим, Шмот, 2). Клипот получают
питание от внешней души (Имени Элокии), к внутренней
душе (Имени hallle) им доступ закрыт.

Спустимся на землю. Человеку может быть сорок лет
или больше, но если за эти годы он удостоился лишь внеш-
ней души, то Зонар сочтёт сго младенцем. В духовном
измерении имеет значение уровень души, а не фактиче-
ский возраст. Взросление - это постепенное обогащение
внутренней души. Чем оно обусловлено? «.. Человск был
сотворён из двух противоположностей: из разумной и чи-
стой души и из земного и тёмного тела, причём каждое из
них склоняется в сторону своей природы. Тело склоняется
к материальности, а душа - к духовности. Таким образом,
между телом и душой существует постоянное противобор-
ство. Если одолеет душа, она возвысится сама и возвысит
собою тело, и такой человек достигнет предназначенного
совершенства; а если он допустит, чтобы в нём победила
материальность, опустится тело, и опустится душа вместе
с ним...» (Рамхаль, Дэро halllew 1:3:2).

«Возвышение души», «душа опускается» - что кроет-
ся за этими интуитивно понятными, но всё же туманными
словосочетаниями? Рамхаль пишет, что возвышение души
ведёт её к совершенству. Нетрудно понять, что степень
совершенства находится в прямой зависимости от связи
с Всевышним, осуществляемой посредством внутренней
души. Усилению влияния внешней души сопутствует вы-
движение материальности на первый план, что неминуемо
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приведёт к отдалению от Творца. Господство материаль-
ного начала не оставляет места внутренней душе - чело-
век и в сорок лет остаётся младенцем.
•Уместна параллель с Верхним Человеком. Свет Его
внешней души значительно плотнее, гуще, чем свет вну-
тренней души. Условно говоря, внешняя душа тяготеет
к материальному пространству в большей степени, чем
душа внутренняя.
Вывод, к которому мы пришли: говоря о проклятии на

младенцев, Зонар подразумевает человека, у которого связь
с материальностью столь велика, что она превалирует и, в
силу этого, нивелирует его духовную составляющую. По-
скольку земля служит олицетворением материальности,
то младенец - это приземлённый человек. Перекликается
с судьбой первого человека: грех «заземлил» Адама, хотя
и не превратил его в младенца. Утратив в значительной
степени свою высокую душу, он был изгнан из Эденского
сада, места, лишенного материальных форм. Новое место
его пребывания отвечало произошедшему в нём измене-
нию - в материальный мир пришёл «материальный» че-
ловек. Оба они - и творение, и человек несут печать про-
клятия: «проклята земля для тебя». Увы, в современном
мире нет недостатка в «больных дифтерией младенцах»;
проклятие четвёртого дня всё ещё остаётся в силе.
Изучаемые нами в этой главе концепции нашли неожи-

данное преломление в одном из законов, касающихся де-
нежных отношений между людьми. В Талмуде (Бава кама
506) говорится, что если животное, идя по дороге, свали-
лось в яму и в результате случившегося умерло, то выко-
павший яму обязан возместить причинённый ущерб хозяи-
ну животного. Никакие возвышенные мысли о сотворении
мира, о духовных светилах в этом законе не просматрива-
ются, так, по крайней мере, кажется на первый взгляд. Всё
же попробуем вникнуть в детали, которые поначалу могут
показаться нам странными и даже нелогичными.
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Оказывается, чтобы выкопавший яму был обязан пла-
тить за нанесённый ущерб, необходимо соблюдение опре-
делённых условий. Во-первых, если глубина ямы меньше
десяти пядей (пядь - древняя мера, равная примерно девя-
ти сантиметрам), то убыток за убитое животное не требует
возмещения. Во-вторых, если яма достаточно широкая, то,
по одному из мнений мудрецов, выкопавший яму также не
обязан платить. И, наконец, в-третьих: если в результате
падения в яму погиб человек, а не животное, то выкопав-
ший яму от денежной ответственности освобождён.
Начнём по порядку. Если хозяин лишился упавшего в
яму животного, то что понёсшему ущерб до того, девять
или десять пядей её глубина? Какую роль играет глубина
ямы? За разъяснением обратимся к источнику, в котором
можно найти ответы на многие вопросы: «...в день, когда
станешь есть от него, смертен, смертен будешь». Действи-
тельно, Адам дважды прошёл через смерть: первый раз,
когда его постигла духовная смерть, а второй раз - спустя
930 лет, когда сошёл в могилу. Переход Адама из Эден-
ского сада в материальный мир в определённом смысле
сопоставим со спуском в могилу. И вот почему: духовное
падение допускает градацию, оно не происходит в один
миг. Поначалу оно может представлять собою незначи-
тельную уступку, затем принять ощутимые размеры, и, в
конце концов, наступает момент, про который принято го-
ворить: «человек погиб» (вопрос тшувы оставим в сторо-
не). Этот момент являет собою переход в принципиально
иное духовное пространство, со своей спецификой духов-
ных законов, отличной от той, что была раньше. Среда,
в которой оказался Адам после грехопадения, разительно
отличалась от Эденского сада. В этом смысле Эденский
сад неизмеримо дальше от нашего мира, чем любая из га-
лактик. Переход из Эденского сада в материальный мир
расценивается как смерть.
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От конкретного примера с Адамом перейдём к общей
концепции спуска из одного мира в другой. Согласно ме-
кубалим, каждый из миров состоит из десяти ступеней.
Утверждение: «десятью речениями был сотворён мир»
носит общий характер, и его можно перефразировать:
«посредством десяти ступеней были сотворены миры».
Спуск из одного мира в идущий за ним может быть посте-
пенным, ступень за ступенью. Дадим волю воображению
и предположим, чисто гипотетически, что некто задумал
спуститься из четвёртого мира в пятый. Начался спуск с
первой, верхней ступеньки четвёртого мира. По мере уда-
ления от начальной точки спуска связь с четвёртым миром
на уровне его первой ступени, хотя и ослабевает, но всё
ещё сохраняется. Критическая точка - это переход за де-
сятую ступень. Теперь всё резко меняется: интенсивность
света стремительно падает - нижний мир по отношению к
предшествующему как бы утратил жизнь. Так, пятый мир
представляется могилой по сравнению с четвёртым.
Закон о яме - отражение этой концепции. Если яма глу-

биной менее десяти пядей, но свалившееся в неё животное в
результате падения погибло, у вырывшего яму нет обязанно-
сти платить хозяину животного. Нам такой вердикт кажется
странным, но не физические параметры, связанные со смер-
тью животного, лежат в основе закона Торы. Закон жёстко
привязан к духовному измерению, где смерть наступает как
результат падения на десять ступеней.

Следующее условие - ширина ямы - тоже вызывает не-
доумение. Что меняется от того, широкая яма или узкая,
ведь в любом случае хозяин лишился животного? Почему
это должно влиять на возмещение ущерба? Различие за-
ключается в том, что на дне, в глубине узкой ямы, воздух
более спёртый, чем в широкой. Возникает обоснованное
предположение, что гибели животного могла способство-
вать нехватка воздуха. В широкой яме, где этот фактор
отсутствует, смерть наступает исключительно от удара.
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Смерть, в которой присутствует элемент удушья, - пря-
мая ассоциация с физической смертью, возникающей от
удушья при дифтерии.

Соединим оба условия. Духовная смерть есть следствие
перехода из одного мира в другой, что означает спуск на
десять ступеней. Первое требование, предьявляемое зако-
ном о возмещении ущерба к яме: её глубина должна быть
не менее десяти пядей. В дополнение к этому, в нижнем
мире ощущается острая нехватка света, духовной пищи,
в отсутствии которой человек «задыхается». Отсюда вто-
рое требование к яме: она обязательно должна быть узкой,
чтобы на дне, в её глубине, ощущалась нехватка воздуха.
Перед нами пример, когда духовные законы верхних миров
диктуют критерии, предьявляемые к земному обьекту, в
данном случае - к яме. Если она одному из них не удовлет-
воряет, то тот, кто выкопал яму, освобождается от платежа.
И, наконец, ещё одна странность закона о яме: если в

ней погиб человек, то вырывший яму не выплачивает ком-
пенсацию родственникам погибшего. Чем руководствует-
ся Тора, устанавливая различие между несчастьем, слу-
чившимся с человеком, и аналогичным происшествием с
животным? Можно представить несколько обьяснений, но
сейчас нас интересует ответ, выходящий за чисто матери-
альные рамки.
Яма представляет собою угрозу, как для людей, так и

для животных - в нее может угодить любой. В духовном
пространстве аналогом ямы служит клипа. Ответствен-
ность, естественно, лежит на том, кто выкопал яму, то есть
на создавшем клипу. В выстроенной модели это тот, кто
тем или иным образом способствовал духовной смерти
другого человека. Однако Тора устанавливает различие
между угодившими в яму: по какой-то причине ей важ-
но, с кем произошло несчастье, животное это или человек.
Суть - в символике: животному сопоставлена внешняя
душа, а человеку - душа внутренняя.
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Было выяснено, что внешняя душа человека не в силах
противостоять натиску клипот, в то время как внутренней
душе предоставлен подлинный выбор. Поэтому степень
ответственности того, кто спровоцировал духовное паде-
ние, определяется тем, кто именно угодил в яму, «живот-
ное» или человек. Если духовно пал человек, наделённый
лишь внешней, нестойкой к соблазнам душой, то прило-
живший руку к духовной смерти другого несёт за соде-
янное полную ответственность. И поскольку символом
внешней души является животное, закон Торы гласит: вы-
копавший яму обязан платить за смерть животного.
Однако картина будет иной, если в яму упал человек,

ведь человек, в противоположность животному, символи-
зирует внутреннюю душу. В том, что внутренняя душа не
справилась с предоставленным ей выбором и оказалась в
плену клипот (человек угодил в яму), виновата она сама.
Создавший клипу (яму), хотя и причастен к случившему-
ся, но лишь отчасти. Согласно Высшему Суду, степень его
вины такова, что не требует возмездия типа «смерть за
смерть». Поэтому ему не вменяется в обязанность иску-
пать свою душу деньгами, и он освобождён от уплаты за
причинённый ущерб.
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18. ПОСЛЕДСТВИЯ ГРЕХА
Сопоставление человека и творения. Влияние

греха на ситру ахру. Грех животных и растений.
Разрушение созданного

И все дни свои ест он во тьме, и много
гневается, и болезни у него, и огорчения.

(Koherem 5:16)

Зоар (1:2050) приводит такой знизол. В одну из ночей,
когда р Ицхак и р. Иеруда изучали Тору, р. Ицхак об-

ратился к р. Иеруде со словами: «.. когда Всевышний со-
творил мир, Он сделал нижний мир, как верхний мир, и
одно в соответствии с другим». При первом прочтении эти
слова вызывают недоумение: разве верхний мир похож на
нижний? Мало того, что не похож - между ними пропасть!

P. Иеуда, тем не менее, возражать не стал и с готовно-
стью принял слова р. Ицхака, а, со своей стороны, проци-
тировал ТаНаХ: «Я сделал землю и человека на ней сотво-
рил...» (Йешаяу 45:12). Сначала р. Иеруда выражает недо-
умение в связи со словами пророка, ведь в них прописная
истина: кому ещё, если не Всевышнему, под силу такое? И
сам же разьясняет: дело не в том, что Всевышний сотворил
землю и, вдобавок, человека на ней. Мысль пророка состо-
ит в сопоставлении земли и человека. Для нас это сопостав-
ление выглядит загадочно: всё многообразие земного мира
сравнивается с одним единственным существом.
Р. Иенуда так объясняет смысл сопоставления: «Суще-

ствование мира поддерживается благодаря человеку, и всё
[созданное] как единое совершенство». Подтверждением
именно такой интерпретации слов пророка может служить
окончание предложения: «Я сделал землю и человека на
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ней сотворил, руки Мои небеса разостлали, и всему их
воинству Я повеление дал». Земля, о которой здесь гово-
рится, это нижняя часть творения, небеса - его верхняя
часть, а небесное воинство - не что иное, как ангелы. Они
курсируют между небом и землёй, внося свой вклад в дву-
стороннее движение. Одни доставляют наверх информа-
цию о нижнем мире, другие реализуют в земной сфере
решения, принятые наверху. Поскольку во второй части
предложения говорится о функционировании творения, то
следует предположить, что тому же посвящена и первая
часть высказывания. Причём подчёркнуто, что ключевым
звеном этого процесса является человек, ибо только ему
дано право влиять на сам процесс. В этом как раз и за-
ключён смысл сопоставления одного существа, человека,
с целым творением. У человека особая роль в осуществле-
нии связи двух миров, мира нижнего и мира верхнего. И
поскольку Источник совершенства наверху, то наличие че-
ловека, связывающего оба мира, создаёт предпосылку для
приближения нижнего мира к совершенству. В этом суть
комментария р. Иебуды: «Существование мира поддержи-
вается благодаря человеку, и всё [созданное] как единое
совершенство».
Вернёмся к словам р. Ицхака, вначале показавшимся

нам несоответствующими действительности: «...когда
Всевышний сотворил мир, Он сделал нижний мир, как
верхний мир, и одно в соответствии с другим». Обьясне-
ние р. Менуды проливает свет лишь на вторую часть вы-
сказывания («..одно в соответствии с другим»). Смысл
в том, что два мира, мир верхний и мир нижний, не яв-
ляются двумя независимо функционирующими система-
ми. Напротив, изменения в одном из миров обусловлены
происходящим в другом - «...одно в соответствии с дру-
гим». Что же касается первой части высказывания («...Он
сделал нижний мир, как верхний мир»), то она по-преж-
нему нуждается в разьяснении, ибо наличие тесной связи
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между мирами отнюдь не является гарантией их равенства
или схожести. Различие между ними настолько принципи-
альное, что ни о каком общем знаменателе речи быть не
может. Так нам кажется. Но вспомним изложенную Рам-
халем концепцию о многочисленных невидимых цепоч-
ках, связывающих всевозможные уровни мироздания и
уходящих в бытие Всевышнего. Каждое создание, любое
явление в нижнем мире имеет прообраз наверху, который
не что иное, как потенциал возникшего в нижнем мире.
Потенциал и его реализация разнятся по форме, но по сути
они схожи. А раз так, то в утверждении - «нижний мир,
как верхний мир» - нет преувеличения. Общим знамена-
телем двух миров являются соединяющие их цепочки.
Сила воздействия Адама на верхние миры во время его

пребывания в Эденском саду во много раз превосходила
ту, что осталась у него после изгнания. На счету у первого
человека до совершения им греха несколько позитивных
деяний. О двух из них мы говорили ранее: молитва Адама
положила начало двустороннему движению, когда в ответ
на неё с Небес пошёл дождь (шефа); другое позитивное
действие - присвоение имен животным, что очистило их
корни от клипот. Подобные действия были под силу лишь
первому человеку, его потомки ни в одном из последу-
щих поколений не обладали равной ему силой воздей-
ствия на миры.
Владение исключительной силой, кроме способности

к позитивному преобразованию, таит в себе и опасность
разрушения, масштабы которого могут быть катастро-
фическими. Увы, именно это и произошло. В результате
падения Адама пострадал не только он сам, но и всё тво-
рение. К тому же грех первого человека затронул бытие
Всевышнего, в котором тоже произошли существенные
изменения. Известно, что вслед за ослаблением позитив-
ного начала происходит усиление его антипода - ситры
ахры, причём, в каждом случае это общее правило пре-
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ломляется по-своему. Выясним, какое изменение в ситре
ахре вызвал грех Адама.
Начнём с предыстории, с формы, в которой пребыва-

ла земля до того, как она стала частью творения. Прооб-
раз ситры ахры наверняка занимал своё место в осколках
семи сил, обозначенных в Пятикнижии в виде семи царей,
правящих в земле Эдом (017×). Понять нетрудно, ведь с по-
мощью тех семи сил было построено всё творение. Если
бы на том этапе ситра ахра не существовала, в творении
не нашлось бы для неё места. Буквы подтверждают ска-
занное. Слово аїх (Эдом) и слово атх (человек) имеют об-
щий корень. Человек охватывает творение, ибо включает
в себя все его силы. И поскольку земля царствования семи
сил, земля а178, состоит из тех же букв, что и отх (чело-
век), то нетрудно понять, что негативным силам, ситре
ахре, в этой земле был отведён надлежащий удел. Уже на
том этапе её роль была под стать центральной роли, отве-
дённой человеку.
•По мере строительства мироздания искры света извле-
кались из доисторической земли, поднимались, очища-
лись от клипот, после чего между этими искрами возника-
ли определённые связи. В построенном мире ситре ахре
было выделено место в самом низу нижнего этажа тво-
рения. В противоположность искрам света, принявшим
форму стройной системы, именуемой творением, ситра
ахра так и осталась множеством разрозненных, неупоря-
доченных сил (Рамхаль, Кинот hall Цвакот). Так си-
тра ахра оказалась на задворках мироздания.
Гре Адама в корне изменил её статус. Во-первых, она

распространилась на все этажи творения. Так же и в чело-
веке: клипот проникли во все его органы (не физические,
а духовные). Во-вторых, до того разрозненные, клипот
получили своё упорядочение, между ними возникли мно-
гочисленные связи, так что образовалась мощная система,
ставшая основной частью Древа познания добра и зла. По-
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скольку Древо познания не есть нечто локальное, а служит
сутью творения и человека, то ситра ахра прочно вошла
во всё, что создано под солнцем.

Слова Ари-заля приоткрывают, насколько глубоко кли-
пот проникли во все уголки творения: «Знай, всё, что
сотворил Всевышний - неодушевленное, растительное,
животное, говорящее - претерпело разрушение из-3а
греха Адама» (Ликутим, Экев, п.8). Поскольку, как было
объяснено ранее, любое создание включает в себя четыре
основы, разрушение не миновало никого. Тора не обошла
молчанием столь фундаментальное явление, но указала на
него в завуалированной форме: «И увидела жена, что хо-
рошо дерево для едь... и взяла она от его плодов и ела, и
дала также мужу своему...» (Берешит 3:6). Читая текст,
понимаем, что Хава не ограничилась тем, что поела сама,
но дала плод также мужу. Если из этого предложения изь-
ять слово «также», то на смысле сказанного это никак не
отразится. Чем тогда можно объяснить присутствие этого
слова в тексте? Мидраш даёт ответ: не только мужу дала
Хава отведать запретный плод, но также дала плод живот-
ным (Мидраш раба 19:5).
Вряд ли Хава обходила одно животное за другим, пред-
лагая каждому запретную пищу. Так может она разломила
плод на кусочки и разложила их на земле, а звери сбежа-
лись и поели? Стоит ли гадать, как это происходило в дей-
ствительности? Осведомлённость об этом ровным счётом
ничего не добавит к пониманию случившегося. Главное
в осмыслении результата: Хава совершила действие, при-
ведшее к «отравлению» зверей. Конечно же, суть не в са-
мих животных, а в их верхних прообразах: отрава поразила
верхние корни зверей. Как увязать это с тем, что, посколь-
ку двустороннее движение было доверено лишь человеку,
еда животных не могла отразиться на их верхних корнях и
тем самым привести к загрязнению корней? Тем не менее,
это произошло. Как можно обьяснить случившееся?
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В 3ohap (1:2216) описано то огромное влияние на жи-
вотных, которым в силу его духовного величия обладал
Адам: «. они следовали за ним, как рыбы за царём». По-
скольку Адам сам отведал запретный плод, то клипот под-
нялись снизу и вторглись в верхнюю область творения.
Там корни зверей, послушные воле Адама, покорно абсор-
бировали «негативную пищу».
Странно, но мнение мудрецов и Ари-заля расходятся:
мудрецы считают, что Хава «отравила» мужа и животных,
и больше никто не пострадал, а Ари-заль утверждает, что
от клипот пострадали четыре основы и, следовательно,
все создания. Более того, из многих источников известно,
что щупальца ситры ахры проникли всюду, не ограничи-
ваясь лишь животным миром. Как тогда относиться к сло-
вам Мидраша, сужающим круг пострадавших до одной
группы - животных?
Отстранимся от привычных для нас современных пред-

ставлений о человеке и о животном мире и всмотримся в
то, что произошло в Эденском саду. Не только первый че-
ловек на порядок превосходил своих потомков, но и жи-
вотные Эденского сада сильно отличались от тех, которые
нам знакомы. Рамхаль (Адир бамаром) пишет, что живот-
ные Эденского сада были наделены разумом, сопостави-
мым с разумом людей. К примеру, в дискуссии с Хавой
Змей проявил незаурядную сообразительность. Если так,
то и у животных был выбор: или согласиться на предложе-
ние Хавы, или отвергнуть его.
Надо сказать, что изначально склонность животных к
греху намного превосходила стремление Адама отведать
плод, так как сила противостояния соблазну - душа, разум
- у них значительно уступала потенциалу человека.
В отличие от животных, растения и их верхние корни
волей не обладают. Несвободные от затемнений корни
растений безропотно приняли привнесённую Адамом не-
гативную силу. Это же произошло и с неодушевлёнными
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созданиями. Пострадали, как считал Ари-заль, действи-
тельно все, но при этом нет никакого противоречия со
словами мудрецов, утверждающих, что Хава накормила
лишь животных. Мидраш подчеркивает: как у Адама был
выбор - есть или не есть запретный плод, так и животные,
в отличие от других созданий, были наделены правом вы-
бора. Поэтому в тексте животные поставлены рядом с че-
ловеком: «…. дала также мужу». Как муж имел выбор, так
и животные имели его, каждый в соответствии со своим
уровнем. Растения и неодушевлённые создания выбором
не обладали, и поэтому они, согласно Мидрашу, в тексте
не фигурируют.
Заостряя внимание на происшедшем с животными,

Тора попутно открывает ещё один скрытый закон духов-
ного пространства: грех человека разрушает то, что им же
было создано. Давая имена животным, Адам очистил их
корни от негативной силы, а действие Хавы это исправле-
ние перечеркнуло. Животные вновь погрузились в тёмную
бездну. Впечатляющий пример того, как своими руками
разрушена самим же созданная ценность.
В настоящее время способ очищения животных иной:

«Всё движущееся, что живёт, будет вам в пищу; как зелень
травяную даю вам всё» (Берешит 9:3). До греха Адама
растения (зелень травяная) подлежали очищению от кли-
пот. Как было выяснено, достигалось это за счет употре-
бления растений в пищу. Мясо животных Адам есть не
мог. И причина ясна: животные не нуждались в очищении.
Но грех Адама возвратил всё в исходную точку, и теперь
способ исправления подобен очищению растений: живот-
ные даны «в пищу, как зелень» (Ари-заль, Эц хаим 49:3).
Итак, животные утратили своё привилегированное по-
ложение сразу после греха Адама. Тем не менее, вплоть
до потопа люди оставались вегетарианцами. Выходит, что
позволение на употребление в пищу мяса «запоздало» на
десять поколений. Чем это вызвано?
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Объясняя происхождение народов, Рамхаль отмечает,
что после греха «первый человек не был отвергнут на-
совсем, настолько, что не мог вернуться на высшую сту-
пень... Поколениям, существовавшим в то время [после
греха], Всевышний предоставил возможность укрепиться
и постараться подняться с низкой ступени, и вознести себя
на высшую ступень. Он назначил им время, подобающее
для этого (десять поколений], ибо всякому старанию дол-
жен быть положен предел» (Дэрех hallle 2:4:2).
Исправляя животных в Эденском саду, Адам не исполь-

зовал ресурсы своего тела: не ел мяса. Для осуществления
их исправления хватало сил души Адама. Потомки праотца
человечества существенно уступали ему в уровне духовно-
сти, и всё же степень воздействия их душ на верхние миры
была впечатляющей. Они, как считает Рамхаль, всё ещё
были способны «подняться с низшей ступени и вознести
себя на высшую ступень». Те поколения могли, оставаясь
вегетарианцами, вновь освободить животных от клипот.
Но дарованная им сила не была использована во благо.
Вместо исправления произошло полное разрушение: «И
видел Элоки землю: и вот растлилась она, ибо растлила
всякая плоть свой путь на земле» (Берешит 6:12).
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19. КАЧЕСТВО ДИН
Хесед и Дин. Имя Шакай. Концепция ограниче-
ния. Свет - форма - стена. Дин и йецер hapa

«Где был ты, когда Я основал землю? ... Знаешь ли ты, Кто
положил ей меру? Или Кто простёр над нею черту?»

Чертой обвёл поверхность вод, до границы света и тьмы.
(Ийов 38:4.5; 26:10)

Свойство человеческой природы, именусмое йецер
- пара, известно с давних времён. Ассоциируется оно

со злым устремлением, воспринимается как сила враж-
дебная, которую желательно, если и не изгнать полно-
стью, что не представляется возможным, то по крайней
мере взять под контроль. Успеху в сражении способствует
информация о расстановке сил противника. Из каких ком-
понентов состоит йецер пара - вопрос не праздный. Не
вызывает сомнений, что эта сила связана с клипот, но по-
скольку клипот существовали и до сотворения человека,
когда ещё не могло быть речи о йецер пара, то ясно, что
описание йецер пара не исчерпывается лишь его связью с
клипот. Чтобы получить представление об этом негатив-
ном устремлении, нам предстоит ознакомиться с одним из
основополагающих качеств Всевышнего - качеством Дин.
Обычно при упоминании слова дин возникает ассо-

циация с судом. Однако мудрецы нередко трактуют дин
по-иному. Например, в начале Пятикнижия, когда речь
идёт о сотворении мира, Всевышний обозначен Именем
Элоким, которое часто связывают с Его качеством Суда.
Понятно, что Он, создавая творение, никого не судил.
Тогда в чём суть качества Дин?
Один из методов постижения объекта состоит в сопо-

ставлении его с его же противоположностью. Противопо-

130



ложностью Дину является качество Всевышнего, именуе-
мое Хесед. Это качество шире, нежели его общепринятая
трактовка, когда хесед сводят лишь к понятию доброты и,
в частности, доброты Всевышнего.
Уже упоминалось, что семь дней творения - это семь

главных сил, при помощи которых Всевышний творил
мир. Первую из этих сил - первый день - мекубалим на-
зывают Хесед. В этот день, как известно, возник свет, не-
отъемлемое свойство которого - всестороннее, неограни-
ченное распространение. Творец распространил шефу от
источника на каждое создание без исключения. Читаем у
царя Давида: «...мир хеседом построен» (Теилим 89:3).
Природа хеседа такова, что он, подобно свету, не терпит
ограничения, и если есть для него преграда, то только
внешняя. Поскольку творение, хотя и основанное на хе-
седе, всё же ограничено, то наверняка, помимо хеседа, су-
шествовала и действовала какая-то сила, препятствующая
его распространению.
Наше предположение находит подтверждение в Тал-

муде (Хагига 12а), где сказано, что Всевышний наложил
ограничение на Свой свет, использовав Имя ""ти (Шакай).
Часть этого Имени, а именно самостоятельное слово "7,
означающее «достаточно», служит свидетельством этого
ограничения. Странно, что это Имя, несмотря на его столь
значимую роль в создании творения, тем не менее, при
описании сотворения мира не фигурирует. Рамхаль (Адир
бамаром) объясняет это тем, что Имя Шакай, относящее-
ся к целому ряду областей в бытии Всевышнего, в данном
случае связано с восьмым уровнем Его бытия, где первые
семь уровней - это семь сил, творивших мироздание. (От-
счёт в этом случае идёт снизу вверх.)
Ограничение не каких-то конкретных частей, но си-

стемы в целом приходит извне. Чтобы удержать систему
из семи сил от чрезмерного расширения, потребовалось
вмешательство более высокого уровня - восьмого, находя-
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щегося вне самой системы и служащего корнем для всех
семи. Поскольку в начале Пятикнижия речь идёт о семи
днях творения, то Имя Шакай, расположенное над ними
и соответствующее более высокому восьмому уровню, в
тексте не упомянуто.
Впервые в Пятикнижии Имя Шакай встречается, ког-
да речь заходит о брит миле (мицве обрезания): «И было
Авраму девяносто лет и девять лет, и явил Себя halllen
Авраму, и сказал Он ему: Я Кейл (3") Шакай (*"ти). Ходи
предо Мной и будь целен» (Берешит 17:1). Соседство
двух Имён, Кейл и Шакай, неслучайно: первое (Кейл) со-
ответствует распространению шефы, в то время как вто-
рое (Шакай) накладывает ограничение на это распростра-
нение (Рамхаль, Адир бамаром).
Примечательно, что упомянутые Имена связывают два

события, между которыми, на наш взгляд, нет ничего об.
щего: сотворение мира и брит мила. Одна из причин в
том, что мицва брит мила открывает еврею возможность
(только лишь возможность!) подключиться к восьмому
уровню. Отсюда и срок выполнения мицвы - на восьмой
день после рождения мальчика.
Ограничение света может принимать различные фор-
мы. Одна из них - убавление светового потока по мере
его отдаления от источника. Отчасти это похоже на фи-
зический свет, излучаемый солнцем: сила луча в верхних
слоях атмосферы превосходит ту, что достигает земли.
Другой вид ограничения носит более сложный характер и
нуждается в разьяснении. Обратимся за помощью к бук-
вам Торы. Зор (1:9а) сравнивает Всевышнего с солнцем.
В свою очередь Рамхаль (П'нот меркава, п.3) обращает
внимание на то, что слово п (солнце) однокоренное со
словом пип (стена). Какая связь между источником света,
будь то Всевышний или солнце, со стеной? Эти слова от-
личаются одно от другого лишь одной буквой, а именно
буквой 1 (вав), символизирующей, как мы помним, трубоч-
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ку, по которой спускается свет. От пропускной способно-
сти трубочки зависит, сколько света от источника дойдёт
до адресата. Если трубочка закрыта, то свет полностью
заблокирован. Аналог тому - физический свет, не способ-
ный проникнуть сквозь стену.
•Посмотрим, как эта идея реализуется в духовном про-
странстве. В нём, как и в материальном мире, есть области,
огороженные своими стенами, Подобно тому как окружает
город крепостная стена. Свет от источника (Всевышнего
или солнца) попадает на эту область, но не распространя-
ется за её пределы, так как натыкается на преграду. Стена
препятствует прохождению света, но наряду с этим она,
наподобие крепостной стены вокруг города, отделяет ту
область от остального пространства. Ещё одна аналогия
- тело, почти полностью блокирующее свет души в его
стремлении выйти наружу и в то же время фиксирующее
область, в которой пребывает душа. Ограничение света и
создание области, в которой он пребывает, - две стороны
одной медали.
Всё же прямые параллели между огороженными зе-

мельными участками и верхними областями неточны и
приводят к ошибке, так как концепция сопоставления
солнца и стены в духовном пространстве более сложная,
чем кажется на первый взгляд. Вникнем в суть вопроса.
В материальном мире ограда придаёт форму земель-

ному участку. Многообразие оград порождает многооб-
разие участков. То же самое с предметами: каждая вещь
представляет собою некоторую форму, своего рода ограду,
отличающую её от остальных вещей. Это отличие может
быть внешним, а может быть отличием по существу. Два
стула служат примером внешнего отличия предметов друг
от друга, но стол и этажерка отделены друг от друга по
сути. Дело в том, что форма предмета отражает его назна-
чение. В обиходе различие форм у стульев не столь суще-
ственно, ведь у них обоих одно и то же назначение. Другое
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дело - стол и этажерка: отличие их форм принципиально,
так как в эти формы воплотились вещи, имеющие разное
предназначение и, следовательно, отличающиеся друг от
друга по сути.
У каждого предмета своя суть. В физическом мире сути
обретают присущие им формы, без которых сами по себе
существовать не могут. Так, определение параллелограм-
ма (четырёхугольник, противоположные стороны которо-
го параллельны) является его сутью, а геометрический об-
раз служит для этой сути формой. Суть четырёхугольника
диктует его форму - форму пространства, ограниченного
замкнутой линией, состоящей из четырёх отрезков. У тре-
угольника суть иная, и форма, соответствующая этой сути,
- пространство с границей из замкнутой линии, образо-
ванной тремя отрезками. Физическое зрение не в состоя-
нии разглядеть, проникнуть в суть, но различие форм, от-
ражающих сути, зримо отгораживает одну суть от другой,
и именно благодаря форме каждая из них воспринимается
обособленно. Таким образом, форма представляет собою
ограду, ведь назначение ограды как раз и состоит в обо-
соблении участка, в его локализации. Физическая форма
- зримая локализация сути.

Взгляд на форму как на ограду подтверждает гима-
трия. Всё существующее в нашем мире связано с верхним
миром. Там, на верхнем этаже творения, расположены
прообразы (корни), представляющие собою сути, вопло-
тившиеся в нижнем мире в подходящие для них формы.
Если подняться ещё выше, в бытие Всевышнего, в про-
странство Его световых потоков, послуживших причиной
мироздания, то там концепция сути и формы преломля-
ется по-своему. Обратим внимание на гиматрию слова
71 (свет): 1+6+200=207. Это же число соответствует ги-
матрии слова 71 (ограда): 3+4+200=207. Оказалось, что
число 207 отражает две концепции: концепцию сути и
концепцию формы. В одном случае это число соответству-
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ет свету, в котором заключена суть, а в другом - ограде,
служащей, как было выяснено, формой выражения этой
сути. Совпадение гиматрий указывает, что на самом деле
это один объект, но при этом имеющий две стороны - суть
(свет) и ограду. Ошибочное представление: свет заполняет
некоторый огороженный участок, при этом ограда и свет
разделены. Правильный взгляд: свет принял форму огра-
ды; 71 (свет) предстал как 772 (ограда), что зафиксировано
числом 207.
Концепция, к которой мы пришли, основополагающая,

ибо она затрагивает абсолютно все предметы и явления,
ведь у каждого из них есть суть и форма. Так же и в бытии
Всевышнего: эти два аспекта присущи любому из прояв-
лений семи сил, творивших мир. Первый - наличие света
- представляет собою проявление качества Хесед, а второй
аспект - форма - является одной из разновидностей каче-
ства Дин. Тем самым, в любом действии Всевышнего (све-
товом потоке) эти два качества обязательно присутствуют.
Сравним то, что мы узнали о качестве Дин, с информа-

цией, почерпнутой из трактата Хагига. Форма, как было вы-
яснено, представляет собою один из способов ограничения
света. Талмуд сообщает, какое именно из Имён Всевышне-
го ограничивало световые потоки при сотворении мира.
Имя это - Шакай (Хагига 12). Рамхаль уточняет специфи-
ку именно этого рода ограничения: оно служило началом
создания форм. Таким образом, Имя Шакай является одним
из атрибутов качества Дин, служащего той же цели.
Эта мысль отражена в написании обоих слов: Имя ""то

(Шакай) и слово 1° (дин) имеют общую часть - слово 97
(достаточно), характеризующее ограничение. Буквы этих
слов отражают сходство их назначения. Буквы слова "
(достаточно) при перестановке образуют слово 7' (рука).
Рука мастерового создаёт конкретные формы. Рука Все-
вышнего творила формы мироздания, раскрывала то, что
было заложено в корне (Имени Шакай) в качестве потен-
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циала. Тем самым, слова " (достаточно) и т' (рука) про-
ясняют картину трансформации световых потоков: они
одновременно говорят и об ограничении света, и о типе
этого ограничения - создании конкретных форм.
Убавление Всевышним светового потока носит разно-

образный характер, и придание формы - всего лишь один
из возможных вариантов. Буквы слова 77 (ограда) откры-
вают другую возможность. Каждая из двадцати двух букв
Торы внесла свою лепту в строительство мироздания.
Зоар (1:26) раскрывает скрытое значение этих букв. Ока-
зывается, что соседствующие в алфавите буквы з и 7 взаи-
мосвязаны. Буква т символизирует бедняка. Если записать
эту букву согласно её названию - 177 (далет), то первые
две буквы составят слово 37, означающее «бедный» (Ари-
заль, Шаар маамарей Рашби). Буква 1, в свою очередь,
символизирует того, кто поддерживает существование
бедняка. Запись этой буквы в соответствии с её названием
выглядит так: 72) (гимэл) и напоминает слово 7≥ (благо-
детель). Таким образом, соседство этих букв в алфавите
оправдано: бедняк нуждается в благодетеле, а имеющему
деньги нужен тот, кому с их помощью можно помочь.
В доступных образах - бедный, богатый - Зонар созда-

ёт представление о распределении шефы в верхних мирах,
в творении. Ари-заль (там же) поясняет, что тандем 7-2 от-
носится ко времени галута, когда творение духовно бедно
(7), а свет, поступающий к нему сверху (а), скуден.

Останавливаясь на значении буквы 7, третьей в слове 772
(ограда), Ари-заль обращает внимание на то, что по форме
она напоминает т. За этим сходством стоит глубокая идея.
Сходство и различие этих букв прослеживается в словах
тих (один) и чл× (другой). Первые две общие буквы в этих
словах, × (1) и п (8), указывают на первые девять уровней в
описании бытия Всевышнего, а нижний, десятый уровень,
обозначен буквой т. Эта буква, как сказано в Зонар, симво-
лизирует бедность, и именно бедность является характе-
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ристикой десятого уровня, который, по сравнению с девя-
тью предыдущими, обделён шефой. Если идти к десятому
уровню сверху вниз, то слово тп (один) обьединит все де-
сять уровней, что отвечает концепции hallle 7 (один).
Однако если к десятому уровню приближаться снизу, то 7
трансформируется в ч. При этом возникает слово 9Пх (дру-
гой), относящееся к другому миру, расположенному ниже.
Таким образом, взаимозаменяемость букв 9 и т обусловле-
на переходом из одного мира в другой, непосредственно
следующий за ним.
Подобный переход всегда сопровождается уменьшени-
ем света. Нижний мир намного беднее верхнего. Особенно
разительное изменение происходит при переходе от бытия
Всевышнего к верхнему этажу творения. Слово чтя (огра-
да) предельно точно это отражает. Символизирующая бед-
няка буква 7 относится к творению, которому не прожить
без шефы, поступающей сверху. Буква я в роли благодете-
ля, поддерживающего бедняка, символизирует Всевышне-
го, делящегося шефой с творением. Буква 9 указывает на
уменьшение шефы при переходе от бытия Творца к верхне-
му этажу творения. Каждая из трёх букв слова 772 (ограда)
внесла свой вклад в описание границы, отделяющей десять
уровней Творца от творения. Ари-заль указывает на ещё две
преграды на пути света. Шефа от верхнего этажа творения
сквозь одну из преград поступает к среднему этажу, а затем
сквозь вторую преграду - со среднего на нижний этаж. Под
нижним этажом творения располагается самая тёмная из
всех областей, своего рода подвал (Ари-заль, М'во шаарим
2:6:1). Там обитает ситра ахра. Её щупальца в виде клипот
поднимаются наверх, проникают на каждый из трёх этажей
творения. На нижнем этаже их сила особенно велика, на
втором, среднем этаже, их воздействие существенно огра-
ничено, а на верхнем этаже они держатся совсем скромно.
Используемое в начале Пятикнижия Имя Элоким также
относится к качеству Дин, но не к корню Дина, с которым
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связано Имя Шакай, а к раскрытию этого корня, когда воз-
никли семь сил и всё, что они создали. Естественно пред-
положить, что Имена Шакай и Элоким каким-то образом
связаны. Не будем вдаваться в каббалистические тонкости,
к которым прибегнул Рамхаль, но воспользуемся получен-
ным им результатом. Буквы W и 7 из Имени ""w (Шакай)
являются корнем для Имени Элоким. Что касается буквы
", третьей буквы этого Имени, то она служит корнем для
другого Имени Всевышнего, также участвовавшего в со-
творении мира, а именно - для Имени п"11» (hallle). Это
Имя тоже встречается при описании сотворения мира, но
появляется впервые лишь во второй главе Пятикнижия, в
отличие от Имени Элоким, с которого начинается пове-
ствование о сотворении мира и которое постоянно фигу-
рирует в первой главе. Поскольку, как известно, Имя ha-
Шем олицетворяет Хесед Всевышнего, то мы приходим
к неожиданному результату: Имя Шакай включает в себя
оба начала - Дин (Элоким) и Хесед (halle).
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20. ДИН И ЙЕЦЕР НАРА

Яд Змея. Зоар о йецер hapa

«И видел Элоким всё, что Он сделал, и вот хорошо очень...».
Вот, (сказано) «хорошо» - это йецер тов,

и вот, (сказано) «хорошо очень» - это йецер пара...
Вот, (сказано) «хорошо» - это качество тов (хесед),
и вот, (сказано) «хорошо очень» - это качество дин.

(Мидраш раба 9:8)

Го мере удаления от источника сила света уменьшает-
L ся. Каким бы образом это ни происходило, снижение

светового потока всегда свидетельствует об ослаблении
качества хесед и одновременно с этим о возрастании вли-
яния качества дин. Чем дальше от источника, тем жёстче
дин. Иллюстрацией этого процесса служит тело человека.
Левое полушарие мозга соответствует корню дина. Там
дин не представляет никакой угрозы. Левая рука, симво-
лизирующая 7710х (гвуру), то есть силу, могущество, озна-
чает раскрытие корня: дин уже действует, и он, по сравне-
нию с корнем, более суров. Левая нога - символ ужесто-
чённого дина. В её нижней части, в районе пальцев, где
максимальное сужение света, дин предельно жёсткий. Не
будем вдаваться в детали, но правая сторона тела - правое
полушарие мозга, правая рука, правая нога - олицетворяет
распространение хеседа.
Ари-заль (Ликутим, Берешит, п.3) считает, что самая

нижняя часть дина воплотилась в 3мея. Остальные созда-
ния не составили ему серьёзной конкуренции, как сказано:
«Змей был хитрее всякого животного полевого...» (Бере-
шит 3:1). Непонятно, что общего между жёстким дином и
относительно безобидным качеством - хитростью. Зонар
(1:286) комментирует: «...хитёр, чтобы сделать зло». Ин-
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туитивно уловить связь между жёстким дином и злом не-
сложно. Придадим этой связи четкость.
По мере уменьшения светового потока (ужесточения

дина) возникают клипот - самая тёмная часть творения.
Чем меньше света, тем агрессивнее клипот. Но даже са-
мое сильное сужение света - это ещё не клипот. Обьясня-
ется это различием между светом, посредством которого
Всевышний сотворил мир, и самим творением. Клипот -
это не сам свет, но один из видов созданий, наполняющих
творение.
Известно, что Змей в Эденском саду без дела не сидел.

Это означает, что жёсткий дин, воплотившись в Змея, дей-
ствовал ещё до греха Адама. Однако на тот момент, по
мнению Ари-заля (там же), клипот находились лишь в по-
тенциале и развития ещё не получили. Более того, йецер
пара тогда вообще не существовал. Коварство Змея было
направлено на оживление клипот и создание иецер ара.
На закономерный вопрос: откуда у человека возник-

ло стремление к греху, если изначально он был свободен
от йецер hapa, Ари-заль отвечает: яд 3мея вошёл в Хаву.
(Ари-заль не раскрывает, каким именно образом Змею
удалось это сделать, об этом речь пойдёт позже.) Понятно,
что именно в яде сконцентрирована разрушительная сила,
присущая Змею. И поскольку Змей является реализацией
жёсткого дина, то внедрение в Хаву яда равнозначно при-
соединению к ней жёсткого дина. Известно, что в духов-
ном пространстве ветвь тянется к своему корню, а корень
с готовностью питает свою ветвь. В нашем случае в каче-
стве корня выступает дин, а ветвью служит клипа. Хаве
можно только посочувствовать. Поскольку внедрённый в
неё яд Змея являл собою предельно жёсткий дин (корень),
то клипот (ветви), обязанные дину своим происхождени-
ем, притягивали женщину к себе с неимоверной силой.

Тяга превзошла предостережение: «...от Древа позна-
ния добра и зла, не ешь от него...» - Хава вкусила плод.
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Мгновенно произошло соединение жёсткого дина с кли-
пот, они ожили. В творении возникла сила, до тех пор не
существовавшая, - йецер hapa.
Точка зрения Рамхаля иная: йецер пара был у Адама

ещё до греха. (В дальнейшем мы уточним позицию Рам-
халя.) А вот что об этом сказано в Зонар: «Змей [кто он]?
Р. Ицхак сказал: это йецер hapa; р. Иеруда сказал: насто-
ящий Змей. Пришли они [с этим вопросом] к р. Шимону.
Сказал им: Наверняка всё [соединено] в одном. Самаэль
[ангел зла] явился в образе Змея, и это Сатан, - всё в од-
ном» (Зонар 1:356). Из приведённой цитаты ясно, что йе-
цер пара как сила, воплотившаяся в Змея, существовал до
греха Адама. Р. Шимон обозначил его как ангела зла - Са-
маэля, он же Сатан.
На первый взгляд, точка зрения Ари-заля на возникно-

вение йецер ара расходится с мнением Зонар, но, если
присмотреться, окажется, что между ними нет противоре-
чия. Проблема возникает лишь там, где одному и тому же
объекту приписываются взаимоисключающие свойства.
(Так лист бумаги не может быть одновременно чистым и
исписанным.) В нашем же случае и Зонар, и Ари-заль ис-
пользуют термин йецер ара для разных явлений. Зонар
говорит об ангеле Самаэле, называя его йецер ара, а Ари-
заль - как о силе, возникшей после греха, то есть тоже об
ангеле, но ином. Перед нами один из примеров, когда два
создания наделены одним именем - йецер ара. В этом
нет противоречия. Утверждая, что до греха Адама йецер
пара не существовал, Ари-заль имеет в виду не ангела Са-
маэля, а множество ангелов, в которых воплотились кли-
пот после греха. Нет основания полагать, что Зонар смо-
трит иначе. Вне сомнения, все - Зонар, Ари-заль, Рамхаль
- сходятся во мнении, что жесткий дин послужил корнем
как для Змея, так и для йецер ара.
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21. ЙЕЦЕР ТОВ И ЙЕЦЕР hAPA

Два ангела. Две части животной души.
Взрослая душа. Преобразование одежды

И увидел hallle, что велико зло человеческое на земле,
и все побуждения сердечных помыслов его лишь зло

весь день... побуждение сердца человеческого
зло с его юности...

(Берешит 6:5; 8:21)

Ибо Своим ангелам о тебе ласт ом веление тебя хра-
. нить на всех твоих путях» (Тенилим 91:11). Сколько

ангелов по воле Всевышнего поставлены охранять чело-
века на всех его путях, царь Давид не уточняет, однако у
мудрецов принято считать, что когда говорится о несколь-
ких обьектах без указания их точного числа, то подразу-
мевается минимальное количество, то есть два. О каких
двух ангелах идёт речь? «Сказал р. Иенуда: Во время его
прихода в мир приготовлен человеку йецер пара, который
сопровождает его постоянно, всю жизнь... Не отойдёт йе-
цер пара от человека со дня его рождения. И когда человек
приходит к очищению? - когда ему тринадцать лет; тогда
он соединяется с двумя: один справа и один слева - иецер
тов справа и иецер пара слева. И они - два ангела, назна-
ченные ему, они постоянно при человеке» (Зонар 1:1656).
Комментарий р. Иебуды по меньшей мере удивляет.

Царь Давид говорит об ангелах, хранящих человека на всех
его путях, но природа йецер пара такова, что он подталки-
вает человека к злу, вследствие чего человек становится
уязвимым для негативных сил, привносящих разрушение.
Другой момент, с которым трудно согласиться, касается
второго ангела - йецер тов, который, по мнению р. Иебуды,
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приходит в тринадцать лет. Разве до этого возраста челове-
ку вовсе не свойственно стремление к хорошему?
Всякий раз, когда достоверный источник, в данном слу-

чае Зонар, не согласуется с реальной жизнью, будь то наши
представления или наш жизненный опыт, это означает, что
высказывание мудрецов истолковано нами неверно. Устра-
нение противоречия приводит к углублённому пониманию
как самого высказывания, так и жизненной ситуации, ко-
торой оно адресовано. Вставшие перед нами вопросы от-
нюдь не просты, и самим получить на них устраняющие
противоречия ответы нам вряд ли удастся. Обратимся за
помощью к учителю.
Ари-заль (Эц хаим 50:9) говорит о тринадцатилетнем

возрасте как о рубеже, разделяющем два этапа жизни. С
момента его рождения и до этой отметки в человеке парал-
лельно развиваются две души. Первая из них - душа, в ко-
торой четыре составляющие: неживая, растительная, жи-
вотная и говорящая. Вспомним слова Ари-заля: «Знай, что
всё, сотворённое Всевышним - неживое, растительное,
животное, говорящее - претерпело разрушение из-за гре-
ха Адама» (Ликутим, Экев, п.8). Поскольку клипот стали
неотьемлемой частью четырёх основ, то тёмные приме-
си присущи любому созданию, базирующемуся на этих
четырёх основах. Так и душа человека, представленная
четырьмя компонентами, несёт в себе этот изьян. Затем-
нения этой души являются своего рода мостиком между
человеком и ситрой ахрой. Этот тип души Ари-заль назы-
вает вселившимся в человека с момента рождения иецер
hapa (Эц хаим 50:9). Другое название, даваемое им этой
душе, - животная душа. (Не следует смешивать с третьим
компонентом души, который Ари-заль также называет жи-
вотной душой.) При таком подходе становится понятным,
почему йецер пара имеет столь обширное и сильное вли-
яние на внутренний мир человека, так как животная душа
воздействует на все без исключения аспекты природы
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человека: затрагивает устремления тела, направленность
разума, преломляется в качествах.
Ошибочно полагать, что четыре основы полностью на-

ходятся под властью клипот. Природе человека присуща
также и склонность к хорошему. Свойственна она не толь-
ко его высокой душе, но и той, что близка к телу, то есть
душе животной. «Животная душа человека, которая в четы-
рёх основах, разделяется на две части... Эти две животные
души называются «йецер тов» и «йецер ара» (Ари-заль,
Эу хаим 50:7). Вода бывает чистой, а бывает мутной. По-
добно этому, одна из четырёх основ, называемая водой (не
о физической воде речь), может содержать примеси клипот
(как мутная вода) или же быть свободной от них (как чистая
вода). Такое же разделение свойственно и трём остальным
основам. Как следствие, возникают две животные души че-
ловека - йецер тов и йецер ара.
Другой, более высокий тип души - нефеш. Своим про-
исхождением она не связана с четырьмя основами и, в
силу этого, в значительной степени свободна от затемне-
ний. По-видимому, по этой причине эту душу Ари-заль
так же именует иецер тов.
Продолжим исследование внутреннего мира человека.

Слова Пятикнижия: «...у входа грех лежит» (Берешит 4:7)
имеют множество комментариев. К примеру, Зонар (2:2196)
трактует «вход» как канал, по которому души входят в мир,
а «грех» как Змея - посланника ситры ахры. Ари-заль по-
ясняет, что душа не может соединиться с телом напрямую,
ей следует предварительно облечься в своего рода одежду.
Причём животная душа не может служить необходимой
прокладкой, поскольку её природа близка природе тела, ведь
они оба вышли из четырёх основ. Необходимо принципи-
ально иное создание - одежда души.
После греха Адама к одежде души примешались нега-
тиные примеси - разного рода клипот. Именно про эту
одежду сказано в Пятикнижии: «И сделал halle Элоким
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Адаму и жене его одежды кожаные, и одел их» (Берешит
3:21). Души Адама и Хавы до греха были облачены в оде-
жду из света, несовместимую с клипот. После греха Все-
вышний изменил материал: им стала кожа (нефизическая,
конечно), которая, в отличие от прежней одежды, податли-
ва проникновению клипот. Слово 71 (кожа) включает в
себя буквы 9 и », образующие слово уч (зло) и указываю-
щие на примеси ситры ахры, а также букву 1, символизи-
рующую проводник света и говорящую о «чистой сторо-
не» кожи (Ари-заль, М'во шаарим 5:1:11).
Одежда, в которую облекается душа во время сё про-

хождения через вход, подвержена влиянию Змея. В ре-
зультате её левая сторона, отождествляемая с гвурой, за-
грязняется. По сути это и есть йецер ара, приобретаемый
человеком в момент его прихода в мир (Ари-заль, Эц хаим
50:3). Возможен и иной вариант, правда, он крайне ред-
кий: если нефеш уже очищена, то при погружении в тело
она получает одежду из света, абсолютно свободную от
клипот (Ари-заль, там же). И об этом так сказано в Зонар:
«...для всех таких душ не стоит Змей у того входа, и нет
у него позволения [вредить] этим душам» (Зонар 2:2196).
Перейдём ко второй части утверждения р. Иеруды: «И
когда человек приходит к очищению? - когда ему три-
надцать лет; тогда он соединяется с двумя: один справа и
один слева - йецер тов справа и йецер пара слева. И они
- два ангела, назначенные ему, они постоянно при чело-
веке». Сначала о числе тринадцать: оно спущено сверху,
поскольку обусловлено расстановкой верхних сил. Верх-
ний Человек не статичен: у него свой период развития и,
соответственно, свой возраст. Когда по верхнему время-
исчислению Ему исполняется тринадцать лет (возраст бар
мицвы), то, в дополнение к душе, что была раньше, Он об-
ретает новую душу» (Ари-заль Эц хаим 50:3). Эта переме-
на находит отклик в нижнем мире - к человеку приходит
дополнительная, более зрелая душа, облачённая в свою
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собственную одежду, представляющую собою двух анге-
лов: йецер тов и йецер пара. Прежние йецер тов и йецер
пара, естественно, остаются при человеке, ведь они не что
иное, как составляющие его души. Не эту ли мысль выска-
зывает р. Иеруда: «...когда ему тринадцать лет; тогда он
соединяется с двумя..»? Имеется в виду присоединение
к тому, что было, двух новых ангелов.
Надо сказать, что не каждый удостаивается зрелой
души: «...возможно, что во все дни жизни человека не бу-
дет у него заслуги восполнить свою душу» (Ари-заль Эц
хаим 50:3). Это следует из общего закона: дополнитель-
ная душа не может вселиться в человека до тех пор, пока
та душа, которой он обладает, не придёт к своей полноте.
Поясним: при рождении ребёнок получает не всю нефеш,
но лишь незначительную её часть, и по мере взросления,
когда растёт не только тело, но развивается, становится
богаче и полнее внутренний мир человека, растёт и его не-
феш. Но для прибавления нефеш нужна дополнительная
одежда, без которой невозможно пребывание души в теле.
Один вид одежды - йецер ара - пришёл при рождении,
но его недостаточно для позитивного завершения роста.
Откуда взяться дополнительной одежде?

Всевышний всё предусмотрел заранее. Одежда, приоб-
ретённая при рождении, содержала не только иецер пара,
но и ещё одну, позитивную часть, которая пока не упоми-
налась, - йецер тов. (Йецер тов и йецер ара, о которых
мы сейчас говорим, относятся именно к одежде нефеш, а
не к животной душе человека, состоящей из двух частей
- йецер тов и йецер ара.) Однако изначально эта пози-
тивная составляющая одежды никоим образом не давала о
себе знать. Ари-заль (Эи хаим 50:3) сравнивает её с плен-
ником, помещенным в одежду души.
Одежда для нефеш - это тоже душа, но, по сравнению

с нефеш, рангом ниже. Ари-заль поясняет, что одежда
не есть существо однородное, она состоит из множества
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частей, говоря условно, лоскутков. Некоторые из них по
своей природе сродни дину, и эти части можно отнести
к левой стороне одежды, другие возникли от хеседа - за
ними стоит правая часть одежды. Безусловно, речь идёт не
о физическом разделении: не существует зримой линии,
разделяющей одежду на правую и левую стороны. Суть в
том, что те части одежды души, что порождены качеством
дин, мы обозначаем как левую сторону одежды, а пришед-
шие со стороны хеседа считаем её правой стороной.
В соответствии с замыслом Всевышнего левая сторо-

на одежды - йецер hapa, данный человеку при рождении,
влиял на действия человека с самого начала его жизни.
По мере взросления естественным образом всё большее
число частей левой стороны одежды принимало активное
участие в жизни человека. Что касается правой стороны,
то, как отметил Ари-заль, части, из которых она состоя-
ла, были пленниками в одежде, не могли выйти наружу и
стать свободными вследствие естественного роста. Лишь
позитивные действия человека, совершаемые под влияни-
ем нефеш, способствуют их освобождению.
Представим кусок материи (аналог одежды души), ме-

няющийся с годами. Постепенно сам по себе обретает
форму левый рукав пиджака - аналог гвуры, йецер ара.
Правый же рукав зависит от портного: если он ленив, ру-
кав так и останется недошитым. Это означает, что некото-
рое количество правых частей одежды так и останется в
плену - они никак не будут влиять на поведение человека.
Если же душа двигается в правильном направлении, йе-
цер тов прибавляет в росте и, в случае успеха, приходит к
своему завершению, полностью выходит из плена. И тогда
данный этап духовного развития завершён. Теперь чело-
век готов к следующей ступени - к получению взрослой
души. Дополнительная нефеш присоединяется к человеку
в сопровождении двух ангелов - йецер тов и йецер ара.
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Подведём итог сказанному. Внутренний мир человека
включает в себя несколько уровней как йецер тов, так
и йецер hapa. Нижний уровень - животная душа, чистая
и загрязннная. Рангом выше - одежда детской нефеш,
включающая в себя двух ангелов. Более высокий уровень
у одежды взрослой нефеш, также имеющей двух ангелов,
но превосходящих двух предыдущих. Расположение уров-
ней относительно друг друга обусловлено их субордина-
цией. В глубине расположена взрослая нефеш, окружён-
ная своей одеждой, вслед за которой помещена детская
нефеш, завёрнутая в одежду, ей соответствующую. Эту
одежду обволакивает животная душа, снаружи от которой
располагается тело.

22. ВНУТРЕННИЙ МИР И ЙЕЦЕР
Устремления животной души.

Животная, детская, взрослая души.
Capa, Хава, йецер hapa.

И душа без разума не хороша, и
торопливый ногами оступится.

(Мишлей 19:2)

Из предьушей главы мы узнали, что в человеке сосу-
ществуют несколько уровней йецер пара и йецер тов.

Сейчас речь пойдёт о последствиях этого факта.
Проявление каждого йецер определяется его природой

и тем местом, которое этот вид йецер занимает в духов-
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ном пространстве человека. Интересно понять, чем они
практически отличаются друг от друга. Особенность жи-
вотной души состоит в её тесной связи с четырьмя основа-
ми. Этим объясняется её привязанность к телу, которое в
ещё большей степени подчинено четырём основам. В этом
кроется причина приверженности животной души к раз-
личным формам и проявлениям материального начала. В
первую очередь это касается желаний тела. Сила этих же-
ланий в значительной степени зависит от того, насколько
того же желает душа. Помимо интересов тела, животная
душа небезразлична и к окружающему миру, в котором
материя принимает множество форм. К примеру, науки и
искусства связаны с высокими и весьма тонкими проявле-
ниями материи. Краски, формы, звуки в искусстве, зако-
ны природы, изучаемые наукой, - всё это вызывает у жи-
вотной души живой интерес. Человек использует разум,
остроту восприятия - атрибуты животной души, чтобы ов-
ладеть внешней стороной творения, столь многообразной
в своих проявлениях
Как желания тела, стремясь к удовлетворению, так и

устремления животной души к окружающему человека
внешнему миру встречают на своём пути клипот. Где их
только нет! И всё же, одно дело встретить клипот, а дру-
гое - испытывать к ним влечение. Обусловлено влечение
наличием йецер ара, присущим животной душе человека.
С другой стороны, йецер тов стремится избежать негатива,
он склоняет человека к позитивному контакту со средой,
к благоприятному проявлению телесных устремлений. В
обоих случаях, при всём их различии, есть общее: линия
поведения человека естественна, и она вытекает из того, ка-
кова его природа, чиста она или же загрязнена.
До сих пор мы говорили о йецер тов и йецер ара жи-

вотной души человека. Что добавляют к этому йецер тов
и йецер ара, в которые облеклась его нефеш? Поскольку
они - составляющие её одежды, то питание к ним поступа-
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ет от неё же. Йецер ара, присущий нефеш, не имеет пря-
мого доступа к телу. Поэтому он действует опосредован-
но, через животную душу, а, если точнее, через йецер ара
животной души. Из-за вмешательства «старшего брата»
естественное природное устремление человека к тёмному
(мецер пара его животной души) получает дополнитель-
ную силу. То же самое происходит и с йецер тов: нефеш
усиливает стремление чистой животной души к хорошему.

•Проявления йецер тов и йецер пара могут быть ло-
кальными, затрагивающими то или иное качество. Поми-
мо этого, обнаруживается их влияние на внутренний мир
человека в целом. Если инициатива на стороне чистой
животной души (йецер тов), то в духовном пространстве
человека преобладают светлые тона. Но если властвует
загрязнённая животная душа (йецер ара), то внутренний
мир тёмен. Йецер тов и йецер ара, являющиеся одеждой
для нефеш, в значительной степени влияют на внутренний
климат, ибо они регулируют поступление света от источ-
ника, то есть от нефеш. Идеальный проводник света - йе-
цер тов, но если в одежде превалирует йецер ара, то све-
ту пробиться намного сложнее.
Пока что речь шла о совместной работе двух душ, ког-

да животная душа и одежда нефеш действовали в унисон.
Однако возможен вариант, при котором одна проявляется
вопреки другой, и тогда ангел, сопровождающий нефеш,
меняет естественный ход вещей - животная душа идёт на
попятную. Например, человек, которому в силу его при-
роды присуща доброта, испытывает удовольствие, когда
делится чем-то с другим. Для него не одарить другого рав-
нозначно причинению боли самому себе. Но бывает, что
помогает другому тот человек, у которого хесед отнюдь не
является его сильной стороной. Что им движет? Явно, что
не собственная природа: в данном случае она на втором
плане. Тогда что же? Используя предоставленное человеку
право выбора, он даёт зелёный свет ангелу добра, чьё вме-
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шательство корректирует линию поведения. Человек по-
ступает вопреки природной склонности животной души.
Между этими двумя случаями существует принципиаль-
ное отличие: в первом случае поступок продиктован есте-
ственным стремлением души к добру, во втором - природа
человека следовала за его разумом.
У йецер ара другие законы. Его мотивация не имеет

ничего общего с разумом. Ангел зла, приставленный к не-
феш, не только не противится низменным склонностям
животной души - он их усиливает. К примеру, натура че-
ловека такова, что он готов присвоить то, что плохо лежит.
Это для него естественно и происходит в силу врождённо-
го йецер hapa. Но что если к природной склонности прим-
кнёт ангел зла? Ситра ахра укрепит свою позицию, её
влияние возрастёт. Невинное желание поживиться транс-
формируется в вожделение: человек попытается добрать-
ся и до того, что спрятано под замком.
Ещё вариант негативного влияния. Допустим, человек

уступчив и покладист от рождения. Годы идут, йецер hapa
набирает силу, негативная среда питает внутренний мир, в
частности, подчиняя себе врождённую уступчивость. Со
временем от былой покладистости не остаётся и следа, че-
ловек сам удивлён, сравнивая, каким он был в детстве или
в ранней молодости, с тем, каким он стал в конце жизнен-
ного пути. Бывает и по-другому: благодаря влиянию анге-
ла добра, служащего проводником исходящего от нефеш
света, негативная внутренняя среда, сформировавшаяся
под влиянием загрязнённой животной души, со временем
проясняется. Негативные качества, осложнявшие жизнь в
молодости, постепенно ослабевают и нивелируются.
Перешагнём за черту тринадцатилетнего возраста.

Функции йецер ара и йецер тов, служащих одеждой
взрослой нефеш, во многом схожи с функцией одежды
детской нефеш, стоящей рангом ниже. Добираются они до
тела человека опосредованно, используя в качестве обо-
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лочки одежду детской души, которая, в свою очередь, об-
лачена в животную душу, а та - в тело. Подобно тому как
два ангела детской души способны усиливать или, наобо-
рот, корректировать проявления животной души, так и два
ангела взрослой души (её одежда) влияют на животную
душу. Однако есть и отличие. Одежда высокой души ме-
нее связана с материальным началом, так как она отсто-
ит от него дальше, нежели одежда нижнего уровня. Дей-
ствия, продиктованные вмешательством высокого ангела
добра, оказывают влияние на связь человека с верхним
миром, воздействуют как на отдельные качества, так и на
внутренний мир в целом, ибо подключают к нему сильный
источник света - взрослую нефеш.

Царь Давид открыл нам неожиданное назначение анге-
ла зла: Всевышний повелел йецер пара охранять человека
на всех его путях. Именно так, как мы помним, коммен-
тирует слова царя р. Иенуда (Зонар 1:1656). Разве это не
вступает в противоречие со всем, что было сказано до сих
пор, ведь два ангела не просто конфликтуют - они находят-
ся по разные стороны баррикад? Сам р. Иеруда так сказал
об этом: «..один справа и один слева - иецер тов справа и
йецер hapa слева». Разумеется, речь идёт не о местополо-
жении, не о физическом размещении в пространстве, но о
закреплённой за каждым из них роли: йецер тов склоняет
одежду в сторону высокого, как бы вправо, а йецер ара,
наоборот, к ситре ахре, условно говоря, влево.

Левое полушарие мозга человека, его левая рука и левая
нога символизируют левую сторону духовного простран-
ства, закрепленную за качеством дин. Под ступней левой
ноги, где жёсткий дин достигает своего апогея, находится
вотчина ситры ахры. Оттуда ползут вверх её негативные
щупальца.
В физическом мире руки человека совершают опре-
делённые действия: столяр мастерит стол, портной шьёт
костюм. Духовная рука тоже совершает действия, но про-
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исходит это уже в духовном пространстве. Духовная рука
(гвура), подобно руке физической, может быть поднята
вверх или опущена вниз. В случае, когда она опущена,
действия человека (на духовном уровне) будут окрашены
в тёмные тона, ведь палитра ситры ахры богата лишь тём-
ными, мрачными красками. Если же рука тянется вверх, то
характер действий иной: они становятся светлее.
Йецер hapa, как любое создание, нуждается в пище.

Питающая его шефа поступает от дина. Если левая рука,
олицетворяющая гвуру, опущена вниз, то шефа приходит
от жёсткого дина, и тогда разрушительная сила ангела зла
неимоверно велика. В случае, когда гвура движется в про-
тивоположном направлении, в сторону корня, то тип шефы
иной: она существенно мягче. И теперь лицо ангела зла
меняется, ведь его свойства полностью зависят от питаю-
щей его силы. Дин мягче - лицо ангела добрее. В верхней
точке, когда гвура сместилась в область левой части мозга,
питание наиболее благоприятно. Ангела, отдалившегося
от нижней точки, полностью порвавшего с ситрой ахрой,
уже нельзя считать ангелом зла (Рамхаль, Адир бамаром).
В этот момент левый ангел - йецер ара - подобен пра-
вому, то есть йецер тов. Роль обоих во внутреннем мире
теперь позитивна, оба они охраняют человека: «...Своим
ангелам о тебе даст Он веление тебя хранить на всех твоих
путях» (Теилим 91:11).

Хотя противоречие снято и стало понятным, что даже
йецер hapa может заботиться о человеке, всё же остает-
ся вопрос: для чего Всевышнему потребовалось послать
двух ангелов? Следует ли из этого, что одного для охраны
недостаточно? По-видимому, у каждого из ангелов своя
функция, с которой другой справиться не может. Если так,
то в чём её специфика? И другой вопрос: в чём смысл ох-
раны? Что, собственно, угрожает человеку?
У событий своя подоплёка, зачастую скрытая от глаз.
Внешний ход событий во многом определяется расстанов-
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кой внутренних сил. Соотношение сил внутреннего мира
человека - вещь не спонтанная, но подготавливается пред-
шествующим периодом его жизни. При этом иецер тов и
йецер нара играют первостепенную роль. Каждый ангел
по-своему влияет на внутреннее поле человека.
Йецер Нара ориентирован на ситру ахру, поэтому поле,

подверженное его воздействию, заражено негативом. Ду-
ховное пространство вокруг человека чувствительно к
тому, что у него внутри: оно также впитывает негатив,
воплощающийся в различного рода бесов. Человеку тре-
буется защита. Откуда взяться силе, способной поразить
бесов? Рамхаль (Адир бамаром) пишет, что исправление
левой стороны (а бесы - от неё) осуществляется силой са-
мой левой стороны. Спустившаяся вниз гвура породила
«солдат» ситры ахры, в то время как гвура, соединённая с
корнем, их уничтожает. Будучи подпитан высокой гвурой,
йецер ара преображается. Теперь присущая ему сила на-
правлена против клипот - внутренний мир человека меня-
ет окраску. Как следствие, негативные силы (бесы), окру-
жающие человека, лишившись внутреннего союзника,
теряют к нему интерес. И тогда творение поворачивается
к человеку своей мягкой, благожелательной стороной. -
Йецер Нара выполнил повеление Всевышнего.

Что касается йецер тов, то у него свой способ охраны.
Под его воздействием человек совершает поступки, спо-
собствующие притоку света души в духовное простран-
ство человека, как во внутреннее, так и во внешнее. Воз-
никает неблагоприятная для клипот и чуждая им среда.
В результате они вынуждены держаться на почтительном
расстоянии.
Прояснилась причина, по которой Всевышний пору-

чил охрану человека двум ангелам. У каждого из них свой
метод противостояния негативу. Йецер Нара уничтожает
клипот, а йецер тов создаёт поле, в котором клипот не
развернуться. Приходит на память концепция духовной
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стены (пут): с одной стороны, она, подобно крепостной
стене, охраняет огороженную е область от проникнове-
ния врагов, а с другой стороны, представляет собою фор-
му, в которую воплотился свет. Так и йецер тов создаёт
светлое духовное поле, непреодолимое для клипот.
Столь важный закон, как двоякое проявление йецер hapa,

наверняка должен быть отражён в Пятикнижии. Посмо-
трим, как Ари-заль интерпретирует предложение, которое
мы изучали ранее: «И сказал hallle Элоким: Не хорошо
быть человеку одному, сделаем ему помощь против него»
(Берешит 2:18). Известно, что текст Торы допускает раз-
личные уровни прочтения. Не вызывает сомнения, что речь
здесь идёт о намерении Всевышнего создать женщину. Од-
нако, говоря о женщине, мекубалим иногда имеют в виду
вовсе не человека, а качество Всевышнего, именуемое Дин.
Естественно, у них есть для этого веские основания, но мы
затронем лишь одно из них.
Обратим внимание, как Зонар комментирует известный
эпизод из Пятикнижия: «И поспешил Авралам в шатёр к
Саре, и он сказал: Поспеши! Три меры муки помола мел-
кого замеси и сделай хлебы» (Берешит 18:6). Предлагае-
мое 3ohap (1:102a) толкование неожиданно: не Авраам
торопится к Саре, а нешама спешит обратиться к своему
телу. Перед нами пример, когда скрытое преподносится в
доступной для восприятия форме. При таком прочтении
речь идёт не о конкретных людях. Персонажи Пятикни-
жия, Авралам и Сара, предстают как символы определён-
ных идей: с Авраамом связывается понятие нешамы, а с
Сарой - вмещающее эту нешаму тело.
Любое тело состоит из множества органов. В теле, в

отличие от души, отражена идея множественности. Эта
идея прослеживается в известном соотношении Имён Все-
вышнего: тело по отношению к душе, как Имя Элоким по
отношению к Имени аШем. Буквы а и », последние в Име-
ни "о (Элоким), указывают на множественное число.
Немудрено, что тело, являющееся материализацией Имени
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Элоким, воплощает собою концепцию множественности.
Таким образом, Сара, которая в интерпретации Зонар сим-
волизирует тело, олицетворяет качество дин.
Используемая Зонар символика находит подтвержде-

ние в гиматрии. Имя "чи (Сара) теснейшим образом свя-
зано с Именем э"х (Элоким), олицетворяющим каче-
ство дин. Запишем буквы Имени " (Элоким) согласно
их названиям и посчитаем соответствующие гиматрии.
Первая буква Имени х (алеф) предстанет как ч-3-х (111:
1+30+80), вторая - > (ламед) как 7-2-3 (74: 30+40+4), тре-
тья - П (heû) как °-n (15: 5+10), следующая - " (юд) как 7-1-°
(20: 10+6+4), и, наконец, последняя - о (мэм) как о- (80:
40+40). Просуммировав все числа (111+74+15+20+80), мы
получим число 300, являющееся гиматрией буквы и (шин)
- первой буквы имени 77» (Сара). Теперь представим Имя
"77 (Элоким) иначе. Возьмём первую букву Имени - м
(1) и добавим к ней вторую букву - 3 (30). Мы получим
3-х (31). Затем к первым двум присоединим третью букву
- я (5) и получим п-7-х (36). Теперь добавим следующую
букву -букву" (10), в результате получая -п-7-х (46), и, на-
конец, присоединив последнюю букву, букву а (40), полу-
чаем 0-°-7-5-× (86). Общая сумма - 200 (1+31+36+46+86),
а это гиматрия буквы ч, второй буквы имени пчг (Сара).
Последняя буква в имени Сара - буква я имеет гиматрию
5, что соответствует количеству букв в Имени " (Эло-
ким). Следовательно, каждая из букв имени ли (Сара)
оказывается связанной с Именем "ух (Элоким), то есть
с качеством Дин.
Сара служит одним из примеров, когда женщина олице-

творяет собою дин. В приведённом эпизоде Сара с готов-
ностью откликнулась на обращение Авралама - тело по-
спешило исполнить повеление души. Это возможно лишь
тогда, когда гвура поднялась к своему корню и йецер пара,
получив от корня качественное питание, трансформиро-
вался в ангела, помогающего человеку двигаться вперёд
на его жизненном пути. Но если события развиваются в
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противоположном направлении, то есть гвура отдаляется
от корня, смещается вниз, то тогда йецер пара предстаёт
как ангел зла, несущий разрушение, наносящий вред че-
ловеку. В этом случае, в соответствии с символикой, жен-
щина выступает как противник. В качестве иллюстрации
можно сослаться на Хаву, когда тело (женщина) нанесло
непоправимый ущерб душе (Адаму).
Идеи, с которыми мы соприкоснулись в этой главе, по-
зволяют оценить мысль великого мекубала. Словам Торы
о женщине - «...сделаем ему помощь против него» - Ари-
заль (Эц хаим 50:4) даёт такое толкование: сделаю для че-
ловека йецер ара, который либо будет ему помощником,
либо обернётся во вред ему.

23. СЕРДЦЕ СЕГОДНЯ И ЗАВТРА

Служить всем сердцем. Душа плоти.
Плоть в конце времён

Сердце мудрого у него вправо,
а сердце глупого у него влево

(Коелет 10:2)

16:5). Талмуд обращает внимание на то, что слово
(сердцем твоим) написано с «ошибкой» - с удвоенной бук-
вой 3. Обьяснение мудрецов, согласно которому двойное
написание буквы з «указывает на два побуждения: йецер
тов и йецер hpa» (Брахот 54а), вызывает у коммента-
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торов вполне обоснованное затруднение, так как проти-
воречит самой концепции любви. Гиматрия слова ай
(любовь) - 13 (1+5+2+5), такая же, как у слова тпк (один):
1+8+4, в чём нет ничего удивительного, поскольку числа
лишь подтверждают известный факт: любовь - это еди-
нение с тем, кого любишь. Как же можно любить Творца
посредством йецер ара - орудия ситры ахры, силы, не
только не стремящейся к соединению с Всевышним, но,
наоборот, старающейся выставить на пути к Нему всевоз-
можные преграды?
Кажущееся неразрешимым противоречие устранить

нетрудно, но для этого надо быть осведомлённым о пози-
тивном проявлении йецер пара, когда последний предста-
ёт в качестве ангела-охранника, уничтожающего клипот,
- ту преграду, которая препятствует приближению к Все-
вышнему. Устранение преграды способствует сближению,
в котором суть любви. Однако для успешного продвиже-
ния в этом направлении недостаточно лишь устранить
препятствие - клипот. Очищенные каналы необходимо
заполнить светом, а это входит в компетенцию йецер тов.
Становятся понятными мотивы мудрецов, утверждающих,
что любить Всевышнего всем сердцем возможно лишь в
случае, когда участвуют обе буквы 3 - обе силы, присут-
ствующие в сердце: и иецер тов, и йецер hapa.
Йецер ара имеет доступ к любому из органов, тем не

менее, Тора соединяет его именно с сердцем. Обьясняя этот
момент, Рамхаль (П'нот меркава, п.2) ссылается на пред-
сказание пророка: «И дам Я им сердце одно, и руах новый
Я вложу в вас. И извлеку Я из плоти их сердце каменное,
и дам Я им сердце из плоти» (Йехезкель 11:19). Для выяс-
нения смысла сказанного одним из пророков Рамхаль при-
водит изречение другого: «И явится слава паШема, и уви-
дят они, всякая плоть вместе, что уста паШема изрекли»
(Йешаяу 40:5). Пророк подчёркивает, что наступит время,
когда прозреют не только люди, но даже материальное в че-
ловеке, сама плоть, узрит славу hall. Станет очевидно:
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то, что открылось лишь сейчас, в своё время вышло из уст
halllea. Приходят на память изучавшиеся нами ранее сло-
ва Пятикнижия: «Не хлебом одним жив человек, но всем,
что исходит из уст halllea, жив человек» (Дварим 8:3).
Вышедшее из уст наШема послужило началом внутренне-
го аспекта всего сотворённого, в частности, хлеба. Это обь-
яснение принадлежит Ари-залю (Ликутим, Экев, п.8).
Развивая эту концепцию, Рамхаль проливает свет на
связь между сердцем и устами halllea. Его обьяснение
базируется на известном из Каббалы факте: через опре-
делённую область бытия Всевышнего, называемую «уста
аШема», проходят тридцать два нисходящих световых
потока. На каком-то этапе спуска их шефа соединяется с
другим видом шефы, уровень которой существенно ниже.
Рамхаль именует второй тип шефы «прахом» (пру). Прах
послужил материальной основой для земных созданий.
Плоть человека явилась следствием соединения двух видов
шефы: тридцати двух потоков и праха. Тем самым в ней
различимы две составляющие: материя и душа. Именно эту
душу имел в виду Ари-заль, говоря о внутренней стороне
продукта. Всё же не следует отождествлять эту душу с под-
линной душой человека, которая также явилась следствием
вышедших из уст halle тридцати двух потоков, но несо-
измеримо более высоких по сравнению с теми тридцатью
двумя, что создали душу плоти.
Объяснение Рамхаля вынуждает задуматься о специ-

альной роли, отведённой сердцу по сравнению с другими
органами. Гиматрия слова 37 (сердце), равная 32 (30+2),
свидетельствует о равнозначности сердца и души плоти,
возникшей под воздействием тридцати двух потоков, со-
единившихся с прахом. Поскольку плоть служит обоб-
щённым образом, включающим в себя все органы, то,
тем самым, и сердце в определенном смысле равнознач-
но всем органам. Углубимся в изучение этого вопроса.

Соединение двух начал - внутреннего и внешнего -
свойственно каждому органу тела, но в сердце это соеди-
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нение отражено и проявляется особым образом. Указани-
ем служит не только гиматрия - 32, но и расположение
сердца в теле. Всевышний поместил сердце между мозгом,
вместилищем высокой части души, нешамы, и печенью,
давшей пристанище нефеш, нижней части души. Распо-
ложенное между мозгом и печенью сердце предоставило
место для руаха, средней части души, осуществляющей
связь между нефем и нешамой, то есть соединяющей ниж-
нюю и верхние части души. Таким образом, в сердце, как
ни в каком другом органе, отражено соединение верхнего
с нижним не только в физическом, но и в духовном плане.
После греха Адама влияние ситры ахры распространи-

лось на все органы человека, как на физические, так и на
духовные. Йецер пара получил доступ к каждому из них.
Сила его воздействия зависит от сердца, точнее, от руа-
ха, который сердце вмещает. Окраска иецер пара, будь то
тёмная или светлая, зависит от питания, получаемого им
от гвуры. Если связь руаха с нешамой ослабевает и он по-
падает в подчинение к нефеш, то действия человека ста-
новятся приземлёнными. В низком месте клипот чувству-
ют себя вольготно, усиливается загрязнение гвуры, и, как
следствие, возрастает разрушительная сила йецер ара.
Однако картина меняется, если руах обращн к нешаме:
позитивные, высокие действия человека приводят к очи-
щению гвуры, и иецер пара, получив доброкачественное
питание, из врага превращается в союзника.
Второй ангел, йецер тов, также не безразличен к ориен-

тации руаха. Если руах смещается вниз, то ангел слабеет,
у него не хватает сил на то, чтобы привнести свет во вну-
тренний мир человека. Если же руах склоняется к нешаме,
то способность йецер тов быть проводником идущего из
души света увеличивается. Теперь принятое нами прежде
как данность утверждение мудрецов, что удвоенная буква
3 в слове «сердце» отражает йецер тов и йецер ара, полу-
чило обоснование. Действительно, характер каждого из ан-
гелов зависит от движения руаха, коренящегося в сердце, а
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это означает, что и у йецер тов, и у йецер пара особая связь
именно с сердцем.
Пророк Йехезкель говорит о двух сердцах: мягком, из

плоти, и твёрдом, каменном. Рамхаль соотносит два серд-
ца с двумя буквами 3 в слове 7337. Каменным сердцем пра-
вит ангел зла, йецер hapa, а сердцем из плоти - йецер тов.
«Если человек грешит, то сердце становится каменным»
(Рамхаль П'нот меркава, п.2). Исправление йецер пара
приводит к размягчению сердца.

Развивая мысль, Рамхаль отмечает, что слова 7W2 (плоть)
и 7аш (осколок) состоят из одних и тех же букв. Если гвура
соединена с корнем, очищена, то сердце человека -
(сердце из плоти), но погружение гвуры в клипот оказыва-
ет пагубное влияние на йецер ара. Он обретает жёсткость
и, подобно камню, дробит сердце, превращая его в оскол-
ки. Сердце, превратившееся в осколки, перестает служить
сосудом, способным воспринимать высокое, как не может
вместить в себя напиток разбитый сосуд. Более того, по-
скольку осколки образовались под воздействием йецер
hapa, они становятся восприимчивыми к негативному
полю, созданному ситрой ахрой, и со временем сердце ста-
новится поистине каменным.
В конце времён примеси камня покинут плоть, человек
обретёт мягкое сердце. Как следствие, не только душа об-
ратится к Небесам, но и плоть проявит чувствительность
к высокому, разумеется, на доступном для неё уровне. И
тогда осуществится пророчество: «...и увидят они, плоть
всякая вместе, что уста halle изрекли» (Иешаяу 40:5).
Плоть склонится к внутреннему в себе, к тому высокому,
что возникло под воздействием тридцати двух потоков
света, вышедших из уст аШема в процессе сотворения
мира. Плоть как бы увидит свою душу и по своей воле
подчинится ей.

161



24. РАЗУМ И СЕРДЦЕ
Концепция «hallle есть Элоким» и сердце.

Даат - йецер тов и йецер ара. Дорога к сердцу

О Тебе говорит моё сердце: Ищите лицо Моё!
- Твоё лицо, hallle, я ищу.

(Теилим 27:8)

_ извлеку Я из плоти их сердце каменное, и дам Я им
сердце из плоти» (Йехезкель 11:9). Слова пророка относят-
ся к концу времён. Создаётся впечатление, что без помощи
сверху обновление сердца самому человеку не по силам.
Слова Йехезкеля не оставляют места сомнению: «...дам Я
им...». Даст Сам. Однако не будем спешить, посмотрим,
как оценивает сказанное Зонар.
Р. Элазар цитирует Пятикнижие: «Знай же сегодня и
возложи на сердце твоё, что аШем есть Элоким на небе-
сах, вверху, и на земле, внизу, нет другого» (Дварим 4:39).
Высказанная мысль кажется понятной, и в силу ее кажу-
щейся очевидности мы, скорее всего, не стали бы задер-
живать на ней наше внимание и продолжили бы чтение,
но р. Элазар не спешит. Ему кажется, что слово «сердце»
стоит не на месте и следовало бы расставить слова ина-
че, а именно: «Знай же сегодня, что паШем есть Элоким,
и возложи на сердце твоё...». Действительно, такой по-
рядок слов представляется более оправданным: сначала
узнаёшь, а затем то, что узнал, вкладываешь в сердце. В
оригинале же по-другому: повеление узнать («знай же
сегодня») прерывается наставлением, как этим знанием
распорядиться («возложи на сердце твоё»), после чего нас
возвращают к началу, сообщая, что именно требуется уз-
нать («hal ем есть Элоким»).
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P. Элазар так поясняет кажущийся нелогичным порядок
слов в предложении: «..если ты действительно хочешь по-
стичь это - познать, что наШем есть Элоким, (то) возложи
это на сердце и тогда ты это узнаешь» (Зорар 2:266). Ско-
рее всего, р. Элазар исходит из того, что пониманию свой-
ственны разные уровни. Идея овладевает человеком лишь
тогда, когда она достигает его сердца. Чтобы подчеркнуть
эту мысль, Пятикнижие предпослало слова «возложи на
сердце» словам, объясняющим, что именно следует вло-
жить в сердце, и пока не впустишь в сердце, - не поймёшь.
Знание, не проложившее дорогу от головы к сердцу, по-
верхностно. Комментарий р. Элазара интуитивно понятен.
И всё же, хочется спросить: чем утверждение: «аШем
есть Элоким» отличается от других постулатов, связан-
ных с Всевышним? Разве их место не в сердце? Вскоре мы
увидим, что слова р. Элазара куда глубже, чем кажутся на
первый взгляд. Их скрытый смысл связан с пониманием
сути сердца.
• В приведённой цитате - «...и возложи на сердце твоё...»

- р. Элазар обращает внимание на две буквы 3 в слове 7397
(на сердце твое) и предлагает толкование, отличное от
того, с которым мы познакомились ранее. Вот его обьяс-
нение: «. йецер тов и йецер пара входят один в другого
и становятся одним; тогда узнаешь, что аШем есть Эло-
ким». «Входят один в другого и становятся одним» - эти
слова звучат непонятно и загадочно.
Взаимосвязи чецер тов и йецер пара свойственна дина-

мика. Как правило, эти два ангела противостоят друг другу.
Следующая ступень, когда они не конфликтуют, а дополня-
ют один другого, подобно правой и левой рукам, вовлечён-
ным в одно действие. Р. Элазар говорит о ещё более высо-
ком уровне, когда один входит в другого, и они предстают
как единая сила, имеющая две составляющие. В знакомом
нам образе это уже не левая и правая руки человека, выпол-
няющие одно задание, а два полушария головного мозга.
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Хесед и гвура - «правая и левая руки» - поднялись к своему
корню (образно говоря, к голове) и соединились в нём. Два
ангела, получающие силу от хеседа и гвуры, оказываются
подключёнными к общему источнику, питающему их. В
этом смысле можно считать, что йецер тов и йецер ара
вошли один в другого, представляют одну силу. Пока это
не осуществится, считает р. Элазар, концепция «hallle
есть Элоким» не будет усвоена в полной мере.
Как понять, что имеет в виду р. Элазар? Что значит, что

два ангела «добрались до головы»? Что стоит за словами
«halle есть Элоким»? Вот вопросы, в которых нам пред-
стоит разобраться.
Внутренний мир человека соединяет в себе множество
сил. Функционирование человека - результат их проявле-
ния. Разум представляет собою одну из них и состоит из
трёх компонентов, трёх по-своему проявляющихся сил:
хохма, бина, даат. Оставим в стороне специфику каждой
из них, но обратим внимание на то, как они расположены
по отношению друг к другу. Хохма расположена в правой
части духовного пространства, наверху правой стороны.
Говоря условно, её место в правом полушарии мозга. Бина
- начало левой стороны - принадлежит левому полуша-
рию. Даат является комбинацией их обеих - хохмы и бины.
Поскольку хесед и гвура отражают правую и левую обла-
сти духовного пространства человека, нетрудно понять,
что именно в даат они соединяются воедино. С другой
стороны, от хеседа и гвуры питаются иецер тов и иецер
ара. Когда хесед и гвура поднимаются в верхнюю область
духовного пространства человека и соединяются в даат,
оказывается, что иецер тов и йецер пара подключаются к
общему источнику питания - к даат. В этом смысле мож-
но считать, что оба ангела «добрались до головы». О такой
расстановке сил и сказал р. Элазар: «ецер тов и йецер
пара входят один в другого и становятся одним». Единый
источник питания - даат - их соединяет.
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Мекубалим считают, что разум проникает в тело по-
средством даат, тем самым именно даат, а не хохма и не
бина осуществляет соединение высокого с низким, разума
с телом. Возникает предположение об особой связи даат
с сердцем, органом, являющимся посредником между вы-
соким в человеке и его материальной основой. Эта гипо-
теза не беспочвенна, ведь в даат слились хесед и гвура,
питающие йецер тов и йецер ара. И поскольку, как уже
было выяснено, у двух ангелов особая связь с сердцем, то
питающая их сила разума, а именно даат находит прямую
дорогу к сердцу.
Само по себе наличие дороги ещё не гарантия успеш-

ного движения по ней. Что может помочь человеку уста-
новить прочную связь между его разумом и сердцем? Для
ответа на этот вопрос нам предстоит выяснить, чем изре-
чение «hallle есть Элоким» принципиально отличается
от других утверждений о Всевышнем и почему, по мне-
нию р. Элазара, оно связано с сердцем в большей мере,
чем остальные.
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25. ДВА ИМЕНИ
Два Имени: hallle и Элоким.

Суть постижения. Успех постижения

Погибнет плоть моя и сердце моё, скала
сердца и доля моя, Элоким, вовек.

(Теилим 73:26)

Элоким представляет внешнюю сторону союза, hall
- внутреннюю. По какой-то причине утверждение: «ha-
Шем есть Элоким» подчёркивает эквивалентность двух
Имён, тем самым нивелируя различие между внутренним
и внешним. Как можно это обьяснить?
Связь между душой и её одеждой не статична: они мо-

гут быть связаны тесно, настолько, что одежда «плотно
облегает» душу, и она же способна отдаляться от души.
Так и Имена - halle и Элоким - могут сближаться или
отдаляться друг от друга. Тем не менее, даже при самом
плотном соединении внутреннее и внешнее останутся на
отведённых им местах: одно - внутри, другое - снаружи.
Есть ещё одно существенное отличие Имён: одно из них
связано с Хеседом, а другое - с Дином. Странно полагать,
что Хесед есть Дин.
И всё же, несмотря на принципиальные различия меж-

ду Именами, есть то, что их объединяет. Посмотрим на че-
ловека, созданного по подобию Всевышнего, и этот образ
позволит нам выявить, какого рода связь существует меж-
ду Именами. Наблюдая за человеком, мы видим его дви-
жения, слышим голос, ловим взгляд и при этом осознаём,
что за видимой активностью тела стоит внутренний мир
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человека и, в конечном счёте, неуловимая для глаз душа.
Так и с Именами Всевышнего. Внутреннее - Имя аШем

- проявляется через Его внешнее Имя - Имя Элоким. Со
стороны кажется, что миром правит Имя Элоким, то есть
качество Дин, но это верно лишь отчасти. Так же как на
поведение и поступки человека одновременно оказывают
влияние и его тело, и его душа, так и управление творени-
ем осуществляется Всевышним посредством двух Имён -
halllen и Элоким.
Один из примеров их обоюдного участия в происходя-

щем раскрыт в Зонар. Заполучив хитростью благослове-
ния, праотец Яаков поступил в полном согласии с волей
Всевышнего. Однако случившемуся сопутствовал момент,
который, по-видимому, Яаков предвидеть не мог: когда
Ицхак обнаружил обман, его охватил трепет. «И вострепе-
тал Ицхак трепетом весьма великим...» (Берешит 27:33).
Надежды отца на исправление сына рухнули окончатель-
но, ибо он «увидел, как ад разверзся под ним (Эсавом!»
(Раши). В этот момент Ицхак осознал, что потерял сына. Р.
Иеруда усматривает связь событий: «Из-за этого трепета,
что причинил Яаков Ицхаку, был наказан аков» (Зонар
1:1446). Наказание постигло Яакова много позже - настал
момент, когда он также потерял сына: Йосеф был продан
в Египет. «И разорвал Яаков одежды свои, и возложил он
вретище на чресла свои, и скорбел он о сыне своём много
дней» (Берешит 37:34).
•По мнению р. Иенуды, может статься, что человек, вы-
полнявший волю Всевышнего, но при этом невольно при-
чинивший страдание другому, понесёт наказание. Оста-
вим в стороне логическое обоснование подобной точки
зрения, но примем как непреложный факт: Верхний суд
выходит за рамки принятых у людей оценок, он нередко
идёт вразрез с нашими ожиданиями и нашими суждения-
ми. В случае, о котором идёт речь, Верхний суд отразил
известный принцип «мера за меру», когда суть наказания
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отражает суть содеянного. Яаков, брат Эсава, причинил
отцу острое переживание из-за потери сына. Подобно
этому, братья Йосефа совершили поступок, принёсший
острую боль отцу, Яакову, вызванную потерей сына.
Мера за меру - одна из форм проявления качества Дин.
С другой стороны, известно, какую оценку получило это
событие - продажа Йосефа - впоследствии: «...да не бу-
дет досадным в ваших глазах, что вы продали меня сюда,
потому что для сохранения жизни послал меня Элоким пе-
ред вами... Итак, не вы послали меня сюда, но Элоким»
(Берешит 45:5,8).
У события, принёсшего горе Яакову, была подоплёка.

Братья были использованы как орудие Тем, Кто скрывал-
ся за кадром: событиями управлял аШем, облёкшийся в
Элоким, как в одежду. Таков смысл формулы: «аШем есть
Элоким». Её переформулировка - «есед есть Дин» - от-
ражает две стороны событий. Первая, явная сторона, ког-
да виден лишь Дин: «проступок» Яакова обернулся против
него самого. Вторая, скрытая сторона: господствует Хесед,
«замаскировавшийся» под Дин. Как иначе оценить прода-
жу Йосефа, послужившую отправной точкой его возвы-
шения в Египте? Разве не проявлением Хеседа является
последовавшее за этим спасение семьи Яакова от голода,
охватившего землю Кнаан? В конце же маячил Исход, Си-
най, а ещё дальше - завоевание земли Кнаан. Одно событие
цепляется за другое... Так складывается цепочка событий,
начало которой уходит в далёкое прошлое. У Мастера, вы-
страивающего цепочку, есть Имя - паШем, но сторонний
наблюдатель, опираясь в своих суждениях лишь на то, что
доступно глазу, легко может впасть в ошибку и посчитать,
что миром правит Элоким. Тора предостерегает от подоб-
ного заблуждения, декларируя: «аШШем есть Элоким».
Итак, формула «наШем есть Элоким» отражает уни-

кальное слияние внутреннего с внешним в бытии Все-
вышнего. Притом что внутреннее остаётся внутрен-
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ним (Имя halle), а внешнее - внешним (Имя Элоким),
утверждение «halle есть Элоким» поясняет, каким об-
разом в творении проступает скрытое: без участия Имени
Элоким мироздание не могло бы воспринять Имя hallle.
В нижнем мире аналогом соединения двух Имён служит
слияние души с плотью, и в этом слиянии привилегия от-
дана, по сравнению с другими органами, именно сердцу.
Вспомним концепцию Рамхаля, согласно которой серд-
це (37, гиматрия - 32) отражает соединение двух видов
шефы, один из которых - 32 потока, нисходящих из уст
hallema, а другой - прах, послуживший материальной ос-
новой для земных созданий. Нисходящая шефа - аналог
Имени halllen, в то время как прах - производная Имени
Элоким. Начинает проясняться, почему овладение идеей
«halle есть Элоким», по мнению р. Элазара, зависит от
того, впустил ли человек эту идею в своё сердце.
Смысл высказывания «впустить идею в сердце» инту-

итивно понятен, но что конкретно имеется в виду, ведь не
о приглашении в дом высокого гостя идёт речь. У каждого
создания своя суть, зафиксированная в имени этого созда-
ния. Этой сути соответствует прообраз в верхнем мире, так
называемое «верхнее имя». Верхнее имя отражает комби-
нацию световых потоков (верхних букв верхнего имени),
образующую световую область, служащую прообразом
данного создания. Бесспорно, понимание зависит от мыс-
лительных способностей человека, но этого недостаточно.
Глубина постижения идеи определяется проникновением
шефы, спускающейся от отвечающей этой идеи верхней
световой области к человеку. Причём успех понимания за-
висит от способности сосуда, в данном случае сердца, к
восприятию шефы.
Если сердце засорено клипот, рассчитывать на ясное

видение не приходится. Об этом сказано в ТаНаХе: «И бу-
дет удержан от нечестивых их свет, десница верхняя будет
разбита» (Ийов 38:15). Рамхаль (Кинот аШем Цвакот)
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поясняет, что речь идёт о свете, привносящем подлинное
понимание скрытого. До нечестивых этот свет не доходит.
Далее Рамхаль заостряет внимание на присутствие в тек-
сте неприметного слова «их». Его можно было бы изьять
без ущерба для смысла сказанного. Звучало бы так: «И
будет удержан от нечестивых свет», что означало бы, что
нечестивцы полностью лишены понимания. Словосочета-
ние «их свет» намекает на то, что у них всё же есть свет,
но это исключительно «их свет», то есть их собственное
понимание, весьма далёкое от истины. Истина же, выра-
женная в форме верхнего света, до них не доходит, как
сказано: «И будет удержан». Заметим, приведенная цита-
та сообщает, что «десница верхняя будет разбита» лишь
для нечестивых, но не для праведников. Смысл в том, что
только тот, кто имеет связь с верхним миром, доберётся до
высокого, то есть до истинного света.
Следующая ступень в рассуждении: именно в сердце,
погружённом в клипот, коренится нечестивость. Вспом-
ним: йецер ара, подобно камню, разбивает сердце из
плоти, превращая его в осколки. О совпадении букв в сло-
вах 7ш= (плоть) и 72ш (осколок) уже говорилось. Посколь-
ку изьян в понимании обусловлен отрывом от истинного
света, то вторую часть предложения из книги Ийова есте-
ственнее было бы выразить иначе, а именно: «...десница
верхняя будет сокрыта». Однако такое написание затушё-
вывает причину сокрытия света. Сказав: «...десница верх-
няя будет разбита», текст приоткрывает причину прио-
становки шефы: действовал камень (йецер пара), который
разбил плоть на осколки.

Сюжет, однако, может быть иным. Если «ецер тов и
йецер ара входят один в другого и становятся одним», то
сердце превращается в сосуд, адекватно воспринимающий
концепцию «halle есть Элоким». В полной мере это про-
явится в конце времён. Иецер пара освободится от камен-
ных примесей, сердце обнаружит чувствительность к вну-
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треннему, в первую очередь - к собственному внутреннему
аспекту. Душа сердца заговорит в полный голос, и будет ус-
лышано то, что в своё время изрекли уста наШема.

Чувствительность к высокому ещё не гарантия наличия
связи с высоким. Добраться до верхней шефы помогает
даат, которому приходит на помощь гвура. Дело в том,
что очищение гвуры от клипот, делая человека чувстви-
тельным к высокому, приводит не только к смягчению ие-
цер hapa, но и влечёт за собою очищение даат, который,
как мы помним, включает в себя хесед и гвуру. Исправле-
ние гвуры, одной из его составляющих, возвышает даат.
Только возвышенный даат наделён силой, позволяющей
подключиться к верхнему миру. Даат улавливает шефу,
исходящую из верхней световой области, которая теперь
находит прямую дорогу к мягкому сердцу, - сердце умне-
ет. Оба момента - чувствительное, восприимчивое сердце
и возвышенный даат - нашли отражение в пророчестве:
«И дам Я им сердце одно [из плоти], и руах [даат] но-
вый Я вложу в вас». Соединение с верхним миром посред-
ством даат создаёт канал, связывающий сердце с идеями,
отражающими бытие Всевышнего. Шефа, нисходящая по
этому каналу, обеспечивает глубокое понимание ключевых
концепций о Творце, творении и человеке.
Бытие Всевышнего многогранно, и концепций, обь-

ясняющих его, не пять и не десять, а намного больше. У
каждой из них свой канал проникновения в сердце. Ком-
ментарий р. Элазара затрагивает лишь один из них: сердце
должно быть адекватным концепции «halle есть Эло-
ким». По какой-то причине именно эта идея превалиру-
ет над остальными. Отчасти речь об этом уже шла: для
отражения уникального слияния внутреннего с внешним
(«halle есть Элоким») сердце подходит больше, чем дру-
гие органы. (Разумеется, речь идёт о духовных органах и
о духовном сердце, а не о физических органах тела.) Про-
должим двигаться в этом направлении.
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При описании сотворения мира во всём его многообра-
зии Пятикнижие использует Имя Элоким. Именно это Имя
выбрано из всех Имён Всевышнего неслучайно. Элокии
включает в Себя все без исключения силы, встречающиеся
в творении. И теперь утверждение «halle есть Элокии»
приобретает дополнительный смысл: свет от аШема свя-
зан с каждой конкретной силой, представленной в Элоким.
Облекаясь в них, как в одежду, свет, проходя каналы, соеди-
няющие верхний и нижний миры, достигает творения. Тем
самым, любая концепция о бытии Всевышнего включена
в главную - «hal ем есть Элоким» - как частное в целое.
Становится понятным, почему утверждение «halle есть
Элоким» имеет приоритет над остальными.
Соединение в систему духовных элементов не является

их механическим обьединением, но представляет собою
переход в новое качество, которое передаётся каждому
элементу системы: каждая часть наделена дополнитель-
ной силой целого. Для сравнения представим запечатлён-
ные на холсте фрагменты портрета: глаза, нос, рот - каж-
дый фрагмент выписан мастерски, но тот факт, что любой
из них является частью целого, а именно лица, безуслов-
но, усиливает эффект воздействия каждого из фрагментов.
Уместна аналогия: концепция «hallle есть Элокии», как
лицо, а определенное утверждение о Всевышнем - фраг-
мент лица. Поскольку наличие общего добавляет силу
частному, то понимание концепции «аШем есть Элоким»
способствует успешному постижению любой без исклю-
чения идеи о Всевышнем.
Перерождение сердца из каменного в сердце из пло-
ти наступит, согласно пророкам, в конце времён при не-
посредственном вмешательстве Всевышнего: «И дам Я
им сердце одно...». В Пятикнижии формулировка иная:
«Знай же сегодня и возложи на сердце твоё...». Тора пред-
писывает мицву, которую надо выполнять безотлагатель-
но, прямо сегодня. Повеление Всевышнего - не благое
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пожелание, граничащее с утопией. Подразумевается, что
приказ свыше выполним.
Может сложиться впечатление, что требование Пя-
тикнижия противоречит позиции пророков. Естественно,
это не так. Чтобы понять, какую роль в данном контек-
сте играет слово «сегодня», воспользуемся известным
приёмом: мысленно устраним это слово из предложения
и посмотрим, как это отразится на содержании сказанно-
го. - «Знай же и возложи на сердце твоё, что паШем есть
Элоким». Ознакомившись с комментарием р. Элазара и уз-
нав, что для выполнения предписания от него требуется
ни много, ни мало как осуществить слияние йецер hapa с
мецер тов, человек сочтёт себя неготовым к выполнению
заповеди. Он вздохнёт с сожалением и отложит выполне-
ние мицвы до лучших времён, в конце концов, ведь не все
мицвот сейчас выполнимы. Жертвоприношения, напри-
мер, вынужденно откладываются до построения Третьего
Храма. Другой устраняющий беспокойство пример: запо-
ведь о сооружении ограды на крыше дома не имеет отно-
шения к человеку, лишённому средств на постройку дома.
Нет дома - нет ограды на крыше. В общем, есть чем себя
успокоить. Однако теперь, после того как Тора высказа-
лась вполне однозначно - «сегодня возложи на сердце»
- не остаётся ничего другого, как заняться преобразова-
нием сердца, изгоняя из него каменные примеси ситры
ахры. Насколько успешным окажется продвижение в этом
направлении - вопрос иной. Главное - не стоять на месте,
а упорно и каждодневно двигаться к намеченной цели.
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26. ХАВА И ЗМЕЙ
Два человека в одном существе.

Адам и Хава - внутреннее и внешнее.
Хава и Сатан

..Ибо из корня змеиного выйдет гадюка,
и порождением её будет летучая змея.

(Йешаяу 14:29)

А змей был хитрее всякого жидогного полевого. И ска-
Азал он жене...» (Берешит 3:1). Змей выделялся на фоне

всех созданий своим поразительным умением достигать
желаемого. Все его намерения сводились, и по сей день, по
существу, сводятся к одному: максимально распространить
влияние негативной силы, подчинить себе всё, что возмож-
но. Посягает он и на те области мироздания, которые ему
недоступны. Это свидетельство не только его непомерно-
го аппетита, но и недостатка разума, неумения разобраться
в истинной расстановке сил в творении. Коварство Змея не
ограничилось тем, насколько хитроумно он выстроил свой
разговор с Хавой. Его прозорливость проявилась и в том,
что для беседы он выбрал не Адама, а его жену. Почему
выбор Змея пал именно на женщину?

«И навёл halle Элоким крепкий сон на человека, и он
уснул, и взял Он одну из его сторон (37), и закрыл плоть
под нею. И выстроил hallle Элоким сторону, которую
взял у человека, женой...» (Берешит 2:21,22). Текст умал-
чивает, какая именно сторона Адама воплотилась в Хаву.
По крайней мере, так кажется на первый взгляд.
Мудрецы утверждают, что женщина существовала до

того, как человек был погружён в сон, правда, не как само-
стоятельное существо, а как одна из двух его сторон. Тал-
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муд (Эрувин 18а) приводит слова царя Давида, в которых
уточняется взаимное расположение этих частей: «Сзади и
спереди Ты мне форму придал...» (Tehu 139:5). Тал-
муд поясняет: Хава представляла сторону, расположенную
сзади, Адам же являл собою переднюю сторону. Посколь-
ку на той стадии сотворения мира их общее тело не было
материальным, его разделение на две независимые части
прошло безболезненно. Но и после разделения каждый из
них нёс в себе свойства той стороны, которую изначально
представлял. В чём особенность каждой из сторон - пока
загадка. Попытаемся, опираясь на написание слов и на их
гиматрии, хотя бы отчасти проникнуть за завесу тайного.
Царь Давид, имея в виду женщину, употребил слово

тип× (сзади). Попробуем определить его смысл, перейдя в
другое измерение. Слово піх (сзади) однокоренное со сло-
вом пх (другой), которое, как было выяснено, подходит к
описанию нижнего уровня, десятого по счёту в любом из
существующих миров. В свою очередь, этот нижний уро-
вень предшествует миру, расположенному ещё ниже. Тем
самым десятый уровень служит границей между двумя ми-
рами. Граница области, как известно, является её внешней
частью. Это перекликается с привычным смыслом слова
ч1Пх: внешняя часть сосуда. Начинают проявляться конту-
ры духовного облика Хавы: в созданном человеке ею пред-
ставлен его внешний аспект. Таков взгляд царя Давида.
Посмотрим, какую информацию можно извлечь из сло-

ва У7У (сторона), адресованного Хаве Пятикнижием. Гима-
трия слова Учу (сторона) равна 190 (90 +30+70) и совпадает
с гиматрией слова 7? (конец): 100+90=190. Конец есть гра-
ница области. Поскольку Хава представляла собою грани-
цу, очевидно, что на долю Адама в момент их сотворения
в одном теле приходилась внутренняя часть. Это же соот-
ношение сохранилось и после их разделения. Напоминает
сопоставление Авралама и Сары с душой и телом (Зонар
1:102a). В верхнем мире Аврааму отведена роль души
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(внутреннего аспекта человека), в то время как «верхняя
Сара» сравнивается с телом (внешним аспектом человека).
Внутреннее всегда связано с хеседом, а внешнее - с дином
(с гвурой). Персонажи Пятикнижия - Адам и Хава, Аврабам
и Сара - отражают расстановку верхних сил.
Слово 17 (сторона) написанием похоже на слово ∞73

(образ); отличаются они друг от друга только последними
буквами. Слово 17 (сторона) связано с женщиной. Посмо-
трим, с кем связано слово 07 (образ). «И сотворил Эло-
ким Адама в образе его, в образе Элоким сотворил Он его,
мужчиной и женщиной сотворил Он их» (Берешит 1:27).
В начале предложения слово о2 адресовано Адаму, а в
конце включает в себя оба аспекта, мужской и женский, из
чего можно заключить, что оу также присуще свойство
обобщения. Оказывается, в духовных образах уру являет-
ся составной частью 033. По буквам а (г) и у, которыми
разнятся слова а73 и уру, можно судить о специфике этого
включения.
He углубляясь в каббалистическое толкование этих букв,
ограничимся их упрощённой трактовкой. Гиматрия буквы
° равна 40. В слове 7 число 40 рассматривается как про-
изводная от числа 4, отвечающего корню верхней части че-
ловека - его голове. Хохма, бина и состоящий из двух ча-
стей даат (хесед и гвура), - вот те 4 компонента, на которые
указывает число 40 (Ари-заль, Эц хаши 25:7). (Заметим, что
в других словах букве ч подобный смысл не приписывает-
ся.) Гиматрия буквы У - 70. Число 70 - производная чис-
ла 7, которое тесно связано с творением (Ари-заль, При э4
хаим, шаар криат шма, п.7). В частности, на это указывают
7 дней творения, представляющие собою не что иное, как
7 сил, творивших мироздание. Если число 40 сопостави-
мо с корнем верхней части человека, его головы, то число
70 относится к корню оставшейся части, условно говоря, к
телу (Ари-заль, М'во шаарим 2:2:1). Согласно мекубалии,
в голове расположена нешама - верхняя часть души, кото-
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рая оттуда распространяется по всем остальным духовным
органам, а центр руаха и центр нефеш, двух нижних частей
души, обрели место в теле. Соотношение между нешаной
с одной стороны и руахом вместе с нефеш с другой такое
же, как между душой и оболочкой, внутренним и внешним.
Таким образом, буквы а (») и у выявляют различие между
a75 и y>, а заодно между мужской и женской природой.
Природа Адама связана с разумом, символом которого слу-
жит голова, в то время как Хава тяготела к материальному
началу, к физической стороне творения, которую символи-
зирует тело.
Становится понятным, почему Змей для достижения

своих целей отдал предпочтение Хаве. Негативной силе,
созданной в самой нижней части духовного пространства,
намного проще проникнуть во внешнее. Более того, Пя-
тикнижие указывает на потенциальный мост, изначально
существовавший между Хавой и Змеем. Правда, намёк на
него скрыт настолько, что обнаружить его крайне трудно.
Мидраш обращает внимание на то, что буква о (самэх)

впервые встречается в Торе в слове 70" (и закрыл):
«...и взял Он одну из его сторон, и закрыл (7120"1) плоть
под нею» (Берешит 2:21). Все остальные буквы уже на-
шли себе место в предшествующем тексте, и многие из
них были использованы многократно. Только одна буква,
буква • (самэх), терпеливо ждала своей очереди, и лишь
создание женщины обусловило её появление. Мидраш на
этом не останавливается. Оказывается, было ещё одно су-
щество, специальным образом связанное с буквой о: «...
поскольку была сотворена женщина, был сотворён Са-
тан» (Мидраш раба 17:6). Сопоставление женщины и
Сатана озадачивает. Разумеется, цель сопоставления не в
принижении женщины, а в некоторой параллели, которую
усматривают мудрецы. В чём она?
От внимания знающего иврит не ускользнет допущен-

ная Мидрашем «оплошность»: слово «Сатан» начинается
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с буквы w - 10ш, а не с о (самэх). И хотя слова 10 и 100
произносятся одинаково - Сатан, буквы о (самэх) в слове
«Сатан» нет. Можно было бы сослаться на то, что в ара-
мейском языке, который схож с ивритом, Сатан пишется
через о - 100, но такой выход из положения представляется
искусственным, так как Пятикнижие написано на иври-
те, а не на арамейском. Заметим, что слова на арамейском
языке в Пятикнижии всё же встречаются, хотя и крайне
редко. Не исключено, что Мидраш подразумевает именно
такой случай.
Есть основания полагать, что в данном случае ссылка
на арамейский оправдана. Прервём ненадолго основное
рассуждение и поговорим о взаимосвязи двух языков, ив-
рита и арамейского. Дело в том, что иврит и арамейский
- языки родственные. Это утверждение удивляет. Иврит
- язык Торы, на этом языке говорил первый человек. Ив-
рит настолько возвышается над остальными языками, что
предположение о родстве с каким бы то ни было языком
кажется маловероятным. Тем не менее, вопреки логике,
факт налицо: иврит и арамейский схожи, что известно
каждому, кто знаком с этими двумя языками. Исходя из
этого сходства, мудрецы определяют арамейский язык как
внешний по отношению к ивриту. Каков смысл данного
утверждения?
Язык, на котором написана Тора, непосредственно свя-

зан с двадцатью двумя световыми потоками верхних миров.
Корень иврита - в Небесах. В то же время у любой обла-
сти верхнего мира есть два аспекта: внутренний и внешний.
Внешний аспект «верхнего иврита» является верхним кор-
нем арамейского языка. Как следствие, на земле обнаружи-
вается родство между арамейским и ивритом.
Подтверждением данной мудрецами оценке служат

числа. Арамейский язык принято называть словом элл.
Гиматрия этого слова равна 649: 400+ 200+3+6+40. Число
649 является также гиматрией слова питти, означающего
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глубокий сон: 400+200+4+40+5=649. Во время сна высо-
кая (внутренняя) часть души поднимается наверх, а в теле
остаётся её внешняя часть (Зонар, 1:83а). Совпадение ги-
матрий слов 017л (арамейский язык) и потол (глубокий
сон) делает правомерным сравнение арамейского языка с
душой погружённого в сон человека, внешней по отноше-
нию к его высокой душе.
Сатан, обязанный своим происхождением внешней
части творения, сродни арамейскому. Более того, Сатан
- не рядовой представитель внешнего, а фигура весьма
влиятельная. Желая подчеркнуть это обстоятельство, Пя-
тикнижие предпочло использовать именно арамейский в
написании его имени.
Приведённым рассуждением можно было бы удовлет-

вориться, если бы не явная неувязка: Мидраш, говоря о
связи буквы • (самэх) и Сатана, использует не арамей-
ский вариант написания имени Сатан - 100, а его написа-
ние на иврите - 10, тем самым оставляя букву о (самэх) в
стороне. Такое написание подрывает саму идею, на кото-
рой настаивает Мидраш: Сатан связан именно с о (самэх),
а отнюдь не с w (син).
Раскрывая скрытый смысл этих букв, Рамхаль (Кинот

hallen Цвакот) сравнивает букву w (шин) с буквой w (син),
различие между которыми состоит лишь в местонахожде-
нии расположенной над буквой точки: точка над буквой и
(шин) расположена справа, а над буквой w (син) точка стоит
слева. В свитке Торы каждая из этих букв представлена тре-
мя буквами " (вав), сходящимися внизу в одной точке. Три
буквы я (вав) символизируют три главных канала распро-
странения шефы: правый - Хесед, левый - Дин и средний -
Рахамим. Управляя творением, Всевышний одновременно
использует все три канала. Однако бывают времена, когда
превалирует правый канал (Хесед). Такой форме правления
отвечает буква w (шин), когда точка над тремя каналами на-
ходится справа, на стороне Хеседа. В другие времена дов-
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леет Дин, и точка, как ей и положено, смещается влево - го
(шин) переходит в w (син).
Усиление Дина сопровождается сужением светового

потока. Рамхаль пишет, что если этот процесс продолжит-
ся, то на определённом этапе буква w (син) исчезнет и её
место займёт буква о (самэх). Форма этой буквы - замкну-
тая линия, в ней нет отверстия для выхода света наружу.
Суть перехода от w (син) к • (самэх) нашла отражение

в языке. Так, слова 73W (разум) и 720 (глупость) отличают-
ся лишь первыми буквами: первое начинается с w (син), а
второе - с о (самэх). Глубина понимания определяется ше-
фой, поступающей сверху. Сужение светового потока - пе-
реход от w (син) к о (самэх) - сказывается на способности
разума к постижению: разум (73) теряет силу и транс-
формируется в глупость (70).
Может сложиться впечатление, что • (самэх) символи-

зирует лишь крайне узкий световой поток, нижнюю часть
творения. Так ли это? Мидраш связывает о (самэх) не толь-
ко с возникновением Сатана, но и с созданием женщи-
ны. Внешняя часть человека 07 (сторона) реализовалась
в Хаву. Корнем внешнего аспекта мироздания является
Имя "х (Элоким). Если с пятью буквами, составляю-
щими это Имя, осуществить всевозможные перестановки
и подсчитать их число, то получится 120. Теперь запишем
букву • (самэх) согласно её названию - 10 и посчитаем
гиматрию: 60+40+20=120. Совпадение чисел указывает
на связь между Именем Элоким и буквой о (самэх). И по-
скольку Имя Элоким охватывает всё мироздание, то при-
ходим к заключению: буква о (самэх) связана не только с
нижней ступенью творения, той, где Сатан, но эта буква
может найти себе место и в середине «лестницы», и даже
на самом верху (Ари-заль, М'во шаарим 4:2:11,12).
Становится понятным, почему Мидраш, связывая воз-

никновение 100 (Сатана) с буквой о (самэх), тем не менее,
прибегает к написанию 10W (Сатан) через w. Намёк про-
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зрачен: сама концепция Сатан связана с левой стороной,
с сужением светового потока, когда w (син) трансформи-
руется в • (самэх).
Вернёмся к Мидрашу, объясняющему появление буквы

• (самэх) в тексте Пятикнижия: « ..поскольку была сотво-
рена женщина, был сотворён Сатан». Уже говорилось о
том, что буква • (самэх) отражает сужение светового по-
тока внешней стороны творения. Касается это абсолютно
всех созданий, ибо всё созданное обнаруживает в себе как
внутренний, так и внешний аспекты, но Мидраш умыш-
ленно фокусирует наше внимание лишь на двух объектах:
на женщине и на Сатане. Мысль Мидраша ясна: человек
- собирательный образ всего созданного, женщина - со-
бирательный образ внешнего аспекта всего созданного.
Змей, он же Сатан, - квинтэссенция негативных сил ми-
роздания, самое нижнее проявление внешнего аспекта ми-
роздания. Указывая на скрытую связь между Сатаном и
приходом в творение женщины, Мидраш обращает наше
внимание на наличие своего рода моста, связующего их.
В самом начале, до грехопадения, этот мост существовал

лишь в потенциале. Хитроумному Змею удалось обратить
потенциал в действующую силу, которой он не преминул
воспользоваться. Змей «прошёл по мосту», приблизился к
Хаве и приступил к осуществлению своего замысла. Беседа
началась: «И сказал он жене...» (Берешит 3:1).
Каким образом Змею удалось воспользоваться мостом?

Этот вопрос будет рассмотрен в следующей главе.
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27. ПУТЕШЕСТВИЕ ЗА ГРАНЬ
ДОЗВОЛЕННОГО

Первый грех в трактовке Ари-заля. Зонар
о путешествии Адама и Хавы. Возникновение
йецер hapa. Внутреннее единение Адама и Хавы

Поэтому все повеления Твои - все справедливыми
признаю, всякий путь ложный ненавижу я.

(Tehu 119:128)

Олисьвая шель событий, сопутствующих первому
грехопадению, Ари-заль (Ликутим, Берешит, п.3)

за точку отсчёта выбирает дин в самой нижней точке его
проявления. Эта точка характеризуется предельным су-
жением светового потока и максимально жёстким дином.
Всевышний пожелал, чтобы даже такой световой поток
реализовался в творении. С этой целью Он сотворил суще-
ство под стать шефе предельно жёсткого дина. Оно было
названо шпа (Змей). Яд Змея - не что иное, как абсорбиро-
ванная им шефа.
Ари-заль не вдаётся в детали того, как именно Змею

удалось отравить Хаву, он лишь констатирует факт. Про-
никновение яда возымело действие: Хава ощутила острую
потребность отведать запретный плод. Она не смогла со-
владать с собою, и непоправимое свершилось. Послед-
ствия содеянного Хава почувствовала сразу: она осознала
себя попавшей в путы йецер пара. Женщина не пожелала
остаться одинокой в новом статусе, но для сохранения со-
за с мужем ей пришлось пойти на новое преступление
- отравить также и его. «Сначала Адам отведал плод, не
осознавая, что ест недозволенное, но когда понял, то не
остановился и продолжал есть с полным осознанием про-
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исходящего» (Ари-заль, Ликутим, Берешит, п.3). Как смог
Ари-заль усмотреть все эти нюансы сюжета в тексте Пя-
тикнижия - загадка, которую нам предстоит разрешить.
Зонар приоткрывает завесу над тем, с чего всё нача-

лось: «Адам и Хава спустились узнать про всё, что вни-
зу..». Всё, что встречалось им по мере спуска, казалось
привлекательным, склоняло к себе их сердца, подчиняло
волю, влияло на их качества. Когда они достигли нижней
области, где был Змей, то столкнулись с вожделениями
мира. «В этом месте изменили своему пути. Тогда под-
нялся Змей, последовал за Адамом и Хавой, прилепился
к ним. Змей стал причиной их смерти и смерти их потом-
ков» (3hap 1:52a).
Приведённый отрывок выглядит неожиданным, зага-

дочным, по существу, непонятным. Первое, что вызывает
недоумение, - это спуск Адама и Хавы. В чём его цель?
В Пятикнижии нет ни единого намека на их путешествие
за пределы Эденского сада. С другой стороны, очевидно,
что Всевышний, помимо сада, сотворил и другие миры,
как верхние, так и нижние. При желании Адаму и Хаве
не составило бы труда посетить другие уголки мирозда-
ния, ведь физических барьеров, препятствующих путеше-
ствию из одного мира в другой, на тот момент не суще-
ствовало, поскольку материальный мир ещё не возник. Без
ограничений, присущих материи, путешествие в другой
мир осуществить достаточно просто. Известно, например,
что ночью часть души покидает тело и может свободно
перемещаться из одного духовного пространства в другое
(3ohap 1:83a).
У каждого из миров своя специфика, каждый функцио-

нирует по законам, присущим именно этому миру. Разли-
чие между мирами, как и разнообразие внутри каждого из
них, обусловлено качеством дин. Это нами уже обсужда-
лось. Добравшись до конечного пункта путешествия, где
дин особенно жёсткий, Адам и Хава встретили Змея. Тогда

183



им открылись вожделения мира, с которыми мы хорошо
знакомы, разве что перед ними вожделения предстали сво-
бодными от своей материальной оболочки.
Душам, покинувшим землю и поселившимся в Эден-

ском саду, все эти «прелести» уже ни к чему, ностальгией
по дням, проведённым в теле, они не страдают. Однако для
Адама и Хавы путешествие было в новинку. По мере отда-
ления от сада атмосфера высокой духовности теряла свою
значимость; под влиянием встречавшихся на пути миров
трансформировался их внутренний мир. То, что открыва-
лось их взгляду, не сводилось к внешнему впечатлению,
подобному впечатлению туриста от созерцания невидан-
ных им доселе мест, но завоевывало сердце, подчиняло
волю. Кончилось это тем, что жёсткий дин проник в них,
став частью их природы. В Зонар об этом сказано: «В этом
месте изменили своему пути»; у Ари-заля о том же сказа-
но иначе: «яд Змея проник в Хаву».
Двум людям, находящимся на разных континентах, друг

до друга не докричаться. Необходим канал связи, скажем,
телефон. Пятикнижие приводит диалог между Хавой и
Змеем, но возможно ли подобное? Ведь они находились в
разных духовных измерениях, расстояние между которыми
неизмеримо больше, нежели расстояние между континен-
тами. Рассказ Зонар о путешествии Адама и Хавы, понача-
лу показавшийся неожиданным, на который трудно усмот-
реть даже намёк в тексте Пятикнижия, возник как ответ на
проблему о возможности коммуникации между человеком
и Змеем. Разговор Хавы со меем не мог состояться, если
бы Адам и Хава не преодолели дистанцию, ту духовную
пропасть, которая отделяла их от 3мея. Более того, и по воз-
вращении в сад Хава и Змей продолжали находиться в кон-
такте. Между ними наладился канал связи - жёсткий дин
теперь присутствовал в каждом из них. Не в этом ли смысл
высказывания: «Змей последовал за Адамом и Хавой, при-
лепился к ним»?
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Может возникнуть вопрос: почему Змей не восполь-
зовался возможностью перемещения из одного духовно-
го пространства в другое? Чем обьяснить его терпеливое
ожидание, пока Адам и Хава сами спустятся к нему? В
соответствии с его природой, он должен был сам первым
подобраться к ним и предложить Хаве свой «товар».
На самом деле именно это и случилось. Зонар пове-

ствует о путешествии Змея по различным частям мирозда-
ния в надежде найти место, к которому он мог бы при-
лепиться и получить там дополнительную шефу, помимо
той, что ему причиталась. Не оставил он без внимания и
Адама с Хавой, но, покрутившись вокруг них, ушёл ни с
чем. Кончилось же тем, что Всевышний отправил его на
изначально предназначенное ему место - в нижнюю часть
творения. Неудача первой попытки Змея обьяснима: свет,
исходивший вначале от Адама и Хавы, служил им надёж-
ной защитой, и на тот момент Змей не смог обнаружить
лазейку, которая бы позволила ему проникнуть в их духов-
ное пространство.
Позволив негативной силе проникнуть в себя, Хава по-
знала влечение к плоду с примесью негатива. На духов-
ном уровне это как раз и означает приближение к Древу
познания добра и зла; физическое же приближение к нему
ничего не меняет и поэтому интереса не представляет.

«И увидела жена, что хорошо дерево для еды и что оно
вожделенно для глаз, и желанно дерево для разумения...»
(Берешит 3:6). Создаётся впечатление, будто Хава заме-
тила дерево только сейчас, но это не так. Она была преду-
преждена о нём заблаговременно: «Но от Древа познания
добра и зла, не ешь от него...» (Берешит 2:17). Чем тогда
объяснить «неточность» текста, который начинается со
слов «и увидела»? Догадаться нетрудно: Тора обращает
наше внимание на изменившееся зрение Хавы: под вли-
янием негативной силы (змеиного яда) дерево, виденное
ранее, она увидела по-новому, как бы взглянув на него све-
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жим взглядом. И оно предстало перед нею в новом каче-
стве. Теперь оно «хорошо для еды, вожделенно для глаз,
желанно для разумения».
•Однако вкус плода обманул ожидания, привнес в тело

Хавы горечь. Теперь яд Змея соединился с клипот, а у них
вкус горький. По мнению Ари-заля, именно в тот момент
и возник в творении йецер ара, представляющий собою
соединение клипот с ядом Змея. У Рамхаля, как мы пом-
ним, точка зрения иная. Он писал, что йецер пара суще-
ствовал у Адама ещё до греха. Логика Рамаля ясна: йецер
пара - это тяга ко злу, и если бы у Адама её не было, то не
было бы и почвы для греха.

Скорее всего, оба мекубалим не расходятся во взгля-
дах на суть вопроса, различие лишь в используемой ими
терминологии. И Ари-заль, и Рамхаль сходятся в том,
что стремление к клипот владело Хавой и до греха. Это
стремление Ари-заль называет силой жёсткого дина, а
Рамхаль обозначает это стремление как йецер ара. Нет
между ними и расхождения по поводу того, откуда при-
шло к Хаве это стремление: место ему в самой нижней
части творения.
Комментарий Зонар проливает свет на беспокоящий

многих вопрос, каким образом столь высокие души подда-
лись на ухищрения Змея. Как мы узнали, тому способство-
вало их перемещение в нижний из миров. В то же время, в
обьяснении Зонар остаётся неясный момент: предложен-
ная Зонар версия событий не согласуется с текстом Пя-
тикнижия, где ясно сказано, что Змей разговаривал только
с Хавой. Зонар же не делает различия между супругами:
они оба отправились в закончившееся для них не лучшим
образом путешествие к Змею, и «Змей последовал за Ада-
мом и Хавой, прилепился к ним».
Другой вопрос касается комментария Ари-заля, в кото-

ром утверждается, что вначале Адам вкусил плод неосоз-
нанно, а затем, уже осознавая происходящее, продолжил
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еду. Текст Пятикнижия не даёт никаких оснований для по-
добного заключения.
На первый взгляд, кажется, что нет связи между исто-

рией, изложенной в Зонар, и комментарием Ари-заля. Тем
не менее, связь между ними существует. Сравним предло-
жение «...и взяла она от его плодов, и ела, и дала также
мужу своему при ней, и он ел» (Берешит 3:6) с другим:
«И сказал человек: Жена, которую Ты дал [быть] со мною,
она дала мне от дерева, и я ел» (Берешит 3:12). Слова «при
ней», «со мною» можно было бы опустить без ущерба для
содержания. Если так, то каково в таком случае их назна-
чение? - Чтобы подчеркнуть, что в момент совершения
греха Адам находился при Хаве («при ней»), а Хава была
с Адамом («со мною»). Очевидно, что сообщая нам, что
Адам был подле Хавы, Пятикнижие имеет в виду нечто
более значимое, нежели указание на то, что они находи-
лись неподалёку друг от друга.
Слова па» (при ней) и "ту (со мною) имеют общую

часть - »у, что переводится как предлог «с», а при иной
огласовке чУ приобретает самостоятельное значение - на-
род. Предлог «с», присоединяя один обьект к другому, обь-
единяет их в группу. Например: я пошёл с ним в синагогу.
Образовалась группа, пусть немногочисленная, состоящая
всего лишь из двух человек, но возникло новое качество:
появилась общность людей, обьединённых одной задачей
- оказаться в синагоге. То же самое относится к народу,
общности людей, основанной на общем корне души, унас-
ледованном от предков.
Повествуя о грехе, Пятикнижие использует сочетания:

«при ней», «о мною», которые подчёркивают внутрен-
нюю близость Адама и Хавы. Поэтому эти слова не столь-
ко предлог «с», характеризующий внешнее, механическое
объединение, сколько свидетельство их внутреннего еди-
нения, которое сродни природе народа. Слова п (при
ней) и "чу (со мною) нельзя изьять из текста. Используя
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их, Пятикнижие в скрытой форме указывает на причину,
вынудившую мужа принять плод из рук жены. Змею не
было нужды приближаться к Адаму. Он сделал ставку на
Хаву. На внутренний мир женщины путешествие супругов
повлияло в большей степени, чем на Адама, в этом сказа-
лось её природное тяготение к дину. Точно оценив ситуа-
цию, Змей приблизился к Хаве. По невидимому мосту, их
теперь соединявшему, его яд проник в Хаву, а дальше, из-
за существовавшего между супругами внутреннего едине-
ния, отрава перекинулась на Адама.
Познакомимся с другим комментарием, обнаружива-

ющим наличие общего канала между Адамом и Хавой.
Золар (1:35а), как и Мидраш, обращает внимание на то,
что буква о (самэх) впервые появляется в тексте Пятик-
нижия, когда описывается появление женщины: «...и взял
Он одну из его сторон, и закрыл (720°1) плоть под нею» (Бе-
решит 2:21). Мидраш усматривает в этом намёк на свое-
го рода невидимый мост, связавший женщину и Сатана.
Толкование Зонар иное: если записать букву о (самэх) со-
гласно её названию, то образуется слово 7°о (опора), одно-
коренное со словом 7120 (близлежащий). Действительно,
изначально Хава была стороной Адама, куда уж ближе!
После обретения собственного тела она осталась суще-
ством, «близлежащим» к мужу. Внутренний канал связи,
встроенный в природу каждого из них, - суть их единения,
и его наличием обьясняется многое из того, чем сопрово-
ждалась их жизнь.
По мнению Золар, наличие у супругов общего канала

не могло служить гарантией успеха осуществления ковар-
ного замысла. Адаму, согласно Зонар, тоже потребовалось
спуститься во владения Змея. Для реализации передачи от
одного к другому недостаточно лишь желания поделить-
ся, необходимо, чтобы другая сторона смогла принять дар.
Так, лекция по математике, рассчитанная на первокурсни-
ка, пройдёт мимо первоклассника. По всей вероятности,

188



несмотря на наличие общего канала, Адам, пребывая в
Эденском саду, пренебрёг бы «некачественным продук-
том», не поддался бы на уговоры Хавы. Лишь после того,
как в результате спуска трансформировался его внутренний
мир, Адам стал уязвим для проникновения в него негатив-
ной силы. По-видимому, по этой причине Зонар настаивает
на версии об их совместном путешествии.
Вернёмся к вопросу, связанному с утверждением

Ари-заля, будто первую порцию запретного плода Адам
вкусил, не отдавая в том отчёта. Нам кажется, что в Пя-
тикнижии нет ни малейшего намёка на подобный ход со-
бытий. Однако великий мекубал приводит подтверждение
своему взгляду на случившееся в Эденском саду. «….И
дала также мужу своему при ней...» означает, что дала с
полным пониманием происходящего.
Последуем за мыслью Ари-заля и проанализируем

приведенную им цитату в целом. «...И взяла она от его
плодов, и ела, и дала также мужу своему при ней, и он
ел». Обратим внимание: взяла и ела, дала, и ел. Просту-
пок Хавы разделён на две ступени. На первой из них Хава
лишь взяла плод, то есть приблизила его к себе, не более
того. Если выйти за рамки внешнего взгляда на проис-
ходившее, то это означает, что Хава приняла решение,
соединила свой разум (даат) с плодом, то есть «мыслен-
но съела» его. Затем последовало завершение - она ела
плод. Теперь плод соединился с Хавой не только на уров-
не разума - он вошёл в её плоть.
•Произошедшее с Адамом тоже состоит из двух этапов:
дала и ел. На первом этапе отравленный плод прошёл по
соединявшему супругов внутреннему каналу, наличие ко-
торого лежит в основе обоих комментариев, и Зонар, и
Ари-заля. Заметим, слово «дала» означает, что инициати-
ва исходила исключительно от Хавы, со стороны Адама
не было предпринято активного, волевого действия, что
сформулировано Ари-залем следующим образом: первую
порцию плода Адам съел неосознанно. На втором этапе
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ситуация иная. Сказано: «...и он ел». Теперь уже Адам по-
глощал недозволенное не потому, что это дала ему жена,
- он ел по собственной воле, чтобы удовлетворить возник-
шее после первой порции неуёмное желание.

Создаётся впечатление, что вина Адама не столь вели-
ка. Когда отрава уже внутри и йецер ара, говоря в полный
голос, тянется к запретному, противостоять этому край-
не трудно. Однако не будем забывать, что путешествие в
«змеиный край» Адам предпринял по собственной воле.
Влияние ужесточающегося дина на его внутренний мир
происходило постепенно, по мере отдаления от Эденского
сада. А ведь было это ещ до встречи со Змеем. Разве не он
сам ответственен за произошедшее? Вина Адама ничуть не
меньше, чем вина его жены, а если вдуматься, то возмож-
но и больше, так как природа женщины в большей степе-
ни предрасположена к проникновению жёсткого дина, чем
природа мужчины. Неслучайно буква о (самэх) указывала
на мост между Сатаном и Хавой.

B биографии Адама было событие, последствия кото-
рого могли бы помочь ему устоять под натиском негатив-
ных сил. Сказано в Пятикнижии: «...и взял Он одну из его
сторон, и закрыл плоть под нею» (Берешит 2:21). Нетруд-
но догадаться, что речь идёт не о хирургической опера-
ции. Что означают слова «и закрыл плоть под нею»? Для
разьяснения Зоар (3:1426) приводит слова пророка: «И
удалю из плоти вашей сердце каменное, и дам вам серд-
це из плоти» (Йехезкель 36:26). Пророк говорит о плоти,
свободной от примесей клипот. В этом и заключён смысл
сопоставления плоти в словах пророка с плотью Адама
после «операции». Фраза: «и закрыл плоть под нею» го-
ворит об изоляции плоти от клипот, тем самым Адам по-
лучил защиту от их проникновения. Справедливости ради
следует сказать, что Хаве тоже досталась доля «защищн-
ной плоти», но в соответствии с её, Хавы, женской приро-
дой (Ари-заль, Шаар псуким, Шмот).

190



Продолжая ту же линию, Зонар (1:28а) сопоставляет
предложение «...и закрыл (720") плоть под нею» с дру-
гим местом в Пятикнижии, где говорится о ковчеге после
того, как Ноах зашёл в него: «...и закрыл (720°) Элоким за
ним» (Берешит, 7:16). Ковчег защищал Ноаха от разруша-
ющей стихии. В духовных образах воды потопа олицетво-
ряли ситру ахру, которой Всевышний предоставил право
уничтожать всё, что попадается на пути. В то же время
на её власть было наложено ограничение: к Ноаху нега-
тивная сила прикоснуться не могла. В этом смысл слов
«и закрыл... за ним». Нечто подобное было сделано Все-
вышним в отношении Адама и Хавы: «и закрыл плоть».
Как показали события, в этом случае защита оказалась не
столь безусловной: предоставленный людям выбор про-
бил в ней брешь.
Перед нами два типа невидимой защиты: один встроен
в духовную природу человека (плоть Адама), другой обе-
регает окружающее человека духовное пространство (ков-
чег Ноаха). В какие бы времена человек ни жил, ситра
ахра представляет для него угрозу. Как уберечься? Пятик-
нижие указывает на два направления: освобождение свое-
го естества от каменных примесей и очищение духовного
пространства, в котором пребываешь. Сказанное в Пятик-
нижии о плоти первого человека и о ковчеге не потеряло
актуальности и по сей день.

Что побудило Адама и Хаву отправиться в то роковое
путешествие? В конце концов, было множество других
миров, ознакомление с которыми не представляло опасно-
сти. Разобраться в этом нам поможет описание двух пу-
тешествий, предпринятых двумя другими персонажами
Пятикнижия. Два праведника - Авралам и Ноах - тоже
побывали в самом низком из миров.
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28. ПУТЕШЕСТВИЕ НОАХА
Исправление греха Адама. Искривления
внутреннего мира. Опьянение Ноаха.

Посадка виноградника

В тот день винограднику винному, отзовитесь ему.
Я, halllem, его стерегу, каждый миг его напояю.

Чтобы он его не взыскал, ночью и днём стерегу его.

И начал Ноах, человек земли, и насадил виноградих: и
. выпил он от вина, и опьянел, и раскрылся он посреди

своего шатра» (Берешит 9:20,21). Пятикнижие повествует
о начинании Ноаха: после потопа он решил испробовать
свои силы на поприще земледелия. Понятно, что земля,
пострадавшая от потопа, нуждалась в обработке. Однако
настораживает слово, стоящее в предложении на первом
месте, - ЭП» (и начал). Дело в том, что у этого глагола есть
и другое значение - осквернять, хулить. Иногда Пятикни-
жие использует это слово, имея в виду одновременно оба
его смысла. Например, сказано: «И у Шета также родился
сын, тогда начали нарекать именем hallea» (Берешит
4:26). Раши приводит Мидраш: «...начали называть людей
и идолов именами Всевышнего, делая их обьектом идоло-
поклонства и называя их божествами». Вот другой пример:
«И было, когда начал множиться человек на земле и доче-
ри родились у них, и видели сыны властных дочерей чело-
веческих, что хороши они, и брали они себе жён, из всего,
что выбирали» (Берешит 6:1,2). Мидраш разьясняет, что
именно началось: начался разврат, причем мудрецы при-
равнивают его к бунту (Мидраш раба 26:4). Слово «бунт»
можно отнести и к идолопоклонству. В обоих случаях на-
лицо отказ от изначально существовавшего порядка.
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Имеет ли начинание Ноаха отношение к бунту? Во вся-
ком случае, к хорошему результату оно не привело: «...И
опьянел, и раскрылся он посреди своего шатра». Дальней-
шее развитие событий лишь усугубило ситуацию и, в ко-
нечном счете, привело к проклятию одного из потомков.
Ясно, что не любое предосудительное действие расцени-
вается как осквернение, как бунт. Тем не менее, Мидраш
именно так оценивает поступок Ноаха: «Навёл на себя
хулу. Потому что вначале ему надлежало заняться другими
насаждениями» (Берешит раба 36:2). Создаётся впечат-
ление, что большой праведник, нашедший благоволение
в глазах Всевышнего, избранный Им для спасения чело-
веческого рода, насадил виноградник из-за того, что имел
склонность к вину, и что она взяла над ним верх. Такую
оценку Ноаха принять трудно. Скорее всего, Мидра име-
ет в виду что-то иное. Да и вряд ли стоит воспринимать
текст Пятикнижия буквально, будто праведник напился,
свалился с ног, предварительно успев скинуть с себя оде-
жду. Что стоит за всем этим?

«Сказал р. Шимон: В этом предложении скрыто тай-
ное знание. Когда Ноах захотел исследовать тот грех, ко-
торый исследовал первый человек, - не для того, чтобы
прилепиться к нему, но чтобы узнать и исправить творе-
ние, - выжал виноградины, чтобы исследовать этот вино-
градник. Когда достиг этого места, опьянел и открылся, и
не было у него силы устоять, и поэтому он открылся...»
(Зонар 1:736). Итак, Ноах задался целью исправить грех
Адама. Согласовывалось ли это благое начинание с пла-
ном Всевышнего?
Рамхаль (Адир бамаром) объясняет принципиальнук
разницу между служением Адама и служением его по-
томков: «Адаму, когда он был сотворён, надлежало лишь
поднять миры на верхний уровень, и это явилось бы завер-
шением исправления, которое было начато Всевышним. И
тогда был бы исправлен йецер ара... как это произойдёт
в будущем, в конце исправления».
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Чтобы совершить преобразования в духовном про-
странстве, необходимы подходящие для этого средства.
Рамхаль указывает, чем на тот момент располагал Адам:
«Адаму не было заповедано исполнение шестисот тринад-
цати мицвот, ибо они отвечают служению на более низкой
духовной ступени. Путь Адама был другим: ему надлежа-
ло постигать высокую кдушу (святость), приходящую к
нему... и достаточно было не препятствовать ей». Однако,
чтобы прийти к исправлению более низкой, чем у Адама,
ступени, необходимо придерживаться иного пути: «... тре-
буется большой труд, многочисленные действия, диктуе-
мые шестьюстами тринадцатью мицвот».
После разрушения, вызванного грехом Адама, Все-

вышний внёс изменение в способ, коим осуществляется
исправление. Представленная Рамхалем картина такова:
хотя Адам и согрешил, «тем не менее, Всевышний хотел
исправить последствия греха посредством многих пе-
рерождений, так что души, вначале входившие в Адама,
проходили перерождения в течение десяти поколений».
Цепь перерождений включает в себя два повторяющихся
звена: жизнь и смерть, снова жизнь и опять смерть, и так
далее. Скрытый смысл прохождения через смерть - очи-
щение от внедрённой 3меем нечистоты. Что касается жиз-
ни, то по-прежнему «не была заповедана людям Тора, ибо
всё исправление подобало им произвести только лишь за
счёт света кдуши, но при условии, что не возводились бы
препятствия на её пути. Поэтому им была дана долгая про-
должительность жизни. За многие годы дарованного им
долголетия они могли постигать многочисленные ступени
кдуши и великую мудрость, пока не пришли бы благодаря
этому к исправлению».
Далее Рамхаль сообщает, чем закончился этот виток

истории: «Конец всему - в дни Ноаха, которому буквально
[предназначалась роль] Машиха. Благодаря ему [люди]
могли успокоиться от перерождений, и мир мог быть ис-
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правлен [силой] великой кдуши. Особенно в шестисотый
год [жизни Ноаха], как сказано в Зонар: «...в шестисотом
году открылись ворота мудрости, потому что в это время
был открыт великий свет, способный исправить миро-
здание». И это был свет, подобный сокрытому [свету для
праведников грядущего в конце времён]. Этот свет был [в
какой-то мере] открыт людям поколения Ноаха [в течение]
семи дней. И если бы ему не препятствовали, всё было бы
исправлено. Но поскольку [люди] не захотели, ибо укре-
пились в нечистоте, то, напротив, этот великий свет при-
нёс разрушение, ...и это всемирный потоп».
После потопа была открыта новая страница истории.

Всевышний внёс принципиальные изменения в способ
управления миром: потоки шефы, исходящие от духовных
светил, значительно сузились. Страница была новой, но не
она послужила началом, не с неё начиналась книга. Воды
потопа лишь отчасти смогли смыть то разрушение, которое
внёс в духовные миры грех Адама. Ноах это прекрасно по-
нимал и задался целью исправить содеянное Адамом.
В течение первых десяти поколений от сотворения мира

люди не сидели сложа руки. Повреждение творения раз-
расталось, принимая разнообразные формы. В ТаНаХе об
этом сказано так: «Сделал Элоким человека прямым, а они
(люди) пустились во многие ухищрения» (Копелет 7:29).
Слово отки (человек) здесь написано с определённым ар-
тиклем - буквой я, следовательно, речь идёт о каком-то
конкретном человеке. Слова «Сделал Элоким человека»
не оставляют места сомнению: имеется в виду Адам. Вто-
рая часть предложения свидетельствует о его потомках
как о людях, изменивших предначертаниям Всевышнего,
пустившихся «во многие ухищрения».
Сначала Адам был прямым. Характеристика лестная,

но в чём её смысл? Мекубалим говорят о двух способах
распространения света в верхних мирах. Один из них они
описывают словосочетанием прямой свет и относят его к
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световым потокам, направленным сверху вниз. Получен-
ный таким образом тип света связан с качеством хесед. О
служении Адама Рамхаль писал: «..ему надлежало по-
стигать высокую кушу, приходящую к нему». По замыс-
лу Всевышнего, Адам должен был представлять собою со-
суд, впитывающий свет, идущий сверху вниз, то есть пря-
мой свет. Душа абсорбирует свет, поэтому прямой свет её
выпрямляет. С учётом того, что душа это и есть человек,
можно считать, что человек, впустивший в себя прямой
свет, становится прямым. Это имеет в виду Копелет, го-
воря: «Сделал Элоким человека прямым».
Увы, Адам не справился с возложенной на него мисси-

ей. Уступив Змею, он воздвиг препятствие на пути прямо-
го света. А поскольку душа перестала получать прямое
питание, то и прямому существованию Адама пришёл ко-
нец. Изначально в Адаме гармонично сочетались два на-
чала: Небо и Земля. Его падение покончило с гармонией,
образовался крен в сторону земного. А там царит множе-
ственность. В свою очередь, множественность - признак
качества дин. Мекубалим отмечают, что дин - суть второго
способа распространения света, который, в отличие от хе-
седа, уже не называют прямым.
Потомки Адама, чем дальше в поколениях, тем боль-

ше искажали предписанное, все дальше уходя от прямого
света. Их внутренний мир стал путанным, искривлён-
ным, окончательно утратил прямоту, как сказано: «...а
они устремились во многие ухищрения» (Колет 7:29).
«Многие ухищрения» требуют многих исправлений, так
как каждое искажение и каждое разрушение должно быть
устранено.

•Пятикнижие назвало Ноаха после потопа «человеком
земли». Можно истолковать это как характеристику чело-
века приземлённого, склонного к материальному, но воз-
можна и иная интерпретация: Ноах стал земледельцем, так
как возложил на себя бремя ответственности по исправ-
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лению материальной стороны творения, изрядно постра-
давшей до потопа. Слова Пятикнижия «И видел Элоким
землю: и вот растлилась она, ибо растлила всякая плоть
свой путь на земле» (Берешит 6:12) не сводятся лишь к
свидетельству происходящего в физическом мире, но яв-
ляются характеристикой духовного состояния земли в тот
период истории человечества. Второе толкование термина
«человек земли» находит поддержку в Зонар, где сказано
о намерении Ноаха исправить грех Адама.
Из всех возможных видов посадок Ноах остановил свой

выбор на винограднике. Что побудило его к этому? Чтобы
ответить на этот вопрос, необходимо знать, что представ-
ляет собою виноградник в верхнем мире. Рамхаль (Адир
бамаром) соотносит виноградник со Шхиной, нижним
уровнем бытия Всевышнего. Этот уровень имеет множе-
ство названий, но одно из главных, если не самое главное,
- «земля». Таким образом, в планы Ноаха входило заняться
обработкой верхней земли. С этой целью он насадил «вино-
градник». В свете сказанного, слова Пятикнижия - «Ноах,
человек земли….» - приобретают новое звучание.
Ари-заль (Рах накадош) акцентирует внимание на гима-

трии слова оло (виноградник): 20+200+40=260. Это число
он связывает с десятикратно повторенной гиматрией Име-
ни hallem, равной 26. Десятикратное повторение указы-
вает на полноту, ибо каждый из миров включает в себя де-
сять уровней. Оказывается, посадив «виноградник», Ноах
поставил перед собою глобальную цель - исправить всю
землю. И это закономерно, так как искривления затронули
всё творение, и каждое из них требовало выпрямления.
С чего следовало начать? Дорог, по которым прошли
люди до потопа, как было выяснено, множество. Означа-
ет это, что многочисленные каналы, призванные соединить
Землю с Небесами, были засорены множеством клипот.
Всем возможным путям исправления Ноах предпочёл «ви-
ноградник». Выбор оказался ошибочным, на что и указы-

197



вает Мидраш: «Навёл на себя хулу. Потому что вначале ему
надлежало заняться другими насаждениями».
Что же всё-таки подтолкнуло Ноаха выбрать именно
этот путь? Зобар считает, что изначально целью Ноаха не
являлось исправление частностей. В его намерение входи-
ло добраться до корня всех разрушений, а им являлся грех
Адама. Стремление Ноаха обьяснимо, ведь он, как отме-
тил Рамхаль, являлся потенциальным Машиахом. Приход
Машиаха ознаменуєтся устранением нечистоты, привне-
сённой Змеем в творение, причём, исправление затронет
сам корень зла.
Уточним, в чём именно состоит специфика виноградни-

ка. Очевидно, это растение каким-то образом связано с гре-
хом Адама. Действительно, по одной из версий запретный
плод представлял собою вино: «...Сказал р. Ивий: Выжала
Хава виноградины и дала ему...» (Мидраш раба 19:5). Па-
раллель с Ноахом налицо: «И выпил он от вина...».

Гиматрия слова '1 (виноградины): 70+50+2+10+40
=172. Ари-заль (Эц хаим, 38:4) прослеживает связь это-
го числа с гиматрией Имени "х (Элоким): 1+30+5+10
+40=86. Если удвоить число 86, то придём к числу 172.
Числа недвусмысленно указывают на связь между ви-
ноградником и Дином - качеством, которое Имя Элоким
представляет. Каково обоснование для столь вольного
обращения с гиматриями? Правомерность удвоения чис-
ла 86 вытекает из комментария Ари-заля, где он уста-
навливает связь между виноградом и пятой. Обьяснения
Ари-заля увели бы нас в тонкости Каббалы, и мы оста-
вим их в стороне. Ограничимся тем, что умножение чис-
ла 86 на два он обуславливает фактом, что у человека
две пяты. Кстати, гиматрия слова ру (пята), равная 172
(70+100+2), совпадает с гиматрией слова ' (виногра-
дины): 70+50+2+10+40=172.
Как было упомянуто, гиматрия слова ато (виноград-

ник), равная 260, свидетельствует об охвате всех десяти
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уровней творения (260 = 26×10). Дин также пронизывает
всё творение. В верхней части творения он создаёт фор-
му, отделяет одну суть от другой, но в нижней части - дин
жёсткий, разрушающий формы, им же созданные. В со-
ответствии с этим, мудрецы говорят о двух сортах вина:
«вино дневное» и «вино ночное». Ночь рассматривается
как символ ситры ахры. Поэтому «вино ночное» счита-
ется мутным, с осадками, символизирующими клипот; от
такого вина пьянеют, а «вино дневное» - чистое, оно весе-
лит душу (Ари-заль, там же).
Перед получением благословения праотец Яаков при-
нёс отцу вино высокого качества, под стать моменту: «... И
принёс он ему вина, и он пил» (Берешит 27:25). Адам же
и Ноах отведали вина второго сорта, «ночного вина», суть
которого - жёсткий дин. Означает это, что Ноах, подоб-
но Адаму, отправился в ту часть мироздания, где правит
жёсткий дин. Цель его путешествия заслуживала похвалы:
«… не для того, чтобы прилепиться к нему [к греху], но
чтобы узнать и исправить творение - выжал виноградины,
чтобы исследовать виноградник» (3hap 1:736).
Зонар подчёркивает, что для исправления греха было

недостаточно ограничиться поверхностным знакомством
с той областью духовного пространства; необходимо было
досконально её исследовать. Именно об этом свидетель-
ствуют числа. Гиматрия слова 1" (вино) - 70 (10+ 10+50),
такая же, как у слова 71 (тайна): 60+6+4=70. Ноах пола-
гал, что «ночное вино» (жёсткий дин) поможет ему постичь
тайну той части творения, где властвует жёсткий дин: «...
выжал виноградины, чтобы исследовать виноградник».
Итак, намерение у Ноаха было благое, но во что оно
вылилось? Зонар продолжает: «Когда достиг этого места,
опьянел….». Опьянение влияет на разум: пьяный не спо-
собен адекватно воспринимать мир, происходящее с ним
самим и вокруг него. Жёсткий дин («ночное вино») пора-
зил разум Ноаха, в этом смысле он будто бы опьянел. По-
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хоже на опыт Адама и Хавы: «Когда они достигли нижней
области, где был Змей, .. изменили своему пути» (Зонар
1:52a).
Можно ли обнаружить в Пятикнижии какой-либо намёк

на то, в чём заключалась слабость Ноаха, не позволившая
ему устоять под натиском негативной силы? На первый
взгляд, такого намёка нет. С другой стороны, мудрецов
заинтересовали слова «насадил виноградник». В том ме-
сте, где обитал Ноах после потопа, наверняка не рос вино-
град. Рассуждение простое: если бы он там рос, не было
бы необходимости его сажать. Значит, Ноах взял саженцы
для посадки откуда-то из другого места, возможно даже
из другого климатического пояса, и пересадил их в почву
того места, где находился. Выйдем за рамки физических
представлений - Пятикнижие в них не втиснуть - и по-
смотрим на духовную подоплёку события, ибо суть имен-
но в ней. В духовном пространстве место, в котором живёт
человек, во многом определяется его внутренним миром.
Соседи по лестничной площадке могут жить в разных ми-
pax. К сожалению, во внутреннем мире Ноаха не нашлось
аналога винограднику, охватывающему всю верхнюю зем-
лю. Как быть, если нет средства, которое позволило бы от-
правиться в далёкий путь - туда, где согрешил Адам?
Ноаху предстояло выбрать: отказаться ли от самой

затеи путешествия в вотчину Змея и отправиться в дру-
гой край, ведь мироздание велико и есть куда приложить
силы, тем более после потопа, когда работы немерено, или
же избрать другой путь: отправиться к Змею, используя
«средство передвижения», заимствованное со стороны. В
глазах Мидраша правильный выбор - предпочесть первый
путь: «. заняться другими насаждениями». Ноах же взял
на вооружение то, к чему внутренне пока не был готов.
Если стоящая перед человеком задача не из сложных, то у
него есть шанс справиться с нею даже при несоответствии
выбранных средств возможностям самого человека. Одна-
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ко успешно противостоять Змею, к тому же на его терри-
тории, - нереально.
Где раздобыл Ноах виноградную лозу? Р. Йоси и р.
Иенуда расходятся во мнениях: «...один [считал] - изьял
из Эденского сада и посадил здесь (то есть в своей почве),
другой [считал] - в земле была [лоза], и выкорчевал, и [за-
ново] посадил здесь (то есть в своей почве)». И нет между
ними разногласий, что «в тот же день (виноградник] дал
плоды: зацвёл и появился виноград, и [Ноах] выжал его, и
выпил вина, и опьянел» (Зонар 1:736).

Нас не должно беспокоить, сколько дней понадобилось
Ноаху, чтобы добраться до Эденского сада и вернуться на-
зад. Так же нас не должна смущать скорость, с которой
пророс виноградник и образовалось вино: ни Пятикнижие,
ни мудрецы не сосредоточены на физических процессах.
В этом эпизоде речь идёт исключительно о духовных ве-
щах. Поэтому и мы, вслед за мудрецами, сосредоточимся
на смысле произошедшего.
Hoax пересадил в место, где жил (в свой внутренний
мир), то, чего там не хватало. По мнению р. Йоси, душа
Ноаха, то есть высокое в нём, было не на уровне постав-
ленной им же задачи. Лоза из Эденского сада - места высо-
кой духовности - была призвана восполнить пробел. Точ-
ка зрения р. Иенуды иная. По его мнению, материальное
начало Ноаха не отвечало намеченной цели. Вспомним
оценку, данную Ноаху Пятикнижием: «человек земли». В
контексте сказанного эту характеристику можно истолко-
вать как «человек приземлённый», прочно связанный с ма-
териальным миром. Согласно мнению р. Иенуды, призем-
лённость Ноаха делала его неготовым к соприкосновению
с жёстким дином. Для изменения внутренней расстановки
сил Ноах решил воспользоваться материальностью, более
качественной, чем его собственная природа. В этом смысл
слов: «...и выкорчевал, и заново] посадил здесь (то есть
в своей почве)».
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В свете приведённого рассуждения высказывания р.
Йоси и р. Иенуды уже не воспринимаются как разногласия,
скорее, эти два мнения дополняют одно другое. В каждом
из них подмечено нечто, свидетельствующее о несовер-
шенстве Ноаха. Кстати, о несовершенстве Ноаха говорит
и Пятикнижие: «... Hoax был человек праведный, цельный
был в своих поколениях...» (Берешит 6:9). Начало фразы,
без сомнения, может быть истолковано в пользу Ноаха, но
завершение её - «в своих поколениях» - допускает двоя-
кое толкование. Так, р. Йоханан считает, что только сре-
ди людей своего поколения Ноах был праведным, но, по
сравнению с праведниками других эпох, он не был столь
целен. Р. Шимон бен Лакиш придерживается иной точ-
ки зрения: если Ноаху удалось сохранить праведность в
поколениях, предшествующих потопу, когда «.. растлила
всякая плоть свой путь на земле» (Берешит 6: 12), то, живи
он в поколениях праведников, его праведность только бы
возросла (Саннедрин 108а).
Несмотря на разногласия, и р. Йоханан, и р. Шимон
бен Лакиш сходятся во мнении, что праведность Ноаха не
была совершенной - лишь в «своих поколениях» он был
пелен - однако оценка этого факта у них разная. Р. Йоха-
нан ставит несовершенство Ноаха ему в упрёк, полагая
что при больших усилиях тот мог бы достичь большей
праведности. Со своей стороны, р. Шимон бен Лакиш ак-
центирует внимание на том, что даже в столь невыгодном
окружении, находясь среди злодеев, извративших законы,
данные Творцом, Ноах оставался праведным и цельным.
Может случиться, что под воздействием внешних фак-
торов человек даёт себе завышенную оценку и действу-
ет в соответствии с нею. Однако жизнь рано или поздно
всё расставит по своим местам: реальность всегда ока-
зывается сильнее иллюзий. Человеку, спасённому Твор-
цом и избранному Им для продолжения человеческого
рода, могло показаться, что он поистине велик и что ему

202



по плечу грандиозная задача - исправление греха Адама.
Он мог совершенно искренне заблуждаться, полагая, что
духовная сущность виноградника Эденского сада сродни
его собственной душе и что его материальная основа по-
зволит ему безболезненно погрузиться в пучину клипот
и выбраться оттуда, не утратив своей целостности. По су-
ществу Ноах повторил ошибку своего предшественника:
Адам тоже был убеждён, что сможет сьесть запретное и
остаться неповреждённым.
Зоар подчёркивает, что выпитое Ноахом вино не было

достаточно выдержанным: «В тот же день [виноградник]
дал плоды: зацвёл и появился виноград, и [Ноах] выжал его,
и выпил вина...». Вино, проникшее вовнутрь, оказалось
не просто молодым, но однодневным («в тот же день...»).
Вино символизирует дин. Однодневное вино адекватно уз-
кому световому потоку, то есть жёсткому дину. Проникшая
в Ноаха сила превзошла силу его души. Результат путеше-
ствия в нижний из миров был предрешён заранее.
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29. ПОСЛЕДСТВИЯ ПУТЕШЕСТВИЯ
Брешь в творении. Изменившийся дин.
Шатёр Ноаха. Шем, Йефет, Кнаан

...Где дом вельможи, где шатер
обитания нечестивцев?

(Ийов 21:28)

же последствия их столкновения с жёстким дином разные:
Адам согрешил, в то время как опьянение Ноаха, на пер-
вый взгляд, к плохим последствиям не привело. Разве что
его внук, Кнаан, был проклят, и то не по вине самого Но-
аха, а из-за проступка его сына Хама. С другой стороны,
сценарий, по которому путешествие в нижнюю часть тво-
рения, к Змею, не имело бы значимых последствий, ли-
шён внутренней логики. Что-то очень важное неминуемо
должно было произойти.
Вернёмся к тому же предложению из Пятикнижия: «И
выпил он от вина, и опьянел, и раскрылся он посреди сво-
его шатра» (Берешит 9:21). Три события, три последова-
тельных ступени, пройденные Ноахом и имеющие далеко
идущие последствия, как для него самого, так и для его по-
томков. Начнём по порядку. «Выпил он от вина» означает,
что внутренний мир Ноаха вступил в контакт с жёстким
дином. Каковы последствия? Сказано: «и опьянел» - вну-
тренний мир Ноаха абсорбировал жёсткий дин и под его
воздействием преобразился, разумеется, изменившись не
в лучшую сторону. Оказавшись в похожей ситуации, Адам
согрешил моментально, а что произошло с Ноахом? Пя-
тикнижие не утаивает не красящую Ноаха информацию:
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«.. раскрылся он посреди своего шатра». Зобар поясня-
ет скрытый смысл этой части предложения: «Раскрылся
[означает] - открыл брешь мира, которая была закрыта»
(3ohap 1:73a).
Вот в чём, оказывается, состояло преступление Но-

аха. Хотелось бы понять, о какой бреши говорит Зонар,
что именно имеется в виду. Адам вкусил запретный плод;
потомку Адама, Ноаху, не было нужды повторять деяние
предка: мецер пара и без того являлся составляющей его
внутреннего мира. Наверняка содеянное Ноахом привнес-
ло что-то новое в духовную картину мира.
Как ни странно, понять случившееся поможет несоот-

ветствие текста Пятикнижия той интерпретации, которая
дана этому тексту в Зоиар. Сказано: «72л» (и раскрылся)» -
текст Пятикнижия сосредотачивает внимание на человеке;
Зопар же в своём объяснении игнорирует возвратную фор-
му глагола, говорит о последствиях, вызванных этим дей-
ствием в творении («открыл брешь мира»), умалчивая при
этом о последствиях для самого Ноаха, словно это собы-
тие его никоим образом не затронуло. По-видимому, здесь
Зонар руководствуется принципом «человек идентичен
творению»: ущеро, нанесённый Ноахом творению, иденти-
чен той травме, которую получил он сам. Проследим, как
этот принцип отразился в разбираемом нами эпизоде.

До потопа Ноах был человеком праведным, цельным.
Его йецер ара вёл себя достаточно скромно, знал своё
место. Жёсткий дин - проникшее вовнутрь невыдержан-
ное вино - активизировал негативную силу. Открылся
внутренний канал, питающий внутреннего ангела зла -
йецер hapa. Об этой перемене и сообщает Пятикнижие:
«. опьянел и раскрылся» (раскрылся для йецер ара). Это
произошло с человеком, но поскольку на тот момент Ноах
являлся центральной фигурой в творении, то резонанс
от его действия затронул всё творение - оно изменилось.
Возникновение бреши, о которой говорит Зонар, означает
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открытие канала, связующего творение и ситру ахру. Тво-
рение «раскрылось» для проникновения негативных сил,
оно, подобно Ноаху, «опьянело».
Так ли это? Ведь и до потопа десять поколений преу-

спели в использовании негативного канала. Их неблаго-
видные поступки открывали зелёный свет для проникно-
вения в творение ситры ахры, что и вызвало потоп. Что
принципиально нового в этом плане добавил проступок
Hoaxa? Зоиар предвидит наш вопрос и даёт на него ответ:
«открыл брешь мира, которая была закрыта». Кому и ког-
да удалось закрыть злополучный канал?
Ситуация, сложившаяся в результате потопа, коренным

образом отличалась от той, что была в творении до него,
когда брешь была открыта. Воды потопа не просто уничто-
жили всё живое, но нанесли серьёзное поражение негатив-
ной силе. Многие грешники прекратили своё земное суще-
ствование. Ситра ахра в общем-то оказалась в проигрыше.
В результате возникла новая расстановка сил. Ей сопут-

ствовало кардинальное изменение в функционировании
творения. В первую очередь это изменение проявилось
в союзе, который Всевышний заключил с Ноахом и его
потомками: «И Я поставлю завет Мой с вами, и не будет
истреблена впредь всякая плоть водами потопа, и не бу-
дет впредь потопа, чтоб погубить землю» (Берешит 9:11).
Речь здесь идёт ни много ни мало как о корректировке ка-
чества дин. Поскольку изменились правила, по которым
функционирует творение, то и проявления дина стали
иными, в частности, они никогда уже не приведут к гло-
бальному разрушению мира. О значимости перемен сви-
детельствует изменение и в рационе человека: ему теперь
позволялось кушать животную пищу, а не только расти-
тельную, как было до потопа. Другое принципиальное из-
менение - значительное сокращение продолжительности
жизни. До потопа она измерялась сотнями лет, а теперь
счёт пошёл на десятки.
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Поскольку Всевышний отвл ситре ахре одну из пер-
востепенных ролей в творении, то, безусловно, изменения
в правилах функционирования творения её тоже затрону-
ли. Претерпел изменения канал, по которому её щупальца
проникали наверх: в прежней форме, по прежним законам,
с былой разрушительной силой он уже не действовал. В
этом смысле можно считать, будто старый канал был за-
крыт. Благая попытка Ноаха исправить грех Адама обер-
нулась повторением деяния предка: Ноах, как и Адам, про-
бил брешь в творении, соединил его с владениями 3мея.
Правда, эта брешь не была копией первой - она отвечала
новому витку в устройстве мироздания.
Осталась неизученной заключительная часть предло-

жения: «...и раскрылся он посреди своего шатра». Разве
это существенно? Разве имеет значение, где именно сва-
лился пьяный Hoax? Если бы речь шла о событии, случив-
шемся в физическом мире, вряд ли эти детали показались
бы нам значительными, имеющими важные последствия.
Однако, когда речь идёт о духовном пространстве, детали
крайне важны: они свидетельствуют о том, какой именно
области верхнего мира коснулось разрушение.
В слове San" (и раскрылся он) допущена ошибка: Пя-

тикнижие «забыло» поставить в конце слова букву п, как
того требуют правила грамматики - 77л». Другая «ошиб-
ка» допущена в слове пих (шатёр): в данном отрывке в
конце слова должна стоять не буква п, относящаяся к жен-
скому роду, а буква 1, поскольку говорится о его шатре.
Подмечая «досадную оплошность», Зонар приводит тол-
кование, известное посвящённым. В некоторых отрывках
из текста Пятикнижия в слове их (шатёр) мудрецы ус-
матривают намёк на десятый уровень бытия Всевышнего,
точнее, на Шхину. В частности, на это указывает стоящая
в конце слова буква л. Согласно мекубалим, она заимство-
вана у Имени Всевышнего - 7"1» (hallle), где она тоже
стоит в конце. В нашем случае слово пих (шатёр) полу-
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чает подобную интерпретацию, но с одной оговоркой: всё
берётся со знаком минус. Буква п отвечает не Шхине (ви-
нограднику Всевышнего), а её аналогу во владении ситры
ахры. У негативного начала есть свой десятый уровень,
свой «виноградник».
Существует канал, соединяющий творение с владением
ситры ахры. Верхний и нижний концы канала обозначены
одной буквой - буквой п. Верхняя п принадлежит Шхине,
а нижняя п - «матери ведьм». (Так мекубалии именуют
область во владении ситры ахры, симметричную Шхине.)
Этот канал и есть та брешь, о которой сказано в Зоар:
«. открыл брешь, которая была закрыта». Если бы в соот-
ветствии с правилами грамматики в слове «шатёр» была
написана буква 1 (в его шатре), то от нас ускользнула бы
связь шатра, в котором пребывал Ноах, с негативным ка-
налом. Умышленная ошибка (слово оканчивается буквой
(7) меняет взгляд на шатёр: теперь он - не жильё Ноаха,
а не что иное, как Шхина. И поскольку в этом «шатре»
обосновался жёсткий дин (Ноах опьянел), то моментально
возникает концепция канала, ведущего в самый низ тво-
рения - во владения ситры ахры. Обнаруживается новая
роль Ноаха: Ноах, раскрывшийся в шатре, олицетворяет
человека, ставшего каналом, связывающим творение с не-
гативной силой.

Осталось выяснить, какая информация зашифрована в
другой «ошибке» - в пропущенной Пятикнижием букве п
в конце слова я" (и раскрылся он). Буква 7 в данном
контексте символизирует десятый уровень, Шхину. Ис-
чезновение буквы п - свидетельство того, что наступил
конец прежней связи праведника со Шхиной. На причину
повреждения связи указано здесь же: согласно Зонар, «и
раскрылся он» означает образование бреши, как в творе-
нии, так и в самом Ноахе. Канал, уводящий вниз, - барьер
в контакте со Шхиной.
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Образовавшаяся в творении брешь под стать ему са-
мому, ибо канал, соединяющий творение с ситрой ахрой,
охватывает его целиком: влияние негативной силы распро-
страняется на любой из его участков. Способы погружения
в канал разнообразны, каждый из них по-своему вписыва-
ется в творение. Это справедливо и по отношению к наро-
дам: у каждого из них своё место в духовном пространстве,
каждому присущ свой способ соединения с ситрой ахрой.
После того как Ноах оправился от опьянения, он осознал
случившееся, оценил линию поведения каждого из сыно-
вей - Шема, Йефета и Хама, а вслед за этим благословил
Шема и предсказал: «Будет Кнаан рабом ему. Даст же Эло-
ким простор Йефету, и обитать будет он в шатрах Шема. И
будет Кнаан рабом ему» (Берешит 9:26, 27).
Вызывает недоумение, а, возможно, по наивности даже
сочувствие тот факт, что сын (Кнаан) пострадал за вину
отца (Хама), да к тому же проклятие перешло и на его по-
томков. Однако не нам выставлять оценки Верхнему суду.
Более продуктивно - сосредоточиться на скрытой стороне
произошедшего. Посмотрим, как проявил себя Хам. «И
увидел Хам, отец Кнаана, наготу отца своего, и поведал он
двум своим братьям снаружи» (Берешит 9:22). Пятикни-
жие подчёркивает, что Шем и Йефет находились вне ша-
тра, в отличие от Хама, который был внутри, то есть там,
где раскрылся Ноах, его отец. Хам увидел брешь, которую
пробил Ноах в творении, что возымело своё действие: Хам
вошёл в контакт с негативными силами, источаемыми тём-
ной бездной. Ноах открыл бездну, Хам в неё погрузился.
Наряду с этим, Хам был отчасти защищён тем благосло-
вением, которое было дано Всевышним Ноаху и его сы-
новьям: «И благословил Элоким Ноаха и его сыновей...»
(Берешит 9:1). Кнаан подобного прикрытия не имел. Не-
гативная программа, запущенная проклятием, перешла на
него и на его потомков.
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Обратим внимание: в предложении, сообщающем о па-
дении Хама, упомянут именно Кнаан. Хотя у Хама было
несколько сыновей и Кнаан не был первенцем у отца, Пя-
тикнижие подчеркивает: «И увидел Хам, отец Кнаана...».
Какой смысл упоминать Кнаана в эпизоде, в котором он
сам участия не принимал? Пятикнижие намекает на то,
что природа Кнаана, унаследованная им от отца, как ни
у одного из остальных сыновей, была предрасположена
к впитыванию клипот. Естественно, что именно на него
пало проклятие.

•У этого эпизода есть своя подоплёка: Кнаан был чет-
вёртым сыном Хама, и это неслучайно. Рамхаль (Адир ба-
маром) подмечает, что Яван, сын Йефета, тоже был чет-
вёртым у отца. Потомки обоих, и Кнаана, и Явана (греки),
сыграли не последнюю роль в истории нашего народа, и
это было предопределено изначально. Изучим, какую кон-
цепцию в данном случае призвано отразить число четыре.
В бытии Всевышнего известны три основных канала,

по которым нисходит шефа. Четвёртая область - десятый
уровень Его бытия - вмещает в себя эту шефу и направля-
ет её в творение. Мекубалим говорят о соответствии трёх
каналов праотцам - Аврааму, Ицхаку и Яакову. Авраама
они соотносят с правым каналом, называемым Хесед, Иц-
хака - с левым, именуемым Гвура, а Яакова - со средним.
Четвёртой области, связующей три верхних канала шефы с
творением, сопоставлен царь Давид, родословная которого
восходит к Иеруде, четвёртому сыну Яакова.
Когда за Йефетом и Хамом, сыновьями Ноаха, закрепля-

лось место в творении, то их потомки были поставлены в
зависимое положение от потомков первого сына, Шема:
«Даст же Элоким простор Йефету, а обитать будет он в ша-
трах Шема. И будет Кнаан рабом ему» (Берешит 9:27). Ме-
сто Кнаана определено однозначно: он раб, следовательно,
зависит от своего господина. Что касается слов: «...обитать
будет он в шатрах Шема», то, разумеется, их нельзя пони-
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мать буквально. Знакомство с символикой Торы поможет
понять, о чём на самом деле идёт здесь речь.
Как мы знаем, шатёр в определённых случаях служит

символом Шхины. Поскольку среди всех потомков Шема
лишь Исраэль удостоился связи со Шхиной, то словосо-
четание «шатры Шема» есть указание на то, что Шхина
будет пребывать с Исраэлем. Непонятно, правда, каким
образом Йефет очутился в шатре Шема, ведь произошед-
шие от Йефета народы не имеют непосредственного от-
ношения к Шхине. Рамхаль (Адир бамаром) поясняет, что
связь потомков Йефета со Шхиной, согласно Высшему За-
мыслу, должна была осуществляться через шатры Шема.
Это означает, что благополучие потомков Йефета было
поставлено в зависимость от их отношения к евреям. При-
чём это касается не только их внешнего благополучия, но
и их роли в духовном пространстве.
Трём народам, произошедшим от Шема, Йефета и Хама,

- евреям, иваним (грекам) и кнаанцам - Всевышний отвёл
особую роль. Устами Ноаха Он подключил все три наро-
да к Шхине, каждого по-своему. В этом ключ к пониманию
того, почему судьба этих народов связана с числом четы-
ре. Вспомним: область бытия Всевышнего, принимающая
шефу и направляющая эту шефу в творение, представляет
собою десятый уровень Его бытия, и это Шхина. Эта же
область обозначена как четвёртая в плане получаемой ею
шефы, поступающей к ней по трём каналам. Именно это
обстоятельство - распределение шефы - определило за-
мысел Творца: чваним - потомки Явана, четвёртого сына
Йефета; кнаанцы - потомки Кнаана, четвёртого сына Хама.
Царская линия у евреев восходит к царю Давиду - потомку
Иенуды, четвёртого сына Яакова.
Хотя, согласно замыслу, все три народа были подклю-

чены к Шхине, у каждого из них своё место, соответству-
ющее природе народа. Исраэль - хозяин шатра; Яван -
гость, Кнаан - слуга. Гость причастен к дому, потому что
его пригласил в дом хозяин, слуга причастен к дому лишь
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из-за того, что прислуживает хозяину. Распределение ро-
лей показывает, что йеваним и кнаанцы имели к Шхине
лишь опосредованное отношение: статус гостя и позиция
слуги связывали их с евреями, и только через евреев (хозя-
ев шатра) осуществлялась их связь со Шхиной.

В Пятикнижии Иеруде предсказано: «Твоя рука на за-
тылке твоих врагов» (Берешит 49:8). История подтвер-
дила правомерность этих слов. Ни греки, ни кнаанцы не
смирились с второстепенной ролью, отведённой им Все-
вышним. Став врагами евреев, они утратили шанс быть
причастными к Шхине.
Разумеется, замысел Всевышнего не мог остаться не-

реализованным. Возможность йеваним пребывать внутри
шатра была обусловлена их природой, другим народам
вход в шатёр был закрыт. Однако заложенный в природу
народа потенциал вылился во внутреннее противостоя-
ние. События Хануки это отразили: столкнулись два ми-
ровоззрения - Тора и эллинизм (Рамхаль, Адир бамаром).

Конфликт с потомками Кнаана принципиально иной.
Брешь, открытая Ноахом в творении, затронула Хама в
большей степени, нежели Йефета. Хам оказался внутри
шатра, соединенного с жёстким дином. Как следствие, его
потомкам не было позволено селиться внутри шатров
Шема. Отвергнув привилегию быть слугами тех, кто на-
ходится внутри шатра, они превратились во врагов евре-
ев. Их противостояние евреям - противостояние внеш-
нее; сражение не связано с противоборством духовных
ценностей. Это закономерно, ибо изначально им было
отведено место снаружи, а не внутри шатра. Более того,
полученное ими от Ноаха проклятие прочно связало их с
ситрой ахрой, и они отстоят от шатра (от Шхины) дальше,
чем другие народы. Поэтому изгнание кнаанцев из земли
Исраэля - земли, непосредственно связанной со Шхиной,
- является войной, предначертанной Всевышним ещё со
времён всемирного потопа.
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30. АВРАМ, ЗЕМЛЯ ИСРАЭЛЯ,
ШХИНА

Пророческое видение. Особая земля.
Шхина - шатёр

Раби Иенуда говорит: Все пророки видели через
девять зеркал, а Моше - через одно. А мудрецы

говорят: Все пророки видели в замутнённом
зеркале, а Моше - в чистом.

(Ваикра раба, 1:14)

Прия по зеленио Всевышнего в зомно Клаан, А8-
- раам прошёл её «до Шхема, до Элон-Море». Вслед

за этим сказано: «И явился halle Авраму и сказал: Твое-
му потомству дам эту землю. И он построил там жертвен-
ник для hallea, Который явился ему» (Берешит 12:7). В
Пятикнижии нет лишних слов. Поэтому каждый раз, когда
встречается слово, без которого можно было бы обойтись
не в ущерб содержанию, уместно спросить, в чём причина
его появления. Дважды в приведённой цитате сказано об
одном и том же: «И явился hallle Авраму...», «...Кото-
рый [halle] явился ему». В чём цель повтора?

Оказывается, слова «Который явился ему» сообщают не
о том, что Всевышний явил Себя Аврааму, - об этом уже
было сказано в начале предложения. Зобар (1:796) пояс-
няет смысл присутствия дополнительного слова «явился»:
Авралам построил жертвенник не потому, что ему явился
Всевышний, а из-за того как именно Он ему явился, то
есть что было открыто Аврааму в тот момент.
Когда пророк в пророческом видении созерцал Все-
вышнего, это не означало, что пред ним на самом деле
представал Всевышний. Что же в таком случае видел про-
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рок? «Через пророков дам образы» (Ошэя 12:11). Сказано
однозначно: пророки видели образы, но не Его самого. Об
этом прямо написано и у другого пророка: «Кому уподо-
бите вы Всевышнего? И какой образ сопоставите с Ним?»
(Йешая 40:18). Наряду с этим, пророку было кристаль-
но ясно, что ему открылся именно Всевышний, не имею-
щий образа. Рамхаль так объясняет эту двойственность:
«...душа пророка воспринимает видение в истинном
свете с полной ясностью. Ясно пророку, что именно Все-
вышний открывается ему и сообщает то, что сообщает. И
так же ясно пророку, что невозможно видеть Всевышнего
не только обычным виденьем глаза, но даже и виденьем
души, которое есть постижение и понимание, поскольку
невозможно постичь сущность Всевышнего. И ясно про-
року, что открывающаяся ему Слава Всевышнего создаёт
в нём пророческий образ, из которого он получит знание,
которое должен получить» (Даат твунот, п. 184).
Пророческий образ, возникший у Авраама, навсегда
останется загадкой, но открывшееся ему знание, послу-
жившее толчком для появления жертвенника, поддаётся
пересказу. «Здесь открылось ему то, что до этого он не
знал: глубина силы, которая правит этой землёй» (Зоар
1:796).
Каждую из земель в верхнем мире представляет опре-
делённый ангел, посредством которого осуществляет-
ся управление той землёй. Аврааму было известно, что
каждый из этих ангелов наделён определённой силой,
но только сейчас он постиг отличие той земли, в которой
оказался, от иных земель: в тот момент Авраам постиг,
что не ангелу вверено управление той землёй. Понимание
это возникло не вследствие работы ума, но как результат
пророческого видёния, неизгладимо запечатлевшегося в
его душе. Оказалось, что этой землёй управляет Сам Все-
вышний. В тот момент, «одевшись» в пророческий образ,
Всевышний предстал перед Авраамом не только как
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сильный правитель, - Авралам осознал глубину силы Его
правления. Глубина присуща скрытой, внутренней сторо-
не правления. Постигнув это внутренним зрением проро-
ка, Авраам воздвиг жертвенник Всевышнему.
Следующее предложение Пятикнижия косвенным об-

разом указывает на имя той «глубокой силы», что явилась
Авраламу: «И переместил он [шатёр] оттуда к горе... и
раскинул он свой шатёр...» (Берешит 12:8). Зонар под-
мечает, что в слове "эх (шатёр) Пятикнижие вновь до-
пустило ту же «ошибку», что и в случае с Ноахом: «...И
раскрылся он посреди своего эл (шатра)». Вместо
ожидаемой согласно правилам буквы 1, указывающей на
мужской род (шатёр Авралама или Ноаха), стоит буква п,
представляющая женский род. Толкование двух эпизодов,
разделённых во времени десятью поколениями, схожее:
буква л, стоящая в конце слова эл (шатёр), заимствова-
на у Имени Всевышнего - "17» (halle). Заимствована
та буква 7, которая стоит в конце Имени и символизирует
Шхину - нижний, десятый уровень бытия Всевышнего. И
всё же эти два эпизода принципиально отличаются друг от
друга: шатёр Ноаха ориентирован не на саму Шхину, а на
Её аналог во владении ситры ахры, в то время как шатер
Авралама невидимым каналом соединён со Шхиной.
Итак, не ангелу вверено управлять этой землёй. Распо-

ряжается ею более «глубокая сила», имя которой - Шхина.
Избранность земли Исраэля как раз и заключена в особом,
индивидуальном соединении со Шхиной. Небо раскинуто
над этой землёй по-иному, не так как над другими землями
на этой планете - к ней Оно во сто крат ближе.

Контакт со Шхиной допускает разные уровни. Сказа-
но: «….и раскинул он свой шатёр...». Отсюда ясно, что
между Авраамом и Шхиной существовал реальный кон-
такт. Следует это из слов «свой шатёр», ведь не всякий
вправе соотнести себя со Шхиной подобным образом. В
дополнение к этому, слова «раскинул... шатер» допуска-
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ют следующую интерпретацию: как бы расстели шатёр
по частям, из которых тот состоял. Зонар поясняет, что это
значит: «Принял царство Шхины на всех уровнях, которые
возможны». Если провести параллель и сравнить Шхину с
десятиэтажным домом, то Авраам был вхож во все ком-
наты дома на любом из его этажей.
Комментарий Зонар основан на буквах, составляющих

слово эл× (шатёр). Легко заметить, что эти буквы совпа-
дают с тремя первыми буквами Имени о"пк (Элоким),
используя которое Всевышний творил мироздание. Пер-
вые три буквы этого Имени - х, >, п - отвечают шести
дням творения или, что то же самое, шести силам, тво-
рившим мироздание, где каждая из сил включала в себя
все остальные. Благодаря этому достигалось внутреннее
единение всего мироздания, ибо в действиях одной из сил
прослеживалось участие всех остальных. Иными слова-
ми, каждая из сил включала в себя шесть составляющих.
Тогда полный набор описывался числом 36 (6×6=36), а
это гиматрия слова эл× (шатёр): 1+5+30=36 (3hap 1:36).
Мекубалим отмечают, что две последние буквы в Имени
»"тух (Элоким), буквы " и д (а) отвечают верхнему корню,
давшему развитие этим шести силам.
Известно, что в создании творения была задействована

также седьмая сила. Отведено ли ей место в Имени Эло-
ким? На первый взгляд, кажется, что нет, ведь все пять букв
Имени уже распределены, описана роль каждой буквы
как имеющей непосредственное отношение к шести си-
лам, творившим мироздание. Однако мекубалим соотносят
седьмую силу с Именем Элоким в целом. Такой подход ло-
гически оправдан: поскольку седьмая сила вбирает в себя
шефу всех предыдущих сил, то с нею соотнесено всё Имя
целиком. Седьмая сила - это нижний уровень бытия Все-
вышнего, который в то же время является десятым в пол-
ном наборе уровней Его бытия. Как уже отмечалось, этот
нижний уровень отождествляется со Шхиной.
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Посмотрим, как приведенные выкладки подтверждают
отмеченное в Зонар сравнение Шхины с шатром. Шефа,
нисходящая в духовный сосуд, под стать вмещающему её
сосуду. Правомерно сравнение с душой, сосудом для кото-
рой служит тело. Тело животного не предназначено быть
вместилищем для души человека, тогда как тело человека
и душа человека друг другу подходят. Поскольку число 36
соотнесено с шефой, порождаемой шестью днями и при-
нимаемой Шхиной (седьмым днём), то и к Самой Шхине
оно имеет прямое отношение. И тогда число 36 - гима-
трия слова 77 (шатёр) - говорит в пользу сравнения Шхи-
ны с шатром.

Земля, приближенная к Шхине, открыла перед Apaha-
мом новые горизонты служения Всевышнему. А посколь-
ку служение Творцу было основным делом его жизни, то
трудно предположить, что Авраам когда-нибудь эту землю
покинет. Однако планы Всевышнего не всегда совпадают
с желаниями человека. Залатать брешь, пробитую в творе-
нии Ноахом, предстояло избранному народу. Вехой на этом
долгом пути послужило путешествие Авраама за пределы
Обетованной земли. О скрытом смысле этого отрезка его
жизни пойдёт речь в следующей главе.
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31. ПУТЕШЕСТВИЕ ABPAhAMA
Голод и гиматрии. Аврам и кнаанцы.

Эденский сад и Мицраим. Спуск в Мицраки.
Причины успеха

Идут, чтоб спуститься в Мицраим, Моих уст не спросив,
утвердиться в твердыне Паро и укрыться под сенью
Мицраима. Но будет вам твердыня Паро стыдом, а

укрытие под сенью Мицраима - позором.

Оскрытых передвижниях Алама и Ноях Пятикнижие
прямо не сообщает. Тем не менее, в его тексте содер-

жатся намёки на их необычные путешествия в область
клипот. Без комментария Зонар эти намёки остались бы
незамеченными, и мы бы так и пребывали в неведении.
Когда Пятикнижие повествует о праотце Аврааме, то
эпизоды, связанные с его странствиями, описаны понят-
ным языком. И всё же, осведомлённость о его перемеще-
ниях ещё не означает, что их смысл понят нами правильно.
В дальнейшем речь пойдёт о путешествии родоначальни-
ка нашего народа в то самое место, где до него побывали
первый человек, а вслед за ним и стоящий у истока наро-
дов, заселивших землю после потопа, Ноах.

«И был голод на земле Кнаана, и спустился Аврам в
Миураим (Египет)...» (Берешит 12:10). Казалось бы, ска-
зано достаточно ясно и вопросов не вызывает. Интересно
всё же понять, почему из всех земель, куда можно было
бы отправиться, чтобы спастись от голода, Авраам вы-
брал именно Миграим, ведь в Пятикнижии чётко сказа-
но, что голод был только в земле Кнаан (Раши, там же). И
ещё: если выйти за рамки общепринятых житейских пред-
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ставлений о неурожае, о заботе о хлебе насущном, то что
можно разглядеть за хроникой событий, о которых здесь
рассказано?
Известно, что земля Исраэля - земля необычная: «Ибо

земля, на которую ты приходишь для овладения ею, не
как земля Мираима она, откуда вы вышли, где ты сеял
семя твоё и поливал ногами твоими, как сад зеленной. А
земля, куда вы переходите... от дождя небесного пьёт она
воду. Земля, о которой halle... печётся: всегда глаза ha-
Шема... на ней от начала года и до конца года» (Дварим
11:10-12). После столь радужного описания задумаешься,
что послужило причиной голода на этой земле.
Отсутствие дождя приводит к нехватке влаги для зем-

ли, к засухе и, как следствие, влечёт за собой неурожай -
наступает голод. В духовном пространстве неурожай обь-
ясняется скудным потоком шефы - наступает голод духов-
ный. Ари-заль (Шаар псуким, Лех леха) прослеживает эту
закономерность в числах. Слово аут (голод) он разбивает
на две части: 9 и зу. Согласно такому разбиению, каждая
часть слова аут связана с определённым Именем Все-
вышнего: буква 9 с Именем Элоким, а у с Именем halle.
Проследим, как Ари-заль обьясняет эту связь. Будем счи-
тать гиматрию Имени о"то (Элоким), каждый раз при-
бавляя по букве к уже посчитанной части Имени. Начнём
с × -1, прибавим к ней 3 - 30, получим в сумме 31. Теперь
присоединим следующую букву - п, гиматрия которой 5,
и получим в сумме 36. Добавим букву », которой соответ-
ствует число 10; её присоединение даст число 46. И, нако-
нец, присоединим последнюю букву - букву а, имеющую
гиматрию 40, что приведёт нас к числу 86. Сложив все
образовавшиеся числа: 1+31+36+46+86, мы получим чис-
ло 200, которое является гиматрией буквы 7, первой из
двух частей в разбиении слова ч (голод). Придерживаясь
того же алгоритма, вычислим гиматрию Имени " (ha-
Шем). Букве " отвечает число 10. Добавив букву п, которой
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соответствует число 5, получим 15. Теперь присоединим
1, гиматрия которой равна 6; у нас получится число 21.
Наконец присоединим последнюю букву Имени - 7, чис-
ловое значение которой - 5, что приводит нас к числу 26.
Сложим все полученные числа: 10+15+21+26. Их суммой
окажется число 72, а это в точности гиматрия зу - второй
части слова ут (голод): 70+2=72.
Такой способ вычисления гиматрий соответствует рас-

пределению шефы в рамках дина. Дин - это в той или иной
мере сокращение светового потока. Если сужение доста-
точно сильное, то уровень шефы низкий; как следствие на-
ступает У7 (голод).
Итак, согласно числам, отказ Шхины посылать обиль-
ную шефу влечёт за собою голод. В чём причина отказа?
Зонар обнаруживает две причины. Про одну из них сказа-
но: «И прошёл Аврам по земле... а кнаани (был] тогда в
этой земле» (Берешит 12:6). Путь Авраама по земле - это
очищение духовного пространства земли, переориентация
его на «глубокую силу», руководящую этой землёй. В том
же предложении Пятикнижие сообщает, кем на том этапе
была засорена земля: «.. кнаани [был] тогда в этой земле».
Комментируя эти слова, Зорар вспоминает о Змее, обна-
руживая общее между ним и кнаани. О Змее сказано: «За
то, что ты сделал это, проклят ты из всего скота и из всего
животного полевого...» (Берешит 3:14). Подобная участь
постигла и кнаани: « И он [Hoax] сказал: Проклят Кнаан!
Рабом рабов будет он у братьев своих» (Берешит 9:25).
Оба, и 3мей, и Кнаан, не просто прокляты, но и поставле-
ны ниже всех остальных созданий своего окружения: Змей
среди созданий животного мира, а Кнаан среди людей. Оз-
начает это, что из всех живущих на земле народов потомки
Кнаана наиболее глубоко погружены в бездну клипот, в
логово Змея. Отражён этот факт в числах: гиматрия ч
(Кнаан) равна 190 (20+50+70+50). Это же число - гима-
трия слова 7? (конец): 100+90=190. Проклятие отбросило
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потомков Кнаана в самый конец человеческого рода, когда
уже затруднительно определить, что преобладает: челове-
ческое ли от Адама или клипот - от Змея.

«И прошёл Аврам по земле... а кнаани [был] тогда в
этой земле» (Берешит 12:6). То, что в одном предложении
соединены движение Авраама по той земле и её оккупа-
ция потомками Кнаана, неслучайно: исправление той зем-
ли Авраамом проходило на фоне сил, препятствующих
проникновению шефы. Пятикнижие сообщает, кто пре-
возмогал в тот момент: «И был голод на [той] земле...»
(Берешит 12:10).

Предложению, сообщающему нам о голоде на земле,
Пятикнижие предпослало информацию, которая, на пер-
вый взгляд, свидетельствует лишь о направлении переме-
щений Авраама: «И двинулся Аврам, продвигаясь на юг»
(Берешит 12:9). Оставим в стороне географию и попробу-
ем понять, в чём суть «движения на юг».
В духовном пространстве герином (ад) расположен на

севере, значит, там же, на севере, место дина. Противопо-
ложному качеству - хесед - отведён юг. В видимом про-
странстве наблюдаем нечто похожее: на холоде происходит
сжатие, к примеру, жидкость не разливается, распространя-
ясь вширь, а застывает, тепло же вызывает расширение. Та
же закономерность прослеживается и в отношениях между
людьми: если люди относятся друг к другу холодно, то при
общении они сдержаны, замкнуты, тогда как тёплым от-
ношениям между людьми сопутствует внутренняя откры-
тость. Теплота ассоциируется с хеседом.
Поскольку хесед - ведущая черта Авраама, то слова:

«И двинулся Аврам, продвигаясь на юг» Зорар интерпре-
тирует как духовное восхождение Авраама, отвечающее
естественному устремлению его души. Каждое продви-
жение означало переход на новый духовный уровень, и, в
конечном счёте, Авраам достиг области верхнего мира,
именуемой «юг». Именно там изначально была создана
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его душа, там, «на юге», находился её корень. Добравшись
до своего корня, Авралам обрёл необычайную духовную
силу, способную позитивно преобразовывать духовное
пространство творения. Тем не менее, сразу вслед за этим
сказано: «И был голод на [той] земле...». Зонар поясняет:
у Авралама не хватило силы изменить ситуацию по су-
ществу. Шефа, поступающая от Шхины, по-прежнему не
производила должного урожая.
На самом деле, такое положение вещей было предусмо-

трено заранее. Вот что сказано об этом в Пятикнижии: «В
тот день заключил hallle с Аврамом завет, говоря: Твоему
потомству дал Я эту землю...» (Берешит 15:18). Причина,
по которой земля была дана потомкам Авраама, а не ему
самому, в том, что усилий только одного Авраама для ис-
правления земли Кнаан было недостаточно. Осознав это,
Авралам решается отправиться в Мираим (Египет), чтобы
обрести дополнительную духовную силу.
Почему его выбор пал на Миураим? Отвечая на этот во-

прос, Зонар ссылается на Пятикнижие, сравнивающее Ми-
ураим с Эденским садом: «...как сад паШема, как земля
Миураима...» (Берешит 13:10). Зонар поясняет это сопо-
ставление: «Сад hallea (Эденский сад) равнозначен Ми-
ураиму» (Зонар 1:816). Этот комментарий вызывает недо-
умение. Во-первых, то, что мы знаем о Миграиме хотя бы
из истории нашего народа, отнюдь не свидетельствует в
пользу этой земли и, уж тем более, не увязывается с наши-
ми представлениями об Эденском саде как о саде halllea.
Во-вторых, в Пятикнижии сказано: «. спустился Аврам в
Мираим» (Берешит 12:10). Поскольку речь идёт о кате-
гориях духовных, «спустился» означает, что Авраам по-
шёл в место, которое в духовном отношении было ниже
того, где он находился до начала пути. Как мы знаем, кли-
пот земли Кнаан на тот момент блокировали поступление
шефы. Спустился - тем самым ещё больше отдалился от
Шхины. Можно ли после этого утверждать, что Мираим
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равнозначен Эденскому саду? А если нет, то что позволи-
ло Зонар поставить между ними знак равенства?
Сказал мудрец: «Это в соответствии с этим сделал Эло-

ким» (Koheem 7:14). Как было выяснено, эти слова свиде-
тельствуют о симметрии древа кдуши и древа ситры ахры.
Каждой веточке светлого дерева противопоставлена опре-
делённая веточка на дереве тьмы. В этом состоит смысл
высказывания: «Сад hal ема (Эденский сад) равнозначен
Миураиму». Посадки из Эденского сада в какой-то форме
можно встретить на земле Миураима, точнее, в духовном
пространстве этой земли, правда, с одним уточнением:
здесь они присутствуют со знаком минус.
В свете этих обьяснений, выбор Авраама отправить-

ся именно в Миураим представляется ещё более стран-
ным. В чём смысл спуска в столь низкое место? Почему
бы не переждать голод в более благоприятных условиях?
Однако не будем забывать: цель Авралама - укрепление
души, приобретение дополнительной силы, способной
приблизить избранную землю к её истинному владельцу,
к Шхине. Именно это определило выбор Авраама. «[Ав-
paham] захотел узнать все эти уровни, находящиеся вни-
зу…..» (Зонар 816). Постичь симметричное дерево - Вот,
оказывается, в чём была его цель. Зонар подчёркивает,
что без постижения негативной стороны мироздания зна-
ние Авралама не имело бы полноты и такое знание нельзя
было бы признать совершенным. Постижение внутренней
стороны творения питает душу - к этому и стремился Ав-
раам. Видение целостной картины - приобретение, пере.
водящее понимание на качественно новую ступень.
Итак, спуск в Миураим означал путешествие в ту часть

духовного пространства, где уже побывали великие пред-
шественники Авралама: Адам и Ноах. Для них вояж в
нижнюю часть творения закончился катастрофой. Что
известно о возвращении Авраама? «И взошёл Аврам из
Мираима, он и его жена, и всё, что у него, и Лот с ним,
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на юг» (Берешит 13:1). Чем завершилось для Авраама
столь рискованное путешествие, можно судить по двум
словам этого предложения. Слово «взошёл» означает ду-
ховное восхождение, а слово «юг» указывает на направ-
ление восходящей линии. Конечный пункт - корень души
Авралама. Слова - «всё, что у него» - сообщают о багаже,
разумеется, духовном, который Аврааму удалось приоб-
рести в Миураиме.
Пятикнижие не обходит стороной причину успеха Ав-

pahaa. О моменте его прибытия в Мираим сказано: «И
было: когда он приблизил вступлению в Мираим...» (Бе-
решит 12:11). По какой-то причине вместо слова 37р (при-
близился) Пятикнижие использует слово ри (приблизил)
- другую форму глагола, которая представляется здесь не-
уместной. Обьясняя бросающееся в глаза несоответствие,
Зонар приводит аналогичную «оплошность», допущенную
в другом месте Пятикнижия: «И Паро приблизил, и под-
няли сыны Исраэля свои глаза, и вот Миураим движется за
ними, и устрашились они очень, и возопили сыны Исраэля к
hallley» (Шмот 14:10). Р. Элазар задаёт вопрос: «... [если]
надо писать 37? (приблизился), почему тогда написано рл
(приблизил)?», и сам же отвечает: «Паро приблизил Исра-
эль к туве (возвращению к Всевышнему). Так же и здесь,
[Авраам] приблизил себя к Всевышнему» (Зоар 1:816).
Такая трактовка согласуется с привычным употреблением
этой глагольной формы при описании жертвоприношений,
назначение которых - возвращение человека, приносящего
жертву, к Всевышнему, то есть тува. Так и в эпизоде с
египтянами: осознание смертельной опасности приблизило
народ к тшуве - «...и устрашились они очень, и возопили
сыны Исраэля к аШему».
Итак, осознавая опасность, сопряжённую с посещени-

ем царства Змея, Авралам приблизил себя к Всевышнему:
он укрепился в корне своей души, где и происходит со-
прикосновение души с Всевышним. Адаму и Хаве миры,
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попадавшиеся им на пути по мере их спуска, представля-
лись привлекательными, и, в конце концов, жёсткий дин
овладел их сердцами, подчинил себе их волю. Ноах тоже
не был подготовлен к столкновению с негативной силой
в нижнем участке творения. Отведав однодневного вина,
Ноах опьянел - жёсткий дин трансформировал его вну-
тренний мир. У Авраама не так: предшествующее путе-
шествию приближение к Шхине послужило ему надёжной
защитой. Про спуск Авраама Зонар пишет: «...вошёл в
Мираим, чтобы наблюдать эти уровни и чтобы отодви-
нуться от них, чтобы отодвинуться от поступков египтян»
(там же). Владения ситры ахры не были привлекательны-
ми для его глаз, не подчинили себе его сердце. Цель его
путешествия была очерчена чётко: наблюдение и пости-
жение уровней негативного духовного пространства.
И всё же, испытание не поддаться соблазну было не из

лёгких, ведь речь шла не о том, чтобы понаблюдать со сто-
роны, что творится в «зверинце». Понимание внутренних
процессов достигается за счёт проникновения в них даат
(разума), который теснейшим образом связан с душой. Опас-
ность подхватить «негативный вирус» крайне велика. Толь-
ко человек, приблизивший себя к Шхине, связавший себя с
Нею крепкими узами, может позволить себе подобное.
Продолжая выяснять причины успеха Авраама, Зонар

(1:356) приводит отрывок из Пятикнижия, который мы
уже исследовали, но, как видно, нечто важное осталось
вне поля зрения: «От всякого дерева сада ты ешь. Но от
Древа познания добра и зла, не ешь от него, ибо в день,
когда станешь есть от него, смертен, смертен будешь» (Бе-
решит 2:16,17). Если на приведённую цитату посмотреть
свежим взглядом, нетрудно заметить, что эти два предло-
жения противоречат друг другу. Первое из них никаких
ограничений не устанавливает: позволено есть «от всякого
дерева». Второе предложение начинается с буквы 1 (вав),
то есть с соединительного союза «и», с помощью которого,
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как правило, к предшествующему тексту добавляется не-
что, соответствующее высказанной в нём мысли. Однако
сказанное во втором предложении не продолжает мысль
первого, а противоречит установленному в нем: оказыва-
ется, существует дерево, с которого есть запрещено.
Зонар полагает, что позволение вкушать плоды с Древа

познания оправдано: «Вот, видим, Авраам ел, Ицхак, Яа-
ков и все пророки ели и жили» (Золар, 1:356). И это несмо-
тря на утверждение второго предложения: «смертен, смер-
тен будешь». Комментарий Зонар странен, ведь и Арабам,
и Ицхак, и Яаков, а также пророки пришли в мир после на-
рушившего запрет и изгнанного из Эденского сада Адама.
Известно место захоронения праотцов - Хеврон. Разве они
остались живы, отведав плод Древа познания?
Тем не менее, если вникнуть в ход мысли Зонар, станет

ясно, что противоречия нет и что Зонар следует букве Пя-
тикнижия. Второе предложение, формулирующее запрет,
сфокусировано лишь на одном дереве - Древе познания,
стоящем особняком от других посадок. В первом же пред-
ложении оно никак не выделено, затерялось среди осталь-
ных деревьев сада, тем самым, разрешено в пищу, как все
прочие деревья. Суть объяснения в том, что плоды Древа
познания не смертоносны, если оно соединено с Древом
жизни (первое предложение), и лишь в случае, когда оно
выступает самостоятельно, в отрыве от Древа жизни (вто-
рое предложение), только тогда обретает силу предупре-
ждение: «смертен, смертен будешь».
Оба эти предложения связаны с Адамом, но сказанное

в них справедливо для любого поколения. К Древу позна-
ния добра и зла причастны все живущие на земле. Все мы
постоянно вкушаем его плоды. Во всём, что происходит с
человеком, при тщательном и честном анализе можно об-
наружить две стороны - тов (добро) и ра (зло). Сторона ра
незаметно скрадывает жизнь, и не только духовную, но и
физическую. Присутствие в этом мире человека, обретше-
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го связь с Древом жизни, принципиально иное: «Авраам
ел, Ицхак, Яаков и все пророки ели и жили». Суть в том, что
хотя Авралам жил на земле, его душа сумела добраться до
своего корня, примыкающего к Шхине. Означает это, что
внутренне он был присоединён к Древу жизни. Влияние
Шхины очищает плод от негативных примесей, поступки
не несут в себе ни тени негатива. Более того, даже спуск в
Миураим, в область, где клипот неимоверно сильны, про-
шёл для Авралама без отрицательных последствий.

Зопар отмечает ещё один фактор, позволивший Авраба-
му выйти сухим из воды, причём фактор этот как раз связан
именно с водой. Одна из четырёх рек, выходящих из Эден-
ского сада, орошает духовное пространство Мираима. На
уровне физическом благополучие той земли, как извест-
но, во многом зависит от Нила. Теперь вспомним кары,
постигшие египтян во время Исхода евреев из Миураима;
воде в этих карах отведена особая роль. Так, с водой связа-
на первая из кар, когда вода обратилась в кровь. Поскольку
вода - это символ хеседа, а кровь символизирует дин, то
намёк египтянам был достаточно прозрачен: вода, от кото-
рой зависит ваше благополучие, уходит со сцены, уступая
место дину. Заключительное поражение египтян сверши-
лось на море: «И вернулись воды, и покрыли колесницу и
всадников, всё войско Паро, вышедших за ними в море, и
не осталось от них ни одного» (Шмот 14:28).
Само название ›чуч (Миираим) указывает на воду как

на символ распространения шефы: три буквы этого слова
образуют слово › (вода), а две оставшиеся буквы состав-
ляют слово 73 (узкий). Таким образом, одна часть слова
(вода) указывает на хесед, в то время как другая его часть
несёт информацию о сужении потока, а это уже дин.
Приходит понимание причины, побудившей Авраама
отправиться в Мираим. В духовном пространстве хесед
представлен правой стороной, и это сторона Авралама.
Праотец Авралам предпочёл спуск в нижнюю область ду-

227



ховного пространства творения исключительно по право-
му каналу. Спуск по правой стороне соответствовал тем
внутренним ресурсам, которыми он был наделён. В пла-
ны Авраама не входило достичь полного исправления
греха Адама. Он, в отличие от Ноаха, видел расстановку
духовных сил в истинном свете. Лишь общими усилия-
ми, соединившись с потомками, возможно осуществить
преобразование духовного пространства избранной земли
до уровня, когда Шхина позволит шефе орошать землю в
обьёме, предназначенном для этой земли.

32. ДРЕВО ПОЗНАНИЯ
Древо познания и разум. Два Древа познания.

Клипа лил. Зло во вред злу

Сердце разумного ищет знания,
уста же глупых питаются глупостью.

Не устоит человек в нечестии,
корень же праведников не пошатнётся.

(Мишлей 15:14; 12:3)

рево позания. «И произрастил halle Элоким из зем-
ли всякое дерево, на вид желанное и годное в пищу, и

Древо жизни среди сада, и Древо познания добра и зла»
(Берешит 2:9). Что оно из себя представляло? Куда поде-
валось? О древе жизни известно не слишком много, но, по
крайней мере, ясно, что оно в Эденском саду. Поставлен-
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ный вопрос актуален: знай мы больше о сущности таин-
ственного древа, это знание помогло бы расширить наше
представление о грехе Адама. Не разобравшись в приро-
де греха, как понять пути его исправления, а они - не что
иное, как суть движения человечества от грехопадения до
воцарения Машиаха.
Мы понимаем, что Древо познания представляет собою

некое духовное создание, а отнюдь не привычное фруктовое
дерево с плодами, среди которых есть сладкие, а есть и горь-
кие. Опираясь на название древа - Древо познания добра и
зла, можно предположить, что отведавший плод этого древа
Адам познал тов (добро) и ра (зло). Подтверждением тому
служит свидетельство заинтересованного лица: «И сказал
Змей жене: ...в день, когда станете есть от него, откроются
ваши глаза, и будете вы как Элоким ведающими тов и ра»
(Берешит 3:4,5). Таким образом, название древа служит ха-
рактеристикой не его самого, а адресовано тому, кто ест его
плоды: вкушая их, он познаёт.
Несмотря на то, что в изложенном подходе есть доля

правды, всё же прямое прочтение текста наводит на мысль,
что познание является сутью самого древа, ибо сказано:
Древо познания. Напрашивается параллель с Древом жиз-
ни. Безусловно, вкусивший плоды Древа жизни обретает
бессмертие, как сказано: «...И ныне, как бы он не простёр
свою руку и [не] взял также от Древа жизни, и [не] вкусил,
и [не] стал жить вечно» (Берешит 3:22). С одной стороны,
здесь говорится о приобретении человеком вечной жизни.
С другой стороны, очевидно, что подобное возможно лишь
в силу животворности самого древа. Вечная жизнь челове-
ка - лишь следствие, а первично само древо, суть которого
- жизнь. Так же и Древо познания - это древо обучающее,
и, как следствие, вкушающий его плоды становится умнее
или по меньшей мере открывает для себя нечто новое.
Только двум из всех деревьев в Эденском саду даны

имена: Древу жизни и Древу познания. Не вызывает со-
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мнения, что Древу познания отведена ключевая роль во
всём, что происходит. Разумеется, не о научном постиже-
нии материального мира говорит Пятикнижие. Посколь-
ку человек идентичен творению, наверняка в нем самом
обнаруживается аналог Древа познания. Разум в человеке
представлен тремя силами: хохма, бина, даат. Какая из
этих сил соответствует Древу познания? Посмотрим не-
предвзято на слова «Древо познания» - лутл чу. Говоря о
Древе познания (древе разума), Пятикнижие прибегает к
аспекту разума, именуемому лут (даат). Он-то и служит
аналогом Древа познания в человеке.
Каждый из этажей творения имеет свой даат, как бы

своё Древо познания. Высший корень, как известно, распо-
ложен в бытии Всевышнего, и тогда правомерно говорить
о Даат Верхнего Человека. Таким образом, в бытии Творца
есть своё Древо познания, являющееся корнем тех, что воз-
никли на разных этажах творения и в человеке (Ари-заль,
Шаар псуким, Берешит, 1).
До сих пор речь шла о познании, второй части термина

«Древо познания». Что скрывается за первой составляю-
щей, за словом «древо»? Возможно, что это сам даат, при-
нявший форму, которую в духовном пространстве можно
сравнить с древом. Второй вариант - это древо само по
себе, существующее вне даат, но, в то же время, само
способное познавать. На каком из двух вариантов следует
остановиться?
Как ни странно, но оба предположения справедливы.

Ари-заль (Эц хаим 50:3), обьясняя грехопадение Адама,
говорит о двух деревьях. Первое он называет Древом по-
знания, а второе - Древом познания тов и ра (добра и зла).
В трактовке Ари-заля Древо познания - это сам даат, что
касается Древа познания тов и ра, то это уже не сам даат,
но его одежда. Одежда представляет собою самостоятель-
ную область духовного пространства как на каждом эта-
же творения, так и в бытии Всевышнего, и во внутреннем
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устройстве человека. Это особая клипа, носящая имя 72
(сияние).
Множество клипот наполняют творение, но есть сре-

ди них четыре основных, своего рода четыре духовных
пространства. Природа первых трёх абсолютно тёмная,
находятся они во владении ситры ахры и носят названия
«огонь», «облако», «буря». Ари-заль (Шаар псуким, Вайе-
шев) указывает на три персонажа Пятикнижия из окруже-
ния Паро, символизирующие эти три клипот: начальник
виночерпиев, начальник пекарей и начальник телохраните-
лей. Сам Паро, как не трудно догадаться, стоит в центре.
Четвертая клипа занимает промежуточное положение меж-
ду светлой и тёмной сторонами; её называют и.
Месторасположение пи обьясняется наличием двух на-

чал, свойственных этой клипе, а именно тов и ра. Смысл
понятий тов и ра, фигурирующих здесь, отличен от обще-
принятого их понимания. Суть не в добрых делах и не в
дурных поступках, и даже не в чертах характера, так как в
нематериальном мире, где расположена клипа, им нет ме-
ста. Ра, о котором говорится здесь, - это те или иные нега-
тивные образования из арсенала ситры ахры, примыкаю-
щие к клипе пи. Тов, являющийся антиподом ра, - много-
численные атрибуты стороны света, кдуши.
Разумеется, клипа па, расположенная в бытии Все-

вышнего, не несёт в себе и тени негатива. Там, являясь
частью Его бытия, она представляет собою исключитель-
но тов. Однако по мере спуска в творение влияние на неё
ситры ахры неуклонно возрастает. На нижнем этаже тво-
рения негативные силы хозяйничают в клипе пл, как у себя
дома. Что же касается человека, то клипа па является не-
отъемлемой частью его внутреннего мира, более точно, она
служит одной из составляющих одежды души. Две силы,
имеющие к ней непосредственное отношение, нам знакомы
- это два ангела: иецер тов и йецер ара.
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Древу познания, то есть самому даат, присущи две
стороны. Мы уже говорили, что правая обычно именует-
ся хесед, а левая - гвура. На определённом этапе спуска
гвура превращается в жёсткий дин. До греха Адама ситра
ахра не владела клипой п, разве что в самой нижней её
области. Но после греха жёсткий дин соединился с ситрой
ахрой. Негативные аспекты клипы, пребывавшие лишь в
потенциале и практически никак не проявлявшиеся, об-
рели жизнь. Нижнее поползло наверх и в той или иной
степени овладело различными уровнями клипы, которая
теперь по праву стала называться Древом познания тов и
ра. В человеке вторжение ситры ахры проявилось в том,
что абсолютно все его органы оказались поражёнными не-
гативной силой.
Само Древо познания (даат) ситра ахра не затрону-

ла, её вторжение поразило Древо познания тов и ра, то
есть клипу па, причём правая сторона, хесед, почти не по-
страдала. Основной захват территории был осуществлён
на левом фланге древа, там, где гвура (дин). Именно эта
сторона нуждается в исправлении. В равной степени ска-
занное относится и к человеку, каждый духовный орган
которого включает два аспекта: правый, представляющий
хесед, и левый, представляющий гвуру. Очищения от нега-
тивных примесей требует левая сторона.
Всевышний питает творение, посылая в него шефу. Он

- единственный источник, поддерживающий существова-
ние мира. Ситра ахра, как и любое другое создание, тоже
нуждается в пище. Три её воплощения, три тёмные кли-
пот - «огонь», «облако», «буря» - подключены к проме-
жуточной клипе па, ведь именно через неё к ним поступа-
ет шефа. Отсюда их крайняя заинтересованность в клипе
па. Их цель - перетянуть па на свою тёмную сторону. Как
именно? - В ещё большей степени заразить её негативом.
В случае удачи левая сторона Древа познания тов и ра всё
сильнее довлеет над правой. Загрязнённая гвура подми-
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нает под себя хесед. Применительно к человеку происхо-
дит следующее: йецер ара превращается в хозяина дома,
а йецер тов прислуживает ему. Парадокс в том, что при
таком раскладе устремление человека к хорошему притя-
гивает шефу, которая в основном достаётся негативному
началу. Один из примеров - изучение Торы. Если человек,
изучающий Гору, делает это из корыстных побуждений,
будь то денежное вознаграждение, приобретение почёта,
то благое начинание будет подпитывать тёмное в челове-
ке. Негативные качества - корысть, гордыня, как плоды
древа, наливаются соком.
Хотя на первый взгляд это кажется странным, есть в

усилении клипом сторона, которая неблагоприятна для са-
мой ситры ахры. Узнаём от пророк
1 ПиУ» 17» - «Горе нечестивцу злому, ибо воздаяние рук
его содеяно будет ему» (Йешая у 3:11). Слабость перевода
в том, что слово «злой» (У7) по существу не несёт смыс-
ловой нагрузки, так как ничего не прибавляет к уже ска-
занному: к слову «нечестивец» - Уша, ведь уч и есть суть
нечестивца. На это указывают буквы: первая и последняя

"буквы слова уич (нечестивец) образуют слово уч.
На самом деле пророк использует здесь слово ут не как
прилагательное «злой», а как существительное, означаю-
щее «зло». Тогда при дословном переводе начало фразы
звучит так: «Горе нечестивцу - зло..»; расшифровывает-
ся оно как утверждение, что нечестивца постигнет зло, за-
ключающееся в том, что «воздаяние рук его содеяно будет
ему». Идея в том, что к нечестивцу, загрязнённому кли-
пот, внутренний мир которого заполнило ут (ра), придёт
дополнительное ут (зло), причём приток негатива будет
инициирован им самим. Нечестивец собственными рука-
ми, злом, им совершаемым, притягивает к себе негатив.
Пророк утверждает, что действия нечестивца оборачива-
ются против него самого.
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Воспримем высказанную пророком идею отвлечённо,
вне событийной канвы. Рассмотрим вариант, при котором
йецер hapa удалось одержать победу, пусть хотя бы локаль-
ную, в вечном сражении между тов и ра. На внутренней
сцене он подчинил себе ещё какой-то участок клипы па, и,
как следствие, ситра ахра в выигрыше - она приобрела но-
вую кормушку. Можно посмотреть на то же событие иначе:
душа питает своей энергией клипу пи - составную одежды
души - и, в частности, её затемнения. Обнаружив, что оде-
жда запятнана грязью, чистая душа теряет к ней интерес.
Она, конечно, продолжает питать запачканную одежду, но
лишь минимально, в степени, необходимой для поддержа-
ния жизни. Снижение рациона неминуемо ослабляет силу
теневых областей. Это напоминает отстранение Шхины от
творения, когда его духовное пространство оказывается за-
сорённым множеством клипот.
Налицо двойственность: с одной стороны, ситра ахра

овладела большим пространством, но, с другой стороны,
её разрушительная сила заметно поубавилась. Раньше она
пользовалась человеком, способным воздействовать на
внутреннюю сторону творения. Сейчас она имеет дело с
существом более податливым, но, вместе с тем, и более
слабым. Это и есть то зло, что пришло к нечестивцу. Если
прежде его внутренний мир был сравним с комнатой, че-
рез окна которой проникал свет, то теперь он - развалива-
щаяся на глазах тёмная лачуга: «воздаяние рук его соде-
яно будет ему».
•Правота слов пророка подтверждена ходом истории.
Злые деяния поколений после Адама позволили ситре
ахре поразить значительную часть творения, но кончилось
тем, что былая сила ускользнула из её рук: поколения по-
сле потопа были наделены несравненно меньшей духов-
ной силой, чем те, что предшествовали ему.

•Другой эпизод связан со строительством Вавилонской
башни. Люди того поколения были связаны тесными уза-
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ми, дружны. Сказано о них: «И был на всей земле один
язык и речи единые» (Берешит 11:1). Обьединённые об-
щей идеей, завладевшей их сердцами, они затеяли строи-
тельство башни. Их намерение, ни много ни мало, состо-
яло в изгнании влияния Всевышнего из небесной сферы
и в овладении невидимыми небесными силами, которые
они намеревались взять под свой контроль. В случае успе-
ха они рассчитывали обрести независимость от Того, Кто
на самом деле правит миром.
Что последовало за этим? «И сказал halle: Вот народ
один, и язык один у всех их, и такое стали делать. И те-
перь для них не будет недостижимо всё, что замыслили,
делать» (Берешит 11:6). Пятикнижие свидетельствует, что
люди накопили огромную силу, могли достичь многого,
однако власть над Небесами, которой жаждала обладать
ситра ахра, ей так и не досталась: «И рассеял halllen их
оттуда по лицу всей земли, и перестали они строить го-
род» (Берешит 11:8). В результате случившегося ситра
ахра оккупировала большую территорию, распространила
своё влияние на все земли, но, одновременно с этим, злое
начало лишилось былой мощи - план сооружения башни
канул в небытие.
• Влияние иецер тов на клипу пи принципиально иное:
овладение территорией приводит к возрастанию духов-
ной силы человека. Секрет разгадать легко: чистая душа
любит чистую одежду. Очищение одежды и пробуждение
света души взаимосвязаны. И теперь внутренний мир
сравним с просторным залом, наполненным незримым
духовным светом.
Царь Давид (Теилим 92:8) подобрал зримые образы,
подчёркивающие различие между слабостью нечестивцев
и силой праведников. Нечестивцев он сравнивает с низкой
травой: «Когда процветают нечестивцы, как трава...», а
праведников уподобляет крепким деревьям: «Праведный,
как пальма, цветёт, как кедр в Ливане разрастается».
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33. ПОГРУЖЕНИЕ В КЛИПОТ
Блиял. Падение душ. Йецер ара праведника.

Возвращение к mohy

Ибо нет на земле такого праведника,
кто творил бы благо и не грешил.

(Koherem 7:20)

Известно, что Адам был сотворён Вссвышним в ше-Y 1стой день: «И образовал halle Элоким человека -
прах с земли, и вдохнул в ноздри ему дыхание жизни, и
стал человек живою душой» (Берешит 2:7). В рождении
остальных людей, потомков Адама, участвуют трое: Все-
вышний, отец и мать (Кдушин 30б). Всевышний приводит
в мир души (Раши, там же). Когда возникли эти Им со-
творённые души? В какой-то форме они были созданы в
тот же шестой день, однако на тот момент для соединения
душ с телом, прахом земли, время ещё не пришло.
Своим происхождением души обязаны тому же месту,

откуда пришла в мир душа Адама. Строительным матери-
алом для них послужили семь сил, предшествующих тво-
рению. Всевышний вызволил из плена клипот как прооб-
раз души Адама, так и прообразы остальных душ, облёк
их в форму, подходящую для творения, после чего поме-
стил их в творение.

«Это в соответствии с этим сделал Элоким» (Коелет
7:14). Уже говорилось, что в этом высказывании царь Шло-
мо утверждает, что внутренней части творения свойствен-
на симметрия. Каждой светлой веточке древа кдуши отве-
чает тёмное образование на древе ситры ахры. Централь-
ное место на древе кдуши Всевышний отвёл человеку. Со-
бирательный образ всех светлых душ называется «человек
кадош». Создание, симметричное ему и расположенное на
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теневом древе, мудрецы именуют 7 а (Блиял - негодяй).
Рамхаль усматривает в буквах этого имени соединение
двух слов: '52 (без) и 7) (ярмо). Блиял - детище ситры ахры
- сбросил с себя власть Всевышнего, он - «без ярма» Не-
бес, так, по крайней мере, кажется ему самому. Он походит
на животное, освободившееся от ярма.
В человеке кадош особое место занимала душа Адама.

Остальные души были подсоединены к ней и, в силу это-
го, зависели от неё. Грех Адама повлёк за собою погруже-
ние этих душ в область клипот. Ари-заль уточняет: «Но
вот, не все души равны, ибо не все они получили одинако-
вые повреждения» (Шаар гилгулим, гл.23). Каждая из душ
была подключена к определённому «органу» человека
кадош, объединявшего в себе 248 «органов» и 365 «сосу-
дов». Блиял, в свою очередь включал в себя 248 «тёмных
органов» и 365 «мрачных сосудов». Грех Адама привёл к
тому, что Блиял овладел Древом познания тов и ра, то есть
клипой п. При этом каждая из душ погрузилась в предна-
значенную для неё ячейку Блияла, тем самым заняла сим-
метричное ей место в тёмной части Древа познания тов и
ра. Следует всё же внести ясность: в клипот погрузились
не сами души, но их одежды.
Ари-заль продолжает: «...и были сделаны для душ

одежды из тех клипот, которым они соответствовали, ибо
все пути Всевышнего - точный и прямой суд. Каждая душа,
в соответствии с её уровнем, [оделась] в часть Блияла,
отвечающую ей. И оказалось, что отделившиеся от Ада-
ма души, которые до греха были одеты в одежду кдуши,
сняли с себя украшения, одежды прекрасные и оделись в
одежды мрачные, в клипот. И теперь у каждой души есть
одежда, приобретённая ею в соответствии с грехом Адама.
Клипа, соответствующая греху, одевает её и обволакивает
её все дни жизни...».

Опираясь на изложенную концепцию, Ари-заль пред-
лагает толкование неожиданного утверждения мудрецов
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о том, что йецер пара праведников крайне силён и даже
превосходит йецер пара нечестивцев. Разделить эту точ-
ку зрения трудно, ведь действительность её опровергает.
Во-первых, сами праведники не упоминают о ежедневных
баталиях с йецер ара, не оставляющим их в покое ни на
минуту. Во-вторых, всматриваясь в их лица, нетрудно уви-
деть в них и уравновешенность, и озаряющий эти лица
внутренний свет.
Своё объяснение Ари-заль строит, опираясь на дав-

нее событие - грех Адама. После греха Адама души пе-
реместились с древа кдуши к Блиялу и соединились там с
клипот. При этом, как мы знаем, был соблюдён принцип
симметрии: каждая клипа была выверена по той ячейке, из
которой пришла душа. Сильную душу поджидала сильная
клипа. Закономерно, что йецер пара праведника под стать
его душе.
Ари-заль отмечает, что, действительно, в своём первом
воплощении душе праведника нередко приходится вести
нешуточное сражение с серьезным противником, и пона-
чалу отнюдь не всегда битва заканчивается победой души.
Однако на каком-то этапе светлое начало берёт верх над ан-
гелом зла. Он утрачивает силу, превращаясь из реального
врага в потенциального противника или, как отмечалось
ранее, даже в верного союзника. Во втором, третьем вопло-
щениях жизнь праведника практически исключает духов-
ные сбои, присущие его первому приходу в мир. Ари-заль
утверждает, что после смерти с праведника ни в коей мере
не будет взыскано за его неизбежные падения, ведь Все-
вышний вершит суд, исходя из неземного измерения, и Его
суд отличен от близорукого людского суда.
Обьяснение, предложенное Ари-залем, носит ограни-

ченный характер, так как оно приложимо к первому, на
худой конец, ко второму воплощению большой души. Не
вызывает сомнения, что, говоря о йецер ара, мудрецы в
данном случае имеют в виду не только первый приход в
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мир. Как же тогда объяснить феномен: ту силу, которой об-
ладает йецер нара праведников? Идеи, рассматриваемые в
этой главе, позволяют справиться с трудностью.

• Во внутреннем мире праведника клипа пи окрашена в
светлые тона. Прилегая близко к душе праведника, она по-
лучает мощное качественное питание. Йецер пара находит-
ся в своего рода спячке. Однако если по своей вине или же
по независящим от него причинам праведник споткнулся,
то существующее в нём слабое затемнение клипы пи сгу-
щается. Йецер ара пробудился, воспрянул духом, он стре-
мительно набирает силу. Понять нетрудно: в силу близости
клипы па к большой душе, небольшое затемнение, прису-
щее клипе, активизировалось, получило право воспользо-
ваться питанием, исходящим от души праведника. Сила
души в данном случае оборачивается против самой души:
питание, идущее от неё к одежде, достаётся йецер hapa.
Увеличение его силы пропорционально силе души правед-
ника. Взять ситуацию под контроль в таких случаях отнюдь
не просто. Кораху, например, оказалось не под силу: тяга к
власти завела его в преисподнюю.
Сказал р. Шимон бен Лакиш: «..если примет Исраэль

Тору, мир будет существовать, а если нет, - вернётся в со-
стояние первоначального хаоса (mohy)» (Шабат 88а). С
практической точки зрения эти слова особой роли не игра-
ют, ведь народ принял на Синае Тору, и случилось это много
веков тому назад. С другой стороны, вряд ли Талмуд будет
приводить устаревшую информацию. Р. Шимон бен Лакиш
не претендовал на роль историка, составляющего летопись
еврейского народа. Его высказывание носит вневременной
характер. В любые времена человеку предоставлен выбор:
следовать закону Торы или отвернуться от него.
Человек, принявший Тору, находится в согласии с тво-

рением. Отход от предписанного Всевышним закона по-
гружает одежду души в бездну клипот, и в этом смысле,
как считает р. Шимон бен Лакиш, возвращает её к доисто-
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рическому бытию, к тоу. Происходит это незаметно, как
бы само собой, как следствие неблаговидного поступка,
греха. Возможен другой вариант, при котором смешение
тов и ра осуществляется преднамеренно. В этом случае
происходит стремительное погружение в mohy. О древнем
способе подобного смешения мы сейчас будем говорить.

34. ИМЕНА КДУШИ И ИМЕНА ТУМЫ
Подарки Авраама. Ашейра и жертвенник.

Золотой телец. Душа Яровама

И снова построил он (жертвенные] возвышения, которые
уничтожил Хизкияну, отец его, и поставил жертвенники
Баалу, и сделал Ашейру, как делал Ахав, царь Исраэля;

и поклонялся он всему воинству небесному, и служил ему.
(Мелахим 2:21:3)

Творение, созланнос Всевышним, предоставляет чело-
веку возможность по своей воле смешивать искры кду-

ши с клипот. Рассмотрим пример подобного смешения.
Сказано в Пятикнижии: «А сыновьям наложниц, которые
у Авраама, дал Авраам дары, и отослал он их от Ицха-
ка, своего сына, ещё при жизни своей...» (Берешит 25:6).
Не скотом и не украшениями одарил Авралам сыновей на-
ложниц. Что же тогда представляли собою его дары? Как

240



ни странно, это были имена тумы, нечистой стороны ду-
ховного пространства (Саниедрин 91а).
Ари-заль (Ликутей Тора, Хаей Сара) поясняет, что эти
имена принадлежали той части духовного пространства,
откуда поступает питание к ситре ахре. Сын Авралама,
Ицхак, удостоился дара иного: ему было передано Имя
Всевышнего, открывающее доступ во внутренний аспект
светлой стороны творения. Каждому досталось знание,
отвечающее его природе. Скорее всего, Авралам познал
имена тумы во время своего пребывания в Миураиме.
Обладать знанием об устройстве духовного простран-
ства, безусловно, полезно, но, в то же время, близкое зна-
комство с негативной частью мироздания может сослу-
жить человеку дурную службу, обернуться ему во вред.
Перед нами печальный опыт Адама и Ноаха, когда спуск
в нижнюю часть творения вывел на поверхность пары
тёмной бездны. Сыны наложниц Авралама, равно как и
их преемники, в частности Билам, воспользовались полу-
ченными дарами не лучшим образом: использовали имена
тумы в своих меркантильных интересах, стали эксперта-
ми в поклонении богам. Владея известными им именами,
они по своему усмотрению направляли шефу к опреде-
лённым силам ситры ахры, используя их для достижения
своих приземлённых устремлений.
Одна из манипуляций, которую они проделывали, со-

стояла в подчинении того или иного светлого ангела одно-
му из имён воинства тумы и в переправке ангела в область
клипот. В результате их умысла достигалось соединение
светлого с тёмным, тов смешивалось с ра. Это приводило
к значительному укреплению теневого аспекта Древа по-
знания тов и ра, клипы пл].
Запрет на подобные действия в завуалированной фор-

ме представлен в Пятикнижии: «Не посади себе ашейра
(кумирное дерево), никакого дерева при жертвеннике па-
Шема…..» (Дварим 16:21). Зонар (1:49) задаёт ритори-
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ческий вопрос: «...а разве в отдалении от жертвенника
разрешено [сажать ашейра]?». В самом деле, почему Пя-
тикнижие заостряет внимание лишь на той посадке, что
вблизи жертвенника?
Зонар поясняет, что дерево ашейра использовали при
поклонении луне. У луны нет собственного свечения, она
лишь отражает свет солнца. Так и луна духовного про-
странства обращена к верхнему солнцу, от шефы которого
она полностью зависит. В духовных категориях жертвен-
ник представляет собою место кдуши, куда так называе-
мое «солнце» направляет шефу. Этим он схож с луной.
Поклонение луне, осуществляемое посредством ашейра,
состояло в перехвате шефы, поступающей к жертвеннику
из верхнего источника. Эта шефа переадресовывалась к
аналогу луны в негативном пространстве, к ашейра. От-
сюда и запрет сажать ашейра рядом с жертвенником, то
есть использовать близость кдуши для подпитки ситры
ахры. Соседство здесь, разумеется, не территориальное,
речь идёт о концепциях.
Владение именами ангелов светлой стороны творения

даёт возможность приблизиться к кдуше. Использование
этих имён позволяло черпать шефу из чистого источника и
переносить её на выбранный по своему усмотрению обь-
ект. Пятикнижие предостерегает: не привлекай ангелов
для привнесения шефы в мир тьмы, не погружай свет в
область клипот, не смешивай тов и ра - не сажай ашейра
рядом с жертвенником!
Ослушание, нарушение запрета чревато катастрофой, и

примером тому - случившееся у Синая. Символично, что
возникший из огня золотой телец был получен вследствие
произнесения соответствующих заклинаний, и случилось
это в непосредственной близости к горе Синай - месту,
на которое спустился Всевышний! Духовную силу того
места людям, сотворившим золотого тельца, удалось со-
единить со стороной тумы. И теперь они полагали, что

242



Сам Даровавший Тору получил физическое обрамление из
золота. В свете этого, слова: «...вот божество твоё, Исра-
эль, которое вывело тебя из Мираима» (Шмот 32:4) при-
обретают новый смысл, а именно: вызволившая народ из
Миираима сила кдуши оказалась теперь в плену клипот,
трансформировалась в «прекрасного» золотого тельца -
таково заблуждение его создателей.
Ари-заль (Махберет Накадош, шаар Пурим) приводит

мнение мудрецов, будто сам телец говорил: «Я - halllen,
который вывел тебя из Миураима». Ари-заль задаётся
вопросом: «..разве клипа, не знающая кдуши, способна
сказать такое?», и сам же даёт объяснение: после того как
клипа поглотила кдушу, то от имени того, что теперь вну-
три неё, сказала: «Я - аШем, который ...». Телец вещал
сам о себе, полагая, что ему удалось пленить силу, осво-
бодившую народ из египетского плена, и что эта сила ста-
ла его душой.

Смешение тов и ра не проходит бесследно для чело-
века, способствующего этому смешению. Рамхаль (Ки-
нот halllen Цвакот) сообщает об участи царя Яровама,
постигшей его после того, как он сделал двух золотых
тельцов и сказал о них: «. довольно ходили вы в Йеруша-
лаим. Вот божества твои, Исраэль, которые вывели тебя из
Миграима» (Мелахим 1:12:28). Рамаль пишет: «Яровам
облёк кдушу в одежду ситры ахры, и это послужило при-
чиной того, что телец мог изрекать: «Я - halle...». Да-
лее Рамхаль сообщает, что за этим последовало: высокая
часть души Яровама покинула его и переселилась в тело
нееврея. Приговор, вынесенный Небесным судом, доста-
точно прозрачен: тот, кто смешал высокую кдушу с клипой
ситры ахры, поплатился тем, что его собственная душа
погрузилась в весьма неблагоприятную среду.

Однако Всевышний никогда не оставляет редкую, осо-
бо ценную душу без Своего внимания. Человек, к чьей
душе подселилась лучшая часть души Яровама, прошел
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гиюр. По воле Провидения у гера родился сын, который
вошёл в историю нашего народа как р. Акива. Впослед-
ствии кочующая душа Яровама от отца р. Акивы перешла
к сыну. В результате ей пришлось пройти через мучени-
ческую смерть, которую принял на себя великий мудрец.
Эта смерть послужила искуплением для души Яровама за
грех, который она совершила, находясь в теле царя.
Путешествия души Яровама служат яркой иллюстраци-

ей общего процесса погружения искр кдуши в область кли-
пот и последующего вызволения их оттуда. Такова форма
существования Древа познания тов и ра. Именно так функ-
ционирует клипа па, начиная с грехопадения Адама, и так
будет продолжаться вплоть до дней воцарения Машиаха.

35. КРАСНАЯ КОРОВА
Парадокс красной коровы. Очищающая вода.
Красная корова и история человечества

И окропит чистый нечистого в
третий день и в седьмой день...

(Бемидбар 19:19)

Микот, давным народу на Синае, отрокадот устрой-
ство мироздания и оказывают влияние на его функ-

ционирование. Ари-заль (Гаамей мицвот, Хукот) просле-
живает связь между мицвой о красной корове и клипой пи.
Парадокс, с которым столкнулись мудрецы, заключается в
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следующем: одно и то же существо - красная корова - спо-
собно было привнести туму (нечистоту) в человека риту-
ально чистого и очищать человека, загрязнённого тумой.
Факт, что некий обьект способен создать две взаимоисклю-
чающие возможности, вызвать одновременно два исклю-
чающих друг друга явления, не поддаётся рациональному
объяснению. Проанализируем трансформацию клипы пи
с оглядкой на этот феномен. Клипе 12 свойственны две
тенденции: одна - смещение вниз, когда она оказывает-
ся в плену трёх клипот ситры ахры («огонь», «облако»,
«буря»). Другая - приближение к верхней области, к свету.
В первом случае она находится под властью Блияла, во вто-
ром - несёт отпечаток человека кадош. Овладевая чистым
участком клипы, Блиял загрязняет его, в то время как свет,
исходящий от человека кадош, устраняет затемнение.
Состояние, в котором оказывается клипа, передаётся

всему творению, поскольку Древо познания тов и ра, то
есть клипа ла - основа всего созданного. Загрязнение ос-
новы передаётся зданию - его светлые участки темнеют.
И, наоборот, свечение основы изгоняет мрак надстройки.
Похоже на красную корову, загрязняющую чистого и в то
же время очищающую от тумы.
То же явление прослеживается у человека. Отдаление

одежды души (клипы п) от самой души делает одежду
мрачной, и, как следствие, внутренний мир человека темне-
ет. В то же время, сближение одежды души с самой душой
приводит к просветлению одежды и, вслед за этим, к очи-
щению внутреннего мира человека. Аналогия очевидна,
ведь клипа па - основа внутреннего мира человека.
Таково в общих чертах сопоставление мицвы красной

коровы с клипой п в творении и в человеке. А теперь, сле-
дуя тексту Пятикнижия, выявим скрытый смысл деталей
этой мицвы.
Начнём со слова 775 (корова). Ари-заль усматривает
связь между этим словом и качеством дин. При этом он
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опирается на известную в Каббале трактовку пяти букв
еврейского алфавита, а именно 3, ч, 1, 9, У. Особенность
этих букв в том, что при перемещении в конец слова они
принимают иную форму. Так, • превращается в 7, ч - в а,
3 - В 1, D - В Чи У - в Ф. У каждой из букв Торы своё место
в творении. Считается, что эти пять букв связаны с каче-
ством дин, символизируют гвуру. Посчитаем сумму их ги-
матрий: 20(3)+40(₽)+50(3)+80(2)+90(e)=280. Это число яв-
ляется гиматрией слова 72 (бык): 80+200=280. Если к об-
щей гиматрии пяти букв(280) добавить количество букв,
то есть число 5, то получим 285, а это гиматрия слова по
(корова): 80+200+5. Таким образом, в рамках данной сим-
волики слово 1715 (корова) связано с гвурой, причём по-
следняя буква этого слова, буква п, как говорит Ари-заль,
символизирует рубеж между бытием Всевышнего и творе-
нием, на который вышла гвура.
По какой-то причине Пятикнижие настаивает на том,

что цвет коровы должен быть непременно красным - отх.
В духовном пространстве своя палитра. Ари-заль соотно-
сит красный цвет с корнем гвуры. В приводившемся ранее
образе это левое полушарие мозга. Пять букв, о которых
шла речь выше и которые символизируют гвуру, спуска-
ются как раз оттуда. Если к слову ат (красный) добавить
букву п, гиматрия которой равна 5, то есть числу этих
букв, то мы получим слово питх (земля), гиматрия кото-
рого равна 50 (1+4+40+5). В Каббале это число фигури-
рует как «50 ворот бины» - корня, из которого вышли эти
пять букв (гвурот). Таким образом, цвет пч (коровы) од-
нозначно указывает на её происхождение: им она обязана
корню гвуры.
Гвура может быть тесно связана со своим корнем, а мо-
жет отдаляться от него, преобразуясь по мере спуска во
всё более жёсткий дин. Эта двойственность отражена дву-
мя противоположными свойствами, присущими красной
корове: она способна заразить тумой (нечистотой) чисто-
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го, но, с другой стороны, способна очистить нечистого.
Разгадка заключена в том, какому положению гвуры от-
вечает красная корова. Если она символизирует высокую
гвуру, примкнувшую к левой части «головы», то служит
очищению, если же она находится в отрыве от корня, то
заражает тумой.
Красную корову надлежало вывести за пределы стана:

«И передайте её Элазару, священнослужителю, и выведет
он её за пределы стана, и зарежут её пред ним» (Бемидбар
19:3). Затем её полагалось сжечь. После этого следовало
бросить часть от кедра и эзова, а также червлёную нить на
место сожжения коровы. Потом надлежало собрать пепел
и в чистом месте смешать его с водой. Образовавшийся
состав использовался в качестве средства, очищающего
нечистого от тумы. Очищающая жидкость - финал бытия
красной коровы.
Примечательно, что каждый, принимавший участие в

этом процессе, и тот, кто резал корову, и тот, кто её сжигал,
и бросавший перечисленные предметы на место сожжения,
и собиравший пепел - все они в результате этих действий
становились нечистыми, и им требовалось пройти через
предусмотренное законом ритуальное очищение.
Ключ к пониманию происходящего - вывод красной ко-

ровы за пределы стана. Он символизирует отдаление от
Шхины Отдаляясь от корня, гвура притягивает к себе кли-
пот. Под воздействием гвуры происходит трансформация
клипы пи, от которой красная корова находится в прямой
зависимости. Поскольку гвура, отдаляясь от корня, при-
тягивает клипот, красная корова также становится уязви-
мой для них, и теперь соприкосновение с ней сопряжено с
опасностью. Отсюда нечистота каждого, кто был вовлечён
в процесс получения очищающей воды.
Парадокс, однако, в том, что смерть коровы, ее сожже-

ние - каждый из этапов процесса - тем или иным спосо-
бом символизировал очищение гвуры от клипот, и, наряду
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с этим, каждый участвовавший в этом процессе становил-
ся нечистым. Получается, что очищение и загрязнение -
две стороны одной медали. Чистый вбирал в себя нечи-
стоту материала, с которым соприкасался. У духовного
пространства своя логика, отличная от той, что присуща
миру материальному. В этом пространстве два взаимоис-
ключающих явления могут идти рука об руку. Приходит
на память закон, в силу которого серьёзное заболевание,
вызванное вмешательством ситры ахры, способствует
внутреннему очищению того, кто перенёс эту болезнь.
Последняя ступень в приготовлении очищающей воды

состояла в соединении воды с пеплом. Огонь олицетворяет
дин; пепел, полученный посредством огня, отвечает гвуре.
На это, в частности, указывают две последние буквы сло-
ва тэк (пепел), которые, как отмечает Ари-заль, символи-
зируют гвуру. Гиматрия этих двух букв - 280 (80+200), та
же, что и у пяти букв 7, 4, 1, а, 7, соотносимых с пятью на-
правлениями гвуры. В свою очередь, вода символизирует
хесед. Причём происходило не просто соединение одного
с другим, воды и пепла, но образование единой жидкости.
Таким образом, соединение воды и пепла означает сраста-
ние правой и левой сторон, хеседа и гвуры. Подобное слия-
ние левого с правым, как уже отмечалось, возможно лишь в
верхней области, где гвура и хесед, условно говоря, входят
в левое и правое полушария мозга. Там расположен корень
гвуры; от него приходит очищение.
Всё же остаётся неясным, почему одного из участников

события, Элазара, нечистота не коснулась. И это несмо-
тря на то, что именно на нём лежала обязанность выве-
сти корову за пределы стана, отстранить её от Шхины, то
есть отстранить гвуру от её корня, и, тем самым, сделать
её предметом атаки со стороны негативной силы. К тому
же он собственноручно должен был семь раз окропить кро-
вью коровы вход в Скинию. Чем объясняется неуязвимость
Элазара? Рахаль (Биюрим аль ТаНаХ, Хукат) обращает
внимание на особую роль, отведённую Элазару: и зарезать
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животное полагалось перед ним, и сожжение должно было
происходить у него на глазах. Ясно, что эти требования не
были продиктованы необходимостью надзора, стремлени-
ем, чтобы всё происходящее соответствовало букве закона.
Для элементарного надсмотра не было необходимости в
фигуре столь высокого ранга.
Всё происходящее с красной коровой символично. В ду-

ховной символике все ступени процесса, в которых требо-
валось участие Элазара, сопряжены с опасностью проник-
новения клипот. Почему же на всех этапах процесса Эла-
зар сохранял чистоту? Рамхаль поясняет, что Элазар оли-
цетворял силу правого полушария мозга, область верхнего
мира, которая абсолютно не подвержена влиянию клипот.
Более того, излучаемая той областью шефа держит кли-
пот на почтительном расстоянии. У ситры ахры не было
ни малейшего шанса коснуться этой области. Остальные
участники события представляли левую сторону, которая
на всех стадиях, вплоть до последней (получения очища-
щей жидкости), таила в себе опасность. Избежать за-
грязнения тумой, будучи на той стороне, нереально.
Поскольку в духовной сфере красная корова тесно свя-

зана с клипой пла, возникает предположение, что её судьба
перекликается с тем, что уготовано клипе пи Всевышним.
Так ли это?
Читаем в Пятикнижии: «.. пусть приведут к тебе крас-

ную корову, без порока, у которой нет изьяна, на которой
не было ярма» (Бемидбар 19:2). Похоже, что был такой пе-
риод, когда клипа пи не проявлялась негативно. Ари-заль
считает, что сначала клипот существовали лишь как потен-
циал и не несли в себе заряд разрушения. Такая клипа срав-
нима с существом, у которого нет ни порока, ни изьяна. Так
продолжалось до тех пор, пока Адам не согрешил.

Настораживает отсутствие ярма на корове. Анализируя
этот факт, Ари-заль приходит к выводу, что отсутствие
ярма открывает возможность для проникновения ситры
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ахры. Напрашивается параллель с Адамом: нарушив
предписание Всевышнего, он продемонстрировал непо-
корность, которая, как выяснилось, была присуща его при-
роде. Непокорность свойственна неприученному к ярму
животному - отсюда естественная ассоциация с красной
коровой, ещё не познавшей ярма.
Продолжим сравнение. Грех Адама повлёк за собою
отдаление Древа познания от Древа жизни. Клипот из
владения Блияла, встреча с которым крайне нежелательна,
перекочевали на клипу п. По существу то же самое про-
исходило с красной коровой, покидающей стан и отдаля-
ющейся от Шхины: вступающий с ней в контакт человек
терял духовную чистоту. Его собственная клипа п полу-
чала загрязнение, а это явление нежелательное. Авраам,
Ицхак, Яаков, пророки могли пользоваться плодами Древа
познания, не теряя при этом жизненной силы. Их уровень
соприкосновения с высоким отражён в фигуре Элазара,
защищённого от проникновения тумы, связанной с крас-
ной коровой. Для подавляющего большинства людей пло-
ды Древа познания в той или иной степени опасны, даже
смертоносны: ситра ахра, проникая во внутренний мир,
приближает смерть человека.
После всех перипетий полученная из пепла красной ко-

ровы очистительная жидкость уничтожает туму. Подобно
этому, на последнем витке истории клипа » полностью ос-
вободится от ига Блияла, Древо познания вновь соединит-
ся с Древом жизни. Пепел красной коровы станет частью
живительной воды. Означает это, что клипа па обретёт
свечение. Пророку Йехезкелю в его видении явилась кли-
па па, представляющая собою сияние: «И поднялась Слава
halllea с керува к порогу дома, и облако наполнило дом,
и двор наполнился пи (сиянием) Славы hallea» (Йехез-
кель 10:4). Пророк повествует о третьем Храме, которому
суждено окончательно очистить клипу п от скверны.
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36. ТРИ ТЕЛА ЧЕЛОВЕКА
Рост Адама. Кожа Змея. Одежда Моше.

Утрата одежды. Восстановление одежды. Оде-
жда, полученная на Синае

И было: когда спускался Моше с горы Синай, и две
скрижали завета в руке у Моше, когда он спускался
с горы, - и Моше не знал, что лучилась кожа его

лица, оттого что Он изрекал при нём...
(Шмот 34:29)

Сказал в. Элазар: Порвый человок - от земпи до неба»
(Хагига 12а). Физический рост Адама нам неизвестен,

да это и неважно. Без сомнения, Талмуд говорит о духов-
ной высоте первого человека. Каким образом р. Элазару,
жившему намного позже Адама, удалось измерить духов-
ный потенциал первого человека? По-видимому, р. Элазар
обладал критерием, позволявшим определять духовную
высоту человека. Критерий этот прост: духовный рост на-
ходится в прямой зависимости от степени воздействия на
верхнее пространство. Поскольку действия Адама затраги-
вали множество миров, его исключительный духовный по-
тенциал сомнений не вызывает: без малейшего преувели-
чения можно сказать, что он достигал Небес. Воздействуя
на верхние миры мощью своего духовного потенциала,
Адам мог исправлять миры или, наоборот, их разрушать.
Изначально душа Адама имела три основных уровня:

нефеш, руах и нешама. Каждый из них имел свою одежду,
представлявшую собою определённую форму света. Оде-
жда нешамы служила своего рода буфером между нешамой
и руахом, одежда руаха служила промежуточным звеном
между ним и нефеш и, наконец, одежда нефеш позволяла
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той соединиться с животной душой, которая по своему про-
исхождению гораздо ближе к телу, чем нефеш.
После совершённого им греха нешама и руах покинули
Адама. Ари-заль (Эц хаим 49:4) поясняет, почему их даль-
нейшее пребывание в теле стало невозможным: их одежда-
ми завладела клипа пи. Оставшись без подобающих им оде-
яний, и рух, и нешама лишились связующего звена, без
которого невозможно их присутствие в человеке.
На закономерный вопрос, почему нефеш не последова-

ла примеру двух верхних уровней, ведь и её одежда тоже
пострадала от клипот, Ари-заль даёт ответ: Всевышний
сделал для нефеш новую одежду, свет которой уступал
свету, присущему первоначальной одежде, но при этом
позволял ей сохранить присутствие в теле. Помимо этой
новой одежды для нефеш, Он также сделал ещё одну оде-
жду, материалом для которой послужила клипа па, вклю-
чающая в себя тов и ра. Про эту одежду сказано: «И сде-
лал hallle Элоким Адаму и жене его одежды кожаные, и
одел их» (Берешит 3:21).
Кли п мудрецы называют также «змеиной кожей»,
тем самым подчёркивая её связь со Змеем, ведь она вклю-
чает в себя негативные клипот. В то же время, само это
название отражает и существенное отличие клины пи от
Змея, ведь кожа служит лишь покрытием, а не является
сутью. Неотьемлемой частью Змея, его сутью, являются
другие клипот: «буря», «облако», «огонь». Змеиная кожа
примыкает к клипе «огонь», далее следует «облако», а ещё
глубже - «буря». Талмуд говорит, что раз в семь лет Змей
меняет кожу, что согласуется с ролью клины пла в творе-
нии. Очищение отрывает её от ситры ахры и приближает
к стороне кдуши - Змей как будто теряет кожу.
Посмотрим, как эта идея отражена в числах. Гиматрия
слова шпа (Змей) равна 358: 50+8+300. Наиболее подходя-
щая характеристика чёрной внутренней сути Змея - зло.
Гиматрия Ут (зло) - 270 (200+70). Если отторгнуть от 3мея
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(358) его чёрную суть (ра - 270), то останется его внешняя
составляющая - змеиная кожа (358-270=88). В отрыве от
Змея, лишённая злого наполнения, сама по себе его кожа
становится восприимчивой к свету. Присоединение к зме-
иной коже проводника света - буквы 1 (вав), гиматрия ко-
торой равна 6, даёт число 94 (88+6=94), а это, в свою оче-
редь, гиматрия слова 117п (окно): 8+30+6+50=94. Мекуба-
лим проводят параллель между обычным окном и «окном»
духовного пространства. В Верхнем мире один из спосо-
бов поступления света от одного уровня к уровню, следу-
щему за ним, состоит в прохождении света через своего
рода окно между двумя уровнями. Число 94 указывает, что
клипа 72 (змеиная кожа), подобно окну, будет исполнять
роль естественного проводника света. То же и с челове-
ком. Одежда души - клипа п, освободившись от тёмных
примесей, будет схожа с окном: свет души, проходя через
это «окно», осветит дом - внутренний мир человека.
Утрата Адамом своих светлых одежд - не только его
личная потеря, но и потеря для его потомков, чьи души
были связаны с душой Адама. Ари-заль поясняет, что
включённые в одежду Адама одежды душ евреев также
погрузились в глубину клипот. Очищение нами наших
одежд - своего рода форма исправления греха Адама.
Ари-заль (Шаар гилгулим, гл.32) приводит мнение му-

дрецов, что после совершенного Адамом греха его органы
«осыпались» во всех местах, где он проходил. Речь идёт о
тех душах, которые изначально были включены в него, яв-
ляясь частью души Адама. В какую бы духовную область
творения Адам ни заходил, он оставлял там души, под-
ходящие именно той области творения. И это ожидаемо,
ведь каждая пострадавшая в результате его греха область
творения должна была быть исправленной соответствую-
щими ей душами.
Мы привыкли к тому, что слово «органы» означает ча-
сти тела, но мудрецы используют его здесь применитель-
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но к душам. Дело в том, что нередко один и тот же обь-
ект называют по-разному, и зависит это от того, на какую
именно сторону, свойство, качество этого обьекта обраще-
но особое внимание. Ари-заль (Эч хаим 49:5) рассуждает
о трёх телах, присущих человеку. Первое из них - при-
вычное физическое тело, возникшее на последней ступе-
ни утолщения шефы, на стадии её материализации. «Вну-
три этого тела расположились два других: одно тонкое и
чистое.., другое - из клипы па, включающее в себя йецер
тов и йецер ара, ангела и беса». Два тела, расположен-
ных внутри физического тела, на самом деле служат оде-
ждами души, наподобие тех двух, что сделал Всевышний
для нефеш Адама.
Сказано о рождении Моше, нашего ребе: «И зачала жена,
и родила сына, и увидела его, что он хорош...» (Шмот 2:2).
Ари-заль (Шаар псуким, Берешит, 4) раскрывает скрытый
смысл слов «увидела к1л а10 "» («увидела, что тов он»). Не
отметила Йохевед, мать Моше, никаких примесей ра в сыне,
только тов. Перекликается (Тикуней Зорар 1186) с тем, ка-
ким виделось Хаве Древо познания: «И увидела жена, 210 99
(что тов) древо...» (Берешит 3:6). Использование одного и
того же оборота в обоих эпизодах неслучайно: предметом
рассмотрения и пристального внимания была не внешняя
сторона обьекта, а его внутренний аспект, точнее, наличие
и соотношение в нём тов и ра. Различие между видением
Хавы и видением Йохевед в том, что одна не распознала
подлинной природы древа, сторона ра которого не вошла в
поле её зрения, а оценка другой соответствовала действи-
тельности: внутренний мир Моше был лишь тов, его тело,
отвечающее клипе п, не содержало негативных примесей.
Становится понятным истинный смысл использова-

ния одного и того же оборота «увидела э10 "». Суть обо-
их эпизодов одна: Хава давала оценку Древу познания
тов и ра в творении, Йохевед говорила о том же древе
(клипе пи) применительно к её сыну. Пятикнижие сооб-
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щает, что в мир пришла душа, одежда которой не затро-
нута грехом Адама.
Ари-заль обращает внимание: сказано 9» -

«что хорош он». Но можно было, опустив местоимение
хі (он), написать «ато »», ведь и без него ясно, что речь
идёт о сыне Йохевед. «Лишнее» слово нередко приходит,
чтобы исключить нечто: 17 - именно он, но не другой.
Ари-заль сообщает, кому противопоставлен Моше. Про-
тивоположность Моше - Каин. Известно, что на Каина,
первенца Адама, пришлась основная порция отравы Змея,
внедрённой в Адама и Хаву. Брата Каина, Эвеля, негатив
затронул в гораздо меньшей степени. Моше, пришедший в
мир со стороны Эвеля (Ари-заль, там же), вообще не имел
затемнений - только тов.
Мудрецы (Тикуней 3hap 486) подмечают совпадение
между видением Йохевед и тем, что разглядела в Моше
Батья, дочь Паро: «И открыла она, и увидела его л
(младенца)...» (Шмот 2:6). Частица ян, опускаемая при
переводе, в данном случае трактуется мудрецами как Шхи-
на (Сота 126). Батья узрела свет Шхины, сопровождав-
ший Моше, свет, лишённый даже крупицы негатива. «...И
увидела она (Батья) короб в тростнике, и послала плох
(свою рабыню), и взяла его» (Шмот 2:5). Мудрецы (Сота
126), опираясь на то, что корень этого слова означает так-
же «предплечье», толкуют слово плох (свою рабыню) как
«свою руку». При такой интерпретации получается, что
вовсе не служанку послала Батья, чтобы достать короб с
младенцем из воды, а свою руку. Её рука вытянулась на не-
сколько амот, достигла короба и вытащила Моше из воды.
Что кроется за столь неожиданным толкованием?
Батья обладала необычайно высокой душой, что про-

слеживается в буквах её имени - 'ла. Ари-заль (Ликутим,
Шмот, 2) разбивает это имя на две части: »"па. Первые
две буквы образуют самостоятельное слово - пЭ (дочь),
тогда как две оставшиеся - ° - это две первые буквы Име-
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ни halllem. Соединение двух составляющих придаёт её
имени особую значимость: дочь halllea. Однако высокая
душа Батьи была облачена в клипу па, загрязнённую нега-
тивом, что легко объяснимо, поскольку Батья была доче-
рью Паро - значимой фигуры во владениях ситры ахры.
Это обстоятельство помещало Батью в духовное про-
странство, отдалённое от того, в котором пребывал Моше,
ибо его внутренняя одежда была полностью свободна от
клипот. Рука, преодолевая дистанцию, вытянулась и со-
вершила невозможное: дотянулась до недосягаемого ду-
ховного уровня и притянула Моше к себе («и взяла его»),
приблизив к обычному людскому бытию. В этот момент
его внутренняя одежда утратила былую чистоту, потемне-
ла. Спасшая его рука передала ему то, чем была наделена
сама - клипу па, одежду из кожи, присоединившуюся сей-
час к клипе п самого Моше.
Что же в действительности произошло? Отправила ли
Батья для вызволения Моше рабыню или из-за произо-
шедшего с её рукой чуда сделала это сама? По-видимому,
верны обе версии, но каждая была реализована в соот-
ветствующем ей пространстве. В мире зримом служанка
исполнила приказ госпожи - таково буквальное прочте-
ние текста Пятикнижия. Однако внешний, видимый мир
подчинён внутреннему, скрытому от глаз. В духовном
пространстве Моше оставался недосягаем, и у служан-
ки не было ни малейшего шанса выполнить простое, как
кажется, распоряжение госпожи. Поскольку за событием
стоял незримый Дирижёр, вследствие чего Батья пожелала
спасти младенца, то произошло чудо: низкому миру было
позволено прикоснуться к недосягаемому. В духовном
пространстве Моше был спасён рукой Батьи, а остальное
зависело от расторопности рабыни.
В подтверждение своей трактовки эпизода Ари-заль
приводит числа. Если к гиматрии па (это слово иногда
пишут с буквой 1), равной 64 (50+6+3+ 5), добавить гима-
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трию имени ли (Моше): 40+300+5=345, то получим 409.
Присоединив к этому числу количество букв обоих слов
и объединяющую единицу, мы получим 417 (409+7+1),
а это число совпадает с гиматрией имени пла (Батья):
2+400+10+5=417. Числа иллюстрируют суть произошед-
шего: Батья передала Моше клипу ли, после чего он ока-
зался в духовном пространстве этой клипы. Полученная
Моше в тот момент одежда, хотя и уступала прежней, но
всё же была под стать ему, обладала исключительной чув-
ствительностью к высокому. Тем самым оправдано напи-
сание в слове 1211 дополнительной буквы 1, символизиру-
ющей световую трубочку.
Описываемое событие выглядит противоречиво. Безус-

ловно, спасение Моше - фактор положительный, но, наря-
ду с этим, был нанесён невосполнимый урон духовности
будущего лидера народа. Какую оценку поступок дочери
Паро получил на Верхних весах? Самим на этот вопрос не
ответить, обратимся за помощью к достоверному источ-
нику. Пророк свидетельствует, что поступок Батьи заслу-
жил одобрение Небес: «Цдакой (благотворительностью)
утвердишься, далека ты будешь от обиды, ибо не устра-
шишься...» (Йешаяу 54:14). В комментариях Раши, Ра-
дака слова пророка адресованы Йерушалаиму, но, по мне-
нию Ари-заля (Шаар псуким, Йешаяу), их также можно
отнести и к Батье. Действительно, обратим внимание на
начало предложения: г приза (удакой утвердишься).
Первые буквы этих двух слов, 3 и л, образуют начало, а
последние буквы, п и », конец имени пла (Батья). Кроме
того, в пользу интерпретации Ари-заля говорит смысл
слов «идакой утвердишься»: поступок Батьи по отноше-
нию к Моше, без сомнения, входит в категорию удаки -
безвозмездной помощи нуждающемуся.
Немаловажная деталь: поведение Батьи по сути отвеча-

ло духовной области, которую она представляла, а именно
клипе п2. В самом деле, поступок дочери Паро отдалил
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её от египтян, олицетворявших ситру ахру, и приблизил
её к потомкам Авраама, к стороне кдуши. Впоследствии,
как сообщают мудрецы, Батья прошла гиюр (приняла иу-
даизм). Клипе п, как мы помним, свойственно подобное
перемещение.
Утраченная чистота спустя много лет к Моше всё же

вернулась. Произошло это во время эпизода с горящим
кустом терновника. Когда Моше подходил к кусту, он ус-
лышал: «Не приблизься сюда, сними твою обувь с твоих
ног, ибо место, на котором ты стоишь, земля святая оно»
(Шмот 3:5). Ари-заль (Адам яшар, Йехезкель) трактует
слова: «сними твою обувь с твоих ног» как указание на
глубокую перемену, произошедшую в этот момент с Моше.
Комментарий Ари-заля опирается на известную символи-
ку. Ноги - нижняя часть тела человека, место соприкосно-
вения с землёй. В духовных образах ноги символизируют
наиболее тесное соединение с материей, которую в этой
символике олицетворяет земля, а материя - благоприят-
ная среда для проникновения всякого рода клипот. Теперь
об обуви. В физическом мире обувь предохраняет ноги от
повреждений, защищает от холода, и, соответственно, её
можно рассматривать как одежду для ног. Часть обуви,
прилегающая к земле, пачкается, а другая, её внутренняя
часть, остаётся чистой.
В духовном пространстве аналогом ботинка служит кли-

на па, отчасти чистая (тов), а отчасти грязная (ра). Слова:
«сними твою обувь с твоих ног» означают освобождение
от одного из двух упоминавшихся ранее внутренних тел, а
именно тела, именуемого «клипа пя», пришедшего к Моше
из-за соприкосновения с Батьей. На смену «снятому» телу
вернулось прежнее, полученное при рождении.
Намёк на разительную перемену, произошедшую в

Моше, содержится в тексте: «...место, на котором ты сто-
ишь, земля святая оно». Земля, являющаяся олицетворе-
нием материального начала, названа святой, тем самым
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лишённой каких бы то ни было примесей негативных кли-
пот. Внутренний мир Моше было необходимо привести
в согласие с исключительным местом, определённым ему
Всевышним. Клипа п в прежнем виде столь высокому
стандарту не отвечала. Поскольку душа не может пребы-
вать в теле без своей одежды, то на смену «снятой обуви»
приходит чистая одежда, новое «внутреннее» тело.
В трансформации внутреннего мира Моше есть своя

динамика. Одежда, полученная им в момент его рождения,
была абсолютно чистой. Семья праведников, в которой он
родился, служила благоприятной средой для чистого мира
младенца. Однако по Великому замыслу ему было суждено
оставить родительский кров и оказаться во дворце Паро,
представителя ситры ахры. По сути подобная перемена
есть уход в галут (изгнание). Изменение духовного кли-
мата диктует перемену одежды. Возникает необходимость
сменить чистое лёгкое тело на такое, которое отвечало бы
повороту жизненного пути.

Эпизод у куста терновника - новый, кардинальный
поворот, положивший начало вызволению народа из Ми-
ураима, предвестник конца галута. Для человека, впо-
следствии возглавившего исход народа из рабства, его
собственный исход начался именно тогда: его внутреннее
тело, подстроенное под существование в галуте, покину-
ло его, и ему на смену пришло тело чистое, под стать геле
(освобождению). Теперь, полностью покончив с рабством
в самом себе, Моше приобрёл духовную силу, способную
вызволить из плена других.
На заре человечества Всевышний проявил заботу об

Адаме и Хаве: «И сделал hallle Элоким Адаму и жене
его одежды кожаные, и одел их» (Берешит 3:21). «Одежду
кожаную» (внутреннее тело) внедрить в человека может
только Всевышний, поэтому и сказано: «одел их». К душе
лидера Своего народа Всевышний проявил, пожалуй,
большее внимание, чем к Адаму и Хаве: в соответствии с
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ситуациями, в которых оказывался Моше, Он менял оде-
жду души Моше не один раз.
Новая одежда отличалась от первоначальной, хотя и была
сродни ей. Шхина, сопутствующая младенцу Моше, охраня-
ла его от бед, в частности, от декрета Паро об уничтожении
рождавшихся еврейских мальчиков. Одежда, дарованная
у куста терновника, обладала значительно большей силой.
Речь шла не о том, как защититься, как сохранить жизнь, нет,
теперь требовалась сила, способная поставить на колени си-
тру ахру, ведь Моше предстояло стать активным участни-
ком казней, обрушившихся на египтян.
Рамхаль (Аль halopa, Шмот) усматривает указание на

новую функцию одежды Моше в предложении Пятикнижия,
непосредственно следующем за повелением снять обувь.
Начинается оно так: «И сказал: Я, halle...» (Шмот 3:6).
Местоимению «я» в иврите отвечают два слова: " и чік.
Здесь использовано слово ч. Мекубалим считают, что "х
символизирует уровень бытия Всевышнего, расположенный
выше семи сил, сотворивших мироздание, а именно восьмой
уровень бытия Творца, наделённый силой, способной нане-
сти беспрецедентное поражение ситре ахре, - силой геулы
(освобождения из галута).
Рамхаль проводит параллель между этим эпизодом и

дарованием Горы. Явление Всевышнего в тот момент, Его
разговор с народом на Синае - событие, которому не было
равных ни до, ни после. Шефа восьмого уровня бытия Все-
вышнего спустилась на гору. Рамхаль отмечает, что имен-
но словом «ЭІ (Я)» открывается обращение Всевышнего
к народу, а начало этого обращения напрямую связано с
геулой: «ЭХ (Я), hallem, Б-г твой, который вывел тебя из
земли Миграима, из дома рабства...» (Шмот 20:2). С это-
го же слова «*Э (Я)» Всевышний начал разговор с Моше
после того, как тот поднялся до уровня своей собствен-
ной внутренней геулы. Разумеется, использование одного
и того же слова "І (Я) в двух эпизодах не означает, что у
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терновника Всевышний явил Себя с той же мощью, как на
Синае. Совпадение указывает лишь на схожесть Эпизодов
по сути, но форма и уровни проявления сути в них разные.

Чтобы приблизиться к Всевышнему на Синае, одежды,
приобретённой Моше у горящего куста, было недостаточ-
но. Тем не менее, ему это удалось: «И вошёл Моше внутрь
облака, и взошёл на гору, и был Моше на горе сорок дней и
сорок ночей» (Шмот 24:18). Ари-заль (Эц даат тов, Ваэ-
тханан) поясняет, что просто так подняться на гору и при-
близиться к тому свету человек не мог. Каким же образом
Моше удалось преодолеть непреодолимое? Моше облёкся
во внутреннюю одежду, позволившую ему выдержать свет
небывалой интенсивности. Указание на это содержится в
самом начале предложения: «И вошёл Моше внутрь об-
лака...». Ясно, что физическому облаку в тот момент и на
той горе делать было абсолютно нечего; даже если пред-
положить, что оно там всё же оказалось, то упоминать ма-
лозначащую, внешнюю деталь, повествуя о столь гранди-
озном событии, просто ни к чему. Слова: «вошёл Моше
внутрь облака» означают, что его душа оказалась внутри
новой одежды. Облако здесь - это одежда, предоставлен-
ная Всевышним душе Моше. Внешнее, физическое тело
отошло на второй план, доминировало новое, дарованное
тело (одежда). Не удивительно, что в течение всех сорока
дней и сорока ночей, что он пребывал в облаке, Моше не
испытывал потребности ни в пище, ни в питье.
То, что произошло с Моше у терновника, повторилось

с Йеношуа - человеком, наиболее приближенным к Моше,
его слугой и учеником. Когда близ Йерихо перед Иеношуа
явился воин, и Йеношуа, приблизившись к нему, осознал,
что перед ним не человек, а ангел, то: «... пал Йеношуа ли-
цом своим на землю, и поклонился, и сказал ему: Что го-
сподин мой скажет рабу своему?» (ehowya 5:14). И полу-
чил ответ: «. сними обувь твою с ноги твоей, ибо место,
на котором ты стоишь, свято оно» (там же). Смысл повеле-
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ния тот же: речь идёт о замене внутренней одежды. Правда,
бросается в глаза расхождение: Моше надлежало снять оба
ботинка, в то время как ангел повелевает Йеношуа снять
обувь лишь с одной ноги. По-видимому, трансформация
Йеношуа не была столь полной, уровень внутреннего из-
менения ученика уступал тому преобразованию, которое
произошло с его учителем.

37. ОЧИЩЕНИЕ КЛИПЫ
Отделение тов от ра. Обет Яакова.
Символическое избавление от клипот

Отдели примеси от серебра, и выйдет у плавильщика
сосуд; удали нечестивого от царя,
и престол его утвердится правдою.

(Мишлей 25:4,5)

А человоку сказал: Потому что послушал ты гласа жены
твоей и ел от древа,.. - проклята земля для тебя... И

шип и репей взрастит для тебя, и будешь есть траву поле-
вую» (Берешит 3:17,18). Как видим из этой цитаты, конец
фразы ничего хорошего Адаму не сулит. В наказание за
ослушание Всевышний существенно урезал его рацион.
Однако повременим с выражением сочувствия, ведь мы
помним, что изначально первый человек был вегетариан-
цем. В первой главе Пятикнижия при описании получае-

262



мых Адамом благословений встречается и такое: «...Вот
Я дал вам всякую траву семяносную, .. вам будет в пищу»
(Берешит 1:29). Странно: вначале растительная пища рас-
сматривается как благословение, а после греха её употре-
бление расценивается как проклятие.
Комментарий Раши разрешает противоречие: «Когда

засеешь землю семенами бобовых и овощей, она взрастит
тебе шипы и репейник, и другие полевые травы, и тебе
их придётся есть». Всё встаёт на свои места: после всех
затраченных усилий по выращиванию урожая человек по-
лучит лишь шипы и репейник - обескураживающий ре-
зультат. Первоначальный план Всевышнего был иным, и
земля Эденского сада была намного лояльнее и щедрее по
отношению к человеку.
Отойдём от буквального прочтения текста. Вряд ли Пя-

тикнижие, описывая постигшее человека проклятие, оза-
бочено лишь тем, каков отныне, после греха, будет его ра-
цион. К тому же опыт показывает, что люди сеют и соби-
рают неплохие урожаи, а вовсе не шипы и репейник. Уже
отмечалось, что в символике мудрецов шипы и репейник
представляют собою клипот из арсенала ситры ахры. Си-
туация, конечно, далеко не радужная, но и не безнадёж-
ная. Раши, ссылаясь на Талмуд (Бейца 34а), поясняет, что
шипы и репейник, пройдя тщательную обработку, стано-
вятся пригодными для еды. Означает это, что, затратив
немалые усилия, в конце концов можно добраться до при-
годного в пищу тов. Не зря сказано: «В поте лица твоего
есть будешь хлеб» (Берешит 3:19). Не физический хлеб -
основа нашей жизни. На «просевание муки» от вредных
и никчёмных примесей ра уходят годы и годы жизни.
Идея о том, что нельзя пренебрегать хорошим, выбра-

сывая его на свалку вместе с плохим, воспринимается как
непреложная истина, но, как ни странно, в Талмуде она не
встречает поддержки. Осознавая, что шипы представляют
опасность для окружающих, видные люди того времени
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спешили от них избавиться. Во избежание неприятностей
некоторые из мудрецов зарывали колючки в землю, другие
их сжигали, третьи - топили в воде (Бава кама 30а). Как
увязать эти их действия с концепцией отделения тов от
ра, с вызволением хорошего?

Возникает предположение, что не все клипот одинако-
вы. По-видимому, среди них есть те, куда в качестве со-
ставляющей входит тов, в то время как другие состоят
лишь из ра, то есть безнадёжно испорчены. Говоря о семе-
нах бобовых и овощей, из которых произрастают шипы и
репейник, мудрецы подразумевают клипот, в которых тов
и ра перемешаны. В подобном случае после особой обра-
ботки шипы и репейник годны в пищу. Нетрудно догадать-
ся, что именно имеется в виду под обработкой: необходи-
мо в себе отделить хорошее от плохого, отмести плохое,
а хорошее абсорбировать. На что годится то плохое, что
отметено, те клипот, что до сих пор держали в плену ис-
кры кдуши? Праведники прежних времён зарывали их в
землю, сжигали их, топили в воде. Урок поучительный:
даже после того, как йецер пара взят под контроль и кли-
nom, расставшись с тов, утратили жизненную силу, не
следует покидать поле боя. Враг должен быть добит: даже
безжизненным затемнениям не должно быть места на вну-
треннем экране. Конечная цель определена однозначно:
«… сотри память об Амалеке из-под небес, - не забудь!»
(Дварим 25:19).
Параллель между клипот и колючками весьма убеди-

тельна, но она вызывает вопрос: действительно ли правед-
ники собственноручно избавлялись от реальных колючек
или это всего лишь используемая Талмудом аллегория, от-
ражающая их непримиримость к любому проявлению ра?
На самом ли деле мудрецы прерывали изучение Торы и
тратили драгоценное время на избавление от засорявших
двор колючек? Почему бы им не перепоручить расчистку
участка кому-то другому?
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Определённые действия: надевание цицит, накладыва-
ние тфилин, еда мацы в Песах и другие совершаемые евре-
ем заповеданные Торой действия ценны тем, что они уста-
навливают мосты между человеком и Небесами. Без них
остаёшься привязанным к земле. Никому не придёт в го-
лову перепоручить исполнение мицвот доверенному лицу.
Так и в этом случае: в стремлении приблизиться к высоко-
му праведники использовали прозаические земные колюч-
ки, делая их символом основополагающей идеи духовного
пространства - очищения Древа познания от примесей ра.
Человек меньшего духовного роста справляется с расчист-
кой двора не хуже праведника - так это выглядит со сторо-
ны, но земного зрения недостаточно, чтобы распознать раз-
ницу в результатах, достигнутых в духовном пространстве.
Там действие праведника более весомо, и потому его не
следует перепоручать другому. Перед нами пример, когда
материальные предметы служат средством, позволяющим
преодолеть земное притяжение.
В подтверждение сказанному рассмотрим другой при-

мер того, как материальное служит инструментом для про-
никновения в сокрытое. «И дал Яаков обет, говоря: Если
будет Элоким со мною и хранить будет меня на этом пути,
которым я иду, и даст мне хлеб, чтобы есть, и одежду, что-
бы облачиться...» (Берешит 28:20). При поверхностном
прочтении просьба Яакова представляется излишней и
даже странной: направляясь в дом дяди, пусть и не отли-
чающегося щедростью, странно сомневаться в том, что
хотя бы куском хлеба там племянника обеспечат. Облекать
в форму обета легко достижимое ни к чему, и подобное
отношение к обету еврейский закон не одобряет. Не оста-
ётся ничего другого, как отойти от простого прочтения и
попробовать понять, что именно испрашивал Яаков у Все-
вышнего, прибегая при этом к столь сильному средству
воздействия, как обет.
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Рамхаль (Биюрим аль ТаНаХ, Ваеце) предлагает такую
трактовку этого эпизода: «...все желания праведников,
даже когда они просят о необходимом, направлены на при-
ведение к совершенству верхних светил. Их исправление
зависит исключительно от хлеба и одежды. Суть в том, что
каждый уровень кдуши разделён на две части: внутреннюю
и внешнюю. Для исправления внутреннего необходим хлеб,
а чтобы исправить внешнее, нужна одежда...».
Применительно к человеку высказанная Рамхалем
идея ясна: хлеб поддерживает человека изнутри, и энер-
гия хлеба передаётся не только телу, но и душе. [«...хлеб
сердце людское подкрепляет» (Тилим 104:15)]. Что каса-
ется одежды, то её функция обусловлена внешними обсто-
ятельствами: какова погода, как человек хочет предстать
перед другими и так далее. Подобно этому, духовные све-
тила верхних миров также нуждаются в «верхнем хлебе»
и в «верхней одежде». Рамхаль поясняет, что шефу, посы-
лаемую Всевышним во внутренний аспект светила, назы-
вают «хлебом», а ту шефу, что Он посылает во внешний
аспект, - «одеждой».
Гиматрия слова эп? (хлеб) равна 78 (30+8+40), и это

утроенная гиматрия Имени "17' (halllem) - (10+5+6+5)
×3=78. Число 3 появилось здесь неслучайно - оно указыва-
ет на три основных канала распространения шефы: левый,
правый и средний. Поскольку Имя аШем представляет
внутренний аспект бытия Всевышнего, становится понят-
ным, почему Рамхаль отождествляет верхний хлеб с шефой,
питающей внутреннюю составляющую верхнего мира.
Можно ли в слове таз (одежда) уловить намёк на внеш-
нее? Посмотрим, как расположены буквы в алфавите: § -
3 - 1 - 7 - ….. Если мы уберём первую букву, букву Х, то
заметим, что три последующие буквы образуют слово 723
(одежда). Особенность написания этого слова в том, что
составляющие его буквы следуют одна за другой в алфа-
витном порядке, причём подряд, без пропуска, то есть так,

266



как они идут в алфавите: за буквой 3 следует 2, а за нею
-7. В соответствии с этой тенденцией следующей буквой в
ряду окажется п, за нею - буква 1 и так далее. В результа-
те будут перебраны все буквы алфавита, за исключением
буквы х. Ари-заль (Майморей Рашби) указывает на особое
место, отведённое Всевышним букве х: она внутренняя по
отношению ко всем остальным буквам алфавита. Пони-
мать это следует так: каждая буква еврейского алфавита
представляет собою световой поток, внутренним аспектом
которого также является свет, именуемый к. Тем самым
все остальные буквы служат для буквы × одеждой. Буквы
слова 723 (одежда), то есть 3 - 2 - 7, открывающие алфавит,
из которого изьята буква к, намекают на присущую всему
алфавиту идею. Таким образом, слово 723 (одежда) симво-
лизирует внешнее.

В свете сказанного понятно устремление Яакова: находясь
за пределами земли Исраэля, он желал себе «хлеба и одеж-
ды» - хотел сохранить за собою возможность воздействия на
верхние миры в обоих аспектах, внутреннем и внешнем. В
земле Исраэль, в доме отца, получить «хлеб и одежду» было
намного проще. За пределами Избранной земли, тем более в
доме Лавана, эксперта в области тумы, это гораздо сложнее.
Праведник Яаков не был готов смириться с существованием,
лишённым «хлеба и одежды», даже в столь низком месте.
Понимая всю сложность ситуации - кдуша и тума несовме-
стимы - Яаков прибегает к силе обета. Просьба праведника
о «хлебе и одежде» продиктована не заботой о теле, но вы-
звана ответственностью за происходящее с душой человека,
с тем, что вне его сиюминутных устремлений, с категориями
вневременными.
Естественно предположить, что, говоря о способах

уничтожения колючек, будь то их сжигание, закапывание
их в землю или погружение их в воду, Талмуд имеет в виду
нечто большее, чем ознакомление читателя с некоторыми
из методов избавления от ранящих предметов. Состави-
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тели Талмуда осознавали, что их труду суждена долгая
жизнь, что эта книга - на века. Разве есть какая-то истори-
ческая ценность в сведениях о том, какими конкретными
способами избавлялись от колючек в далёком прошлом?
Наверняка речь идёт об особенностях вечного сражения
праведника с ситрой ахрой.
Начнём с закапывания колючек в землю. По какой-то

причине глубина ямы должна была составлять ровно три
пяди. Причина, указанная в Талмуде, проста: репейник не
должен препятствовать пахоте. Наверное, в те времена плуг
не погружали в землю глубже, чем на три пяди. А теперь
попробуем осмыслить сказанное в духовных образах.
Всё, что человек совершает в жизни, как правило, ос-

новано на том, каков он, что представляет собою его вну-
тренний мир. Внутренний мир человека можно сравнить
с землёй, его поступки - с плодами, его линию жизни - с
урожаем. Талмуд говорит о пахоте как о первоначальном
этапе обработки земли, читай: обработке своего внутренне-
го мира. Идея такова: прежде чем приступить к серьёзной
работе над собой, даже на первой её ступени, необходимо
позаботиться об устранении «колючек», то есть об устра-
нении клипот, засоряющих внутренний мир. Если наличие
клипот не принимать в расчет, то продвижение в желаемом
направлении будет существенно затруднено.
По мнению Талмуда, правильное место для колючек

не на свалке, но в земле, на глубине трёх пядей. Абстра-
гируемся от чисто материального фактора и зададимся
вопросом: чем обусловлено число три? Мы помним, что
творение состоит, говоря условно, из трёх основных эта-
жей. В нижней части нижнего этажа располагается мате-
риальный мир. Там меньше всего света, и на самой глу-
бине, как бы в «подвале творения», где по-настоящему
черно, находится ситра ахра. Этот подвал разделён на три
отделения, именуемые «огонь», «облако», «буря». Закапы-
вание колючек на глубину трёх пядей символизировало
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погружение клипот в самую нижнюю область, под дно
нижнего этажа. Если не довести дело до конца, не достичь
предусмотренной глубины, то они останутся в той части
творения, которая всё ещё подлежит исправлению. Если
же переусердствовать и зарыть их глубже, чем на пред-
писанные три пяди, скажем, на пять пядей, то действие
потеряет значимость в системе духовных координат, так
как будет нарушена духовная символика: в творении (при
указанном выше подходе) не существует пятого этажа. В
мире физическом не так: с точки зрения землепашца, за-
рыть колючки на глубину пяти пядей ничуть не хуже, а
даже надежнее, чем зарыть лишь на три.
Обработка земли ради получения урожая есть не что

иное, как исправление человека и творения. Конечная цель
- взрастить плод, свободный от смертоносной примеси, а
это равносильно полному изгнанию клипот. В результате
клипа па отрывается от трёх клипот ситры ахры и присо-
единяется к стороне кдуши.
Два других способа избавления от колючек отражали

иной аспект исправления. Р. Шешет бросал их в огонь,
а Рава топил в воде. Символика достаточно прозрачна:
огонь олицетворяет левую сторону, гвуру, в то время как
вода олицетворяет правую сторону, хесед. Для получения
качественного урожая необходимо прилагать усилия в
обоих направлениях.
Может показаться, что работа Рава не была трудна, ведь

нашествие клипот в основном приходится на левую область
древа. На правой стороне древа их присутствие незначи-
тельно, по крайней мере, вначале так и было. Однако в цепи
перерождений одежды душ, корни которых располагались
справа, изнашивались, «мрачнели» и нуждались в очище-
нии не меньше, чем те, что в силу происхождения относи-
лись к левой стороне. К тому же грехи Адама и его потомков
привели к смешению: одежды многих душ, принадлежащих
правой стороне, перекочевали налево, а те, что слева, пере-
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местились вправо. С этой точки зрения, и по отношению к
правой стороне работы хватает.
Примечательно, что, говоря о колючках, Талмуд имеет в

виду те из них, что находились во владении самих мудре-
цов. Это свидетельствует о том, что знатоки Торы не огра-
ничивались постижением духовного наследия, но были
непримиримы к затемнениям своего внутреннего мира.
Изучение Торы не являлось для них самоцелью. Рава, на-
пример, считал: «Цель Хохмы (Торы) - тшува и хорошие
поступки. Не должно быть так, что человек изучает и по-
вторяет, и [тем не менее] пренебрежительно относится к
отцу, матери, раву...» (Брахот 17а).
После того как были обозначены три аспекта сражения

с клипот, Талмуд приводит мнение р. Иеруды: «Тот, кто
хочет стать хасидом (человеком, безраздельно преданным
Всевышнему), должен, изучив, выполнить все предписания
Талмуда [помещённые] в трактате о повреждениях» (Бава
кама 30а). Если перевести это высказывание в духовную
сферу, то оно означает следующее: желающему стать под-
линным слугой Всевышнего необходимо изучить и реали-
зовать в повседневной жизни все, что касается повреждений
как физического, так и духовного пространства.
Трактат Талмуда о повреждениях, Бава кама, открыва-
ется перечислением обьектов, которые могут стать источ-
ником повреждений. Их четыре: бык, яма, огонь и человек.
Зоар (2:118a), поясняя скрытый смысл этих четырёх по-
нятий, сначала называет четыре сущности верхнего мира,
расположенные на стороне кдуши и именуемые «бык»,
«орёл», «лев», «человек». Соответствующие им сущности
из трактата Бава кама, находясь во владении ситры ахры,
служат их зеркальным отражением. Далее Зонар останав-
ливается на некоторых общих принципах повреждений,
переводя их в координаты духовного пространства. Отме-
ченные Талмудом действия, направленные на уничтоже-
ние колючек: их сжигание, закапывание в землю, погруже-
ние их на дно реки - важные детали общей картины.
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По мнению р. Иенуды, одного лишь действия недо-
статочно, необходимо предварительное изучение темы:
«.. должен, изучив, выполнить все предписания Талму-
да...». Действительно ли изучение обязательно? Глав-
ное - избавиться от клипот, а их природа и причина их
возникновения с практической точки зрения возможно не
столь существенны. Почему Талмуд всё же настаивает на
изучении вопроса?
Рамхаль (Месилат йешарим, гл. 18 Хасидут), обьяс-
няя смысл качества «хасидут» (благочестие), начинает с
нелицеприятной оценки бытующего в народе мнения о
сути хасидута. Он пишет: «...люди полагают, что хаси-
дут зависит от пустых вещей или от вещей, противоре-
чащих разуму и правильному суждению. Они верят, что
весь хасидут состоит из произнесения великих просьб
или великих исповедей, или большого числа поклонов,
или великого плача, и таких самоистязаний, коими чело-
век может убить себя, вроде окунания в ледяную воду, в
снег и другими в этом роде...». Подобному ошибочному
представлению Рамхаль противопоставляет традицион-
ную концепцию хасидута: «….суть хасидута есть нечто
весьма глубокое, [требующее] истинного понимания; она
основана на тайнах великой мудрости и исправлении дей-
ствий в предельной степени, и каждому мудрецу подобает
следовать за ней, ибо лишь мудрецам по плечу достичь её.
И так сказали мудрецы (Пиркей авот 2:6): «Невежда не
может быть хасидом (благочестивым)».
Итак, одного выполнения предписаний недостаточно.
И утверждение р. Йенуды, и приведённое высказывание
Рамхаля - свидетельства тому, что необходимо сосредо-
точить усилия на глубоком изучении предписанных к вы-
полнению законов. Причём, у изучения есть две стороны.
Чтобы разобраться в первой из них, обратимся к примеру.
Одна из форм повреждения духовного пространства -
лашон пара (злоязычие). Талмуд приводит неожиданный
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пример, связанный с этим запретом. Шимон намекнул Реу-
вену, что желает его навестить. Реувен не стал тянуть с при-
глашением и с готовностью позвал Шимона к себе. Прини-
мая Шимона, Реувен проявил подлинное гостеприимство:
накормил-напоил, вёл с ним интересную беседу, оказывал
ему всевозможные знаки внимания, и Шимон покинул дом
Реувена в отличном расположении духа. Назавтра доволь-
ный Шимон направо и налево расхваливал гостеприимство
и щедрость Реувена. Казалось бы, благодарный Реувену
Шимон не только не делает ничего дурного, но, наобо-
рот, превозносит Реувена, давая тому самые лестные ха-
рактеристики, однако Талмуд классифицирует поведение
Шимона как неправильное, а его слова характеризует как
злословие. Столь неожиданная оценка вытекает из пони-
мания сути злословия. Тора запрещает использовать речь
как инструмент передачи информации о человеке, если тот,
о ком говорят, не заинтересован в разглашении этой инфор-
мации. Обычно люди предпочитают не афишировать свои
изъяны. Человек, сообщающий негативную информацию о
другом, нарушает запрет злословия - это ясно всем. Здесь
же Шимон говорит о Реувене лишь хорошее, и, тем не ме-
нее, вполне возможно, что Реувен не желает, чтобы ин-
формация о его хороших качествах была предана огласке.
Может статься, что найдутся люди, которые не преминут
воспользоваться щедростью Реувена, от гостей, желанных
и нежеланных, не будет отбоя, и в результате Реувен поне-
сёт ущерб. Таким образом, из-за недостатка ума или из-3а
неосведомленности в законе, а возможно, что и по обеим
причинам, вместе взятым, Шимон преступил запрет зло-
речия. Помимо того, что между ним и Реувеном возникла
напряжённость, грех злословия породил негативную силу,
загрязнившую духовное пространство, - клипа ли приоб-
рела дополнительное затемнение.
Теперь коснёмся второй стороны изучения, не столь

очевидной, как первая. Нами был рассмотрен пример, ког-
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да человек, сам того не ведая, наносит повреждение себе
и другим. Изучение трактата о повреждениях позволяет
избежать просчётов по незнанию. Однако между осве-
домлённостью и изучением, знанием и силой знания есть
существенное различие. Для того чтобы быть осведомлён-
ным о законе, совсем необязательно изучать Талмуд. Свод
законов Шулхан арух даёт полное представление о зако-
нах, причём гораздо более ясное, чем Талмуд. Тем не ме-
нее, кропотливый труд по изучению Талмуда позволяет не
только узнать сам закон, но и понять причину его возник-
новения, приобщиться к логике развития мысли. Успешное
постижение Талмуда укрепляет силу души. Вести успеш-
ное сражение с ситрой ахрой слабой душе не под силу.
Обратимся вновь к словам Рамхаля: «…. суть хасидута

есть нечто весьма глубокое, [требующее] истинного по-
нимания; она основана на тайнах великой мудрости...».
Подразумевается постижение скрытой стороны Торы. Без
этого, по мнению Рамхаля, погружение колючек на глу-
бину трёх пядей, их полное уничтожение неосуществимо.
Тайное учение наполняет душу светом, способным изго-
нять всякого рода затемнения клипы па.
Не все мудрецы разделяют точку зрения р. Иенуды, со-

гласно которой главное в служении - охрана духовного
пространства от повреждений. По их мнению, чтобы стать
подлинным слугой Всевышнего, необходимо изучить и
претворить в жизнь то, о чём сказано в трактате Пиркей
авот. Другие полагают, что высокий уровень служения
приходит вследствие изучения и исполнения предписаний
трактата Брахот. Талмуд включает в себя много томов. Вне
сомнения, глубокое изучение каждого из них приближает к
Небесам. Почему мудрецы отдают предпочтение именно
этим трём трактатам: Бава кама, Пиркей авот и Брахот?
Общее представление о связи повреждений со служением
Всевышнему мы получили. В чём специфика двух других
трактатов? Речь об этом пойдёт в следующей главе.
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38. ДУХОВНОЕ ВОСХОЖДЕНИЕ
Зависимость от Небес. Изменение характера и

приток шефы. Три трактата Талмуда

Во всех путях твоих познавай Его,
и Он выпрямит стези твои.

(Мишлей 3:6)
Праведник как пальма расцветёт,
как кедр в Леваноне возвысится.

(Теилим 92:13)

Шатральнос место в трактаго Пиркей авом отведено
высказываниям мудрецов о качествах человека. На

основе качеств строятся отношения человека с самим
собою, с окружающими, с Всевышним. Виленский Гаон
отмечал особую роль качеств: «Всё служение Творцу за-
висит от исправления качеств характера. Основа жизнен-
ности человека - постоянно укрепляться в преодолении
своих дурных качеств. И если он этого не делает, то зачем
живёт?!» (Эвен шлема 1:1,2).
Менять качества крайне трудно. Как показывает опыт,

одного волевого усилия для этого явно недостаточно.

Много книг посвящено этой теме. В отрывках из Талмуда,
которые мы изучали в предшествующей главе, не обьясня-
ется, как изменить качества. Сказано лишь, что нереально
рассчитывать на высокий уровень служения, не преуспев
в изменении черт характера. Однако при вдумчивом под-
ходе к словам мудрецов можно обнаружить, что наряду с
констатацией факта в их словах содержится намёк на то,
как этого достичь. Обратимся к известному высказыва-
нию, которое, на первый взгляд, никоим образом не связа-
но с нашей темой.
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Сказал р. Ханина: «Всё в руках Небес за исключением
страха Небес» (Брахот 336). Смысл утверждения в том,
что страх перед Всевышним нарабатывается с годами в
результате духовной работы самого человека, в то время
как остальные качества человека запрограммированы изна-
чально. Черты характера человек не выбирает - они прихо-
дят в мир вместе с ним. Раши перечисляет также некоторые
из качеств, приходящих с рождением: «...высокий или низ-
кий, бедный или богатый, умный или глупый, блондин или
брюнет - всё это в руках Небес». Небеса здесь упомянуты
не как проявление Высшей Воли, но как потенциал, изна-
чально заложенный в природу человека. Взросление - не
что иное, как выявление потенциала.
Созданное по воле Всевышнего творение, как и чело-

век, не статично. С одной стороны, набор существующих
в нём скрытых сил неизменен, ибо «нет ничего нового
под солнцем» (Колет 1:9), но, в то же время, то, как
эти силы проявляются и действуют, зависит от состояния
Древа познания тов и ра. Подобно этому, качества челове-
ка, уготованные ему изначально, находятся под влиянием
клипы пл: если клипа тяготеет к душе, качества становят-
ся более возвышенными, если же пл находится в подчи-
нении у Блияла, качествам свойственна приземлённость.
Например, с годами сердце человека, от рождения мягкого
и доброго, черствеет под воздействием негативного поля,
и в старости он, не ведая истинной причины, лишь сокру-
шается произошедшей в нём перемене. Возможен и иной
сценарий: освобождение от клипот открывает душу, каче-
ства впитывают свет души, и человек становится мягче,
более покладистым, даже если изначально обладал жёст-
ким характером.
Итак, высокое служение зависит от высоты черт харак-
тера, что требует в качестве необходимого условия очище-
ния внутреннего мира от клипот. Оказалось, что претво-
рение в жизнь трактата о качествах, Пиркей авот, зависит
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от того, насколько человек успешен в исполнении пред-
писаний трактата о повреждениях, Бава кама. Последова-
тельность утверждений, выбранная Талмудом, не случай-
на. Первый трактат служит плацдармом для второго: без
предварительного очищения качеств от влияния клипот
нереально приблизиться к высокому служению. Нетруд-
но догадаться, что третья точка зрения, ставящая во главу
угла трактат Брахот, не независима. Линия, очерченная в
двух предшествующих трактатах, в трактате Брахот полу-
чает завершение.

«И сеял Ицхак в земле той, и получил в тот год во сто
крат, так благословил его аШШем» (Берешит 26:12). Благо-
словение реализовалось в особой шефе, так что урожай пре-
взошёл все ожидания. Особая шефа посылается лишь тем,
кто нашёл благоволение в глазах Творца. Отличившимся
позволено ощутить присутствие Шхины. Избранные из из-
бранных удостаивались Её постоянного присутствия. В чём
секрет столь редкого соединения с Всевышним?
Отвечая на поставленный вопрос, попробуем обнару-

жить, в какой именно части творения селится Шхина. Оты-
скать в мироздании место постоянного присутствия Шхи-
ны нетрудно - это, конечно же, Храм. Аналогом Храма во
время странствия народа по пустыне служил Мишкан: «И
покрыло облако шатёр, и слава наШема наполнила Миш-
кан» (Шмот 40:34). Архитекторы Мишкана и Храма были
осведомлены об устройстве верхнего мира - корня всего
творения. И Мишкан, и Храм проектировались по «верх-
ним чертежам» и отражали основные принципы внутрен-
ней стороны творения. Согласно Великому Замыслу, творе-
ние должно было служить оптимальным сосудом, вмещаю-
щим Его шефу. Мишкан, Храм этой цели отвечали. Человек
идентичен творению, его внутренний мир под стать творе-
нию. В идеале человек подобен сосуду, адекватно воспри-
нимающему шефу. В каком направлении следует двигаться,
чтобы приблизиться к идеалу?
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Необходимо, чтобы сосуд соответствовал сотворившему
его, и ключом здесь служат слова: «...сделаем человека в
Нашем образе и по подобию Нашему...» (Берешит 1:26). В
чем же состоит сходство между Всевышним и человеком?
Рамхаль (Даат твунот, п.80) предлагает одно из возмож-
ных толкований: «...когда Всевышний действует сообразно
нам, можно различить во всех Его делах те качества, кото-
рые мы различаем в образе человека...». В частности, наше
сходство с Ним отразилось в том, что у Всевышнего, как
у человека, обнаруживаются глаз, ухо, рот, рука и так да-
лее (разумеется, не такие, как у Его созданий). Тем самым
мы вправе говорить об Єго зрении, слухе, речи и тому по-
добное. Рамхаль обьясняет: «Глазу человека соответствует
глаз Всевышнего, с помощью которого Он наблюдает за
всеми обитателями земли, дабы судить дела их, как сказано
(Берешит 18:21): «Спущусь и посмотрю...». Ухо челове-
ка соответствует тому, что Всевышний слушает молитвы и
восхваления, произносимые людьми, как написано (Шмот
2:24): «И услышал Элоким их крик». Рот у человека - со-
ответственно устам Всевышнего, которыми Он говорит в
видениях пророков и доносит великолепие Своего голоса
до ангелов, исполняющих Его слова. И так любую часть
тела можно объяснить соответственно качествам, в кото-
рых Творец проявляет себя по отношению к созданным».
Человеку предоставлен выбор: его качества могут

проявляться в соответствии с их высоким корнем в бы-
тии Всевышнего или вопреки ему. Например, ухо можно
использовать, чтобы была услышана просьба о помощи
или чтобы слушать злословие. Уста позволяют поделить-
ся высоким знанием или чтобы с их помощью очернить
кого-то. В одном случае человек подражает Всевышнему,
тогда как в другом он становится союзником ситры ахры.
Вот что писал в связи с этим великий законоучитель Рам-
бам (Деот 1:6): «Как Он называется Милостивый, так и
ты будь милостив; как Он называется Милосердный, так
и ты будь милосерден; как Он называется Святым, так и
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ты будь свят. В этом смысле пророки называли Б-га всеми
этими именами: Долготерпеливый, Щедрый на милость,
Праведный, Прямой, Целостный, Могучий, Сильный и
тому подобное. [И это для того], чтобы сообщить пути хо-
рошие и прямые, и человек обязан следовать этим путям
по мере своих сил, чтобы походить на Него».
Успех в подражании качествам Всевышнего устанав-

ливает и укрепляет связь с Небесами, инициирует приток
шефы того или иного типа, а как раз в этом и заключе-
на суть благословения. Таким образом, чтобы служить
сосудом, соединяющим Небесное и Земное, необходимо
предварительно основательно поработать над своими ка-
чествами. Лишь при старании и стремлении воплотить в
собственной жизни постулаты трактата Пиркей авот мож-
но надеяться и рассчитывать на достижения на пути, ука-
занном в трактате Брахот.
Подключение к Небесам питает душу, свет которой
проникает в одежду души, изгоняя затемнения клипы п.
Круг замкнулся: начав с устранения негатива (трактат о
повреждениях - Бава кама), пройдя через два других
трактата (Пиркей авот и Брахот), мы вернулись к тому
же самому - к освобождению от шлаков. Однако первая и
последняя ступени, несмотря на сходство формулировок,
принципиально отличаются друг от друга: если на первом
этапе уничтожение клипот происходило за счёт усилий
человека, то на завершающем этапе освобождение от них
- это подарок Небес в виде шефы, пришедшей в ответ на
проделанную работу. Получение подобного подарка от-
крывает возможность для нового витка: повреждения - ка-
чества - благословения. Клипот, которым человек раньше
не придавал значения, на новом витке становятся непри-
емлемыми для него; казавшиеся вполне сносными каче-
ства теперь расцениваются как препятствие для внутрен-
него роста; уровень связи с Небесами, которого достиг, не
приносит удовлетворения.
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39. ОЧИЩЕНИЕ ТЕЛА
Внутреннее тело и мицвот. Органы и сосуды
внутреннего тела. Мицва, изучение Горы и грех.

Внешняя опасность. Сила служения

Возвратитесь со злых путей ваших и соблюдайте
заповеди Мои, уставы Мои всей Торы,
которые Я заповедал отцам вашим...

(Мелахим 2:17:13)
Сохрани заповеди мои и живи,

и учение моё, как зеницу глаз твоих.
(Мишлей 7:2)

Одежда души занимаст в творении промежуточное ме-
сто между душой и животной душой, близкой к физи-

ческому телу. Одежда души создана в той же области, где
Всевышний творит души, правда, возникла она на более
низком уровне, чем тот, на котором «изготовляют» души.
Учитывая её промежуточный статус, правомерно считать
одежду души внутренним духовным телом. Ари-заль (Эц
хаим 49:5) определяет клипу п (одежду души) как глав-
ное, основное тело. Ничего удивительного, ведь главное
всегда расположено за кадром.
Причина такого подхода ясна: главная цель прихода в

этот мир - очищение клипы пи от негативных примесей.
Сама душа свободна от примесей клипот и не нуждает-
ся в очищении. Смысл её пребывания в теле заключается
в том, чтобы исправить внутреннее тело, направляя свой
свет, когда это возможно, в тот или иной его орган (Ари-
заль, Эу хаим 26:2).
Физическое тело очистить не сложно, но что может

помочь привести в должный вид внутреннее тело? Ин-
струмент, позволяющий добраться до одежды души, ми-
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нуя внешнюю оболочку, был дарован на Синае - шестьсот
тринадцать мицвот. Под стать им внутреннее тело, состо-
ящее из шестиста тринадцати органов.
Ари-заль, (Эч хаим 26:1) раскрывает природу шестиста

тринадцати органов. Оказывается, они представляют собою
шестьсот тринадцать ангелов. Бросается в глаза различие
между пониманием Ари-заля и общепринятым представле-
нием о шестистах тринадцати органах человеческого тела.
Шестьсот тринадцать частей внутреннего тела не имеют
физического обличия и в этом смысле представляют собою
разновидность ангелов. Светлые ангелы представляют сто-
рону тов, а их антиподы, тёмные ангелы, формируют иецер
hapa. При таком взгляде на тело становится понятным, как
тот или иной его орган может испытывать влечение к тов
или, наоборот, склоняться к ра.
Шестьсот тринадцать мицвот не имеют прямого отно-
шения к физическому телу, и их исполнение сказывается на
нём лишь опосредованно (речь об этом пойдет в следую-
щей главе). Непосредственное влияние, помимо клины па,
мицвот оказывают на «тело», расположенное вне человека,
которое никоим образом не влияет на то, что происходит с
человеком при жизни. Дело в том, что после смерти душа,
облачившись в исправленную за счёт исполнения мицвот
одежду, направляется в Эденский сад. Однако для новой
жизни ей нужно тело, разумеется, не физическое, но адек-
ватное саду. То, будущее тело, Ари-заль называет «телом
истинным», и подготавливается оно на протяжении жизни
исполнением мицвот. Таким образом, шестьсот тринадцать
мицвот одновременно исправляют шестьсот тринадцать
частей одежды и формируют шестьсот тринадцать органов
будущего тела. Зонар проводит параллель между внешним
телом настоящего мира и тем, в которое облачится человек
в Эденском саду. «Подобно тому как в этом мире тело по-
строено из четырёх основ (вода, огонь, воздух, прах) и об-
разовало форму в этом мире, точно так же руах, формиру-
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ющийся в саду, возникает при соединении четырёх основ,
существующих в саду. Тот руах принимает форму, как тело
в настоящем мире» (Зоар 2:136). Руах, о котором говорит
Зонар, - это не что иное, как тело, которое человек обретёт
в Эденском саду. Четыре основы этого тела, его компонен-
ты, не материальны, но являются аналогом четырёх основ
физической реальности, сопутствующей нам сейчас. Ока-
зывается, будущее тело схоже с тем, которое свойственно
человеку в этом мире. Поскольку внешнее второстепенно
по отношению к внутреннему и зависит от него, то странно
ожидать, что, вместив в себя ту же душу и ту же одежду
души, внешняя оболочка будет иметь мало общего с преды-
дущим физическим обличием.
Шестьсот тринадцать ангелов-органов внутреннего

тела невозможно увидеть, к тому же до сих пор не соз-
даны приборы, которые позволят составить о них хотя
бы отдалённое представление. Тем не менее, некоторую
информацию получить всё же возможно. Всевышний со-
здал две системы: внутреннее тело (613 органов) и сово-
купность мицвот (их 613). Число 613, общее для обеих
систем, свидетельствует о наличии общего корня, из кото-
рого они выросли. Расположенный в бытии Всевышнего
этот корень реализовался в две системы, одна из которых
- органы тела, а другая - система мицвот. Первая из них,
по сути, засекречена, но вторая познаваема. Ясно, что об-
щий корень и есть то, что определяет схожесть систем. А
раз так, то для свойств, подмеченных в познаваемой си-
стеме, наверняка можно обнаружить аналог в системе за-
секреченной, тем самым приоткрывая завесу над тайным.
Таким образом, размышляя над мицвот, мы прикасаемся
к внутреннему миру человека.

Мудрецы разбивают систему из 613 мицвот на две
группы: в одной из них 248 мицвот, а в другой - остав-
шиеся 365. Отсюда и первая информация об органах вну-
треннего тела. Они тоже разделены на две категории: 248
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в первой и 365 во второй. Поскольку между двумя группа-
ми мицвот есть принципиальное различие, то естествен-
но ожидать, что существует различие и между двумя груп-
пами внутреннего тела. Действительно, первое множество
мудрецы называют совокупностью органов (их 248), а вто-
рое - множеством сосудов (их 365).

•Различие между группами мицвот нам известно: в
первой 248 заповедей, которые надлежит исполнять, во
второй - 365 заповедей, состоящие из запретов, которые
нельзя нарушать. Примеры из первой группы: брит мила,
маца в ночь Пасхального седера, ношение цицит, наложе-
ние тфилин. Примеры из второй: запрет зажигать огонь в
Шабат, запрет есть трефную пищу, запрет на дачу в суде
ложных показаний. Итак, разбиение одежды (тела) на две
группы обусловлено спецификой мицвот. Тем не менее,
непонятно: если, говоря о частях внутреннего тела, мудре-
цы не подразумевают под этим физические органы или
кровеносные сосуды, то в чём смысл такого разбиения?
Ари-заль (Эц хаим 49:5) проводит грань между орга-

нами и сосудами внутреннего тела. Органы лишь погру-
жены в клипот, в то время как в сосудах негатив проник
вовнутрь, тов и ра смешаны. Двести сорок восемь ми-
увот извлекают двести сорок восемь органов из плена
клипот. Следование трёмстам шестидесяти пяти запо-
ведям очищает органы-сосуды от примесей ра. Наруше-
ние запрета привносит в сосуд большую, по сравнению с
прежней, степень негатива.
В качестве иллюстрации Ари-заль приводит глаз, но не

привычный физический орган, а тот глаз, что присущ вну-
треннему телу. Подобно тому как в материальном теле к
органам подходят кровеносные сосуды, так и к внутренне-
му глазу подходит сосуд, по которому течёт необходимая
глазу жизненная сила. Если человек преступает запрет, от-
вечающий этому сосуду, то негативная примесь засоряет
сосуд, ухудшая его проходимость, а то и вовсе блокируя
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её. Как следствие, внутренний глаз теряет зрение или со-
всем слепнет. Означает это, что свет души не может про-
биться к глазу, ибо тот блокирован клипой. Выполнение
соответствующей внутреннему глазу мицвы из первой
группы вызывает приток света души, вызволяет глаз из
плена клипы. Внутреннее тело обретает зрение. Приве-
дённая модель справедлива для любого из двухсот сорока
восьми органов.
Проясняется скрытый смысл исполнения миувот. Тот,
кто следует закону Торы, изгоняет негатив из своего вну-
треннего тела и, наряду с этим, наполняет одежду своей
души светом. Таким образом, оба аспекта - устранение не-
гатива и приток света - приводят к исправлению одежды
и, заодно, к созданию тела, подходящего для пребывания
в саду Эден.

Вне сомнения, исправление одежды является наградой
за выполнение мицвот. Как ещё расценить приобретаемый
одеждой свет? С другой стороны, известно, что награда за
мицву ожидает человека в Грядущем мире. Как увязать оба
утверждения? Выполнение мицвы вызывает приток све-
та при жизни, однако уровень света, его сила мизерны по
сравнению с тем, что ожидает человека в будущем, после
его ухода из мира. Подтверждение тому - пример с вну-
тренним глазом. Хотя пришедший к глазу свет освобождает
от клипы, само по себе это не оказывает заметного влияния
на понимание человеком внутренних процессов. Чтобы та-
кого рода понимание пришло, необходимы существенные
дополнительные изменения внутреннего мира. Что каса-
ется будущего, то свет, исходящий от лица Всевышнего,
наполнит все двести сорок восемь органов, что приведёт к
реальной перемене. Различие в том, что у настоящего мира
своя цель: он предназначен в основном для работы, и хотя
получаемый в нём свет тоже важен, всё же первостепенная
задача - максимально подготовиться к финалу. Мудрецы
так оценивают соотношение двух миров: «Этот мир - пред-

283



дверие Грядущего мира. Приготовься в преддверии, чтобы
войти в зал» (Пиркей авот 4:16).
Взгляд Ари-заля на внутренний мир позволяет отчасти
понять утверждение мудрецов: «Грех гасит мицву, но грех
не гасит Тору» (Сота 3la). Первая часть высказывания
затруднения не вызывает. Исполнение мицвы вызволяет
из плена клипы соответствующей этой мицве орган вну-
треннего тела. Совершение недозволенного, наоборот, за-
соряет канал, призванный питать внутренний орган, и, как
следствие, тот обволакивается клипой. Положительный
эффект мицвы сходит на нет, мицва гаснет. Однако вторая
часть утверждения остаётся пока неясной: почему грех не
в силах погасить Тору?
Ари-заль (Эц хаим 49:5) останавливается на принципи-

альном различии между всеми мицвот и изучением Торы.
Оказывается, в верхнем мире область корней мицвот и
Тора занимают разные уровни: Тора расположена выше.
Поэтому и во внутреннем мире человека, который служит
аналогом верхней картины, соотношение сохраняется: 613
частей внутреннего тела, включающие в себя 248 органов
и 365 сосудов, расположены в одежде души в более низкой
области, чем та, что отведена Торе. Грех затрагивает об-
ласть органов и сосудов, но с тем, что выше этой области,
он напрямую не связан. Отсюда и утверждение, что «грех
не гасит ору».
Несмотря на вышесказанное, грех всё-таки способен
оказывать косвенное влияние на изучение Торы. Грехи,
помимо воздействия на конкретные органы внутреннего
тела, приводят к ухудшению внутреннего климата. Душа
чутко реагирует на произошедшую перемену: она словно
поворачивается спиной к собственной одежде - грязная
одежда ей «не по душе». Не получая подкрепления в виде
света, изучение Торы теряет жизнеспособность, оно прак-
тически не влияет на внутренний мир - «эликсир жизни»
утрачивает свои целительные свойства.
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Талмуд (Сота 316) трактует утверждение «Грех гасит
мицву, но грех не гасит Тору» по-иному: не с точки зрения
изменений, происходящих во внутреннем мире, а с точки
зрения противостояния внешней опасности. Подумаем,
откуда исходит угроза. Вариантов ответа множество, но
поскольку мы говорим о мицвот и о Горе, то не обойтись
без привлечения духовного пространства, в котором чело-
век пребывает. В нём враг известен - это негативные силы,
посланники ситры ахры. В видимом мире они имеют
различные воплощения, отсюда многообразие различно-
го рода неприятностей, с которыми человеку приходится
сталкиваться довольно часто.
У мудрецов не вызывает сомнения, что изучение Горы

и следование её предписаниям воздвигают ограду, блоки-
рующую доступ внутреннему врагу. Как следствие, внеш-
ним обстоятельствам, несущим то или иное повреждение,
не так-то легко подступиться к человеку. Грех же подры-
вает внутреннюю защиту, человек становится уязвимым, и
творение уже не представляет собою дружественно распо-
ложенную по отношению к нему среду, оно окрашивается
в тёмные тона. Мудрецы полагают, что грех ликвидиру-
ет воздвигнутую мицвой защиту, но ограда, сооружённая
благодаря Торе, прочность сохраняет.
Подтверждение такой оценки они видят в словах царя
Шломо: «.. свеча - мицва, и Тора - свет» (Мишлей 6:23).
Задуть свечу нетрудно («грех гасит мицву»), но уничто-
жить свет греху не под силу («но не гасит Тору»).
Подойдём к вопросу непредвзято: можно ли считать,
что изучающему Тору внешняя опасность не грозит?
Жизнь опровергает подобное допущение. Знатоки Торы,
как и прочие смертные, не застрахованы на все случаи
жизни. Как это согласуется с идеей неизменной защиты?
В физическом мире существует такое понятие как уровень
защиты, и если атакующий пользуется силой ниже этого
уровня, беспокоится не о чем. Однако в случае, когда ему
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удаётся превзойти уровень защиты, то в ограде возникает
брешь. В силу каких-то обстоятельств, пусть даже незави-
сящих от самого человека, может возникнуть сила, пре-
восходящая ту, что его охраняет. Другой вариант: грехи,
вольные или невольные, постепенно создали потенциал
для негативной силы, превосходящей прочность ограды.
Если ситуация действительно такова, то есть отвечает лю-
бому из двух предполагаемых вариантов, то знатока Торы
подстерегает опасность.
Сказанное относится к настоящему миру. В нём утверж-

дение: «грех не гасит Тору» носит относительный харак-
тер. Однако после перехода за рубеж земного существо-
вания справедливость высказывания возрастает. По мне-
нию Ари-заля, человеку, преуспевшему в изучении Торы,
генином (ад) вообще не грозит, его туда просто не примут.
У подобного поворота событий есть свой нежелательный
аспект: если вследствие греховного поведения одежда
души этого знатока учения изрядно изношена, то путь в
сад Эден для него тоже закрыт. Выходит, человек «завис»
между двумя полюсами? Несомненно, гораздо выгоднее
пройти курс лечения в гениноме и после очищения одеж-
ды отправиться наверх, нежели на неопределённый срок
оставаться неприкаянным.
Ари-заль поясняет, что ожидает человека в подобной

ситуации. Поскольку благодаря изучению Торы вход в
генином для него закрыт, ему предстоит заново вернуться в
этот мир и уже в новом рождении пройти жёсткий курс ле-
чения. Несчастья будут преследовать его до тех пор, пока
одежда души не станет приемлемой для лучшего мира.
Очищение клипы пи за счёт мицвот - вещь трансцен-

дентная. В рамках обычных представлений трудно со-
гласиться с идеей, что ношение цицит, довольно нелепо
выглядящего типа одежды, затрагивает внутренний мир
человека, имеет хоть какое-то отношение к исправлению
одежды души. У людей, далёких от Торы и от соблюде-
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ния заповедей, отношение к такого рода взаимосвязям, по
меньшей мере, скептическое. Рамхаль проясняет, благода-
ря чему становится возможным очищение одежды: «Хотя
Исраэль был уже готов для служения, но Он дал ему силу
служения, и дал Он её в момент дарования Торы, и Он по-
стоянно поддерживает и обновляет её для каждого чело-
века» (Даат твунот, п.158). Попытаемся проникнуть в
смысл сказанного.
Мудрецы говорят, что Всевышний предложил Тору на-

родам земли, но те её отвергли. Исраэль стал единствен-
ным исключением. С одной стороны, народ унаследовал
путь праотцов: Авраама, Ицхака, Яакова. С другой сто-
роны, сыграл роль ещё более важный фактор - происхож-
дение душ, изначально созданных для соединения с вы-
соким. Но и этого ещё недостаточно. Посмотрим внима-
тельно: Рамхаль говорит, что «Исраэль был уже готов для
служения». Слово «уже» - намёк на завершение процес-
са подготовки: до того не был готов и только теперь стал
готов. Мытарства народа в Мираиме, тяжелейший труд,
зверские декреты Паро сыграли, как ни парадоксально это
звучит, положительную роль - привели к очищению тела
еврея. Для восприятия высокого необходим чистый со-
суд. Паро добился того, что никак не входило в его планы.
Царь египтян был инструментом в руке Царя мироздания.
Есть ещё один важный аспект. Служение должно обла-

дать внутренней силой, питающей и наполняющей дей-
ствия, в которых оно выражено. Человек надел пиджак, но
даже если в этом пиджаке он и произвёл на кого-то при-
ятное впечатление, это событие останется незамеченным
в верхнем мире. Почему же, если он наденет цицит, верх-
ний мир не останется безучастным? Дело в том, что ноше-
ние цицит меняет духовное пространство: это действие, в
отличие от первого, наделено силой проникновения в не-
видимый мир. Как пишет Рамхаль, такая сила была даро-
вана народу на Синае. Благодаря ей шестьсот тринадцать
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мицвот очищают одежду души, влияют на внутренний
мир еврея. Надев цицит, даже если он при этом руковод-
ствовался самыми лучшими побуждениями, представи-
тель другого народа, являясь потомком тех, кто в далёкие
времена отверг Тору, ни на йоту не продвинется в преоб-
разовании одежды души. Причина ясна: его действие ли-
шено внутренней силы - подарка, дарованного Творцом
лишь одному народу: тому, который на Синае принял Его
Тору. «Возвестил Он Своё слово Яакову, Свои уставы и за-
коны - Исраэлю. Не сделал Он этого для других народов,
и Его законов они не знают...» (Телилим 147:19,20).

40. СРОК ЖИЗНИ
Седьмая и восьмая короны. Сила, возвращающая

к корню. Исчезновение целем. Тень и целем

Только в целем человек ходит, только тщетно они
суетятся. Копит и не знает, кто приберёт.

(Теилим 39:7)

Дни наших лет, в них семьдесят лет, а если в силах, (то)
_восемьдесят лет...» (Тенилим 90:10). Удивляет сама

попытка фиксировать границу продолжительности жизни
для всех или хотя бы для большинства, ведь у каждого че-
ловека свой срок жизни, меньший или больший, к тому
же указанные числа далеки от реальности. О чём в таком
случае идёт речь?
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«Сказал р. Иенуда: День смерти называется днём hallle-
ма, ибо Он возвращает к Себе душу...» (Зоар 1:2176). Сло-
во «возвращает» наводит на мысль, что изначально душа
была с Ним. Затем, подчиняясь Высшему замыслу, она от-
даляется от Всевышнего. Разумеется, не километрами и не
милями измеряется степень отдаления. Душа соединяется с
материей, с телом - большего отдаления, чем это, не предста-
вить. На протяжении какого-то количества лет бытие души
протекает в земных рамках, но затем неизбежно наступает
день, когда земное теряет над нею власть. Теперь ею будет
распоряжаться Всевышний. Естественно день подобного из-
менения считать днём halllea.
Попытаемся вникнуть в смысл второй части фразы: «...
возвращает к Себе душу». Бытие Всевышнего многообраз-
но; какая в точности из Его областей готова принять душу?
Р. Иеруда приоткрывает завесу: та область называется ло
(корона). В бытии Всевышнего не одна корона и не две, а
гораздо больше. Поэтому р. Иеруда уточняет: «Дни наших
лет, в них семьдесят лет - это корона седьмая из всех».
Даже не понимая, что в точности имеет в виду р. Kehy-

да, из его слов ясно, что есть связь между продолжи-
тельностью жизни, измеряемой семьюдесятью годами, и
седьмой короной, под прикрытие которой приходит душа
после её ухода из мира. Более того, поскольку душа воз-
вращается в ту область, где она была изначально, то воз-
никает предположение, что именно седьмая корона в своё
время отправила душу в земное плавание. Правомерные
вопросы - почему, несмотря на то, как человек прожил от-
пущенные «70 лет», душа возвращается в ту же область,
откуда она пришла в мир, и как увязать утверждение р.
Иенуды с концепцией «награда и наказание» - оставим в
стороне, так как здесь нас, в первую очередь, интересует
срок жизни.
Итак, продолжительность жизни поставлена в зависи-

мость от короны. Поскольку корона седьмая, то возраст опи-
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сывается числом семьдесят. Те, кто ушёл из жизни, не дожив
до семидесяти, и те, кто перешагнул за этот рубеж, - все они
ровесники, всем им по семьдесят лет. Понять не трудно, ибо
Теилим говорит не о фактических сроках жизни, отпущен-
ных тому или иному человеку, а о корне, от которого произо-
шла душа и которому отвечает число семь.

•В приведенном комментарии есть слабое место: поми-
мо семидесятилетнего рубежа, в Теилим говорится также
и о сроке в восемьдесят лет. Если следовать логике р. ehy-
ды, придётся признать, что существуют две короны: седь-
мая и восьмая. Очевидно, что душа не может спуститься
в мир из двух областей одновременно, седьмая область
исключает восьмую. Безусловно, эта неувязка не осталась
незамеченной самим р. Иерудой, и он разрешает проблему
так: «Если (душа] пришла со стороны гвуры (силы), то про
это написано: «...а если в силах, [то] восемьдесят лет...».
Корона гвуры - она восьмая...».
И из сказанного в Тенилим, и из приведённого коммен-
тария создаётся впечатление, что добраться до восьми-
десятилетней отметки дано не каждому, что это по плечу
лишь сильным. Неясно, правда, о какой силе идёт речь.
Р. Иенуда, знакомый с тонкостями тайного учения, интер-
претирует «в силах» не как характеристику исключитель-
ных возможностей самого человека, но как указание на
область внутреннего мира, именуемую 7713 (гвура, сила).
Области тоя отвечает число восемь. Известно, что

восьмая корона превосходит седьмую. Перечитаем ска-
занное в Теилим: «Дни наших лет, в них семьдесят лет,
а если в силах, (то есть пришли от гвуры, то) восемьдесят
лет». Скрытый смысл, заключённый в этой фразе, таков:
души делятся на две группы; одни своим происхождением
обязаны седьмой короне, а другие спустились с более вы-
сокого уровня, с восьмого.

Сказанное нуждается в уточнении. Известно, что вось-
мой уровень, как правило, называют по-другому, а именно
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П19 (бина), и лишь иногда применительно к нему исполь-
зуют термин гвура. Правомерность использования двух
разных терминов вытекает из того, что бина является кор-
нем качества дин, а гвура одним из проявлений этого каче-
ства. С ситуацией, когда корню присваивается то же имя,
что и его ветви, мы уже сталкивались. И всё же хотелось
бы понять, что побудило Терилим прибегнуть для обозна-
чения корня (бина) к имени его ветви (гвура).
Легко предположить, что не всякая душа, покинув высо-
кую область и придя в земной мир, в состоянии вернуться
к своему корню. Сила, с которой она проявляется в годы
пребывания в материальной оболочке, способствует по-
смертному возвращению души к восьмой короне. Таким
образом, слова - «а если л7122 (в силах), то восемьдесят
лет» - приобретают двойной смысл: их скрытое значение
указывает на гвуру, высокую родословную, восьмую коро-
ну, тогда как простое понимание означает, что возвращение
к корню не происходит само по себе и что оно отнюдь не
гарантировано. Чтобы справиться с возложенной миссией,
необходимо в земном существовании проявить незауряд-
ную силу души. Только так можно заработать право на воз-
вращение к восьмой короне, как сказано: «а если в силах,
то восемьдесят лет».
Возвращение души к седьмой короне также требует не-

малых внутренних затрат, ведь седьмая корона - не что
иное, как Шхина, уровень бытия Всевышнего, наиболее
приближённый к творению. (Всё, о чём здесь говори-
лось, на самом деле, требует уточнений и поправок, но мы
умышленно избегаем тонкостей разбираемого вопроса,
дабы не погружаться в область, изучение которой требует
основательной подготовки.)
Примечательно, что вместо того, чтобы ограничиться
обозначением седьмой и восьмой областей, являющих-
ся источниками возникновения душ, р. Ие уда говорит о
седьмой и восьмой коронах. Чем обусловлена подобная по-
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этичность слога? Обратимся к гиматрии слова ло (коро-
на): 20+400+200=620. Это число Рамхаль (Адир бамаром)
разбивает на два: 613 и 7 (613+7= 620). Число 613, как мы
помним, отвечает общему количеству частей внутреннего
тела или, что то же самое, органам (частям) одежды души.
Разумеется, это число связано и с самой душой. В то же
время и сама душа, и её одежда были созданы в седьмой
области. Присоединение к душе, отвечающей числу 613,
места её происхождения, связанного с числом 7, приводит
к числу 620. Оказывается, р. Иенуда выбирает слово ло
(корона) отнюдь не для того, чтобы высказывание про-
звучало возвышенно. Гиматрия этого слова (620) соотно-
сится с двумя звеньями бытия души: с отделением её от
места своего происхождения при вселении в тело (613) и
с выходом её из тела при воссоединении с местом своего
создания (7).
Говоря о восьмидесятилетнем возрасте, Телилим ис-

пользует слово п7103 (в силах). Р. Иенуда помог нам по-
нять причину употребления именно этого слова. И число
70, и число 80 - всё, казалось бы, расставлено по своим
местам, однако в изучении Торы есть закон: возникшее
понимание возможно углубить. Зачастую этому способ-
ствует некая странность в тексте, наводящая на дополни-
тельные размышления, в результате которых в изучаемой
фразе открывается нечто неожиданное, о чём прежде мы
и не подозревали.
По какой-то причине слово 2910л (в силах) написано с
ошибкой. Это слово употреблено во множественном чис-
ле, и поэтому, в соответствии с правилами грамматики,
должно быть написано л99102, то есть между двумя по-
следними буквами 9 и л должна стоять буква 1, а она отсут-
ствует. Возникает закономерный вопрос: в чём причина
«оплошности»? Посчитаем гиматрию этого слова
(в силах): она - 613: 2+3+2+6+200+400. Совершенно нео-
жиданно мы получили количество органов одежды души.
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Будь это слово написано в соответствии с правилами грам-
матики, не возникло бы указания ни на душу, ни на её оде-
жду. Наряду с этим, число 613 указывает на количество
мицвот. Выясняется, что из-за отсутствия второй буквы
1 в слове 171222 (в силах), мы получили дополнительную
информацию о самой силе, позволяющей душе вернуться
к своему корню. 613 частей одежды души должны прийти
к своему завершению за счет исполнения мицвот, причём
в полном объёме.

•В действительности отнюдь не каждая душа возвраща-
ется после смерти к своему источнику. О человеке, отли-
чающемся праведным образом жизни, сказал царь Шломо:
«И прах (тело) возвратится в землю, чем он и был, а душа
возвратится к Элоким, Который дал её» (Колет 12:7). Р.
Иенуда отмечает, что Имя Элоким здесь может быть от-
несено как к седьмой, так и к восьмой коронам, ибо обе
области бытия Всевышнего носят это Имя.
Однако в случае, когда душа не справляется со своей

миссией, её ждёт незавидная судьба. Сказано (Шмуэль
1:25:29): «..души врагов .. выстрелит Он ими из пращи,
внутри гнезда пращи». Пророк уподобляет то, что назначе-
но душе после смерти, полёту выпущенного из пращи кам-
ня. Куда летит камень, прямо не сказано, но конец предло-
жения наводит на мысль о гериноме, и вот почему: выраже-
ние (внутри гнезда пращи), явно затрудняющее
простое прочтение, имеет двойной смысл, так как
(гнездо пращи) означает также муки ада. Действительно,
если посчитать общую гиматрию этих слов 2 и Уэр, мы по-
лучим число 300: (20+80)+(100+30+70). Это же число явля-
ется гиматрией Имени "эх (Элоким), если записать это
Имя согласно произношению названий составляющих его
букв. Оно предстанет как -"-sm-"»у-"ум, и гиматрия
при такой записи будет равна 300: (111+74+15+20+80). За-
писанное таким образом Имя Элоким символизирует каче-
ство дин, подчиненное качеству хесед. Дин, соединенный
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со своим корнем, - полная противоположность жесткому
дину, максимально от корня удалённому. Противополож-
ность высокому Дин отражена в совпадении гиматрий, но
на одном полюсе число 300 со знаком плюс (Имя Элоким),
а на другом - со знаком минус («гнездо пращи», генином).
Человек может уйти из мира вследствие затяжной бо-

лезни, а может уйти внезапно, однако, как бы это ни про-
исходило, в подавляющем большинстве случаев о его ухо-
де известно заранее. Р. Йоси (Зонар 1:2176) говорит, что за
тридцать дней до смерти человека творение оповещается
о том, что такой-то душе предназначено покинуть тело.
Причём, если это душа праведника, то о предстоящем со-
бытии ставятся в известность праведники Эденского сада,
чтобы у них была возможность подготовить место для
вновь пребывшего. Исходя из сказанного, легко предпо-
ложить, что и покидаемому душой творению следует ка-
ким-то образом подготовиться к предстоящему событию
(даже удалению зуба предшествует необходимая подго-
товка). Любая душа вросла в духовное пространство, её
исчезновение определённо на него повлияет, и следует
подготовить это событие изнутри.
P. Йоск делится интересной информацией и о самом
кандидате на переход в иной мир: «Во все эти тридцать
дней каждую ночь душа покидает его и поднимается,
чтобы обозреть предназначенное ей место, а человек об
этом не знает. В течение этих тридцати дней он не властен
над своей душой, как было до этого, ибо сказано (Kohe-
лет 8:8): «Нет человека, властвующего над душой, чтобы
удержать душу».

Р. Иенуда продолжает тему, задавая непростой вопрос:
«С какого времени начинаются тридцать дней?», и сам же
на него отвечает: «...с момента, [когда] а7у (целем, образ)
человека тускнеет и видеть его на земле трудно». Близкие
человека, стоящего между двумя мирами, не подмечают в
нём каких-либо изменений. Означает это, что а7у, о котором
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говорит р. Ие уда, не связан с внешним обликом человека,
иначе они непременно бы заметили в нём изменения. Тогда
что представляет собой ∞7у? Мекубалим дали ему название
«одежда души» (Рамхаль, Адир бамаром). То обстоятель-
ство, что Ари-заль называет одежду души иначе, а именно
«клипа па», смущать не должно, так как нередко духовные
сущности наделены одновременно несколькими именами.
Ари-заль и сам, когда считает подходящим, использует сло-
во a3y для обозначения одежды души.

3ohap (1:2176) приводит историю, из которой можно по-
черпнуть некоторые детали о связи 023 с общей концепции
ухода человека из мира. Однажды р. Ицхак сидел у входа в
дом р. Иенуды и был он опечален. Вышел р. Иенуда и об-
наружил р. Ицхака, печально сидящего на пороге. Спросил
его: «Чем этот день отличается от многих других?». В ответ
р. Ицхак попросил р. Иенуду, чтобы тот удовлетворил три
его просьбы, мотивируя их приближением дня своей кон-
чины. Р. Иенуда пообещал просьбы исполнить, но, со своей
стороны, поинтересовался, каким образом р. Ицхак узнал о
приближающейся смерти, и получил ответ: «Душа покида-
ет меня каждую ночь, но не освещает меня во сне, как бы-
вало прежде. И ещё, когда я молюсь, то наблюдаю за моим
a3% на стене и не вижу его». Р. Ицхак не уточняет, о какой
стене идёт речь, но поскольку 07 - это внутренняя одежда
человека, то, скорее всего, стена тоже является атрибутом
внутреннего мира.
Р. Ицхак почувствовал то, что от подавляющего боль-

шинства людей скрыто. Обычно он получал информацию
от души, посещавшей по ночам те или иные уголки духов-
ного пространства. К его удивлению, на протяжении по-
следних ночей заведённый порядок оказался нарушенным.
Другим индикатором стала молитва. В процессе «разгово-
ра» с Всевышним его душа в значительной степени теряла
связь с телом, подобно тому как это происходило с нею во
время сна. Благодаря этому он мог ощущать след её про-
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явления самой по себе, видеть на своём внутреннем, нема-
териальном экране свой оу. Но сейчас о3 не просматри-
вался. Перекликается со словами р. Иеруды: «Когда 073
человека тускнеет и видеть его на земле трудно».
Далее р. Ицхак сообщает, каким образом упомянутые

знаки свидетельствуют о скорой кончине. Помогают ему
слова царя Давида: «Только »уа человек ходит» (Теилим
39:7). Р. Ицхак комментирует: «...всё время, пока 073 че-
ловека от него не отошёл, - «человек ходит», и душа его
существует внутри него; (а) отходит оу и не виден - ухо-
дит человек из мира». Мысль р. Ицхака нам понятна, ведь
одежда души служит связующим звеном между душой и
телом, её исчезновение неминуемо вызывает отстранение
души от тела.
Далее Зонар повествует, каким способом р. Шимону уда-

лось изменить предначертание: р. Ицхак прожил ещё неко-
торое количество лет; сколько именно, Зоиар не сообщает.
Слова царя Давида: «Только 073 человек ходит» уста-

навливают зависимость жизни от наличия целем. Зонар
приводит другое предложение ТаНаХа, намекающее на
связь между a7 и количеством прожитых лет: «...тень -
дни наши на земле» (Ийов 8:9). Странно: какое отношение
имеет тень к продолжительности жизни? Чтобы понять ска-
занное, придется отказаться от общепринятого прочтения
текста и воспользоваться скрытым значением слова «тень».
Слово 7} (тень) является частью слова у. Мекубалим

(Ари-заль, Эц хаим 25:1) обьясняют роль каждой из трёх
букв, образующих это слово. Букву а (ч) они соотносят с
высшим корнем, из которого возник а73, а букву > со сред-
ним звеном в 073. Среднее звено ниже высокого корня, но,
в то же время, выше той части о23, которая отражена бук-
вой У. Буква у представляет ту часть одежды души, кото-
рая вошла в человека. Итак, буквы » и 3 отражают уровни
a73, не вошедшие в тело, а буква 3, как бы выросшая из
двух других, символизирует одежду, расположившуюся во
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внутреннем мире человека.
Рамхаль (Адир бамаром) акцентирует внимание на
сумме гиматрий двух букв e (40) и > (30): 40+30=70. Это
число он связывает со знакомыми нам словами царя Дави-
да: «Дни наших лет, в них семьдесят лет...». Тем самым
буквы > и 7, входящие в 073, указывают не на конкретное
количество лет, отпущенных человеку, а лишь на седьмую
корону, послужившую источником души и её одежды.
Этот источник общий для многих душ.
Идея, отражённая буквами » (а) и 7 в слове 03, получает
дальнейшее развитие за счёт букв 7 и у. Гиматрия слова 73
(тень) - 120 (90+30). Вспоминается срок жизни, установ-
ленный Пятикнижием: «...и будет его дней 120 лет» (Бере-
шит 6:3). Число 120 не является сроком, гарантированным
каждому из живущих после всемирного потопа. Символи-
зирует оно лишь концепцию нового срока продолжитель-
ности жизни, связывая её с Именем Элоким. Имя
(Элоким) состоит из пяти букв. Если эти буквы записать
в определённом порядке, а затем порядок букв изменить,
после чего вновь поменять буквы местами и так далее, то
общее число всевозможных перестановок будет 120.
Вспомним, в период, предшествующий потопу, шефа
поступала щедро. После потопа возникла новая реаль-
ность: уровень шефы заметно снизился, человечество су-
шественно помолодело и в определённом смысле поглупе-
ло. Регламентирование шефы осуществляется качеством
дин, то есть Именем Элоким. Поэтому число 120, равное
всевозможному количеству комбинаций букв этого Име-
ни, символизирует переход от широкого потока шефы, ас-
социирующегося с качеством хесед, к существенно более
узкому, когда довлеет дин.

Сколько бы ни прожил человек, будь это срок, превы-
шающий стодвадцатилетний рубеж, или будь его жизнь
гораздо короче, она протекает под знаком сужения свето-
вых потоков. Обозначенный числом 120 уровень сужения
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относится к каждому человеку. Слово 7 (тень) с гиматри-
ей 120 отражает эту идею, но, в то же время, подчёркивает,
что срок жизни каждого отдельного человека индивидуа-
лен, ведь в физическом мире тень у каждого своя.
Связь между «тенью» человека и продолжительно-

стью жизни позволяет по-новому взглянуть на известный
эпизод из Пятикнижия. Десять из двенадцати разведчи-
ков, отправившихся осмотреть землю Кнаан, выступили
против войны за овладение той землёй, мотивируя своё
решение бесспорным превосходством врага: «силён на-
род, живущий на земле той, и города укреплённые весьма
большие...» (Бемидбар 13:28). Тем десяти противостояли
двое, Йеношуа и Калев: «...вы не страшитесь народа зем-
ли, ибо хлеб наш они. Отошла тень их от них...» (Бемид-
бар 14:9). Ссылка на тень вызывает недоумение: причём
здесь их тень? Что она означает и каким образом связана с
тем, что обитатели земли обречены? Перед нами пример,
когда буквальное прочтение текста лишено смысла. Одна-
ко если Пятикнижие, говоря о тени, подразумевает, сужде-
но человеку жить или нет, тогда всё становится на свои
места: отсутствие тени - знак обречённости, так как тень
здесь служит указанием на а7у, без которого, как сказано в
Колет, человек жить не может.
Правомерность такого толкования следует из того, как
именно высказана эта идея. Слова «тень их» написаны в
Пятикнижии одним словом - 03 (тень их - илам). След-
ствием отказа евреев от войны за землю послужило воз-
вращение a7y жителям той земли, и, в согласии со слова-
ми царя Давида: «Только 33 человек ходит», срок жизни
кнаанцев остался прежним. Тем самым они получили воз-
можность продлить своё присутствие на земле Обетован-
ной. То, что могло свершиться много веков тому назад, всё
ещё ждёт своего часа.
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41. СРОК ЖИЗНИ И ОДЕЖДА ДУШИ
Всё в руках Небес? 6000 лет творения и души.
Искры света и дни жизни. Два аспекта времени.

Мицвот и продолжительность жизни

Что пользы человеку от всех трудов его,
что он трудится под солнцем?

Послушаем всему заключение: Б-га страшись и
заповеди Его соблюдай, ибо в этом весь человек.

(Koherem 1:3; 12:13)

Сказал р. Ханина: «Всё в руках Нобес, за исключением
•страха Небес» (Брахот 336). На первый взгляд кажет-

ся, что утверждение р. Ханины противоречиво, и вот по-
чему: страх перед Небесами предполагает ориентацию на
высокое, сопровождается послушанием Небесам, по мень-
шей мере, обязывает считаться с Небесами. Человек в сво-
их поступках следует воле Творца. Будучи поставлен пе-
ред выбором между тов и ра, он выберет тов. Вне сомне-
ния, страх перед Небесами тесно связан с правом выбора.
Р. Ханина утверждает, что выбор не в руках Небес, но за-
висит от самого человека. Тогда и поступки, являющиеся
следствием выбора, также в руках самого человека. Таков
традиционный взгляд мудрецов. Разумеется, Всевышний
вправе вмешаться в ход событий, подчинив их Своей воле.
Ему ничего не стоит лишить человека права на выбор. Од-
нако всё это вопреки обычному порядку вещей, который
Он сам же и установил.
И здесь нас подстерегает проблема: поскольку боль-

шинство поступков зависит от самого человека, то как это
увязать с началом высказывания, однозначно утверждаю-
щего, что «всё в руках Небес»?
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Противоречие возникло из-за предположения, что сло-
ва «всё в руках Небес» относятся к поступкам человека.
Раши такой подход не разделяет. Начало фразы «всё в ру-
ках Небес» он трактует иначе: «...высокий или низкий,
бедный или богатый, умный или глупый, блондин или
брюнет - всё это в руках Небес». По мнению Раши, р. Ха-
нина имеет в виду не события, происходящие с человеком,
а лишь те начальные параметры, с которыми человек всту-
пает в жизнь.
Интересно, от кого исходят эти начальные параметры.

Наверняка определённые свойства ребёнок наследует от
родителей, в то время как другие его задатки программи-
руются Небесами. Вмешательство в будущую жизнь че-
ловека предшествует его появлению на свет. Сказано в
Талмуде: «...ангел, имя которого Ночь, приставленный к
зарождению ребёнка, берёт каплю и ставит её перед Все-
вышним (эти слова не следует воспринимать буквально),
и говорит: «Владыка мира! Капля эта, что будет с нею?
Сильный или слабый, умный или глупый, богатый или
бедный?» Однако злодей или праведник не спрашивает,
ибо сказал р. Ханина: «Всё в руках Небес, за исключением
страха Небес» (Нида 166).
Какие соображения принимают в расчёт Небеса? Есте-

ственно предположить, что для Всевышнего на первом
плане духовная подоплёка событий, то, что связано с ис-
правлением души. Если для достижения этой цели чело-
веку предпочтительнее оказаться бедным, он им неминуе-
мо окажется: либо изначально родившись в бедной семье
и оставаясь бедняком до конца своих дней, либо потеряв
своё богатство в силу жизненных обстоятельств. Если же
ему предписано выдержать испытание богатством, он бу-
дет наделён внутренней силой и качествами, способству-
ющими обогащению. Внешний облик также кроится в
соответствии с предстоящими задачами. К примеру, царь
Давид не отличался крупным телосложением и в глазах
окружающих не выглядел богатырём. Победу в противо-
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борстве с великаном и силачом Гольятом (Голиафом) он
одержал благодаря духовному превосходству. Физический
облик будущего царя способствовал тому, чтобы истинная
причина его победы стала очевидной для всех.
Имеет ли значение возраст для исправления души?
Интуитивно ясно, что да. Косвенным подтверждением
могут служить примеры, когда душа спускается в мир
лишь на короткий срок. Цель столь кратковременного
пребывания на земле, как правило, в том, чтобы пройти
через смерть, и в этом состоит исправление того, что про-
исходило в предыдущем рождении. И всё же подобный
способ исправления нетипичен. Анализируя обычную
ситуацию, Талмуд (Йевамот 50а) приводит дискуссию
между р. Акивой и мудрецами о том, возможно ли изме-
нить предначертанный срок жизни. Из самой постановки
вопроса (можно повлиять на возраст или нет) следует,
что изначально человеку отпущено определённое коли-
чество лет. Таким образом, исправление души регламен-
тировано временными рамками.
Обычно общему правилу свойственны исключения.

Бывает так, что душа спускается в мир не столько ради
собственного исправления, сколько для выполнения воз-
ложенной на неё миссии. Это может быть связано с судь-
бой народа или же конкретного человека. К подобному ис-
ключению можно причислить приход в мир души Ари-за-
ля (Шаар гилгулим).

Связь срока жизни с исправлением души находит
косвенное подтверждение в сроке, отпущенном творе-
нию. Известно (Саниедрин 87а), что творение в его на-
стоящей форме просуществует 6000 лет, а это - число
корней душ евреев. Совпадение чисел неслучайно, ибо
одна из главных целей творения состоит в исправлении
его внутреннего аспекта, то есть душ. На эту работу
Всевышний отвёл 6000 лет - по числу душ (Ари-заль,
Шаар мицвот, Теце). Следует помнить, что каждый раз,
когда говорится об исправлении души, на самом деле
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имеется в виду её одежда, ведь именно одежду следует
очищать от примесей клипот. Душа лишь способствует
этому процессу.
Как мы знаем, очищение достигается за счёт исполне-

ния мицвот. Что если за отпущенные человеку годы он не
справился с работой и какая-то часть одежды не получила
завершения или, того хуже, ещё глубже погрузилась в тём-
ное? В подобном случае человеку предстоит вернуться к
неоконченной работе, придя вновь в этот далёкий от идеа-
ла мир. Поскольку цель прихода - довести до конца то, что
не было доделано, то та часть одежды, которая получила
завершение в предыдущем рождении, в этот мир уже не
приходит, то есть не спускается в тело.
Вот как Ари-заль описывает происходящее (Эц хаим

26:1): «Известно, что душа делится на много искр (частей),
в каждом рождении приходит часть из них. В соответствии
с числом искр этого 07 (одежды), который приходит для
восполнения в этом рождении, оказывается число искр са-
мой души [этого рождения]. Поэтому, как сказано в Зобар,
этот 7у называется мерой дней человека, ибо каково чис-
ло искр, таково число дней жизни...».

Мысль Ари-заля непроста и нуждается в разьяснении.
Начнём с терминологии. По какой-то причине отдельные
части души называются искрами. Деление целого на ча-
сти, как мы знаем, обусловлено качеством дин, которое в
определённых случаях ассоциируется с огнём. Погружение
одежд в область клипот вызвано вмешательством в проис-
ходящее качества дин. Искры, разлетающиеся от огня, пра-
вомерно уподобить душам, «окунувшимся» в дин (огонь).
А вот другой образ: молот в руке кузнеца тоже сравнивают
с качеством дин. Искры, вылетающие от удара молота по
наковальне, схожи с дроблением души под воздействием
дина (Ари-заль, Очрот хаим, шаар никудим).
Теперь от терминологии перейдём к сути высказыва-
ния Ари-заля. В нем содержится указание на соответствие
между душой и одеждой души. Одежда как бы скроена по
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размеру души, ибо у них одинаковое количество искр. На
каждую искру души приходится своя искра одежды.
Что означают слова Ари-заля о продолжительности жиз-

ни, будто число её дней равно числу искр? Наивно воспри-
нимать их буквально, хотя бы потому, что в некоторых слу-
чаях в мир приходят всего лишь две искры или даже одна
(Ари-заль, Шаар гилгулим). Нелепо полагать, будто человек
«залетает» в этот мир подобно бабочке-однодневке.
Ключом к пониманию позиции Ари-заля служит кон-

цепция времени. Согласно мекубалим, время не есть ис-
кусственная характеристика, подогнанная под измерение
меняющихся процессов. Время не является результатом
договорённости, позволяющей наладить контакт между
людьми. Конечно, удобно, когда фраза: «самолёт вылета-
ет через три часа» понимается всеми однозначно, но суть
времени не в этом. Время представляет собою одно из не-
материальных созданий, возникших наряду с другими в
момент сотворения мира (Ари-заль, Эц хаим).
Зерно наделено жизненной силой. При благоприятных

условиях этот начальный потенциал реализуется - произ-
растает колос. Разум новорожденного обладает жизненной
силой. С годами потенциал раскрывается: в человеке выра-
батывается способность и умение мыслить. Время подобно
разуму: оно тоже наделено жизненной силой, потенциалом,
а продолжительность жизни является раскрытием этого
потенциала. Когда жизненная сила этой части человека ис-
черпывается, что свидетельствует о полной реализации по-
тенциала, человек уходит из мира. Разум человека индиви-
дуален: сила и свойства разума у каждого свои. Временной
потенциал так же у каждого свой: у одного он рассчитан
на пятьдесят лет, а у другого - на восемьдесят. Безусловно,
возможен и преждевременный уход из мира, когда жизнен-
ный потенциал оказывается нераскрытым до конца. При-
мером может служить гибель людей во время войн, эпиде-
мий или стихийных бедствий.
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Теперь посмотрим на продолжительность жизни иначе.
Предположим, число искр души в данном рождении равно
пяти. Это означает, что составляющая человека, называе-
мая «время», разбита на пять частей, то есть на пять «вну-
тренних дней». Наряду с этим, у каждого «внутреннего
дня» есть свой потенциал, реализующийся в количестве
проживаемых лет. Например, первый «внутренний день»
занимает пятнадцать календарных лет, второй «день»
укладывается в три года и так далее. Таким образом, у вре-
мени два параметра: один сориентирован на одежду души,
другой напрямую связан с жизненной силой. По сути, оба
параметра определяют продолжительность жизни.
Начальное соотношение этих двух аспектов человеку

неподвластно. На Небесах решено заранее, какой жизнен-
ной силой наделить тот или иной «день» одежды души. С
этим раскладом человек приходит в мир, подтверждая пра-
вомерность слов р. Ханины: «Всё в руках Небес».
Посмотрим, как изложенный подход согласуется со сло-

вами Ари-заля (Эц хаим 26:1): «В дни, когда человек выпол-
няет мицвот, исправляется одна искра в его а7. А в день,
который не сделан, [не выполнял в них мицвот, та искра
остаётся ущербной». Странно, прежде Ари-заль отмечал,
что число искр совпадает с числом дней, то есть на каждую
искру приходится один день, а сейчас он же утверждает, что
на одну искру отводятся дни. Нет ли здесь противоречия?
Противоречие, на самом деле, мнимое, ведь у времени два

аспекта: внутренний, определяемый одеждой, числом искр,
и другой, представляющий собою жизненную силу времени
- временной потенциал, определяющий фактическое коли-
чество дней, прожитых на земле. Нет ничего удивительного
в том, что один день первого измерения исчисляется днями,
месяцами, годами во втором измерении. Начало фразы («В
дни, когда человек выполняет мицвот..») говорит о привыч-
ном отсчёте времени, а её окончание («исправляется одна
искра») адресовано внутреннему исчислению времени, свя-
занному с одеждой души.
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Продолжим идти за мыслью Ари-заля. Второе пред-
ложение из приведённой цитаты: «А в день, который не
сделан, [не выполнял] в них мицвот, та искра остаётся
ущербной» звучит, прямо скажем, нелепо, к тому же в
словах нарушено согласование окончаний. Однако с учё-
том того, что у времени существуют два аспекта, можно
понять, что Ари-заль имеет в виду. Начало предложения:
«А день, который не сделан...» говорит о дне внутреннем,
отвечающем определённой искре одежды. Он «не сде-
лан», то есть не изменился, прошёл бесцельно - человек
бездельничал в течение всех дней, отпущенных на эту ис-
кру. Об этом свидетельствует продолжение фразы: «...[не
выполнял) в них мицвот». Как следствие, искра, на кото-
рую приходятся «дни прогула», не получая исправления,
остаётся ущербной.
Проиллюстрируем концепцию Ари-заля конкретным

примером. Предположим, душа и её одежда включают в
себя по пять искр, то есть каждая из них делится на пять
индивидуальных частей. Тогда и создание, называемое
«время», состоит из пяти отрезков. Если пришла пора
для третьего временного промежутка, то активизируется
третья искра. Остальные: первая, вторая, четвертая, пя-
тая, оставаясь частью одежды, отходят на второй план. На
третьем временном интервале, занимающем определен-
ный кусок жизни, изменяется лишь третья искра. Когда
потенциал третьего временного промежутка исчерпывает-
ся, отведенное на него количество лет подходит к концу, и
ему на смену приходит четвёртый временной промежуток.
Третья искра одежды уступает место четвёртой искре. То
же правило относится к искрам души: четвёртая приходит
на смену третьей.
Искры одежды разнятся не только тем, что на каждую
приходится свой временной интервал. У каждой из них
своя специфика. В далёкие времена некоторые люди были
осведомлены об особенностях своей одежды и, опираясь
на это знание, делали упор на те мицвот, которые были

305



напрямую связаны с их персональной одеждой (Ари-заль,
Эч хаим 49:5). Означает ли это, что у тех, кто понимал
специфику своей одежды, не было необходимости в вы-
полнении многих мицвот, а было достаточно ограни-
читься лишь теми из них, которые оказывали влияние на
одежду? Предположение выглядит логичным, но в нём не
учтён один из принципов устройства человека: не толь-
ко целое состоит из частей, но и часть отражает целое.
Например, стопа человека является самостоятельным ор-
ганом тела, частью целого, но, в то же время, она несёт
информацию о других органах тела. Целитель-специа-
лист, воздействуя на определённую точку стопы, влияет
на больной орган. Этот принцип - в части отражено целое
- распространяется и на одежду. Тот факт, что специфи-
ка природы одежды выводит некоторые мицвот на пер-
вый план, не исключает связи одежды с другими мицвот.
Пренебрежительное отношение к мицвот второго плана
непременно скажется на одежде, вызвав ее повреждение,
для исправления которого потребуется снова вернуться в
этот мир.

306



42. ВОЗМОЖНОСТЬ ВОЗВРАЩЕНИЯ
В ПРОШЛОЕ

Шабат, дополнительная душа. Шабат и тува.
Восьмой уровень бытия Всевышнего

Изолью дух Мой на всякую плоть.
(Йоэль 3:1)

ется в общепринятые представления о тшуве. Допустим,
грех был совершён пять лет назад. Повреждённая грехом
искра одежды уже отодвинулась на второй план, и повли-
ять на неё теперь невозможно. Логично предположить, что
в таком случае тува становится бессмысленной, испра-
вить содеянное нереально, ибо повреждённая область вне
поля досягаемости: поезд ушёл. Однако мудрецы не огра-
ничивают выполнение этой мицвы определёнными вре-
менными рамками. Проблема налицо. Чтобы справиться с
нею, нам предстоит выяснить, чем мицва тшувы принци-
пиально отличается от остальных мицвот Торы.
Начнём с написания слова патоп (тува). Корень его со-
стоит из букв л, w и з. Другая комбинация тех же букв обра-
зует слово лЭш (шабат). Трудно предположить, что эти два
понятия каким-то образом связаны. Тем не менее, совпаде-
ние букв не оставляет сомнения, что это именно так.
Попробуем разобраться. Рамхаль (Аль Тора, Шмот)

разбивает слово пош (шабат) на две части: букву U и со-
единение двух последних букв ла, образующих самостоя-
тельное слово л2 (дочь). Что касается буквы и, то её кон-
фигурация свидетельствует о скрытом значении этой бук-
вы. В свитке Горы w предстаёт как три буквы я (вав), схо-
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дящиеся в одной точке. Поскольку 1 (вав) символизирует
трубочку распространения светового потока, то наличие
трёх 1 (вав), сфокусированных в одной точке, трактуется
мудрецами как три главных потока шефы в бытии Все-
вышнего: правый - Хесед, левый - Дин, средний - урав-
новешивающий два других. Все три потока направлены
к десятому уровню Его бытия, который, в свою очередь,
переправляет шефу творению.
Эта идея находит подтверждение в числах. Числовое

значение буквы " (вав) равно 6. Тогда букве ш, состоящей
из трёх букв 1 (вав), отвечает число 18 (6×3), а это гима-
трия слова " (живой): 8+10=18. Шефа, нисходящая от
источника к десятому уровню и от него поступающая в
творение, привносит в творение жизненную силу, что и
отражено написанием буквы w.
Такой подход позволяет переосмыслить концепцию
седьмого дня. Разбиение слова ла"w (шабат) на две части
позволяет считать шабат «дочерью шефы». Очевидно, что
шефа необходима творению и в будни, ведь без питания
ему не обойтись, и посему в любой из шести дней нижний,
десятый уровень бытия Всевышнего подключён к трём ка-
налам поступления шефы. Однако лишь в седьмой день
десятый уровень получает статус дочери, так как именно
в этот день, в шабат, он наиболее приближен к источнику
шефы, и, тем самым, его связь с источником более тесная.
Слово «дочь» подчёркивает специфику этой связи.
Известно, что в шабат душа получает дополнительную

шефу, своего рода дополнительную душу. Творение так же
наделено этой дополнительной душой. Приток шефы обе-
спечивается десятым уровнем бытия Всевышнего, который
сам на правах «дочери» в этот день приобретает допол-
нительную душу от высокого источника. Дополнительная
душа укрепляет духовную силу, вливает в неё дополнитель-
ную жизненную энергию. Приходит она от буквы © (18 -
три буквы 1), символизирующей жизнь.
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Происходящее в шабат с десятым уровнем бытия Все-
вышнего позволяет провести параллель с человеком, при-
шедшим к туве. Действительно, свечение десятого уров-
ня в будни, в течение шести дней, более тусклое по срав-
нению с его свечением в шабат. Подобное происходит с
человеком: совершённый им грех погружает одежду души
в клипот, снижается поток света, поступающий к одежде
от души, и, как следствие, одежда блекнет. Тшува же вос-
станавливает утраченное: получив дополнительное пита-
ние, одежда вновь светлеет. Становится понятным, почему
корень слова патил (тува) состоит из тех же букв, что и
слово паш (шабат). Говоря условно, десятый уровень, при-
нимая обличье «дочери», делает в шабат тшуву
Рамхаль поясняет, что подобная трансформация десято-

го уровня происходит при содействии более высокого уров-
ня бытия Всевышнего, который, если отсчёт вести снизу,
окажется восьмым. Десятый уровень бытия Всевышнего,
представляющий собою нижний уровень Его бытия, слу-
жит входом, своего рода воротами, открывающими доступ
в Его мир со стороны творения, и, тем самым, окажется
первым по счёту на пути восхождения со стороны творе-
ния. Первые семь ступеней на пути восхождения мудрецы
отождествляют с семью днями творения или, что то же са-
мое, с семью силами, творившими мироздание (Ари-заль,
Эц хаим 11:6). Если продолжить восхождение и подняться
ещё на одну ступень, то окажемся на восьмом уровне, воз-
вышающемся над семью силами.
Восьмой уровень принципиально отличается от ниже-

лежащих семи. Описывая его, мудрецы иногда сравнива-
ют его с корнем дерева, ветвями которого являются семь
творивших мироздание сил. В физическом мире состояние
ветвей напрямую зависит от корня: если корень засыхает,
ветви утрачивают жизненную силу. Подобное происходит
и в духовном пространстве: восьмой уровень, приравни-
ваемый к корню, регламентирует поступление шефы (жиз-
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ненной силы) к зависящим от него семи силам. В будние
дни он посылает им меньше питания, чем в шабат. В
седьмой день поток, идущий от восьмого уровня, настоль-
ко щедр, что под его воздействием десятый уровень пре-
ображается в «дочь».
Поскольку правомерно сравнивать шабат с тувой, то

и тшува по своей сути связана с восьмым уровнем. Корень
этой мицвы в восьмом уровне бытия Всевышнего. Испол-
нение мицвы тувы пробуждает восьмой уровень: он по-
сылает сигнал душе, а та направляет свет в поражённый
грехом орган, способствуя его восстановлению. Описан-
ный механизм иллюстрирует идентичность человека бы-
тию Всевышнего. Подобно тому как восьмой уровень пи-
тает «дерево» семи сил в бытии Всевышнего, так и душа
поставляет свет своей одежде, которая олицетворяет клипу
па, являющуюся аналогом Древа познания в человеке.
Семь сил обязаны восьмому уровню не только получа-

емым ими питанием, но и происхождением. Поэтому ме-
кубалим приравнивают восьмой уровень к матери, давшей
жизнь ребёнку и кормящей его. Указание на это содержит-
ся в первом предложении Пятикнижия: «Вначале сотворил
Элоким Небо и Землю» (Берешит 1:1). Конечно, речь идет
о творении: Небо (в первую очередь, нематериальное) -
верхний аспект творения, а Земля (в первую очередь, не-
материальная) - его нижний аспект. Однако Зонар (1:226)
соотносит процитированное предложение не только с
творением, но и с его Создателем. При такой интерпрета-
ции Земля означает десятый уровень бытия Всевышнего,
а Небо олицетворяет шесть дней творения, то есть шесть
сил в бытии Всевышнего. В совокупности Земля и Небо -
не что иное, как семь сил, «дерево», корнем которого слу-
жит восьмой уровень Его бытия. В предложении из Пя-
тикнижия, которое мы разбираем, восьмому уровню тоже
отведено место: его отражает Имя Элоким. И теперь это
предложение допускает перефразировку: «Вначале сотво-
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рил Элоким (восьмой уровень бытия Всевышнего) Небо
(шесть сил, шесть уровней) и Землю (седьмую силу, седь-
мой уровень, он же десятый)».

Творение функционирует по законам, установленным
его Создателем. Тот, Кто создал эти законы (и только Он!),
может вносить в них поправки. Как правило, для этого
нет оснований, ибо Мудрость Всевышнего предусмотрела
любой поворот событий. Творение, основанное на уста-
новленных Им законах, адекватно реагирует на происхо-
дящее в нём самом. Тем не менее, если Всевышний желает
внести коррективы и заставить течение событий изменить
его привычному руслу, то Он подключает Свой восьмой
уровень.
Почему именно восьмой уровень связан с изменени-

ем миропорядка, понять нетрудно. Семь нижних уровней
идентичны творению, и, в силу этого, лишь выйдя за их
рамки, возможно что-то менять в их функционировании. И
поскольку их сотворил восьмой уровень, Элоким, то их из-
менение входит в Его компетенцию. Так как корень мицвы
тувы связан с восьмым уровнем, то результат исполнения
этой мивы также выходит за рамки привычного, и поэтому
искра одежды, поврежденная грехом и отошедшая в про-
шлое, даже по прошествии многих лет всё ещё подвержена
изменению. Тшуву сделать никогда не поздно, ибо, будучи
связана с восьмым уровнем, она наделена силой воздей-
ствия на прошлое. Условно говоря, впрыгнуть в отошед-
ший от перрона поезд всё ещё возможно.
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43. ДВА ВЗГЛЯДА НА
ПРОДОЛЖИТЕЛЬНОСТЬ ЖИЗНИ

Сокращение срока жизни.
Спор мудрецов о продлении жизни.

Годы жизни царя Хизкияну и годы жизни Моше

А надеющиеся на hal ема обновят силу,
отрастят крыло, как орлы, побегут - и не

утомятся, пойдут - и не устанут.
(Иешая 40:31)

Котущенным годам не следует относиться как к лан-
ности, на которую ничто не в состоянии повлиять. Из-

менения возможны и могут происходить как под воздей-
ствием внешних факторов, так и под влиянием внутрен-
них. Примером внешнего вмешательства может служить
эпидемия, косящая всех без разбора. Скажем, у челове-
ка нет проблем со здоровьем, и он мог бы прожить ещё
много лет, но из-за эпидемии, охватившей регион, где он
проживает, его настигла преждевременная смерть. Почти
наверняка на те годы, что он не дожил до изначально пред-
назначенного ему срока, приходилось какое-то число искр
одежды души, которые так и остались незадействованны-
ми из-за преждевременного ухода из мира. По независя-
щим от него обстоятельствам такому человеку придётся
посетить этот мир ещё раз.
Изменение срока жизни может произойти и под воздей-
ствием внутреннего фактора. Например, р. Акива (Йевамот
50a) считает, что прожить до конца изначально предостав-
ленного срока суждено далеко не каждому. Эту привилегию
надо заслужить, если же это не удаётся, то число лет, увы,
убавляется. Как можно обьяснить этот феномен?
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Начнём с простого, понятного каждому примера. Если
человек ведёт нездоровый образ жизни: переедает, посто-
янно не досыпает, мало двигается, курит, имеет прочие
вредные привычки, то это, как правило, сказывается на его
физическом состоянии, приводит к преждевременному
старению и способствует раннему уходу из мира. Началь-
ный жизненный потенциал, полученный при рождении,
вступает в конфликт с другим фактором - преждевремен-
ным изнашиванием организма. Результирующая обоих
факторов определила продолжительность жизни.

Однако при всей его очевидности рассмотренный вари-
ант не может служить иллюстрацией идеи р. Акивы, ведь
мудрец говорит о духовной заслуге человека, отсутствие
которой укорачивает жизнь. Конечно, случается, что ду-
ховные просчёты приводят к той или иной болезни и в рас-
становку сил вмешивается физический фактор, но нередки
случаи, когда люди, не отличающиеся праведностью, оста-
ются физически крепкими до смертного часа. Чем в таких
случаях можно объяснить преждевременную смерть?
Вспомним: не только внешнее тело состоит из орга-

нов. Внутреннее тело (одежда души) также представляет
собою набор органов, которые Ари-заль называет своего
рода ангелами. Нарушение законов Торы приводит со-
ответствующие органы к погружению в клипот. Причём
происходящее не ограничивается только взаимоотношени-
ями со сводом мицвот. Поступки, которые влекут за собою
понижение духовного уровня, создают неблагоприятный
внутренний климат. Это неминуемо сказывается на оде-
жде души - она тускнеет. Как следствие, чахнет жизненная
сила. Начальный временной потенциал, скажем, потенци-
ал третьей искры одежды, не получая должного подкре-
пления, не успевает реализоваться в полной мере. Вместо
предполагаемых, к примеру, пяти лет, третья искра пребы-
вает в активном состоянии два года. На смену ей приходит
четвёртая, которая также не дотягивает до предполагаемо-
го срока. Недостача лет накапливается от этапа к этапу.
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Среди мудрецов нашлись те, кто частично не согласен
с точкой зрения р. Акивы. Ту часть его утверждения, кото-
рая относится к сокращению жизни, никто не оспаривает.
Что касается позитивного развития линии жизни, когда
человек успешно нарабатывает с годами духовный капи-
тал, то часть мудрецов полагала, что в этом случае человек
перешагнёт первоначальную границу и проживёт дольше.
По мнению р. Акивы, это невозможно: максимум, чего
можно добиться, - это не потерять годы.
На чём основана точка зрения, которой придержива-

ются оппоненты р. Акивы? Воспользуемся концепцией
Ари-заля. Предположим, на третьем этапе жизни чело-
век совершил некие действия, вызвавшие приток допол-
нительного света от третьей искры души. Внутренний
климат изменился в лучшую сторону. Третий временной
интервал получил подкрепление. Тем самым третья ис-
кра одежды просуществует в активном состоянии вместо
предполагаемых пяти лет, скажем, шесть. Четвёртая искра
также послужит во благо человеку большее количество
лет. В результате дата ухода из мира отдаляется.
Мудрецы, оспаривающие точку зрения р. Акивы, при-

водят в защиту своей позиции эпизод из ТаНаХа: «В те
дни смертельно заболел Хизкияну. И пришёл к нему про-
рок Йешаяну, сын Амоца, и сказал ему: так сказал halllen:
Сделай завещание дому твоему, ибо ты умрёшь и не будешь
жить» (Мелахим 2:20:1). Царь опечалился, ведь предсказа-
ние о близкой смерти, повторенное дважды, - «ты умрёшь
и не будешь жить» - не сулило ничего хорошего. Раши
поясняет, что первое упоминание о смерти относится к
настоящему миру, а второе - к Грядущему. По-видимому,
последнее и повергло царя в уныние. Хизкияу воззвал к
Всевышнему, моля о выздоровлении. Всевышний ответил
на его мольбу и даровал Хизкия у дополнительные пят-
надцать лет жизни. Приведённый эпизод идёт вразрез с
мнением р. Акивы, будто к изначально предначертанному
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сроку невозможно добавить и дня. Однако р. Акива с лег-
костью справляется с проблемой: «От его [лет] добавили
ему» - запланированный срок жизни сначала был укоро-
чен, а затем отнятые годы были возвращены.
Объяснение убавлению срока жизни царя находим в

другом трактате Талмуда (Брахот 10а): узнав, что его по-
томки станут неугодными в глазах Всевышнего и, более
того, будут сеять зло в народе Исраэля, Хизкияну решил
уклониться от мицвы воспроизведения потомства. За этим
последовала болезнь, от которой царю предстояло уме-
реть. Прожить полное количество предначертанных лет
может лишь тот, кто этого заслуживает.

Точка зрения, что срок жизни может превзойти отпущен-
ный изначально, вступает в противоречие с Пятикнижием.
«И сказал hallle: Не спорить духу Моему из-за человека
вовек, при том, что он плоть, и будет его дней сто двадцать
лет» (Берешит 6:3). В этой цитате Зоиар (1:376) усматри-
вает указание на возраст Моше. Не углубляясь в причи-
ну, побудившую Зонар прийти к подобному заключению,
обратим внимание на гиматрию, подтверждающую этот
факт. Гиматрия слов олша (при том, что): 2+300+3+40=345
совпадает с гиматрией имени пи» (Моше): 40+300+5=345.

Оказывается, ещё до потопа был установлен срок жизни
Моше - 120 лет. Нет сомнения, что у нашего учителя хва-
тало заслуг, чтобы, в соответствии с мнением оппонентов
р. Акивы, прожить гораздо больше. Однако этого не про-
изошло: «А Моше было сто двадцать лет при его смерти,
не притупилось зрение его, и не истощилась свежесть его»
(Дварим 34:7). Возможно, мудрецы расценивают пример с
Моше как исключение из общего правила, а предсказание о
ста двадцати годах его жизни считают специальным декре-
том Всевышнего, своего рода поправкой к общему закону.
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44. СМЕРТЬ БЛИЯЛА
Тело Блияла. Пленники Блияла.

Проглатывание Блияла

Вот Я посылаю к вам Элину-пророка перед наступлением
дня hallea, великого и страшного.

(Малахи 3:23)

('казал р. Аси. Не придёт сын Давида, пока не кончатся
- все души, которые в теле» (Иевамот 62а). Выходит,

что приход Машиаха, сына Давида, зависит от пребыва-
ния душ в некоем теле, и пока они в нем, невозможно по-
явление Машиаха. Лишь когда наступит конец их присут-
ствию в этом теле («кончатся все души, которые в теле»),
только тогда дверь откроется, и он войдёт. Выдвинутый
критерий был бы понятен, если бы р. Аси обьяснил, какое
тело он имеет в виду. Пока это не выяснено, идея повисает
в воздухе.
Намёк на неизвестное нам тело Ари-заль (Шаар псу-

ким, Йешаяу) усматривает в словах пророка: «
- И к Циону придёт избавитель, и к воз-

вратившимся от греха в Яакове...» (Йешая у 59:20). Идея
ясна: Машиах придёт в Цион, когда евреи прекратят гре-
шить. Как видим, грех есть камень преткновения на пути
к избавлению.
В понятных нам словах пророка Ари-заль обнаружи-

вает подводное течение: указание на загадочное тело, о
котором сообщает р. Аси. Обратим внимание на первые
буквы третьего, четвёртого и пятого слов в этом предло-
жении. Они образуют самостоятельное слово чи (тело).
Оказывается, в словах пророка о появлении избавителя за-
кодирована причина его задержки: она каким-то образом
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связана с телом. Оберегая тайное, пророк говорит языком,
в котором содержится скрытая информация, и непосвя-
щённому практически невозможно до неё добраться. Од-
нако для Ари-заля это не служит серьёзным препятстви-
ем. Отталкиваясь от замаскированного слова 712 (тело), он
продолжает поиск скрытого в сказанном открыто. Теперь
он анализирует слово и (и к возвратившимся). В нём
мекубал выделяет главную часть "w (возвратившиеся) и
меняет её огласовку. Теперь это же слово ›w приобретает
иной смысл и означает «пленные».
Удивительно, но оказалось, что в словах пророка о при-

ходе Машиаха проступает концепция р. Аси о теле и его
пленниках. Кто они? Простое прочтение текста наводит на
мысль, что речь идет о евреях, идущих на поводу у си-
тры ахры, ведь именно грешники задерживают появление
избавителя. Спускаясь в тело, душа оказывается в своего
рода тюрьме, находящейся в ведении злого начала. Пока
душа пребывает в подобном теле и грешники ходят по
земле, Машиах не придёт.
Концепция, к которой мы пришли, разбирая слова про-

рока, перекликается с мыслью р. Аси о пребывании душ в
теле, препятствующем наступлению эры Машиаха. Одна-
ко есть расхождение: р. Аси говорит о душах, принадле-
жащих одному телу, а у пророка каждая душа имеет свою
персональную тюрьму - собственное тело. Ари-заль так
устраняет возникшее несоответствие: 91 (тело), закодиро-
ванное в словах пророка, - это известный нам Блиял. Он
один является тюрьмой для многих душ.

Как мы помним, Блиял представляет собою не физиче-
ское тело, а часть духовного пространства клипот, сим-
метричную человеку кадош. Грех первого человека повлёк
за собою перемещение входивших в Адама душ в область
клипот. Каждый орган человека кадош был повреждён, в то
время как симметричный ему орган в теле Блияла приобре-
тал жизненную силу, ибо ему доставались искры, покинув-
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шие Адама. Оказавшиеся в теле Блияла искры становятся
его пленниками, и, как утверждает р. Аси, пока они остают-
ся в теле Блияла, Машиах прийти не сможет.
Тело, удерживающее в плену искры света, Ари-заль (Эи

хаим 26:2) иногда отождествляет с Древом познания тов и
ра, то есть с клипой п. Ра в клипе - от Блияла, искры света
в ней - это тов.
Вспомним концепцию Ари-заля: вначале клипот были

практически безжизненны, и Блиял походил на покойни-
ка. Грех Адама его оживил: искры света, доставшиеся ему
от Адама, в прямом смысле слова вдохнули в него жизнь.
Каин и Эвель пошли по стопам отца, и связанные с ними
души также стали достоянием Блияла, добавив ему жиз-
ненную силу и тем укрепив его. Грехи последующих поко-
лений вносили свою лепту, вследствие чего влияние Блия-
ла на клипу п неуклонно возрастало.
Ясно, почему Блиял крайне заинтересован в пленении

душ: в них его жизнь, ведь сам по себе он - мертвец. Осво-
бождение душ из плена для него убийственно. Когда это
всё же произойдёт - «кончатся все души, которые в теле»,
Блиял окажется мертвым. Возможно ли его возрождение,
повторение случившегося вследствие греха Адама? По-
скольку после ухода Блияла со сцены наступит правление
Машиаха, царство которого не прервётся до конца времён,
то нам опасаться нечего.
Окончательное исчезновение ситры ахры - не утопия

и не всего лишь мечта. Оно предсказано, в том числе и
пророком Йешаяну (25:8): «.. m190 уча - Он истребит
смерть навечно». Грех Адама стоил жизни ему и его по-
томкам. Смерть - неотьемлемый компонент творения. Го-
воря о смерти, пророк не сводит её лишь к уходу в могилу:
каждый грех отбирает частицу жизненной силы и переда-
ёт её Блиялу. Полное истребление смерти, которое пророк
предвидит, равнозначно окончательному устранению гре-
ха, что означает абсолютное истощение Блияла.
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Использование пророком слова 17а (истребит) неслучай-
но: входящие в него буквы являются частью имени убе
(Блиял). Заметим, что при другой огласовке те же буквы обра-
зуют слово уЗа (проглотил). Двойное значение одного и того
же слова наводит на мысль, что истребление Блияла прои-
зойдёт за счёт проглатывания, поглощения. Звучит довольно
странно. Что именно имеет в виду пророк?
Адам съел (поглотил) запрещённый ему плод, что на-

полнило Блияла жизненной силой, словно он сам поглотил
искры света. Примеси ра, клипот, вошли в одежду души
Адама и были ею поглощены, в то время как тело Блияла
абсорбировало искры света. Однако наступят времена, ког-
да искры света покинут тело Блияла и вернутся в место сво-
его происхождения, войдут в тело человека кадош. Говоря
условно, человек кадош проглотит жизненную силу Блияла:
истребление чёрного человека происходит за счёт «прогла-
тывания». Это и имеет в виду Йешаяу.
Обратим внимание ещё на одну деталь в словах проро-

ка. Слово 13а в контексте сказанного означает «истребит»,
хотя его написание соответствует прошедшему времени
глагола - уча (истребил). Кстати, в предыдущем предло-
жении, где речь также идёт об истреблении, пророк сле-
дует грамматическим правилам и для обозначения буду-
щего времени прибегает к букве 1 (вав). - И
истребит на горе этой..» (Йешаяу 25:7). Почему же, го-
воря о смерти Блияла, пророк допустил ошибку?

Объяснение следующее: пророк изьял букву ' (вав) на-
меренно, так как без неё слово 172 (истребил) приобретает
известную в Каббале гиматрию - 102: 2+30+70. Посмо-
трим, как число 102 связано с Именем аШем. Для этого
запишем четыре буквы этого Имени так, как иногда пред-
ставляют их мекубалим, а именно: запишем каждую из
букв в развёрнутом виде, соответствующем названию бук-
вы - «" -1"9 -»"7 -71"». Теперь посчитаем сумму числовых
значений добавленных букв: 1 (6)+7 (4)+ " (10) + * (10)+9
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(6)+ * (10)=46. Запись четырёхбуквенного Имени допуска-
ет вариации. Воспользуемся двумя из ни: -"-"9-79"9
и Х"»-1"1-×"»-71"». В первой записи гиматрия добавленных
букв равна 37: 1 (6)+9 (4)+ * (10)+× (1)+9 (6)+ * (10)=37; во
второй - 19: 1 (6)+7 (4)+ × (1)+~ (1)+9 (6)+ ~ (1)=19. Сумма
образовавшихся трёх чисел, полученных при подсчёте до-
полнительных букв, используемых для вариантов написа-
ния Имени, равна 102 (46+37+19=102), а это, как мы выяс-
нили, гиматрия слова 17 (истребил). Числа демонстриру-
ют, на каком уровне происходит сражение с ситрой ахрой,
какие Имена Всевышнего участвуют в «проглатывании»
Блияла. Столь высокие силы не оставляют чёрному чело-
веку ни малейшего шанса на выживание. Одновременно
это свидетельствует о том, сколь весомо место Блияла в
творении и сколь неуёмна и могущественна его сила, ведь
в войне с менее значимым противником не было бы необ-
ходимости прибегать к столь высоким Именам.
Продолжим двигаться в направлении, обозначенном
приведёнными гиматриями. Буквы, дополняющие ка-
ждую из букв Имени halle при записи этого Имени в
соответствии с его произношением, трансформируют че-
тырёхбуквенное Имя в новое Имя Всевышнего, состоя-
щее уже из десяти букв. Более того, добавленные шесть
букв сами по себе представляют самостоятельное Имя
Всевышнего. Специфика такого Имени в его связи с ка-
чеством Дин. Пояснить можно так: буквы, дополняющие
каждую из четырёх букв Имени, как бы наполняют эти че-
тыре буквы звучанием. Слово » (наполнение) имеет ги-
матрию 86 (40+30+6+10), а это числовое значение Имени
0"7× (Элоким): 1+30+5+10+40 (Ари-заль, Шаар псуким,
Берешит, 4). Мы помним, что Имя "о (Элоким) - одно
из имён качества Дин. Таким образом, числа - 46, 37 и 19,
наполняющие Имя halle и вызволяющие искры света из
тела Блияла, представляют в главной из войн качество Дин.
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Результат, к которому нас подвели числа, указывает на
фундаментальный закон творения: качество дин, вывед-
шее Блияла на сцену истории, в конце концов сотрёт его
имя из-под небес. Гвура, отделившаяся от своего корня и
максимально от него отдалившаяся, представляла собою
жёсткий дин. Встреча с нею Адама и Хавы имела дале-
ко идущие последствия, ибо сделала Блияла одной из ос-
новных фигур исторического процесса. В конце времён,
соединившись со своим корнем, гвура положит конец
пребыванию Блияла в творении. Как отмечает Ари-заль,
соединение букв, наполняющих Имя паШем, с четырьмя
буквами самого Имени отражает соединение гвуры (дин)
с её корнем. Наполняющие буквы в этом соединении сим-
волизируют ветвь, а четыре буквы Имени ""I' (hallleM)
исполняют роль корня.
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45. МОЛИТВА И СЛЁЗЫ

Слеза Всевышнего. Врата молитвы.
Слёзы Рахели и Амалек

...покрывается слезами жертвенник hallea, [c] плачем
и стоном, так что не обращается [Он] больше к дару и

не благоволит принять [жертву] из руки вашей.
(Малахи 2:13)

Он истребит смерть навсчно, и сотрёт hallev слезу с
лица всякого, и позор Своего народа Он устранит со

всей земли...» (Йешаяу 25:8). Изучению начала этого вы-
сказывания («Он истребит смерть навечно...») была посвя-
щена значительная часть предыдущей главы. В этой главе
мы сосредоточим внимание на словах: «...сотрёт hallen
слезу с лица всякого, и позор Своего народа Он устранит
со всей земли...». Мысль проста и понятна: исчезнове-
ние ситры ахры навечно положит конец слезам избран-
ного народа, избавит нас от неподобающего, позорящего
нас места в творении, поставит во главе народов земли.
В то же время, поскольку начало предложения указывает
на скрытый механизм уничтожения Блияла, естественно
предположить, что и в дальнейшем развитии мысли не всё
столь очевидно, как кажется на первый взгляд.
В словах пророка предсказание неминуемых кардиналь-

ных изменений. На протяжении веков народы земли смо-
трели и продолжают смотреть на нас свысока. Это не будет
длиться вечно: Всевышний покончит с позором своего наро-
да («...позор Своего народа Он устранит...»). Корень сло-
ва патп (позор) состоит из букв 3-7-п, его гиматрия - 288
(8+200+80). Мекубалим это число известно. Они использу-
ют его для обозначения всех искр света, попавших в область
клипот, в плен к семи царям. Искр, находящихся там изна-

322



чально, а также тех, что находятся там в настоящее время,
неизмеримо больше. Число 288 используется лишь как обо-
значение для всего множества тех искр. Почему именно это
число выбрано мекубалим - вопрос отдельный и интерес-
ный, но мы его касаться не будем.
Семь царей, о которых мы говорили выше, - это состо-

яние земли до начала сотворения мира. Суть построения
мироздания состояла в извлечении искр света из плена
клипот с последующим преобразованием их в форму, под-
ходящую для творения. Перед воцарением Машиаха все
искры покинут Блияла, ситре ахре придёт конец, и число
288 утратит свою актуальность.
Определённая часть искр света, находящихся у Блияла

в плену, - это души евреев, точнее, одежды тех душ. Такое
порабощение не делает нам чести, поскольку подобный
позор не является следствием взгляда на нас извне, а про-
истекает из внутренней расстановки сил света и сил тьмы.
Таким образом, используемое пророком слово «позор»
имеет двойной смысл: оно свидетельствует о надменности
народов, а внутренний, скрытый смысл слова, вытекаю-
щий из его гиматрии - 288, указывает на неподобающее
место в духовном пространстве.
Один из духовных законов мироздания гласит: внеш-
нее определяется внутренним. Пока наши души находят-
ся в плену у Блияла (позор внутренний), наши оппоненты
демонстрируют своё превосходство, избирая для этого
самые разные формы (позор внешний). Когда же Все-
вышний выведет Свой народ из плена Блияла и тот будет
полностью обескровлен, народы земли, питающиеся си-
лой черного человека, утратят своё мнимое величие. Те из
них, кто уцелеет, займут подобающее им второстепенное
место. Изменение во внутренней расстановке сил повлия-
ет на отношение к нам извне.
Оказалось, что начало слов пророка об истреблении
смерти (о конце Блияла) и конец пророчества, где гово-
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рится об устранении позора, - две стороны одной меда-
ли: суть состоит в вызволении искр света из тела чёрного
человека. Осталась неизученной та часть пророчества, где
сказано: «….сотрёт halle слезу с лица всякого...». Как
обычно, при первом прочтении не обнаруживается ниче-
го неожиданного: истинная причина страданий кроется в
незримом присутствии ситры ахры, оказывающей ощути-
мое влияние на всё происходящее. Её полное поражение
изменит жизнь людей. На смену плачу придёт радость.
Всё же хотелось бы проникнуть в истинный смысл про-
рочества, а не просто довольствоваться давно известным
фактом. Но как это сделать?

Один из эффективных способов изучения ТаНаХа со-
стоит в обнаружении некой оплошности в самом тексте,
будь то ошибка в грамматике или смысловой курьёз. Ясно,
и мы уже неоднократно в этом убеждались, что подобный
недочёт не является результатом невнимательности, но
представляет собою намеренный отход от гладкого безу-
коризненного изложения мысли. Мнимая неточность яв-
ляется ключом, помогающим открыть истину. В том пред-
ложении, о котором идёт речь («.. сотрёт halle слезу с
лица всякого...»), обнаружить неточность не составляет
труда: пророк использует слово пут (слеза) в единствен-
ном числе. За многовековую и многострадальную исто-
рию нашего народа было пролито изрядное количество
слёз. Одной слезой, даже если она упомянута в качестве
метафоры, явно не обойтись.
Разгадка проста: на самом деле, всё упирается в числа.

Гиматрия слова лут (слёзы) не может быть использова-
на пророком для адекватного выражения его мысли, в то
время как гиматрия слова пуст (слёза) имеет прямое отно-
шение и к Блиялу, и к самой концепции слёз. Показавше-
еся нам нелогичным употребление единственного числа
обусловлено намерением привлечь гиматрию, позволяю-
щую добраться до скрытого смысла фразы.
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Итак, числовое значение слова пут (слёза) равно 119
(4+40+70+5). Ари-заль (Ликутей аШас, Брахот) прибав-
ляет к этой гиматрии объединяющую единицу и приходит
к числу 120, с которым мы уже неоднократно сталкивались.
Оно равно числу всевозможных перестановок букв Имени
"77 (Элоким). Тем самым гиматрия указывает на некую
связь, существующую между слезой и качеством Дин.
Ключом к пониманию скрытой стороны этой связи

может послужить странное на первый взгляд высказыва-
ние р. Элазара: «Со дня разрушения Храма закрыты вра-
та молитвы, но, несмотря на это, не закрыты врата слёз»
(Брахот 326). Зададимся вопросом: если врата молитвы
закрыты, для чего мы молимся? Кроме того, непонятно,
каким образом разрушение Храма перекрыло путь молит-
ве. Другой вопрос: в верхнем мире ворот множество, и
хотя интуитивно понятно, что слезы помогают достучать-
ся до Небес, тем не менее, хотелось бы знать, какие ворота
открыты именно для слёз.
• Первый вопрос не вызывает затруднения: слова р. Эла-
зара не следует воспринимать буквально. Конечно, и по-
сле разрушения Храма молитва значима, ведь мудрецы
утверждают: когда с разрушением Храма прекратились
ежедневные жертвоприношения, их место заступила мо-
литва (Брахот 26б). Двухразовое принесение животных
на жертвенник способствовало притоку шефы в творение.
Теперь эта роль отведена молитве (Зонар 2:19а). Есть у
молитвы и другие функции. Что же в таком случае имеет
в виду р. Элазар, говоря о закрытых для молитвы вратах?
На первый взгляд, мудрец не даёт обьяснения, а лишь
сообщает известный ему факт: после разрушения Храма
на пути молитвы встало некое препятствие, перекрывая ей
доступ к Небесам. Однако, как это часто бывает, первое
впечатление обманчиво. Присмотревшись внимательно к
его словам, можно обнаружить, какая именно сторона мо-
литвы утратила силу, какие ворота сейчас неприступны.
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Обратим внимание на вторую часть фразы: «...но, несмо-
тря на это, не закрыты врата слёз». Просьба к Всевышне-
му, сопровождаемая слезами, достигает определённой
цели, правда, не совсем ясно, какой именно. Толкование
Ари-залем этого момента (Шаар каванот, Тфилот аша-
хар, 1) основано на связи, существующей между верхним
и нижним мирами. У Всевышнего, как сообщают пророки,
тоже есть своего рода глаза. В силу двустороннего движе-
ния, текущие из глаз молящегося слёзы вызывают поток
шефы, исходящей из глаз Всевышнего. Мы не станем, сле-
дуя за Зоар (2:19а), уточнять область бытия Всевышнего,
именуемую Его глазами, но уточним назначение шефы,
приравниваемой к Его слезам.
Начнём с того, что нам знакомо. Как правило, плач че-
ловека вызван переживаемым им горем. Слёзы снижают
накал переживания. Страдание сжимает сердце, а сле-
зы возвращают ему мягкость. Общей причиной любого
вида страданий служит вмешательство в жизнь человека
качества дин. Формы вмешательства разнообразны: это
может быть смерть кого-то из близких, личная драма и
тому подобное, но суть всегда одна - это сужение шефы,
сопутствующее усилению и ужесточению качества дин.
Напрашивается аналогия с явлениями в физическом мире:
сужение кровеносных сосудов вызывает боль сердца. Слё-
зы в какой-то степени способствуют снятию сжатия, - на
сердце становится легче.
Верхний мир идентичен нижнему, о чем не раз говори-

лось на страницах этой книги. Вспомним, гиматрия слова
ПУ»7 (слёза), равная 120, указывает на связь этого слова с
дином. Верхние слёзы бытия Всевышнего, представляю-
щие собою определённый тип шефы, добираются до орга-
на Его бытия, именуемого сердцем, что приводит к смягче-
нию Дин, затронувшего Его сердце. В этом практическая
целесообразность слёз в момент молитвы. Сказано в 3оар
(2:19a): «… слезы преобразуют Дин в Милосердие». Мо-
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литва, в которой глаза безучастны, не находит отклика в
глазах Всевышнего, и из верхних глаз не поступает шефа,
приводящая к смягчению Дина. Ворота слёз, которые мог-
ли бы препятствовать разрушающей силе Дина, закрыты
для молитвы без слёз. Тем не менее, ситуация не безнадёж-
на: жёсткий дин - препятствие на пути молитвы - служит
предпосылкой для собственного смягчения. В этом, как ни
странно, выражено милосердие Всевышнего. Обьяснение
тому такое: неблаговидное поведение народа или отдель-
ного человека вызывает нелицеприятную реакцию со сто-
роны Небес, жёсткий дин получает право «войти в дом»,
и, как следствие, жизнь становится невыносимой. Однако
именно это и приводит к молитве со слезами. Небеса не
остаются равнодушными, Их слёзы смягчают суровую ре-
акцию, и ситуация постепенно выравнивается; она пере-
стаёт быть столь тяжёлой и острой, как прежде. Тем самым,
в самом наказании заложена возможность его смягчения.
В высказывании р. Элазара один момент остался пока

невыясненным: каким образом сформулированный им за-
кон связан с разрушением Храма? По какой причине во
времена Храма даже бесслёзная молитва лишала дин его
разрушительной силы?
В физическом мире антиподом мягкости, податливо-

сти может служить камень. Именно с камнем сравнивает
пророк сердце, наделенное примесью ра. В конце времён
твёрдости сердца будет положен конец: «И дам вам сердце
новое, и руах новый вложу в вас. И удалю из плоти вашей
сердце каменное, и дам вам сердце из плоти» (Йехезкель
36:26). В тот момент творение обретёт внутренний свет,
своего рода душу, как сказано: «..руах новый вложу в
вас». Жёсткий дин уйдёт в небытие. Подобное можно на-
блюдать в человеке: усиление влияния души придаёт лицу
мягкость.
• Не вызывает сомнения, что кардинальное оживление
сердца народа в эпоху Машиаха явится следствием смяг-
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чения верхнего сердца. На предшествующих этапах мож-
но снискать лишь частичное размягчение Его сердца. Во
времена Храма достичь этого было несравненно проще,
чем в эпоху галута. Поймём, какая роль при этом отводит-
ся молитве.
Пятикнижие так говорит о вовлечении сердца в служе-
ние Всевышнему: «Если внимать будете вы Моим запо-
ведям, которые Я заповедую вам сегодня, чтобы любить
hallea ... и служить Ему всем сердцем Вашим...»
(Дварим 11: 13). Пятикнижие не уточняет, какая именно
разновидность служения затрагивает сердце человека. На-
пример, надевая цицит, нет необходимости задействовать
сердце. Талмуд (Гаанит 2а) поясняет, что здесь имеется в
виду: речь идёт о молитве; желательно, чтобы она исходи-
ла из сердца. Существует невидимый канал, соединяющий
сердце из нижнего мира с сердцем в бытии Всевышнего.
Молитва, восходящая по этому каналу из сердца моляще-
гося, находит отклик в верхнем сердце.
Рамхаль (Адир бамаром) находит тому подтверждение.
Поскольку в настоящее время молитва отчасти подменя-
ет жертвоприношения, то её воздействие на верхний мир
схоже с тем воздействием, которое оказывали жертвопри-
ношения. Рамхаль обнаруживает предложение в Пятикни-
жии, в точности указывающее на верхнюю область, акти-
визировавшуюся при принесении жертвы: «И построил
Ноах жертвенник... и вознёс всесожжения на жертвеннике.
И обонял halle благоуханное, и сказал аШШем в сердце
Своём...» (Берешит 8:20,21). Действие Ноаха породило
определенную силу, которая, в соответствии с правилом
двустороннего движения, поднялась наверх. Об этом ска-
зано: «.. обонял hallle благоуханное», и сразу же вслед
за этим сообщается, какой именно орган Всевышнего
откликнулся на поступок человека: «...сказал halle в
сердце Своём...». Пятикнижие открывает существование
канала, соединявшего жертвоприношения с верхним серд-
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цем. А поскольку предназначение молитвы то же, что и у
жертвоприношений, то и она создаёт незримую силу, до-
бирающуюся до сердца Всевышнего.
• В эпоху Храма сердце Всевышнего было расположено
к творению, условно говоря, оно было мягче, чем сей-
час. Поэтому в те времена, даже в тех ситуациях, когда
поступки людей провоцировали возникновение сурового
дина, смягчить его было проще. Одним из средств служи-
ла молитва, добиравшаяся до мягкого, чувствительного к
просьбе сердца. После разрушения Храма всё изменилось.
Трансформация духовного пространства привела к тому,
что сердце Всевышнего не столь отзывчиво. Чтобы найти
в нём отклик, требуется дополнительная шефа, нисходя-
щая в Его сердце из Его глаз. Вызвать приток такой шефы
способна молитва, сопровождаемая слезами.
Подобная расстановка сил не будет существовать веч-

но. В соответствии с пророчеством, наступит время, ког-
да «сотрёт hallle слезу с лица всякого». Слово «сотрёт»
употреблено здесь неслучайно и перекликается с другим
предсказанием: «..сотри память об Амалеке из-под не-
бес, - не забудь!» (Дварим 25:19). Полное истребление
Амалека («сотри память!») и полное освобождения Древа
познания тов и ра от влияния Блияла («сотрёт слезу») -
события одного порядка. Эта мысль находит неожиданное
подтверждение в гиматрии.

Об эпохе галута читаем у пророка: «...слышится голос
в Риме, вопль и горькое рыдание: Рахель оплакивает детей
своих, не хочет она утешиться из-за детей своих...» (Йир-
меяу 31:14). Создаётся впечатление, будто Рахель страда-
ет от горя больше, чем Лея, вторая жена праотца Яакова. А
разве Сара и Ривка, находясь в лучшем мире, не горюют о
бедствиях своих потомков?
Нередко, говоря о тех или иных персонажах ГаНаХа,
мудрецы имеют в виду не конкретных людей, живших в
далёкие времена, а носящие эти имена области верхнего
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мира. Например, три области верхнего мира, воплощаю-
щие три качества Всевышнего - Хесед, Дин и Рахамим,
часто обозначают именами праотцов: Авраам, Ицхак,
Яаков. В верхнем мире существуют области, именуемые
«Моше», «Анарон», «Йосэф», «Давид» и так далее. Так и
«Рахель», о которой говорит пророк, - это участок верхне-
го мира, напрямую связанный с галутом.
Что означает в таком случае плач верхней Рахели? От-
вет находим в Мидраше: «...просит милосердия для своих
детей» (Мидраш раба 82:10). То, что верхние слёзы - это
шефа, смягчающая сердце Всевышнего, ослабляющая Дин,
мы уже знаем. Ари-заль (Шаар каванот, Гфилот пашахар,
1) приводит числа, служащие иллюстрацией к Мидрашу.
Гиматрия слова пут (слеза) равна 119. Поскольку в верх-
нем мире два глаза, это число разумно удвоить: 119×2=238.
Число 238 представляет собою гиматрию имени этт (Ра-
хель): 200+8+30=238. Слёзы - неотьемлемая часть галута,
эпохи, когда Дин проявляется весьма сурово. Слёзы (шефа),
текущие из верхних глаз, наполняют верхнюю Рахель (об-
ласть верхнего мира, носящую это имя) - она плачет. На
это указывает гиматрия её имени - 238. Дин отчасти теряет
жесткость, становится мягче.

Слёзы Рахели вносят свою лепту в сражение с Амале-
ком, ослабляют силу врага (жёсткого дина. Если к 238 при-
бавить 2 - две слезы, о которых мы говорили, то получен-
ное число 240 есть не что иное, как гиматрия имени р7)
(Амалек): 70+40+30+100=240. Когда из-под небес будет
стёрта память об Амалеке и Блиял истощится полностью,
галут канет в небытие; отпадёт необходимость в слезах
Рахели. Про то время сказано: «...и сотрёт аШем слезу с
лица всякого».

330



46. ГЛАВНАЯ ПРОГРАММА
Число 288 и слово «витает». Руа Элоким и Ма-
wuax. Pyax Элоким и гиматрии. Вода - символ
Торы. Тора при сотворении мира. Вода и огонь

Основал землю на её устоях, не пошатнется..
Бездной, как одеянием, покрыл Ты её,

над горами стояли воды
(Теилим 104:5,6)

Сказал р. Аси: Не придёт сын Давида, пока не кончатся
- все души, которые в теле» (Иевамот 62а). Извлече-

ние искр света из тела Блияла - суть всей истории чело-
вечества, начиная от сотворения мира вплоть до прихода
Машиаха. Эта программа была запущена Всевышним с
самого начала. Закодирована она в первом и втором пред-
ложениях Пятикнижия, что само по себе подчёркивает
её ключевую роль во всём происходящем. Ари-заль (Ли-
кутим, Толдот) подмечает, что количество слов в первом
предложении, повествующем о создании Неба и Земли,
равно семи. В этом он усматривает намёк на семь царей,
послуживших своего рода строительным материалом при
сотворении Неба и Земли. Какие силы задействованы в
процессе очищения строительного материала, мы узнаем
из второго предложения Пятикнижия: «И земля была пу-
ста и хаотична, и тьма над ликом бездны, и руах Элоким

витает наД Ликом Во В этом предложении Ари-заль об-

наруживает аналогию между духовными образами и обь-
ектами физического мира. В видимом мире плод покрыт
кожурой, она окружает плод. Подобно этому, духовному
плоду предшествует клипа. Три слова в первой части фра-

331



зы - 1пл (пустота), 17а (хаос), 7иП (тьма) - Ари-заль интер-
претирует как указание на три главных клипот: «огонь»,
«облако» и «буря».
Следующая часть фразы: «…руах Элоким витает над

ликом вод» говорит о плоде, которому предстоит долгий
период созревания. Ключевое слово здесь - попло (вита-
ет). Оно допускает разбиение на две части: одна состоит
из трёх букв - 7, п, 2, суммарная гиматрия которых - 288
(200+8+80), а вторая часть включает оставшиеся буквы:
д и л. Число 288, как мы помним из предыдущей главы,
указывает на искры света, плененные семью царями, а
буквы второй части разбиения, ч и п, образуют слово по
(мёртвый). Слово л характеризует Блияла, покинутого
искрами света. Заметим, что буквы, символизирующие
жизнь (7, п, э), расположены во внутренней части слова,
а те, в которых жизнь отсутствует, и л, находятся снару-
жи. Это похоже на плод и окружающую его клипу, и, в то
же время, вызывает ассоциацию с душой, расположенной
внутри тела. Подобно тому как у человека уход души из
тела приводит к смерти тела, так и устранение внутренней
части слова л-5п7-о оставляет две буквы и л, символизи-
рующие мёртвое тело.
После того как с помощью Ари-заля мы выяснили смысл

слова лэпту (витает), попробуем понять, что скрывается за
загадочным словосочетанием «руах Элоким». Кто именно
витает? Мидраш предлагает несколько вариантов ответа,
один из которых таков: «Руах Элоким - это руах царя Ma-
шиаха». По какой причине руах Элоким отождествляется с
Машиахом - загадка. К тому же неясно, какое отношение к
сотворению мира имеет душа Машиаха.
Понятно, что руах Элоким не есть та душа, которой
суждено спуститься в нижний мир в конце времён. При
духовном движении место, к которому это движение на-
правлено, теснейшим образом связано с самим продви-
жением, ибо является своего рода плодом пути. Поэтому
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оправдано саму дорогу, по которой движение происходит,
назвать тем же именем, что и место назначения. В этом
идея Мидраша: руа Элоким представляет собою силу, ве-
дущую творение к эпохе Машиха. Сила, ведущая к цели,
позаимствовала имя самой цели: «Руах Элоким - это руах
царя Машиаха».
Выясним, как из текста Пятикнижия следует, что руах

Элоким действительно движет творение к концу времён.
Словосочетание «руа Элоким» соседствует со словом
попла (витает). Соседство неслучайно: оно призвано со-
общить нечто, о чём мы не подозревали, а именно, что

pyar Элоким это та сила, которая извлекает середину сло-
ва л-5п7-» из его внешней оболочки, то есть искры света
из области клипот. А поскольку, согласно р. Аси, воцаре-
нию Машиаха предшествует процесс исхода искр света из
тела Блияла, то руах Элоким как раз и является той силой,
которая обеспечивает приход Машиаха.

Сообщает ли Пятикнижие какую-либо информацию
о силе, постепенно уничтожающей Блияла? На первый
взгляд, кажется, что нет и что текст ограничивается лишь
её названием - руах Элоким. Ари-заль, опираясь на гима-
трию, приподнимает завесу над истинным смыслом тер-
мина «руах Элоким». Гиматрия Имени "о (Элоким):
1+30+5+10+40=86, но если это Имя записать иначе, соглас-
но названию каждой из составляющих это Имя букв, то
возникнет другое число и выглядеть Имя будет так: -
u"-"9"9-7"» . Соответственно, и гиматрия будет иной:
(1+30+80) + (30+40+4) + (5+10) + (10+6+4) + (40+40)=300.
Теперь прибегнем к знакомому приёму: расчленим обра-
зовавшееся Имя на две части, первая из которых - буквы
самого Имени о"х (Элоким), а вторая - буквы, наполня-
ющие это Имя согласно названиям составляющих его букв.
Итак, общая гиматрия обеих частей - 300, гиматрия Име-
ни d"пух (Элоким) - 86, а гиматрия второй части-напол-
нения: 300-86= 214. Неожиданно, но число, к которому мы
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пришли, представляет собою гиматрию слова пт (руах):
200+6+8=214. В чём смысл явно неслучайного совпадения?
Объяснение состоит в следующем: известно, что сло-

во руах относится к душе, в то время как Имя Элоким
представляет атрибут внешний, условно говоря, одежду
души. В данном случае соединение внешнего с внутрен-
ним - Элоким (86) с руах (214) - приводит к числу 300
(86+214), являющемуся одной из гиматрий того же Имени
(Имени Элоким) - атрибута внешнего. Возникает необыч-
ное равенство: внешнее + внутреннее = внешнему. Суть
в том, что «внешнее» правой части равенства (число 300
- руах Элоким) на порядок выше «внешнего» левой части
равенства (числа 86 - Элоким). Мы видим, что числа сви-
детельствуют о высоком месте, занимаемом руах Элоким
в духовной иерархии, в бытии Всевышнего. Ярким под-
тверждением сказанного также является связь руах Эло-
ким с четырёхбуквенным Именем "-1-1-' (hallem).
Чтобы убедиться в этом, проследим, каковы порядко-

вые номера букв этого Имени в алфавите. Буква », первая в
Имени, стоит на десятом месте от начала алфавита. Деся-
той по счёту буквой от его конца является буква , число-
вое значение которой - 40. Продолжим нумеровать буквы,
используя это правило: второй букве Имени, букве п, пя-
той по счёту, соответствует пятая от конца алфавита буква
3, гиматрия которой - 90; букве 1, следующей в Имени и
шестой в алфавите, будет соответствовать шестая от конца
буква в, которой отвечает число 80, и, наконец, последней
букве Имени, букве п, как уже отмечалось, симметрична
буква 3, числовое значение которой - 90. Общая сумма
числовых значений букв, соответствующих буквам Име-
ни halle при отсчёте симметричных позиций от конца
алфавита, равна 300 (40+90+80+90=300), а это, как мы вы-
яснили, гиматрия руах Элоким.
Результат, к которому нас подвели числа, свидетель-
ствует о высоком происхождении силы, обозначенной во
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втором предложении Пятикнижия как руах Элоким. Имя
руах Элоким участвовало не только в сотворении мира,
когда извлекало искры света из области семи царей, но
оно служит также и его исправлению. Грех Адама отде-
лил Древо познания от Древа жизни, погрузив внешнее
(Древо познания) в область клипот. В исправлении задей-
ствовано Имя руах Элоким, в котором, как мы убедились,
оба аспекта, внешний и внутренний - Элоким и halle,
слились воедино. Ясно, что плод действий руах Элоким
будет отвечать сути этого Имени - соединению внешнего
и внутреннего. Сила Машиха (руах Элоким) вновь при-
соединит Древо познания к Древу жизни, как это имело
место до греха.
Переговоры с ситрой ахрой о мире бессмысленны.
Урок тому преподал Всевышний: разговаривая с Паро с
позиции силы, Он принудил фараона отпустить Исраэль
из Миураима. Напрашивается сравнение с исходом искр
света из тюрьмы Блияла. Он также предполагает насиль-
ственные действия по отношению к тюремщику. Свиде-
тельством тому служит одно из слов второго предложения
Пятикнижия.
Из предыдущей главы мы узнали, что наполнение Име-
ни представляет собою самостоятельное Имя, отражаю-
щее концепцию дина. Гиматрия слова пт (руах), равная
214, отвечает наполнению Имени Элоким (гиматрия -
300). Тем самым это слово отражает дин, и Пятикнижие,
используя его (слово руах), подчёркивает ключевую роль
дина в умерщвлении Блияла. С этим принципом мы уже
сталкивались: гвура, породившая чёрного человека, ис-
пользуется для его уничтожения.
В мире зримом, физическом мире, для взращивания

плодов необходима влага. В изучаемом нами предложе-
нии, где речь идет о созревании главного плода всего тво-
рения - о вызволении всех искр света, также упоминает-
ся вода: «...руах Элоким витает над ликом вод». О каких
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водах идёт речь? Вряд ли у руах Элоким и у земного моря
есть точки соприкосновения. Текст сообщает, что в сра-
жении с Блиялом руах Элоким не одинок: в освобождении
творения от власти клипот участвует ещё одна сила. Слово
«вода» возникает здесь для обозначения этой силы. Ари-
заль в своём комментарии прибегает к известной символи-
ке: вода представляет Тору.
На память приходит Мидраш: «Всевышний смотрел в

Тору и творил мир» (Берешит раба 1:1). Было бы наивным
понимать это утверждение буквально, но тогда возникает
вопрос: что мудрецы имели в виду? Вне сомнения, не о
знакомом нам тексте Пятикнижия идёт речь, а о его верх-
нем корне. Тогда слова: «….смотрел в Тору и творил мир» -
свидетельство тому, что корень Горы предшествует сотво-
рению мира. Учитывая, что творению предшествует Тво-
рец, мы должны признать, что корень Торы расположен в
самом бытии Всевышнего, Создателе мироздания. Нему-
дрено, что в тексте «вода» и «руах Элоким» соседствуют,
так как оба являются аспектами бытия Всевышнего. Руах
Элоким являет собою одно из проявлений Всевышнего -
качество Дин, вода - Его другая роль, именуемая Торой.
Подобно тому как за корнем следуют ветви, так и у

каждого корня в бытии Всевышнего обнаруживаются со-
ответствующие ему ветви в творении. Эти ветви наполня-
ют верхний этаж творения и, в свою очередь, сами служат
корнями того, что расположено ниже. Видимый, привыч-
ный для нас физический мир возникает на самой нижней
ступени спуска. Только на этом этаже обнаруживается зна-
комый нам текст Торы, который является доступной лю-
дям кодировкой верхней Торы.
Слова Мидраша «творил мир» однозначно свидетель-

ствуют о позитивном преобразовании. С другой стороны,
сравнение Торы с водой, строго говоря, этой идее не отве-
чает, и вот почему: в духовном пространстве изменение
существующего порядка происходит благодаря гуре, а
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не благодаря хеседу. Символом гвуры служит огонь, в то
время как вода олицетворяет хесед. Физические свойства
воды свидетельствуют о её пассивности, податливости:
вода подстраивается под форму сосуда, в который попа-
дает. Меняется сосуд - меняется принимаемая водой фор-
ма. Природное свойство огня - подниматься вверх, что
символизирует духовное восхождение, а оно, вне сомне-
ния, предполагает изменение существующего на данный
момент порядка. Сравнение Торы с водой, безусловно,
правомерно, но оно отвечает не силе позитивного преоб-
разования, а иному аспекту Торы. Тем не менее, Мидраш
считает: «Всевышний смотрел в Тору и творил мир», то
есть осуществлял активные действия.
Справиться с противоречием помогут слова из Пятикни-

жия: «...в правой руке Его закон огненный» (Дварим 33:2).
Рамхаль (Биюрим аль ТаНаХ, Теце) поясняет, что слово «за-
кон» в данном случае относится к Торе, а эпитет «огнен-
ный» свидетельствует об аспекте Горы, представляющем
гвуру. Всё как будто бы становится на свои места: гвура
- одна из составляющих Горы, а раз так, то верхняя Гора
наделена силой преобразования. Тем самым слова «Все-
вышний смотрел в Тору и творил мир» оправданы. Однако
трудность, возникшая со вторым предложением Пятикни-
жия, не устранена, ведь в нём упомянута всё же вода, а не
огонь. Трудность эта легко преодолима, если мы обратим
внимание на ещё одно сочетание из приведённой цитаты.
Сказано: «...в правой руке Его закон огненный». Как нам
известно, правая рука символизирует хесед. Находиться в
, правой руке означает принимать шефу, исходящую от пра-
вой руки, то есть от хеседа. Таким образом, верхняя Гора
включает оба аспекта - гвуру и хесед, огонь и воду.
В самой внешней части творения, в физическом мире,

огонь и вода несовместимы - одно уничтожает другое. В
мире невидимом, помимо противостояния, возможно со-
трудничество, когда правая и левая руки действуют сообща.
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Что касается Торы, то это сотрудничество выливается во
взаимное проникновение, в котором главенствующая роль
отведена хеседу («...в правой руке Его закон огненный»).
Находясь в подчинении у хеседа, смягчается дин, нивелиру-
ется разрушительное свойство гвуры, и на первый план вы-
ступает её способность к созидательному преобразованию.
Вернёмся к проблеме, с которой мы столкнулись не-
которое время назад. Во втором предложении Пятикни-
жия, где речь идёт о построении мира, Гора представлена
словом «вода», атрибутом, которому, в силу его природы,
не свойственно создание новых форм. Идея о том, что в
Торе хесед и гвура слиты воедино, снимает проблему: роль
строителя мироздания берёт на себя гвура. Говоря о Торе,
нет необходимости упоминать оба аспекта, ибо один всег-
да сопровождает другой: разговор об огне предполагает
наличие воды, а упоминание о воде подразумевает при-
сутствие огня. Что же в таком случае предпочесть? Указав
на воду, Пятикнижие тем самым выбирает хесед, так как
именно ему отведена главная роль. Напоминает эпизод по-
сещения тремя ангелами праотца Авралама: «И поднял он
свои глаза и увидел: и вот три мужа стоят перед ним... И
он сказал: Господин мой!..» (Берешит 18:2,3). По какой-то
причине обращение Авралама к трём ангелам звучит как
обращение к одному человеку: «господин мой!». Подо-
бающее случаю обращение должно было бы прозвучать
иначе: «Господа мои!». Комментаторы обьясняют, что Ав-
paha обратился к старшему ангелу, и оставшиеся двое ав-
томатически включены в это обращение. Подобно этому, в
разбираемом нами втором предложении Пятикнижия на-
личие в тексте слова «вода» подразумевает также присут-
ствие младшего по рангу, в сравнении с водой, огня.
В свете сказанного перечитаем второе предложение Пя-
тикнижия: «И земля была пуста и хаотична, и тьма над
бездною, и руах Элоким витает над ликом вод». Слова:
«пустота», «хаос», «тьма» указывают на основные кли-

338



пот - арсенал Блияла. Слово «вода», подразумевающее
заодно и огонь, символизирует главного противника Бли-
яла - Тору. В следующей главе речь пойдёт о некоторых
аспектах главного сражения, разворачивающегося на сце-
не мировой истории.

47. АМАЛЕК
Работа Амалека. Буквы 7 и w. Каин. Духовная
усталость. Главный противник Амалека

И послал тебя hal/ем в путь и сказал: Иди и
разгроми этих грешников Амалека, и воюй

с ними до полного их уничтожения»
(Шмуэль 1:15:18)

Смерть Бляла и уничтожение памяти об Амалеко из-
. под небес - события одного порядка. Согласно изна-

чально запущенной программе, наиболее эффективным
оружием в сражении с ситрой ахрой является верхняя
Тора. Там, где верхняя Тора сильна, ситре ахре делать
абсолютно нечего, но ослабление Торы создаёт у ситры
ахры иллюзию, что именно она-то и правит миром. Ама-
лек при этом наступает, и все новые и новые искры света
становятся его пленниками.
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Имя ??чу (Амалек) Рамхаль разбивает на две части. Пер-
вая часть состоит из первых трёх букв имени - 1,0,7 и об-
разует глагол э (трудиться), причём не просто работать,
а с полной отдачей, не покладая рук. Вторая часть - это
последняя буква имени, буква р, которая в данном случае
является символом кдуши (святости): с буквы 7 начинается
слово литр (святость). Довольно странно: каким образом
может быть связан с кдушой ярый противник света? Пони-
мать следует так: слово ₽? (Амалек) отражает сущность
клипы, называемой «Амалек». Этой клипе евойственно
чрезмерное усердие, направленное на порабощение кдуши,
когда искры света становятся пленниками Блияла.
Нередко случается так, что знакомство с определённой
идеей позволяет глубже понять концепцию, которая на
первый взгляд с нею никак не связана. В самом деле, какое
отношение к Амалеку имеет соседство в алфавите двух
букв, а именно буквы ? и буквы w? Известно, что каждый
закон верхней части творения обретает различные формы
на его нижних ступенях. Похоже на физический мир, в ко-
тором одному корню может соответствовать множество
ветвей. Ясно, что у «ветвей» этого верхнего закона, несмо-
тря на различие форм его проявления, обнаружится нечто
общее, несущее на себе отпечаток самого закона. Так и у
клипы «Амалек» можно подметить черту, обьясняющую
соседство в алфавите букв ₽ и ш.
Буква W, как было выяснено, символизирует три ос-

новных потока шефы, собирающихся в одной области,
представляющей собою нижний, десятый уровень бытия
Всевышнего. Эту область иногда называют (Шхина).
Форма буквы и, начальной буквы этого слова, отражает
роль Шхины в бытии Всевышнего: Шхина аккумулиру-
ет шефу, нисходящую по всем трём каналам, после чего
шефа поступает в творение. Стремление Амалека направ-
лено на то, чтобы перехватить шефу и переправить её в
тело Блияла. Близость входящей в его имя буквы р к букве
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w, представляющей Шхину, - знак того, что Амалеку пре-
доставлен шанс осуществить своё устремление.

Заметим, что буква 7 предшествует в алфавите букве
w, и эта очерёдность служит ещё одним подтверждением
наблюдению Ари-заля: клипа предшествует плоду. (В фи-
зическом мире тот же порядок: сначала кожура, и лишь
затем плод.)
Пятикнижие не обошло молчанием готовность ситры

ахры поглотить свет, направляемый Шхиной в творение.
В иносказательной форме об этом говорится в следую-
щем известном высказывании: «...у входа грех лежит»
(Берешит 4:7). Символика такова: «входом» в бытие Все-
вышнего является Его нижний, десятый уровень, то есть
Шхина; «грех» - это ситра ахра, расположившаяся рядом
со Шхиной («у входа») в надежде перехватить отправляе-
мую в творение шефу. Параллель между приведённой ци-
татой и соседством букв w и р очевидна.
Примечательно, что процитированные слова обращены
к Каину, первенцу Адама и Хавы. Изрядная порция отра-
вы, внедрённой Змеем в родителей, по наследству доста-
лась одежде его души. Высочайшие искры света (Каин
был первенцем самого первого человека) оказались в пле-
ну клипот за семью замками. Образно говоря, в случае с
Каином буква р (клипот одежды души) извлекла выгоду
из своего соседства с буквой w (искрами света высокой
души). По-видимому, неслучайно имя 17 (Каин) начина-
ется с буквы р. Естественно предположить, что остальные
буквы этого имени также имеют отношение к искрам све-
та и их пленению.
Как известно, буква " символизирует Хохму, несущую в

творение духовный свет понимания. Буква 1, числовое зна-
чение которой равно 50, тоже связана со светом, с тем све-
том, что нисходит в творение из высокого источника, на-
зываемого «50 ворот бины». Однако в данном случае буква
нун предстаёт не в своей обычной форме - 3, а, будучи по-
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ставленной в конце слова, приобретает форму уходящей
вниз палочки - 1, что с точки зрения мекубалим свидетель-
ствует о погружении света в область клипот. Мы видим,
что в имени 17 (Каин) буква », символизирующая свет, по-
пала, словно в тиски, к стоящим по разные стороны от неё
буквам 7 и 1, отражающим концепцию плена. Чтобы осу-
ществить вывод великих пленников (буква *) из тюрьмы
(буквы р и 1), требуются века. Ари-заль (Шаар гилгулим)
приводит имена многих прославленных мудрецов нашего
народа, души которых относятся к древу Каина.
Война между Амалеком и Исраэлем за искры света

проходит с переменным успехом, о чём свидетельству-
ет Пятикнижие: «И было, когда поднимал Моше свою
руку, то одолевал Исраэль, а когда опускал он свою руку,
то одолевал Амалек» (Шмот 17:11). Не будем выяснять,
какая символика стоит за терминами «поднятая рука»,
«опущенная рука», а изучим другое предложение Пятик-
нижия, проливающее свет на успех Амалека в его сраже-
нии с Исраэль. «Помни, что сделал тебе Амалек в пути
при вашем исходе из Мираима» (Дварим 25:17). Реаль-
ное историческое событие - выход евреев из Миураима
послужило прообразом освобождения искр света (душ) из
тюрьмы Блияла. Естественно, что Амалек противится та-
кому развитию событий, и не зря текст подчёркивает, что
Амалек явился именно тогда - «при вашем исходе из Ми-
ураима». Кто подвержен атаке в возникшем сражении? Об
этом сказано в следующем предложении: «...а ты был...
утомлён» (Дварим 25:18). Нападению подверглись «устав-
шие». Воображение рисует картину: под палящим солн-
цем бредут по пустыне уставшие, изнурённые люди, и
злодей Амалек не упускает возможности воспользоваться
их слабостью и вступает в сражение. Такое виденье далеко
от действительности, поэтому хотелось бы понять, о какой
«усталости» идёт здесь речь, ведь именно она делает из
Амалека храбреца, отважившегося напасть на избранный
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Всевышним и поддерживаемый Им народ. Мидраш (Пе-
сикта р. Кабаны 3:13) раскрывает секрет: «усталый - жа-
ждующий воды». Не жидкость, носящая такое название,
имеется здесь в виду, но её духовный аналог - Тора (Рам-
халь, Биюрим аль ТаНаХ, Теце).
Причины и обстоятельства, в силу которых человек

чувствует себя духовно измотанным, ощущает духовную
усталость, опустошённость, разнообразны, однако Ми-
драш указывает на отсутствие воды как причину «уста-
лости», подразумевая при этом слабость Торы. Вот что
даёт Амалеку шанс нанести ощутимый урон народу, по-
грузить души в область клипот. Идея проста для пони-
мания, но мудрецы в своих комментариях исходят не из
общих, пусть правильных, концепций, а в первую очередь
опираются на текст, и выдвигаемые ими идеи вытекают
из слов ТаНаХа. Поэтому попытаемся отыскать в тексте
намёк, позволяющий прийти к заключению, что духовную
усталость порождает ослабление Торы.

Гиматрия слова чу (усталый, утомлённый):
70+10+80=160 совпадает с гиматрией слова 75(целем
- образ): 90+30+40=160. Целем в человеке мудрецы свя-
зывают с одеждой его души. Одежда души, как нам из-
вестно, представляет в человеке клипу пи, которая, в свою
очередь, олицетворяет Древо познания тов и ра. Кстати,
гиматрия слова 7У (дерево) тоже 160 (70+90), как и у 073,
одежды души.
В материальном мире поглощённая корнем дерева влага

поднимается к ветвям. В духовном пространстве свет души
наполняет её одежду шефой; внутреннее дерево человека
обретает жизненную силу. У Торы при этом своя роль. По
замыслу Всевышнего, изучение Торы при определённых
условиях овладения ею устанавливает мост между чело-
веком и верхней Торой. В случае, когда удается это осу-
ществить, шефа верхней Торы добирается до души, и та,
в свою очередь, передаёт свет своей одежде. Тогда, когда
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связь с верхней Торой прервана, одежда души оказывается
в проигрыше. Внутреннее дерево человека испытывает не-
достаток желанной влаги. Рассчитывать на позитивные ду-
ховные сдвиги в таком случае уже не приходится. Если при
этом и линия поведения человека, мягко говоря, оставляет
желать лучшего, то это приводит к духовной деградации:
дерево-одежда чахнет. При таком развитии событий чело-
век становится лёгкой добычей для Амалека.
Слово «вода» из второго предложения Пятикнижия и
слово «усталый», возникающее в эпизоде, описывающем
противостояние евреев и Амалека, связывают два далеко
отстоящих друг от друга события: творение мироздания
и сражение с Амалеком. Однако между этими событиями
существует глубочайшая внутренняя связь, основанная на
их сути: вызволении искр света из тела Блияла. Ключевая
роль в достижении поставленной цели отведена Торе.

Пятикнижие предсказывает, что наступит время, когда
война будет завершена, окончательно и бесповоротно: «И
будет, когда halle... даст тебе покой от всех врагов твоих
отовсюду, ... сотри память об Амалеке из-под небес, - не
забудь!» (Дварим 25:19).
Предсказание о завершении запущенной Всевышним
программы Ари-заль усматривает в самом начале Пятик-
нижия, в его третьем предложении: «...сказал Элоким:
Будет свет. И стал свет». Слова «будет свет» говорят о
возникновении света, не исключая при этом возможности
дальнейшего погружения света в клипот. Так, собствен-
но, и произошло. Возникает ассоциация с сумерками. Про-
должение фразы повествует о последующем отрезке исто-
рического процесса: освобождение света из плена клипот
знаменует конец «сумерек». Им на смену приходит день.
Об этом сказано: «И стал свет». А что с Блиялом? Он,
утратив жизненную силу, превратится в мертвеца, и будет
убран со сцены истории за ненадобностью.
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48. ВЛАСТЬ ВРЕМЕНЩИКА
Власть человека над человеком.

Пленение душ и Шхина. Блиял и Сара.
Страдание праведника

У ног её стал он на колени, пал, лежал; у ног
её стал он на колени, пал; где стал на

колени, там и пал, сражённый.
(Шофтим 5:27)

Всё это видел я, принимая к сериу своему осе лова,
что делаются под солнцем: время такое, что человек

властвует над человеком, во вред ему» (Коелет 8:9). Раз-
мышляя над созданным и происходящем в творении, царь
Шломо пришёл к выводу, что всё (в каком-то известном
ему смысле) сводится к власти одного человека над дру-
гим, и что господство это идёт во вред. Непонятно, правда,
кому: неблагоприятно ли оно для того, кем управляют, или
же вредит том, кто властвует. Впрочем, главный вопрос в
другом: хотелось бы понять, каким образом можно свести
всё происходящее под солнцем к господству одного чело-
века над другим. Наверняка мудрец вложил в свои слова
скрытый смысл, и, вероятнее всего, не об обычных людях
идёт здесь речь.
Ари-заль (Ликутим, Лех леха) предлагает такую трак-

товку: два «человека», охватывающие всё происходящее
под солнцем, - это Блиял и человек кадош. Действительно,
по сути, вся история человечества - это арена их сраже-
ния, и добыча, за которую они сражаются и которую ни
один из них не готов делить с другим, - искры света. Царь
Шломо говорит о времени («время такое»), когда ситре
ахре предоставлена значительная власть.
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На самом ли деле человек кадош является вассалом
Блияла? Такую точку зрения принять нелегко. И, действи-
тельно, в другом комментарии Ари-заль (Шаар гилгулим
гл.38) уточняет: в тюрьму к Блиялу, строго говоря, попал
не сам человек кадош, но лишь души, место которых по
праву - находиться во владении человека кадош. С одной
стороны, это пояснение устраняет слабость первого ком-
ментария, будто светлый человек порабощён чёрным. С
другой стороны, и у этого комментария есть недостаток:
согласно сказанному, Блиял, щупальца которого прони-
кают во всё творение, явно несопоставим с конкретными
душами, попавшими к нему в плен. В данном случае тот,
в чьих руках власть, и те, кто ему подвластны, находятся
в разных весовых категориях, а в Копелет и правящий, и
тот, кто находится у него в подчинении, равновелики, ибо
сказано: «Человек властвует над человеком».
Как это часто бывает, оба комментария справедливы.
Чтобы убедиться в этом, ознакомимся с концепцией, из-
ложенной Рамхалем (Кинот halle Цвакот). Грех Адама
повлёк за собою погружение душ в область клипот. Их
присутствие там не походит на пребывание душ в клипот
геринома. Генином создан как инструмент наказания: одних
наказывают «огнем», других - «снегом» и тому подобное. В
отличие от гелинома, пристанище отделившихся от Адама
душ скорее напоминает тюрьму со скудным пайком. Огра-
ниченность рациона обусловлена соседством с тюремщи-
ками-клипом, и вот почему: мы помним, что тело Блияла
получает жизненную энергию исключительно от искр света
(душ), находящихся у него в заключении. Щедрое питание
заключённых неминуемо привело бы к чрезмерному усиле-
нию тюремщиков, а это недопустимо, так как укрепление
ситры ахры чревато разрушением творения.
•Интересно узнать, кто поставляет питание душам в их

«камеры». Рамхаль отвечает: их корни. Каждая душа связана
со своим корнем невидимым каналом, по которому к ней от
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корня поступает шефа. В свою очередь, корни душ подклю-
чены к Шхине, которая служит источником их питания.
Рамхаль считает, что и корни душ тоже находятся в

плену клипот. Попробуем проследить за ходом его мыс-
ли. Поскольку соотношение между корнями душ и самими
душами подобно соотношению между родителями и деть-
ми, то корням присуще делиться с «детьми» тем, чем они
обладают. Если предоставить им шефу в полном обьёме,
то, тем самым, увеличится подкормка душ, и в результа-
те в выигрыше окажется ситра ахра. Поэтому корни, как
и сами души, испытывают недостаток питания. Выходит,
что клипот-тюремщики влияют не только на питание, по-
лучаемое их узниками-душами, но также ограничивают
питание корней. Исходя из этого, можно заключить, что и
сами корни в какой-то степени оказались в плену.
Продвинемся в рассуждении ещё на одну ступень. К
корням душ шефа поступает от Шхины. В силу сложив-
шихся обстоятельств, причину которых мы только что
обсудили, Шхина не может дать корням столько шефы,
сколько Ей бы хотелось. Таким образом, Шхина также
вынуждена подстраиваться под диктовку клипот, что Её
ущемляет, ведь сказали мудрецы: «Больше, чем телёнок
хочет сосать [молоко], корова хочет кормить [молоком]»
(Псахим 112а).
Звучит странно, но такова логика: Шхина тоже оказа-

лась в плену у Блияла. Не это ли утверждает царь Шломо:
«…. время такое, что человек властвует над человеком»?
Вспомним толкование Ари-заля: Блиял повелевает челове-
ком кадош. Казалось странным: неужели светлый человек
состоит на службе у чёрного? По сути, конечно же, не так:
Шхина в своих действиях никоим образом не подчиняет-
ся Блиялу, но, посылая шефу в творение, Она вынуждена
считаться с присутствием чёрного человека, подстраивать-
ся под него. В этом и только в этом плане его власть рас-
пространяется и на Неё. Таков истинный смысл сказанного
царём Шломо: «Человек властвует над человеком».
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Из комментария Ари-заля видно, что Шхина и человек
кадош - синонимы. Насколько подобная подстановка пра-
вомерна? Читаем в Пятикнижии: «Сделаем человека в об-
разе Нашем и по подобию Нашему...» (Берешит 1:26). Из
текста следует, что у проекта по созданию человека были
две части: первая, отражённая словами «в образе», отно-
силась к Адаму, а вторая - к Хаве, на что указывают слова
«по подобию». Употребление разных словосочетаний под-
чёркивает принципиальное различие между мужчиной и
женщиной. Разделение двух начал прослеживается в самом
творении - Небо и Земля - и даже в бытии Всевышнего.
О Верхнем Человеке речь уже шла, но сейчас выясняется,
что у Него есть супруга. Мекубалим соотносят с нею деся-
тый уровень бытия Всевышнего (Ари-заль, Эц хаим 25:1).
Учитывая это, десятый уровень, Шхину, условно можно
считать человеком. По утверждению царя Шломо, этот че-
ловек попал в зависимость к Блиялу: «...время такое, что
человек властвует над человеком».
Аналогичное наблюдение, хотя и высказанное в иной

форме, встречаем у пророка: «Так сказал hal ем: Где раз-
водная грамота вашей матери, с чем Я её отослал?... Ведь
за ваши провинности вы проданы, и за преступления ваши
отослана ваша мать» (Йешаяу 50:1). Пророк сообщает
важную для нас информацию: в галуте мы не одиноки,
оказывается, что в наших скитаниях нас сопровождает
«мать». Кто она? Кого имеет в виду пророк? Души свя-
заны со своими корнями, а корни подключены к Шхине.
Причём они не просто подключены к Ней, а в определн-
ном смысле Ею созданы (Ари-заль, Эц хаим 39:1). Отсюда
вытекает правомерность сравнения Шхины с матерью.
Разрушение Храма и последующее за ним изгнание

народа из земли Исраэля перекликается с изгнанием пер-
вого человека из Эденского сада - событием, в котором
отражена суть галута. Месту, центром которого являлось
Древо жизни, пришел на смену мир, в основе которого
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Древо познания тов и ра, где тов соседствует с ра. Наше
- пребывание в среде других народов подобно погружению
з область клипот. Это и есть галут. Пророк предвещает:
ваше изгнание будет сопровождаться изгнанием Шхины
(матери). Она, как и вы, попадёт в сети клипот Блияла.

«Черна я, но красива... Не смотрите на меня, что я чер-
новата» (Шир аширим 1:5-6). Рамхаль поясняет, что раз-
говор идёт от имени Шхины, спустившейся в галут. Отпе-
чаток черноты - след воздействия клипот. В то же время
Рамхаль предостерегает от заблуждения: следы черноты,
разумеется, не означают, что ситре ахре на самом деле
удалось поразить Шхину, - подобное исключено. Присут-
ствие чёрного лишь указывает на значительное сокращение
шефы, исходящей от Шхины в творение в период галута.
Убавлению света сопутствует сгущение темноты. Отсюда
и слова: «Не смотрите на меня, что я черновата» - это всего
лишь видимость, вызванная внешними обстоятельствами,
в действительности же - «черна я, но красива...»: по суще-
ству, ко мне Блиял не прикоснулся.
Вернёмся к той части высказывания царя Шломо, где

сказано, что правление Блияла не идёт на пользу, правда,
в самом высказывании не уточняется, кому именно оно
приносит вред: то ли самому Блиялу, то ли человеку кадош.
Комментаторы сходятся во мнении, что власть не сулит ни-
чего хорошего самому Блиялу. На первый взгляд, такая точ-
ка зрения противоречит тому, о чём говорилось до сих пор.
Власть тюремщика, как было объяснено, обеспечивает его
жизненной силой - выигрыш, вроде бы, очевиден.
Представим человека, стоящего перед выбором жиз-
ненного пути. Перед ним дилемма: зарабатывать на жизнь,
служа работодателю, следуя чужим предписаниям, или,
оставаясь свободным, независимым человеком, обеспечи-
вать себя посредством грабежа и разбоя. Непокорная при-
рода склоняет его к тому, чтобы предпочесть второй вари-
ант. Ему невдомёк, что камера слежения фиксирует каждый
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его «успех» и всё награбленное он рано или поздно утра-
тит, а из-за отсутствия специальности, навыков и привычки
к работе придётся голодать, а то и умереть от голода. Его
жизненный путь оказался ошибочным и в конечном счёте
пошёл ему во вред. - Такова участь Блияла. Награбленные
искры света, снабжавшие его жизненной силой, покинут
тело Блияла. Плачевный финал его господства над челове-
ком кадош предрешён изначально.
Итак, мы пришли к заключению: в конце времён станет
очевидным, что правление Блияла потерпело неудачу. Всё
же слова Кобелет: «время такое, что человек властвует
над человеком, во вред ему» относятся не только к буду-
щему, они справедливы в первую очередь в то время, пока
Блиял в силе. Этот основополагающий закон не мог остать-
ся неотмеченным в Пятикнижии. Ари-заль (Ликутей
Тора, Лех леха) обнаруживает эпизод, демонстрирующий,
что Блияла постоянно преследует проигрыш. «И было
по приходе Аврама в Мираим: и увидели мирим жену,
что прекрасна она очень... И взята была женщина в дом
Паро» (Берешит 12:14,15). Намерения царя Миграима от-
носительно Сары, жены Авралама, не осуществились: «И
поразил hallle Паро и дом его большими язвами». Паро
вынужден подчиниться: «А теперь: вот жена твоя, бери и
уходи!» (Берешит 12:17,19). Авралам покидает Миураим
не с пустыми руками: «А Аврам весом очень: стадом, се-
ребром и золотом» (Берешит 13:2).

Этот эпизод, подобно многим в Пятикнижии, допуска-
ет разные уровни прочтения. Ари-заль сумел разглядеть
в нём закон, пронизывающий всю мировую историю.
Толкование этого закона в упрощённом виде выглядит
так: Паро, постоянно стоящий на стороне ситры ахры, в
данном случае надел маску Блияла. Сара символизирует
высокую душу, оказавшуюся в плену клипот («...и взята
была женщина в дом Паро»). Паро не смог причинить ей
вреда. Сара вышла из плена (душа покинула тело Блия-
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ла), к тому же за удержание её в плену Паро пришлось
расплатиться частью имущества: от него к Авраламу пе-
решли стада, серебро и золото. Подлинное достояние чёр-
ного человека - разного рода искры света, удерживаемые
им до поры до времени. Они-то и перекочевали во вла-
дение Авралама. Грабёж человека кадош (у Авраама по-
хитили Сару) в символике данного эпизода обернулся не
только возвратом отнятого, но и потерей того, что было
награблено раньше. Возможно, опираясь на этот эпизод,
царь Шломо пришёл к заключению: «...человек властвует
над человеком, во вред ему», то есть теряет больше, чем
приобретает. Заметим, толкование Ари-заля не ограничи-
вается рамками конца времён: постоянный фактор бытия
Блияла - победа на время, за которой неминуемо наступа-
ет поражение.
Причин, вызывающих погружение душ в область кли-
пот, не одна и не две, причём, пленение необязательно
вызвано виной самой души. Например, пленение Сары не
было обусловлено её виной. Столь несправедливому по
человеческим меркам повороту событий Пятикнижие даёт
объяснение: «..ты женщина прекрасная видом. И будет:
когда увидят тебя мигрим, то скажут: Жена его это - и убьют
меня, а тебя оставят в живых» (Берешит 12: 11,12). Попы-
таемся проникнуть в скрытый смысл приведенной цитаты.
Возмездие не всегда в полной мере настигает провинив-

шегося. Бывает, что Всевышний перекладывает наказание
с виновных на того, за кем нет вины. Удар, который по
справедливому суду должен был бы прийтись на многих,
переносится на праведника. Перечитаем текст, исходя из
этой концепции. «Ты женщина прекрасная видом» - под-
разумевается высокая душа, о которой клипот постоянно
мечтают, но которой они не в состоянии овладеть. Далее
следует: «Жена его это». Авралам здесь символизирует
человека кадош или, по другой версии, еврейский народ в
целом. Сара - избранная душа, у неё привилегированное
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место в народе, и поэтому она удостоена титула жены. При
естественном ходе событий, осознавая, что к высокой душе
ей не подобраться, ситра ахра начинает осматриваться, кто
бы мог послужить заменой, и вынуждена довольствоваться
более скромной добычей. Души евреев для неё более при-
тягательны: в них больше света. Действительно, оставив в
стороне свой собственный народ, Паро намеревается убить
Авраама, то есть евреев. Убийство может быть как физи-
ческим, так и духовным - зависит от обстоятельств.
Бывают моменты, когда грехи народа настолько мно-

гочисленны или тяжелы, что в Верхнем суде чаша весов
склоняется в пользу ситры ахры. Тогда над частью народа
нависает реальная опасность: Паро заносит меч над Ав-
раамом, как сказано: «Убьют меня, а тебя оставят в жи-
вых» - погибнут многие, но избранные уцелеют. И тогда,
ради спасения многих, Всевышний идёт на уступку: Он
предоставляет ситре ахре шанс пленить высокую душу.
Не будем забывать: ситра ахра является производной ка-
чества дин, который сам по себе, будучи в отрыве от хесе-
да, отражает внешнюю часть творения. Располагаясь на
самой нижней ступени внешней части творения, ситра
ахра неспособна постичь внутреннюю подоплёку собы-
тий: ей невдомёк, Кто стоит за кадром происходящего.
Поэтому, не замечая подвоха, она с готовностью прини-
мает заманчивое предложение. При этом она не упускает
возможности воспользоваться излюбленным приёмом, то
есть грабежом: «И взята была женщина в дом Паро» - взя-
та против воли.
К вмешательству Всевышнего в ход событий мы ещё

вернёмся, но пока остановимся на немаловажной детали:
по оценке Ари-заля, пленение Сары было обусловлено ме-
стом, занимаемым е в духовном пространстве творения.
Известно, что 77и (Сара) олицетворяет гвуру - одно из про-
явлений качества дин. Вспомним, гиматрии двух первых
букв имени "чи (Сара) - w (300) и ч (200) - связана с Име-
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нем Элоким, означающим Дин. Гиматрия третьей буквы,
буквы т (5), тоже говорит о причастности к Имени Элоким.
Пять - это число букв, из которых складывается Имя
(Элоким). У души, принадлежащей левой стороне творе-
ния, велик шанс очутиться в плену клипот. О специфике
пленения высокой души и о последующем развитии собы-
тий речь пойдёт в следующих главах.

49. СТРАДАНИЕ НЕВИННОЙ ДУШИ
Отрыв от Apahama. Моше после смерти.

Недостаток питания. Земля Моава

Ты поместил меня в ров преисподней,
во мрак, в бездну.

(Теилим 88:7)

- предполагает, что наказанию подвергнется правед-
ник. Наказание может приходить по разным каналам, в
частности через физические страдания. Пленение Сары
служит иллюстрацией одного из видов страдания души,
который обычно не попадает в поле зрения.

На первый взгляд, Сара, в общем-то, не пострадала,
вернулась к мужу целой и невредимой. Так ли это? На-
ходясь возле Авраама, Сара получала духовное питание,
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о котором можно только мечтать. Заключение во дворце
Паро - это, в первую очередь, отрыв от Авраама. Пребы-
вание в месте, где душа лишена должного питания, само
по себе мучительно. Именно в этом заключается страда-
ние праведной души, очутившейся в плену клипот. Недо-
статок духовного кислорода воспринимается ею предель-
но остро: она задыхается.

Смерть Моше служит одним из примеров пленения вы-
сокой души. О месте захоронения Моше люди не осведом-
лены: «И похоронен он в долине на земле Моава... и никто
не знает [места] его погребения до сего дня» (Дварим 34:6).
Словам: «…. никто не знает [места] его погребения» Зоар
(2:280a) даёт объяснение: люди не догадываются о месте,
в котором оказался Моше после ухода из мира. Они оши-
бочно полагают, что душа Моше, величайшего праведни-
ка, после смерти, как это предусмотрено установленным
Всевышним законом, соединилась со своим высоким кор-
нем. Оказывается, применительно к Моше такое понима-
ние неверно. Несмотря на величие, лидер нашего народа
после его ухода из жизни не вкусил плодов награды, а очу-
тился в весьма неблагоприятном месте. Этим Зонар обь-
ясняет один из мотивов, по которому Моше просил Все-
вышнего, чтобы ему было позволено быть погребённым в
земле Исраэля. Могила за пределами Обетованной земли,
то есть в галуте, означала для него пребывание в плену

клипот после смерти.

Читаем в ТаНаХе: «И было: после смерти Моше..ска-
зал halllem Йешуа: ... Моше, раб Мой, умер. Встань же
теперь, перейди через Ярдэн этот, ты и весь народ этот, в
землю, которую Я даю им...» (ehowya 1:1,2). При вдум-
чивом чтении эти слова вызывают удивление: Всевышний
сообщает Йеношуа о смерти Моше, то есть о событии, ко-
торое известно всему народу. На самом деле, в этих корот-
ких словах о смерти Моше скрыта глубокая и чрезвычайно
значимая информация. Зомар поясняет: Всевышний сооб-
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щает Йеношуа факт, о котором никто не догадывается, а
именно: вопреки ожиданиям людей, Моше умер. Имеет-
ся в виду, что после ухода из мира он попал в место, от-
гороженное от корня его души, оказался в галуте, месте,
удалённом от источника жизни, символом которого слу-
жила земля Исраэля. Подобное существование расценива-
ется как смерть. Моше стремился избежать такой участи,
молился, но его просьба - позволить ему войти в землю
Исраэля - была отклонена (Зонар 2:280а).
•Продолжим изучение текста. Вслед за словами: «Моше,
раб Мой, умер» следует повеление: «Встань же теперь,
перейди через Ярдэн ...в землю, которую Я даю им...».
Слово «теперь» наводит на мысль, что только теперь, по-
сле смерти Моше, стал возможным переход через Ярдэн.
Наличие в тексте слова «теперь», идущего сразу за сло-
вами о смерти Моше, служит основанием для коммента-
рия Зонар: если бы Моше избежал смерти по эту сторону
Ярдэна и вместе с народом пришёл в Обетованную землю,
то он бы вообще не умер. Пояснение: если бы ему уда-
лось избежать захоронения в галуте, после смерти ему не
грозила бы тюрьма Блияла. План Всевышнего был иным:
Моше не было суждено перейти через Ярдэн.

3hap продолжает: «Могила его не подходит для него»
и, в качестве обьяснения несоответствия, приводит слова
царя Давида: «Жаждет Тебя душа моя, стремится к Тебе
плоть моя, на земле пустынной и усталой, безводной»
(Теилим 63:2). Безусловно, царь Давид говорит о себе,
но своё состояние он описывает в символике, использу-
емой для описания духовных образов. Упомянутая здесь
«земля» не есть знакомый нам физический обьект; её ха-
рактеристика - «пустынная» - не ограничивается рамками
привычного нам эпитета; слово «усталая» вообще мало
подходит для земли, если речь идёт не о метафоре; «земля
безводная» - не о земле, лишённой оросительной систе-
мы, идёт здесь речь. Все слова в устах царя Давида обрета-
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ют вневременное звучание, и, в силу этого, они подходят
для описания духовных явлений в различных конкретных
ситуациях. Так, в интерпретации Зонар, «земля пустын-
ная и усталая» подходит для описания могилы Моше. Со
скрытым значением слова 9° (усталый) мы уже сталкива-
лись, и оно было связано с жаждой, с нехваткой воды. Та
же идея у царя давида: «на земле ... усталой, безводной».
Как известно, вода символизирует Тору. Поэтому в данном
контексте «земля безводная» означает, что в место захоро-
нения Моше не пробивается свет Торы. Моше, человеку,
при посредстве которого Тора была дарована народу, вы-
нести отсутствие духовного света, света Горы, невероятно
тяжело. Тора является мостом, соединяющим человека с
Всевышним. Слова: «Жаждет Тебя душа моя, стремится к
Тебе плоть моя...» - крик отчаяния, порождённый утратой
соединяющего моста.
К выводу, полученному из комментария Зобар, опираю-

щегося на слова царя Давида, можно прийти с другой сто-
роны, исходя из слов самого Пятикнижия: «И похоронен
он в "2 (долине) на земле эх (Моава)...» (Дварим 34:6).
Конечно, можно отнестись к сказанному как к информа-
ции о том, где расположена могила Моше, однако такой
подход ограничен и умаляет значение Пятикнижия, ибо не
географический справочник был дарован народу на Си-
нае. К тому же продолжение фразы: «...и никто не знает
[места] его погребения до сего дня» развеивает иллюзию,
будто мы приобрели удовлетворительную информацию о
месте захоронения Моше. Пятикнижие подбирает слова,
скрытый смысл которых позволяет понять суть того ме-
ста, где находится могила Моше.
Гиматрия слова »з (в долине), равная 15 (2+3+10=15),
совпадает с гиматрией двух первых букв Имени п" (ha-
Шем): 10+5=15. В трактовке мекубалим первые две буквы
(т) символизируют душу этого Имени, а две оставшиеся
буквы (ті), говоря условно, символизируют тело Имени.
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Поскольку душа - носитель света, то долина, где похоро-
нен Моше, должна быть насквозь пронизана высочайшим
светом, исходящим от первых двух букв Имени hallle.
Зонар же утверждает обратное: могила отделяет Моше от
источника света.
Другая характеристика места захоронения Моше - зем-

ля Моава. Слово эн» (Моав) допускает разбиение на две
части: 1% и эХ. Вторая часть - ах - означает «отец», а о
первой - 1 - известно, что две составляющие её буквы
служат одним из Имён Всевышнего, суть которого - на-
полнение Имени halle. Если записать буквы Имени
(halllew) согласно их названиям, - »"7-)"9-)" -т"» - и по-
считать гиматрию наполняющих букв, то есть букв 1, 7, »,
", 1, », то придём к числу 46 (6+4+10+10+6+10=46), кото-
рое совпадает с гиматрией 1 - первой части слова эта
(Моав): 40+6=46. Это наполнение Имени паШем мекуба-
лим соотносят с высокой областью бытия Всевышнего,
которую они называют хак (аба-отец). Таким образом, обе
части слова эх1% (Моав) связаны с запредельной областью
бытия Всевышнего. Оказалось, что и вторая характери-
стика места захоронения Моше - земля Моава - свиде-
тельствует о мощном потоке света, а не об его изьяне, как
это представлено в Зопар.

Это противоречие разьясняет Рамхаль (Кинот halllem
Цвакот), привлекая известную концепцию: «Это в соот-
ветствии с этим сделал Элоким...» (Корелет 7:14). У вы-
сокой сферы бытия Всевышнего, о которой мы говорим,
существует симметричное ей отражение в области кли-
пот, и название этой клипы - «клипа Моав». И подобно
любой клипе, «земля Моав» блокирует поток света. По-
гребение Моше в той земле обусловило его изоляцию от
высочайшего источника света, с которым он должен был
быть соединён по праву.

• Всё существующее поддерживается благодаря посту-
плению шефы. При полном отсутствии шефы не сможет
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существовать даже камень. Поэтому «жажда», испытыва-
емая Моше в могиле, не означает полный разрыв с Торой.
Связь, пусть слабая, с корнем души всё же сохраняется, и,
безусловно, какой-то свет в его «могилу» всё-таки спосо-
бен пробиться. В этом и состоит выигрыш Блияла: благо-
даря этому свету он существует. Однако поступление све-
та весьма скудно - «дыхание» затруднено.
Отсутствие «воздуха» не может не сказываться на внеш-

нем облике. Зонар приводит слова пророка, дающие опре-
деленное представление о том, как выглядит Моше после
смерти: «И взошёл как побег ...из земли засушливой, ни
виду в нём, ни великолепия» (Йешая у 53:2). По-видимому,
Зонар подразумевает тело, в которое душа вселяется после
её ухода из мира. Оказалось это тело не в Эденском саду, а
во владении Блияла, где и произошло захоронение Моше.

Чем вызвана подобная «несправедливость»? Зоар
(2:280a) обьясняет: «Если бы не была твоя (Моше) могила
вне земли [Исраэля], вне [места] жены твоей (Шхины), не
смог бы Исраэль выйти из галута». Как оказалось, истин-
ная причина погребения Моше в галуте, вне земли Исраэ-
ля, кроется в возможности спасения народа, пребывающего
в изгнании. В подтверждение своей мысли Зонар ссылается
на пророка: «Но болезни наши переносил он и боли наши
терпел он... И он изранен преступлениями нашими, сокру-
шён грехами нашими, наказание за благополучие наше на
нём, и ранами его исцелимся мы. Все мы, как овцы, блужда-
ли, каждый повернул на дорогу свою, и паШем возложил
на него грех всех нас. Притеснён и измучен он был и не
открывал рта своего, как овца, ведомая на заклание...» (Йе-
шаяу 53:4-7). Судьба Моше - одно из проявлений закона,
когда ради спасения многих страдает праведник.
Эпизод с Сарой закончился благополучно: в конечном

счёте, Паро не причинил ей вреда. Моше также ждёт бла-
гополучный исход. Наступит момент, когда он выйдет из
темницы земли Моава: «Вот, преуспевать будет раб Мой,
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поднимется и вознесётся, и возвысится чрезвычайно» (Йе-
шая 52:13). Полученные в могиле раны не затронули его
сути: «Как многие изумлялись на тебя, - ибо обезображен
[был] лик его, как ни у кого, и образ его не как у сынов
человеческих, - так приведёт он в изумление многие наро-
ды... ибо то, о чём не было рассказано им, узрят» (Йеша-
hy 52:14, 15). Удивление, граничащее с изумлением, будет
вызвано тем, что наблюдаемая на протяжении многих веков
галута картина исчезнет за одно мгновение. Столь молние-
носное преображение станет свидетельством того, что вла-
дычество ситры ахры на Моше по существу не повлияло.
Возникает ассоциация со Шхиной. Пребывание в галу-

те сопряжено с утратой величия, так как заметно сужен
поток передаваемой творению шефы. Слова, сказанные
о Шхине царём Шломо: «Черна я, но красива», отражают
двойственность ситуации. «Черна Я» - так Шхина пред-
стаёт перед творением, связанным с Нею посредством
шефы. Ущербность шефы - вот что создаёт ощущение на-
лёта черноты. Однако в самой Шхине, по сути, ничего не
изменилось, как сказано: «но красива». Она лишь пока не
может позволить Себе питать творение в полном обьёме.
Это похоже на луну: бывают ночи, когда на небосводе ви-
ден только её серп и лишь слабый свет идёт от неё, однако
это не означает, что сама луна претерпела изменение. В
день полнолуния это становится очевидным. Тем не ме-
нее, состояние галута, при котором она выглядит «чер-
новатой», даётся Шхине нелегко. Она от этого страдает.
Вспомним изречение из Талмуда: «Больше, чем телёнок
хочет сосать [молоко], корова хочет кормить [молоком]»
(Псахим 112а). Измерить страдание Шхины, а также стра-
дания Моше, Сары и других праведников людям не дано.
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50. ИСКРЫ СВЕТА И ТВОРЕНИЕ

Многообразие пленённых душ.
Разные этажи творения и клипот.
Ежедневное обновление творения

До времени увянет он, и ветви его зеленеть не будут.
(Ийов 15:32)

Сказал р. Аси: Не придіт сын Давида, пока не кончат-
• ся все души, которые в теле» (Йевамот 62). О каких

душах говорит р. Аси? Общее представление о них мы
уже получили, а сейчас ознакомимся со спецификой са-
мой грандиозной из тюрем. Чтобы посмотреть на Блияла
с более близкого расстояния, нам предстоит вернуться в
далёкое прошлое.
Начальная ступень построения мироздания состояла в
извлечении искр света из области, именуемой «1721 1л»
(пустота и хаос). Вслед за этим освобождённые от клипот
искры света претерпели разного рода преобразования, в
результате которых и возникло творение. На определённом
этапе был создан Адам и другие души, подсоединенные к
нему. Всевышний не довёл до конца работу по извлечению
искр света: ни творение, ни Адам, ни эти души не были со-
вершенными. По замыслу Творца для завершения работы
требовалась помощь Адама и его потомков. Для этого Все-
вышний наделил людей силой, позволяющей им участво-
вать в процессе освобождения искр света из плена клипот.
Поначалу работа продвигалась успешно. Следуя пред-

писанию: «работай и охраняй сад», Адаму удалось достичь
хороших результатов. В частности, искры света, использо-
ванные для создания животных, были полностью вызволе-
ны из плена клипот. Тем самым, как мы помним, отпала
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необходимость употреблять животных в пищу. Поскольку
растительный мир, в отличие от мира животного, всё ещё
нуждался в доработке, то Всевышний дал людям особое
повеление: «...Вот Я даю вам всякую траву семенную...
и всякое дерево, на котором плод дерева, семенной, - вам
будет в пищу» (Берешит 1:29). Таким образом, употребле-
ние в пищу плодов земли способствовало извлечению искр
света - душ растительного мира из окружения клипот.
Поскольку Адаму в творении было отведено централь-
ное место, то его усилия могли придать законченность
всему творению, ведь свойство центра - быть связанным
с каждым элементом системы. Увы, этого не случилось.
Адам не справился с охраной сада. Уступка хитросплете-
ниям Змея привела к тому, что определенная часть искр
света, уже извлечённых из клипот и встроенных в творе-
ние, погрузилась в тело Блияла. Это, в частности, стоит за
термином «разрушение творения», в противоположность
«укреплению творения», когда оно обогащается новыми
искрами света.
Искры света, погружённые в Блияла, р. Аси называ-

ет душами, тем самым выходя за рамки общепринятых
представлений, когда понятие «душа» связывается лишь
с человеком. Причина подобной подмены понятий ясна:
душа снабжает жизненной силой оболочку, в которую она
заключена. Так же и искры света: снабжая необходимой
энергией клипот, они тем самым поддерживают их суще-
ствование. В дополнение к тому, расставаясь с Блиялом и
приходя в творение, искры света становятся внутренней
частью своих оболочек, как бы их душами.
Итак, лишь часть искр света, расположенных во владе-

нии Блияла, являются душами людей. Остальные искры
имеют различное происхождение: здесь и всевозможные
группы ангелов, растительный и животный миры, и нежи-
вая природа - многообразие сил, представленных на ка-
ждом из этажей творения.
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Ари-заль (М'во шаарим 2:3:8) считает, что искры, из-
влечённые из клипот и перешедшие в область кдуши,
питают всё ещё находящиеся в темнице родственные им
искры. К примеру, искры, отвечающие какому-то виду жи-
вотных и достигшие к настоящему моменту области верх-
него мира, сохраняют канал связи с искрами того же типа,
но всё ещё погружёнными в тело Блияла. По этому кана-
лу сверху вниз поступает питание. Погружение в клипот
нижнего конца канала влияет на происходящее на другом
его конце. Дабы не обеспечивать Блияла чрезмерным пи-
танием, по каналу спускается лишь ограниченный поток
шефы. От этого ограничения страдает не только нижний
конец канала, но и его промежуточные участки: искры,
расположенные на различных этажах творения. Используя
своих пленников (искры нижних концов каналов), Блиял
дотягивается до тех участков творения, тех искр, которые
уже покинули темницу. Так творение попадает в зависи-
мость от аппетита Блияла: его усиление уменьшает посту-
пление шефы - творение слабеет.
Возможен и другой вариант. Грехи людей активизируют
клипот, расположенные на том или ином участке канала.
Как следствие, искры света данного участка становятся
пленниками этих клипот. Теперь тело Блияла получает
пищу не только от нижнего конца канала, но и с более вы-
сокого этажа. Результат предсказуем: Блиял тучнеет.
Наблюдается и обратный процесс, когда искры света

покидают тело Блияла. Мудрецы утверждают, что Все-
вышний ежедневно обновляет творение. При этом не
предполагается, что вырастают новые деревья или что об-
новляются солнце и луна, - они те же, что и много веков
назад, и даже в духовных пространствах они не возникают
заново каждый день. Что же в таком случае мудрецы име-
ют в виду?
Вспомним, изначально мироздание не было доведено до
конца. На тот момент не все искры света были извлечены из
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области клипот. Процесс их высвобождения и встраивания
в творение - по существу, это и есть обновление творения,
его достройка. Происходит это изо дня в день.

51. РАЗМЕР УЩЕРБА

Приобретение имущества. «Чёрный человек» и
«чёрная жена». Душа и её клипа.
Исход Авраама из Харана

Ибо Ты испытал нас, Элоким, очистил
нас, как очищают серебро.

У нолой заделоно, что конони от камеры наколдом воу.
ках тюремщика. Не может заключённый по своей воле

покинуть место заключения. Так и души - искры света,
принадлежащие нижним концам каналов, - не в состоя-
нии, полагаясь лишь на свои силы, освободиться от кли-
пот (Ари-заль, М'во шаарим 2:3:9). Со своей стороны,
Блиял не намерен распахнуть ворота, ибо это нанесло бы
ему смертельный удар. Кто же в таком случае возьмёт на
себя смелость спуститься в подвальное помещение и ос-
вободить душу?
Посмотрим, как этот вопрос освещён в Пятикнижии.

Вернёмся к эпизоду, описывающему модель пленения
души, когда Сару, жену Авралама, забирают во дворец
Паро. Кончилось тем, что: «И призвал Паро Авраама и
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сказал: ..а теперь вот жена твоя, бери и уходи!» (Берешит
12:18,19). Оказывается, избавление души (Сары) происхо-
дит с согласия Блияла (Паро). Правда, согласие дано не
из-за сострадания к пленнику, так как подобное чувство
ситре ахре неведомо, а под давлением обстоятельств: «И
поразил halle Паро и дом его большими язвами» (Бере-
шит 12:17).
Этот сюжет послужил предвестником события, произо-

шедшего много лет спустя. «И встал Паро ... и призвал
он Моше и Абарона ночью и сказал: Встаньте, выйдите
из среды моего народа, и вы, и сыны Исраэля...» (Шмот
12:30,31). Как и в случае с Сарой, понадобилось согласие
Паро отпустить народ, и, как в случае с Сарой, согласие
было не жестом доброй воли со стороны Пар'о, а вынуж-
денным шагом: «...силой руки нас вывел halle из Ми-
ураима, из дома рабства» (Шмот 13:14).
Продолжим сравнение. Авралам покинул Миураим не
с пустыми руками: «А Аврам весом очень: стадом, сере-
бром и золотом» (Берешит 13:2). В символике мудрецов
приобретения Авраама являются не чем иным, как ис-
крами света, перешедшими от Блияла к человеку кадош.
Событие повторилось во времена Исхода: «... уходя, не уй-
дёте порожними» (Шмот 3:21). Далее пояснено: «Изреки
же в слух народа, и пусть испросит каждый у ближнего
своего и каждая у ближней своей вещей серебряных и ве-
щей золотых» (Шмот 11:2). Рамхаль (Бирим аль ТаНаХ,
Бо) раскрывает скрытый смысл повеления: покидая место
многолетнего заключения, евреи обогатились - они унес-
ли с собою искры света, освободив их от клипы, именуе-
мой «клипат Мицраим».
Рамхаль задаётся вопросом: почему для Пятикнижия

важно, что в роли просителей выступали и мужчины, и
женщины? Вместо сказанного: «...пусть испросит каж-
дый (мужчина) у ближнего своего и каждая (женщина) у
ближней своей», можно было написать проще: «испросят
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у египтян». Почему, если им даны одинаковые указания,
мужчины и женщины разделены?

Отвечая на им же поставленный вопрос, Рамаль ссы-
лается на известное изречение: «Это в соответствии с этим
сделал Элоким...» (Коелет 7:14). Так же как в области кду-
ши существуют Верхний Человек и Его Жена, так и у ситры
ахры обнаруживается пара: чёрный человек и его жена.
Они оба удерживают в своих владениях светлые души (ис-
кры света). Вот почему даны отдельные повеления. Сло-
ва: «Испросит каждый (мужчина) у ближнего своего» ука-
зывают на освобождение душ из плена чёрного человека,
а продолжение фразы: «...и каждая (женщина) у ближней
своей» говорит о пленницах чёрной жены.
Хотя Рамхаль прямо этого не пишет, нетрудно догадать-

ся, что искры света перекочёвывают от чёрного человека
к Верхнему Человеку, а от чёрной жены - к Жене Верхне-
го Человека. При этом субординация сохраняется: каждая
искра из тёмной ниши перебирается в симметричную ей
светлую нишу, так как на каждом этаже творения свой
верхний человек, своего рода ветвь от Верхнего Человека,
расположенного в бытии Всевышнего, и своя жена - ветвь
от Жены Верхнего человека.
Такой взгляд на происходившее объясняет непривыч-

ный оборот, используемый Пятикнижием: «..испросит
каждый у ближнего своего и каждая у ближней своей...».
Перед нами единственное место в ТаНаХе, когда еврей и
нееврей названы «ближними». Конечно, можно сослать-
ся на то, что в данный конкретный исторический момент
Всевышний сблизил нас с ними, как сказано: «И halle
придал милость народу в глазах египтян, и те им давали
просимое, и опорожнили они Миграим» (Шмот 12:36).
Сиюминутное расположение, испытываемое египтянами
к евреям, можно было бы растолковать как близость, од-
нако такое обьяснение всё же оставляет осадок неудов-
летворённости. Понятно, что даже в тот редкий момент
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душевного расположения египтян к евреям в духовном
пространстве эти два народа разделяла пропасть.
Посмотрим на приведённую цитату не как на источник

информации о событиях давнего прошлого, а как на свиде-
тельство изменения, которое в момент Исхода претерпело
духовное пространство. При таком подходе и участники, и
атрибуты события предстают как символы происходящего
за кадром. Итак, золотые и серебряные вещи олицетворя-
ют искры света, находящиеся во власти Блияла. Для него
они ценнее серебра и злата. Египтяне, владельцы этих
вещей, символизируют разного рода клипот, в ведении
которых оказались искры. Евреи - многочисленные пред-
ставители светлой стороны, освобождающие искры света
от власти Блияла. Поскольку вызволение искр происходит
строго в соответствии с принципом симметрии - искры,
погружённые в нишу со знаком минус, перемещаются в
симметричную ей нишу со знаком плюс - уместно гово-
рить о родстве ниш.

Построим модель, иллюстрирующую суть этой сим-
метрии. Известно, что при выплавке металла образуется
шлак. Предположим, что в результате одной из плавок
из определённого сырья были получены металл и шлак.
В другой раз при использовании другого сырья получили
уже иной металл и иной шлак. В третий раз - новый ме-
талл и новый шлак, поскольку при плавке был задейство-
ван третий вид сырья. Между каждым видом металла и об-
разующимся при его плавке шлаком существует родство,
так как оба своим происхождением обязаны конкретному
виду сырья. Поскольку металл - полезный продукт плав-
ки, он заслуживает плюса, а никчёмному шлаку подходит
минус. Подобно этому происходило образование искр
света и клипот, положительных и отрицательных ниш.
Каждая душа (одежда души) имеет индивидуальную, род-
ственную ей клипу. Покинув «минусовую нишу», искра
света перемещалась в родственную ей «плюсовую нишу».
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Пятикнижие намекает на это: «..испросит каждый у
ближнего своего и каждая у ближней своей...». Евреи и
египтяне были как представители этих ниш; на тот момент
они условно состояли в родстве. Близость эта была весьма
своеобразной: с одной стороны - родство, обусловленное
симметрией, а с другой - принадлежность к разным ду-
ховным полюсам. Человека светлого и человека чёрного
всегда разделяет глубочайшая пропасть.

•После того как использование режущего слух слова
«ближний» по отношению к нееврею получило обоснова-
ние, обратим внимание на другое слово, также вызываю-
щее недоумение. Сказано: «...и те им давали просимое,
и опорожнили они Миураим». При буквальном прочте-
нии текста создается впечатление, будто евреи обобрали
египтян, что называется, до нитки. Понятно, что при всей,
пусть и кратковременной, расположенности последних к
евреям до этого дело не дошло. Согласно комментарию
Ари-заля (При эц хаим, Криат Шма, п. 3), здесь сообща-
ется важная информация: на тот момент клипа Миураим
полностью лишилась искр света, в которых нуждались ев-
рен, и посему - «опорожнили они Миураим».

Ари-заль не уточняет, за счёт чего египтяне, лишенные
духовного питания, смогли продолжить своё существова-
ние. Зобар, останавливаясь на этом моменте, отмечает, что
духовная сила Миураима, его вес и значимость в творении
с того момента пошли на убыль. Более того, 3онар фор-
мулирует общее правило: каждый исход евреев из среды
того или иного народа - предвестник заката тех, кто нас
изгонял. Как результат утраты искр света их величие на
мировой сцене, мнимое и всего лишь временное, в конце
концов, сходит на нет. События мировой истории - неод-
нократное тому подтверждение.
Пятикнижие подчёркивает, что к евреям от египтян пе-
решли серебряные и золотые вещи, то есть евреи унесли
с собою то, что представляет наибольшую ценность - се-

367



ребро и золото. Таково буквальное понимание текста, но
скрытый смысл сказанного ставит в тупик: какое отноше-
ние драгоценные металлы имеют к искрам света?

B TaHaXe упомянуты четыре основных вида металлов:
золото, серебро, медь и железо. Каждый из них - символ
определённой духовной сущности. Золото представляет
гвуру (левую сторону); серебро - хесед (правую сторону).
Исходя из этого, Рамхаль предлагает такую интерпрета-
цию: серебряные вещи, взятые у египтян, - это искры све-
та, созданные на правой стороне и представляющие хесед,
а вещи золотые - это искры света, пришедшие слева, от
гвуры. Упоминая оба вида металла, Пятикнижие проясня-
ет масштаб катастрофы: клипа Миграима лишилась всего
ценного, как с правой, так и с левой сторон. И, вдобавок,
не будем забывать, что были опорожнены и чёрный чело-
век, и его жена; каждый из них понёс ущерб, как справа,
так и слева.
Рамхаль этим не ограничивается. Он обращает вни-

мание ещё на одно слово, которое, на его взгляд, придаёт
законченность картине опустошения: «И сыны Исраэля
сделали по слову Моше, и испросили они у египтян вещей
серебряных, и вещей золотых, и одежд» (Шмот 12:35). К
уже известному ассортименту, к золотым и серебряным
вещам, добавлены одежды. Поскольку, как мы выяснили,
не о вещах из серебра и золота здесь идёт речь, разумно
предположить, что не обычной одежды из материи лиши-
лись египтяне, а передали евреям нечто более значимое.
Согласно комментарию Рамхаля, Блияла покинули два
типа искр света, первый из которых можно причислить к
душам, а второй - к одеждам этих душ.
Не противоречит ли обьяснение Рамхаля сказанному

прежде: не сами души, а лишь их одежды очутились в
теле Блияла? Не будучи в плену, как можно его покинуть?!
Справиться с возникшим затруднением нам поможет кон-
цепция Рамхаля о связи «узников» с их верхними корня-
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ми. Необходимость сокращения питания, нисходящего от
корней к пленённым искрам света, ставит сами корни в
зависимость от Блияла. Говоря условно, корни тоже стано-
вятся его заложниками. И, как было объяснено, даже Шхи-
на пребывает в галуте. Ясно, что от освобождения одежд
выигрывают сами души: приходит конец их зависимости
от влияния Блияла.
Извлечение душ из тела Блияла от глаз скрыто, но, без

сомнения, ему отведено центральное место в плане Все-
вышнего. Одна из главных причин, ради которых враща-
ется колесо мировой истории, - достичь полного отделе-
ния тов от ра. Галут Мираим послужил предвестником
глобального галута, начавшегося с разрушения Храма.
Окончание многовекового галута явится завершением
программы, запущенной Всевышним с момента изгнания
Адама из Эденского сада. Исход евреев из Мицраима, со-
провождавшийся полным опустошением клипы Мираим,
не сулит Блиялу ничего хорошего, так как уход от Паро
- знак того, что произойдет впоследствии: вне сомнения,
Блиял будет опорожнен.
Всевышний не утаивает от пророков ключевые момен-
ты мировой истории. Было предсказано и поражение кли-
пы Мираим: «И сказал Он Авраму: Знай, что пришельца-
ми будут потомки твои в земле не своей, и поработят их, и
будут угнетать четыреста лет. Но и над народом, которому
они служить будут, произведу Я суд, а затем они выйдут
с большим имуществом» (Берешит 15:13,14). Скрытый
смысл обещания в том, что с окончанием галута клипа
Миираим лишится значительной части своей жизненной
силы. Предсказание, данное Аврааму, справедливо также
и для конца времён: слова о большом имуществе, помимо
их буквального значения, служат указанием на искры све-
та, которым суждено присоединиться к народу на завер-
шающей стадии галута.
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Уверенность в том, что дело, которому отдаёшь много
сил, не исчезнет с твоим уходом из мира, но будет продол-
жено потомками, приносит душе глубокое удовлетворение
и успокоение. Известие, что народ преуспеет и выйдет из
Мираима не с пустыми руками, наверняка запало в серд-
це Авраама, ведь он сам являлся ключевым звеном в цен-
тральной программе творения. Пятикнижие не обошло
стороной столь важный момент. Описывая перемещения
Авралама ещё до его спуска в Миграим, Пятикнижие ак-
центирует внимание на имуществе: «...Аврам был семи-
десяти пяти лет при выходе его из Харана. И взял Аврам
Сарай, жену свою... и всё имущество, которое приобре-
ли, и душу, которую сделали в Харане... и пришли они
в землю Кнаана» (Берешит 12:4,5). Ари-заль (Эц даат
тов, Теце) поясняет: земля Исраэля является ветвью земли
верхнего мира. Покидая область клипот, души перемеща-
ются в ту, верхнюю землю, после чего спускаются в тела
нижнего мира. Так возникает толкование: переход из Ха-
рана в Кнаан (землю Исраэля) символизировал духовную
работу Авраама по извлечению душ из области клипот
(Харана) и их доставку в верхнюю землю (прообраз земли
Исраэля наверху).
Подтверждением тому служит гиматрия слова 17П (Ха-

ран): 8+200+50=258. Это число указывает на качество дин,
так как складывается из утроенной гиматрии Имени
(Элоким): 86×3=258. То, что дин повторяется трижды, ука-
зывает на три основных канала, по которым происходит
подача шефы. Более того, название 17П (Харан) означает не
только всеобьемлющий дин, но и его жёсткое проявление.
В самом деле, две первые буквы этого слова, п и 7, служат
корнем глагола пял (гневаться), а последняя буква, буква 1,
как мы знаем, символизирует дин, спустившийся в область
клипот.
Итак, в духовном пространстве 17п (Харан) - место, свя-
занное с царством клипот. Теперь перенесёмся из Харана
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в землю Кнаан - место, в котором оказался Авраам. Гима-
трия 1 (Кнаан), равная 190 (20+50+70+50=190), совпа-
дает с гиматрией слова °Р (конец): 100+90=190. Это число
соотнесено с десятым уровнем бытия Всевышнего - ниж-
ним концом Его бытия, предшествующим творению. Де-
сятый уровень - это та область, куда поднимаются искры
света, прежде чем отправиться в творение. Таким образом,
гиматрии обоих названий, Харан (258) и Кнаан (190), ука-
зывают на область клипот, пленившую искры света, и на
область, в которую, освободившись из плена, перемеща-
ются искры света. Оказывается, перемещение из Харана в
Кнаан являло собою не только духовное восхождение Ав-
рабама, но и олицетворяло сражение света и тьмы в рамках
творения в целом. В этой баталии успех был не на стороне
Блияла - чёрный человек нёс ощутимые потери.
Перечитаем предложение: «И взял Аврам Сарай, жену
свою... и всё имущество, которое приобрели...». Если
бы речь шла о материальном достатке, не было бы необ-
ходимости упоминать обоих: было бы естественным упо-
мянуть лишь Авраама. Однако Пятикнижие указывает,
что имущество приобретено не только Авраамом, но и
Сарой. Напрашивается параллель с другим, неоднократно
упоминавшимся эпизодом: «..испросит каждый у ближ-
него своего и каждая у ближней своей..». Там речь шла
об опустошении чёрного человека и его жены. Так и здесь:
усилия Авралама были сконцентрированы на чёрном чело-
веке клипы Харан, в то время как Сара обирала его жену.

• Перед нами прошли три разных эпизода, разделённых
во времени и внешне несхожих, но совпадающих по вну-
треннему содержанию: вызволение Сары из дома Паро,
исход евреев из Миураима и переход из Харана в землю
Кнаан. В первых двух случаях Блиял был вынужден усту-
пить силе руки Всевышнего. Создаётся впечатление, что
лишь Всевышнему под силу извлечение искр из плена.
Однако третий эпизод ставит такой вывод под сомнение,
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ведь Авралам и Сара приобрели имущество, не прибегая к
помощи Небес, по крайней мере, на это нет прямых указа-
ний в тексте. Вопросу о том, кто на самом деле тот смель-
чак, что спускается во владения Блияла и освобождает
пленников, посвящены следующие главы.

52. ШХИНА В ГАЛУТЕ
Предсказание о галуте. Госпожа и служанка.
Испытание Авранма. Выгода и ущерб Блияла.

Помошь Шхине

Не отвращает глаз Своих от праведника, а сажает
навеки на престол царей, и возвышаются они.

(Ийов 36:7)

"Так сказал all'ем: Где разводная грамота вашей мато-
ри, с чем Я её отослал?... Ведь за ваши провинности

вы проданы, и за преступления ваши отослана ваша мать»
(Йешаяу 50:1). Из поколения в поколение неся бремя га-
лута, мы знаем о нем не понаслышке, но о том, что в галу-
те находится также и Шхина, узнаём из уст пророка. Его
предсказание вселяет надежду. В каких бы ситуациях мы
ни оказывались, Шхина неотступно сопровождает народ.
Каково назначение Её невидимого присутствия? Пятикни-
жие - источник, из которого можно получить ответы на
многие вопросы. Поищем эпизод, проливающий свет на
поставленный вопрос.
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За много лет до разрушения Храма Всевышний обещал
праотцу Яакову: «И будет потомство твоё как прах зем-
ной, и распространишься на запад и на восток, на север и
на юг, и благословляться будут тобой и потомством твоим
все племена земные. И вот Я с тобой, и хранить тебя буду
везде, куда пойдёшь, и возвращу Я тебя в землю эту...»
(Берешит 28:14,15). Нетрудно догадаться, что слова: «...
распространишься на запад и на восток, на север и на юг»
служат предвестием галута, а далее в приведённой цитате
речь идёт о пребывании Самой Шхины в галуте. Предска-
зание «Я с тобой» - знак того, что связь с Всевышним,
хотя и претерпит изменения, но не прервётся. Касается
это как народа в целом, так и отдельного человека. Даже
во мраке галута сохранена возможность подсоединения к
Шхине, правда, реализовать её удаётся лишь единицам.
Наличие праведников, поддерживающих живой контакт
со Шхиной, оказывает влияние на расстановку сил верхнего
мира. Присутствие в нашей среде таких людей - необходи-
мое условие духовного выживания. Неслучайно мудрецы
говорят о тридцати шести праведниках, присутствующих в
каждом поколении. Число тридцать шесть не следует вос-
принимать как указание на точное количество праведников,
оно символизирует саму концепцию связи со Шхиной.
Перечисляя факторы, неблагоприятные для творения,

причём настолько, что от них «трясётся земля», царь Шло-
мо (Мишлей 30:23) говорит в частности о служанке, ко-
торая «наследует своей госпоже». Как всегда, слова царя
Шломо, мудрейшего из людей, - загадка. Что означают
слова: «..служанка, наследующая своей госпоже»? Поче-
му это чревато землетрясением? Для понимания сказан-
ного мудрецами необходимо владеть терминологией, ко-
торую они используют для выражения своих мыслей.
Рамхаль (Кинот hallle Цвакот) поясняет, что «госпо-

жа» символизирует Шхину, а «служанка» представляет си-
тру ахру, точнее, чёрную жену. Когда та довольствуется
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уготованным ей местом, то есть «подвалом творения», как
бы пребывая в роли служанки, то творение функционирует
в оптимальном для него режиме. Когда же ей удаётся от-
теснить «госпожу» и самой выйти на первый план («слу-
жанка наследует своей госпоже»), - творение лихорадит.
Пятикнижие сообщает, что даже в столь неблагоприятные
для народа времена Шхина стоит на страже: «...хранить
тебя буду везде, куда пойдёшь». Говоря образно, Шхина
теряет в галуте статус госпожи, но роль заботливой мате-
ри за нею сохранена.

Формы охраны народа и уровни охраны варьируются.
Одним из примеров служит пленение Сары в доме Паро,
послужившее, как мы помним, предвестником первого
галута. Вступая на землю Миграима, Авралам по-ново-
му оценивает внешность жены: «...сказал он Сарай, жене
своей: Вот же я знаю, что ты женщина прекрасная видом.
И будет: когда увидят тебя египтяне, то скажут: Жена
его это - и убьют меня, а тебя оставят в живых. Говори
же, [что] моя сестра ты...» (Берешит 12:11-13). Р. Ииса
(Зопар 1:816) не скрывает удивления: «Знал Авраам, что
все египтяне подвержены разврату, и, поскольку он всё это
знал, почему не испугался за свою жену и не свернул с
[того] пути?» Ответ, который даёт р. Йиса, таков: «Причи-
на в том, что Авралам видел с нею (с Сарой) Шхину». По-
добно тому как Шхина сопровождает евреев в галуте, так
не отступала Она от Сары в доме Паро. Аврааму было на
Кого положиться.
Действительность подтвердила его правоту: «И поразил

halle Паро и дом его большими язвами за Сарай» (Бере-
шит 12:17). Зоар (1:816) уточняет: «Шхина не отступала
от Сары всю ту ночь. Пришёл Паро, чтобы приблизиться к
ней, пришёл ангел и поразил его. Каждый раз, когда Сара
говорила: «Порази!», - он поражал».
Эпизод с Сарой - одно из десяти испытаний, которым
Всевышний подверг Авраама. Как отмечает Зонар, суть
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испытания в проверке, насколько прочна уверенность Ав-
раама во Всевышнем. Аврааму было позволено увидеть,
что рядом с Сарой находится Шхина. Испытай он при этом
хотя бы небольшое и кратковременное беспокойство за
жену, считалось бы, что Авралам не выдержал испытания.
Углубимся в смысл заверения Всевышнего: «И возвра-

щу Я тебя в землю эту...». Прямой смысл сказанного оче-
виден: речь идёт о завершении галута. Однако же, если
мы прибегнем к знакомой символике, то в предсказании
откроется скрытый пласт: земля, о которой идёт речь,
это земля Исраэля, служащая аналогом земли верхней,
куда перемещаются искры света, покидая область клипот.
Тем самым слова Всевышнего: «И возвращу Я тебя (из
галута, из плена клипот) в землю эту...(в верхнюю зем-
лю)» - приобретают неожиданный смысл: они говорят
об освобождении искр света из владения Блияла и об их
присоединении к человеку кадош. Поскольку обещание
произнесено от имени Всевышнего, то Он сам вовлечён в
процесс перемещения искр света. В этом состоит одна из
главных функций Шхины в галуте.
Заключение, к которому мы пришли, перекликается

с высказыванием Ари-заля (Махберет пакадош, шаар
Пурим): «Во всяком месте, куда пошли [евреи] в галут,
Шхина с ними. Она спасает и берёт те искры». Соглас-
но сказанному, у Шхины две обязанности: защита евреев
и помощь искрам света. Это прослеживается в эпизоде с
Сарой: Шхина позаботилась о её безопасности, защитив
от притязаний Паро, а по выходе Сары из дома Паро при-
соединила искры света - то имущество, что перешло от
Паро к Авраламу (от Блияла к человеку кадош).
Далее Ари-заль отмечает ещё один момент, на сей раз

благоприятный для ситры ахры. Положение о том, что
Шхина не отступает от евреев, в какой бы земле они ни
оказались, он рассматривает с точки зрения распределе-
ния шефы. Знакомые нам слова: «И вот Я с тобой» допу-
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скают новое толкование: Шхина посылает шефу сначала
избранному народу, а затем шефа распространяется по
всему творению, в первую очередь доставаясь тем наро-
дам, в чьей среде на данном отрезке истории пребывают
евреи. Та конкретная клипа из владения Блияла, в которую
нас привело Проведение, оказывается в выигрыше. Разве
не об этом сказано: «...и распространишься на запад и на
восток, на север и на юг, и благословляться будут тобой
и потомством твоим все племена земные»?
Торжество Блияла ограничено во времени. Следуя зако-

ну, подмеченному царём Шломо - «человек властвует над
человеком, во вред ему» (Колет 8:9), - возвысившийся
над нами народ изгоняет нас из их земли. Им невдомёк, что
в результате они обрекают на увядание свою собственную
клипу. Лишившись привилегированного места за царским
столом, где распределяется шефа, та клипа блекнет, хиреет,
становится рядовой в веренице прочих клипот Блияла. Пе-
рекликается с мыслью Зонар о том, что значимость изгнав-
шего нас народа сходит на нет вслед за нашим уходом с их
земли. Примеров тому множество.
• При извлечении искр света не существует ограничения,
обусловленного местом нашего пребывания на тот момент.
В духовном пространстве, хотя и существуют границы
между областями, они легко преодолимы. Да и саму идею
о том, что Шхина кочует вместе с нами из одной земли в
другую, не следует понимать буквально. Руке Всевышне-
го не составляет труда дотянуться до любого участка тела
Блияла, чтобы вызволить подходящую искру. На заре чело-
вечества Ему в этом помогал Адам, но духовная сила Ада-
ма заметно снизилась после его греха и последующего за
ним изгнания из Эденского сада. Тем не менее, этой силы
всё же хватало на достройку творения, на обогащение его
новыми искрами. Как мы убедились, Авралам и Сара были
активными участниками этого процесса.
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Как обстояло дело в последующих поколениях, ког-
да духовный потенциал людей, несмотря на временные
всплески, неуклонно шёл на убыль? Нет сомнения, что
работа по вызволению душ продолжалась, ведь пока она
не будет завешена, невозможен приход Машиаха. Вопрос
лишь в том, разделял ли Всевышний эту работу с людьми
или же обходился без их участия.
Мекубалим сходятся во мнении, что евреи всегда про-

должали и по сей день продолжают вносить свою лепту в
прокладывание дороги к воцарению Машиаха. Непонят-
но, правда, каким образом человек, существо из плоти и
крови, может преодолеть рамки материальности и отпра-
виться в рискованный вояж в вотчину Блияла, чтобы вы-
зволить душу. На самом деле, от него этого не требуется.
Чтобы поговорить с человеком, который находится на дру-
гом континенте, нет необходимости самому туда переби-
раться - достаточно воспользоваться телефоном. Так и в
духовных сферах: творя мироздание, Всевышний создал
невидимые механизмы преодоления расстояний.
Молитва - доступное средство, позволяющее выйти за

рамки материального, помочь освободиться душе, находя-
щейся в плену клипот. При этом вовсе необязательно мо-
литься за спасение той души. Успешная молитва создаёт
нематериальную силу, которая вследствие движения сни-
зу вверх получает шанс взойти к Шхине. Используя при-
шедшую силу, Шхина способствует выходу души наружу.
Молящийся, сам того не ведая, создал силу, что помогла
Всевышнему освободить душу. Вспоминаются слова царя
Давида: «Дайте силу Элоким...» (Тилим 68:35).
Мекубалим отмечают, что только молитвой помощь

Всевышнему не исчерпывается. Исполнение той или иной
мицвы, произнесение благословения, при условии, что им
суждено добраться до верхних слоёв, может привести к
освобождению из плена (Ари-заль, Ликутим, Вашлах).
Не только это: бывает так, что человеку удаётся совер-
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шить действие, которое будет использовано Шхиной в
пользу пленной души (Рамхаль, Кинот аШем Цвакот).
Способы оказания помощи Шхине разнообразны, однако,
по мнению Ари-заля, молитва - наиболее практикуемый
из них.
Следующая глава будет посвящена принципиально ино-
му способу извлечения души из тела чёрного человека.

53. ПРЕДВЕСТИЕ ПРИХОДА
МАШИАХА

Прохождение праведника через генином.
По выходе из генинома. Сила взгляда.

Разрушение Храма - рождение Машиаха

Плод праведника - Древо жизни,
и привлекает души мудрец.

(Мишлей 11:30)

Излечение коко соста из тела Блияла подчес принима-
L ет непредсказуемые формы. Так, например, Ари-заль

(Ликутим, Ваишлах) делится неожиданной информацией.
Оказывается, после ухода из мира душа праведника может
спасти души, погружённые в клипот. «Когда душа правед-
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ника покидает тело, остаётся она без одежды материаль-
ного тела, и поэтому не могут клипот пристать к ней. Тог-
да она входит в область клипот и сокрушает их, и забирает
множество искр. Это в соответствии с силой праведника,
который умер. В тот момент (его) душа поднимает больше
искр, чем подняла при жизни. Про это сказали мудрецы
(Хулин 76): «Велики праведники в своей смерти более, чем
при жизни».
Материальное тело, в которое душа праведника погру-

жена при жизни, вне сомнения, является для неё оковами.
Покинув тело, душа выпрямляется в полный рост, её воз-
можности возрастают. Ангел смерти, посланник ситры
ахры, воспользовался предоставленной ему в данный
момент властью и отнял жизнь. В результате, потеряв
души, пребывавшие в теле Блияла, ситра ахра оказалась
в проигрыше. В связи с этим Ари-заль напоминает изре-
чение: «... человек властвует над человеком, во вред ему»
(Коелет 8:9).
После того как мы в общих чертах получили представ-
ление о концепции Ари-заля, ознакомимся с её деталями.
Поможет нам в этом его комментарий на Телилим (84:6-
10). «Счастлив человек, чья сила в Тебе, пути у них в серд-
це. Проходя долиной Баха, в источник её превращают,
также благословениями облачится учитель. Идут от вой-
ска к войску, [пока не] предстанет пред Элоким в Ционе;
halle, Элоким…. услышь молитву мою... [Ты] наш щит,
посмотри, Элоким, и взгляни в лицо Твоему помазанни-
ку (Машиаху)». Проследим развитие мысли царя Давида,
следуя от одного предложения к другому.

«Счастлив человек, чья сила в Тебе, пути у них в серд-
це». Царь Давид говорит о праведнике, наделённом силой,
почерпнутой у Всевышнего («сила в Тебе»). Следующее
предложение проясняет, на что направлена эта сила: «Про-
ходя долиной Баха, в источник её превращают, также бла-
гословениями облачится учитель». Направляясь в нужное
место, праведник проходит через некую долину со стран-
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ным названием «Бах». Ари-заль так толкует это загадоч-
ное высказывание: после смерти праведника его душа, пре-
жде чем подняться в уготованное ей место, проходит через
генином, обозначенный царём Давидом как «долина Бах».
Столь неожиданная трактовка опирается на известную ме-
кубалим символику. Слово «долина» - ру - при другой
огласовке имеет иное значение: «глубина». Название доли-
ны поз (Баха) означает «плач». Сочетание слов - Ру и 703
- создаёт представление о том, где очутилась душа правед-
ника: это генином - место глубочайшего плача.
Прямо скажем, неожиданный поворот мысли - объяс-

нение, в свою очередь вызывающее вопрос: что побудило
праведника спуститься в генином? Царь Давид приоткры-
вает завесу: цель спуска - открыть в этой долине, долине
Баха, некий источник («...в источник её превращают»).
Подобно тому как источник поднимает воду из-под земли
наружу, душа праведника, проходя через гелином, извле-
кает искры света и выводит их за пределы долины Баха.
Слова: «Проходя долиной Баха, в источник её превраща-
ют» означают, что власти Блияла нанесён удар: праведник
сокрушил клипу, камера заточения рухнула. Покидая то
место, искры света поднимаются наверх. Действительно,
напоминает источник.
Окончание фразы - «также благословениями облачится
учитель» - ещё более загадочно, чем её начало. Ари-заль
поясняет: душа праведника как бы заворачивается в осво-
бождённые ею искры света и, выбираясь из гелинома, ув-
лекает их за собой. Условно говоря, она выступает в роли
наставника, прокладывающего им путь. Отсюда и термин
- «учитель».
Выйдя на поверхность из «подвального помещения»

(генинома), душа праведника (учитель) получает под-
держку: шефу того участка духовного пространства, где
душа оказалась. Поскольку суть благословения заклю-
чается в передаче дополнительной шефы, то можно ска-
зать, что «учитель» благословлён. Более того, увидев, что
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из генинома вышла душа, облачённая в множество искр
(других душ), Всевышний посылает ей навстречу допол-
нительную шефу - ещё одно благословение, но из области
более высокой, чем та, где оказалась душа. Таким образом,
миновав долину Баха, душа праведника удостоилась двух
благословений. Отсюда множественное число - «благо-
словениями (двумя) облачится учитель».
Соединение собственной силы с вновь приобретённой,

полученной посредством двух благословений, позволяет
душе, продолжив восхождение, добраться до бытия Все-
вышнего. На пути следования она продолжает увлекать за
собою искры света, застрявшие на всех этажах творения,
присоединяя их к тем, которые ей удалось высвободить из
геинома. Об этом путешествии в иносказательной форме
сказано у царя Давида: «Идут от войска к войску, [пока не]
предстанет пред Элоким в Ционе». - «Идут»: учитель и со-
провождающие его искры; «от войска к войску»: от одного
уровня к другому; «перед Элоким в Ционе»: определённая
область бытия Всевышнего, именуемая «Цион».
Ари-заль продолжает: поднявшись столь высоко, душа
праведника молится там о приходе Машиаха. Как Ари-
заль узнал о происходящем в Небесах? Скорее всего, он
опирается на продолжение текста из Теилим (84:9,10).
Читаем: «halle, Элоким,... услышь молитву мою... По-
смотри, Элоким, и взгляни в лицо Твоему помазаннику
(Машиаху)». Просьба: «взгляни в лицо Твоему помазан-
нику» в устах души, совершившей восхождение от Бли-
яла до верхнего Циона, звучит весомо, так как она сама,
освободив множество душ, приблизила кончину Блияла и
отчасти расчистила путь для прихода Машиаха.
Вернёмся к началу: «Счастлив человек, чья сила в

Тебе..». Сила, почерпнутая у Всевышнего, о которой гово-
рит здесь царь Давид, - это шефа, пришедшая от Всевышне-
го и абсорбированная душой праведника. Теперь, став носи-
телем этой шефы, человек имеет возможность, пусть на сво-
ём уровне, но совершать работу, которой занят Всевышний,
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- выводить души из владения Блияла. Соучастник в работе
вправе просить Работодателя о помощи: «Посмотри, Эло-
ким, и взгляни в лицо Твоему помазаннику».
Неясно, впрочем, в чём суть обращения. К каким поло-

жительным последствиям приводит взгляд в лицо Маши-
аха? Рамхаль пишет (Адир бамаром), что в определённых
случаях исходящая из глаз сила существенно влияет на
духовную сторону творения. Это высказывание вызывает
удивление, граничащее с недоверием: неужели глаза наде-
лены силой влияния, столь значительной, что она приводит
к изменению даже того, что глазам видеть не дано?!
Удивление, безусловно, оправдано, однако Рамхаль

подкрепляет высказанную мысль ссылкой на Пятикни-
жие. «И сказал мне hallle: ... взойди на вершину Писга и
подними глаза твои к западу и к северу, к югу и к востоку,
и посмотри глазами твоими...» (Дварим 3:26, 27). Слова
Всевышнего, обращенные к Моше, при всей их очевидно-
сти и именно в силу очевидности сказанного, наводят на
размышление: человек вправе, без какого бы то ни было
указания свыше, подняться на вершину горы и с высоты
осмотреть землю Исраэля во всех направлениях. Пятикни-
жие же подчёркивает, что Моше сделал это по повелению
Всевышнего.
Рамхаль поясняет скрытый смысл повеления. Предвидя
период затяжного галута, когда земля Исраэля останется
без присмотра евреев, Всевышний пожелал отчасти за-
шитить её от посягательства клипот. Исполнение прика-
за: «Посмотри глазами твоими» привело к тому, что сила,
продуцируемая глазами Моше, достигла места, на которое
был направлен его взгляд, - запада и севера, юга и востока.
Исходящая из глаз Моше энергия, воспринятая той землёй,
на много веков вперёд закрепилась за тем местом - зем-
лёй Исраэля. Разумеется, речь идёт о процессах духовных
- о духовной сущности этой земли. Для достижения столь
впечатляющего результата нужны были специальные глаза.
Глаза Моше играли роль сосуда, наполняемого шефой Все-
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вышнего. Взгляд, наполненный шефой, охватил духовное
пространство земли Исраэля, наделив его силой противо-
стояния негативным воздействиям.
Присваивая имена тому или иному месту, Пятикнижие

сообщает информацию о духовной составляющей этого
места, о назначении этой точки на карте духовного про-
странства. Земные координаты конкретного места, его ге-
ографическое расположение не служат предметом заботы
для Пятикнижия: эта Книга - не географический справоч-
ник. Гора, с которой Моше обозревал землю Исраэля, име-
ла свою духовную сущность, отражённую в её названии
- пОд (Писга). Корень слова пор (Писга) состоит из трёх
букв - 3, 0, 1- и имеет гиматрию 143 (80+60+3=143). Это
число совпадает с гиматрией одного из Имён Всевышне-
го, силой которого Он выводил евреев из Миграима. Имя
это, состоящее из четырёх букв: 17-°-т-х, трижды встреча-
ется в предложении, предвещающем Исход (Шмот 3:14).
Запишем буквы, составляющие это Имя, согласно их на-
званиям: 8 - - "П, » - 7"», » - х"т. Теперь просумми-
руем числовые значения всех букв, участвовавших в раз-
вёрнутом написании Имени: (1+30+80)+(5+1)+(10+6+4)+
(5+1)=143. Мы получили ту же гиматрию, что и у назва-
ния горы, на которую поднялся Моше, - пло (Писга).
Что кроется за совпадением чисел? Перед нами два

события: исход евреев из Мираима и взгляд Моше, обо-
зревающий землю Исраэля. Исход из Миираима сопро-
вождался крушением клипот. Казни, наведённые Все-
вышним на египтян, оказались в целом весьма чувстви-
тельными для клипы Мираим. Подобно тому, Всевышний
наделил взгляд Моше силой, создавшей преграду, пусть
только частичную, для проникновения клипот в духовное
пространство земли Исраэля. Шефа, воспринятая землёй
Исраэля, её духовной сущностью, помогала земле на про-
тяжении всего периода галута избегать чрезмерного по-
гружения в клипот. Схожесть избавления из галута и про-
тивостояния погружению в галут отражена совпадением
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гиматрий. К обоим событиям подключена сила, стоящая
за числом 143.
Вернёмся к молитве праведника: «Посмотри, Элоким, и

взгляни в лицо Твоему помазаннику». По аналогии с пре-
дыдущим понятно, что взгляд Всевышнего наделяет силой
место, на которое он направлен. В данном случае это лицо
Машиаха. Каким образом Маших воспользуется приоб-
ретённой силой, царь Давид не уточняет. Рамхаль счита-
ет, что она будет использована во благо народу Исраэля, а
именно: послужит воздвижению Третьего Храма и воца-
рению Машиаха (Пятьсот пятнадцать тфилот, п.195).
Используя концепцию Ари-заля о прохождении души

праведника через герином, можно предложить обьяснение,
отличное от того, которое, как в обьяснении Рамхаля, адре-
совано концу времён. Мидраш раба (Эстер, вступление)
сообщает, что траурный день разрушения Храма - девятый
день месяца Ав - сопровождался знаменательным событи-
ем: именно тогда родился Машиах. Странное высказыва-
ние, ведь мудрецы знали, что душа Машиаха ещё не спусти-
лась в нижний мир. Что в таком случае они имели в виду?
Суть сказанного ими в том, что с того момента в творении
начала действовать сила, которая в конце концов приведёт
к возникновению Третьего Храма и воцарению Машиаха.
Сила эта, как и любая другая сила, имеет корень в бытии
Всевышнего. От того же корня происходит душа Машиаха.
Наличие общего корня обуславливает родство ветвей, ибо
ветви представляют собою различные проявления одной
сути. Таким образом, сила, прокладывающая сквозь века
дорогу к возникновению Третьего Храма, по сути, и есть
сила, питающая душу Машиха. Направленная на исправ-
ление духовного пространства эта сила возникла как ответ
на разрушение, которое претерпело творение вследствие
разрушения Храма. Именно об этой силе в иносказатель-
ной форме сказано мудрецами: «В день разрушения Храма
родился Машиах».
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Призывая Всевышнего обратить взгляд на лицо Ма-
шиаха, царь Давид стремится укрепить силу, родствен-
ную душе Машиаха: силу, приближающую конец времён,
- Храм, который никогда не будет разрушен. Душа пра-
ведника, освобождающая искры света, приближает кон-
чину Блияла, способствует приходу Машиха. Тем самым
взгляд Всевышнего в лицо Машиаха - не что иное, как
адекватная реакция Небес на проделанную человеком ра-
боту. Сила, родственная Машиху, будет двигаться в том
же направлении, а именно: всячески помогать искрам све-
та освободиться от темных пут.
И, наконец, ещё один момент, нуждающийся в разьяс-

нении: «Посмотри, Элоким, и взгляни в лицо...». Слова:
«смотреть» и «глядеть» схожи по значению, но у каждого
из них свой оттенок. Глагол пхч (смотреть) предполагает
наблюдение в целом, в то время как 31 (глядеть) ассоци-
ируется с виденьем деталей. Используя оба глагола, царь
Давид сообщает, что у силы Машиха два аспекта: первый
- исход душ из тела Блияла в целом, а второй направлен на
детали - на вызволение конкретных душ, играющих осо-
бую роль в сражении с ситрой ахрой. Это те души, чьими
усилиями создаются своего рода вехи на пути движения к
конечной точке, к воцарению Машиха. Вызволенная из
плена Паро Сара - символ подобных душ.
Предложенное обьяснение подвело нас к неожиданно-

му выводу: та, родственная Машиаху сила, о которой идёт
речь, действует заодно со Шхиной. Действительно, осу-
ществлённое Шхиной освобождение Сары из дома Паро и
сопутствующее ему вызволение искр света перекликают-
ся с выходом из генинома облаченного в искры света пра-
ведника. Сила, родственная Машиаху, вовлечена именно в
этот процесс.
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54. СОГЛАСИЕ БЛИЯЛА
Высокая душа и Блиял. Сделка Всевышнего
с Блиялом. Невыгодное рождение. Ум Змея

halle, Ты поднял из преисподней душу мою, оставил
меня в живых, чтобы не сошёл я в яму.

(Tehu 30:4)

1 призвал Паро Аврама и сказал: ...А теперь: вот жена
Итвоя, бори и уходи» (Берешит (21 18,19%. 44 покамая-
ся Паро... и призвал он Моше и Аарона ночью и сказал:
Встаньте, выйдите из среды моего народа, и вы, и сыны
Исраэля…..» (Шмот 12:30,31). В обоих эпизодах Паро,
вынужденный подчиниться давлению Небес, позволяет
покинуть его владение. Буквальное прочтение текста во-
просов не вызывает: разрешение властителя, конечно же,
необходимо, чтобы покинуть пределы его дворца или его
страны. Однако скрытый смысл происходящего, о кото-
ром шла речь в предыдущих главах, рождает вопрос: раз-
ве, освобождая души, Шхина должна считаться с мнением
Блияла? Да и в описанном Ари-залем прохождении души
праведника через герином, когда к ней присоединяется
множество искр, согласие или протест Блияла в расчёт не
принимались. Прийти к ответу на поставленный вопрос
нам поможет книга о перерождении душ - Шаар гилгулим.
В ней Ари-заль останавливается на одном из возможных
вариантов, когда в семье, весьма далёкой от благочестия,
рождается большой праведник.

В своём рассуждении Ари-заль отталкивается от знако-
мой идеи: Блиял получает жизненную силу от душ, кото-
рые ему удалось пленить. Шхина, спустившаяся в галут,
поддерживает существование тех душ, и получаемая ими
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от Шхины шефа заодно подкармливает и Блияла. Ари-заль
уточняет: «Вот, в соответствии с размером души, таков раз-
мер шефы, получаемый душой. Поэтому если среди кли-
пот оказывается драгоценная душа, не позволяют они ей
выбраться. Проявляют они чрезвычайное усердие, чтобы
загрязнить душу как только возможно, чтобы держать её у
себя постоянно» (Шаар гилгулим, гл.15).
Бывает, что в какой-то момент наделённый большой ду-

шой человек уступает йецер hapa. Клипот его внутреннего
мира поднимают голову, ситра ахра спешит воспользовать-
ся моментом. Используя клипот в качестве своих верных
агентов, она проявляет изобретательность в попытке завла-
деть новыми территориями. Примечательно, что при этом
её усердие пропорционально размеру души, которую она
атакует. Имея это в виду, сказали мудрецы: «У человека,
превосходящего другого, йецер ара больше» (Сукка 52а).
На первый взгляд, это утверждение содержит внутрен-
нее противоречие. Мир праведника сравним с комнатой,
наполненной светом, и, поскольку свет и тьма несовмести-
мы, чёрной силе в таких условиях проявиться довольно
сложно. Ни о каком значимом воздействии с её стороны
на праведника речи быть не может. Однако если одной из
клипот по какой бы то ни было причине удаётся возродить-
ся, сила праведника оборачивается против него самого.
Большая душа наделена значительной энергией. Подпи-
тавшись этой энергией, клипа обретает недюжинную силу.
И теперь ситуация меняется: облачившись в эту клипу, си-
тра ахра предстаёт как серьёзный противник, способный
на многое. Её намерение, как отмечает Ари-заль, состоит в
том, чтобы «загрязнить душу как только возможно, чтобы
держать её у себя постоянно».
Наступает час, когда душе суждено расстаться с телом,
час торжества ситры ахры. Высокая душа спускается
в «подвальное помещение». Теперь, по мнению чёрной
силы, душе будет нелегко оттуда выбраться, и тем самым
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качественное питание ситре ахре обеспечено. Бывает и
так, что не по её вине значимая душа оказывается в плену
тела Блияла (Зонар, Мишпатим). В любом случае ситра
ахра не пойдёт на уступки, не согласится расстаться с цен-
ной для неё добычей.
В этой ситуации Всевышний использует ход, явля-

ющийся своего рода приманкой, на которую клюёт си-
тра ахра: Всевышний даёт ситре ахре гарантию, что по
выходе из «подвала» душе в её новом рождении сужде-
но оказаться в семье, с которой у ситры ахры налажены
устойчивые деловые отношения. Такой вариант развития
событий представляется ситре ахре беспроигрышным,
и она с готовностью на него соглашается. Расчёт прост:
ослабленная предыдущим рождением душа при её новом
появлении в мире получает невыгодные для неё началь-
ные условия, ибо хвосты из прошлого тянутся вслед за
нею в настоящее. Ей предстоит нелёгкая жизнь. Семья,
в которую она приходит, - союзница ситры ахры. Глав-
ный же минус для человека в том, что негативные одежды
души отца и души матери становятся составной частью
одежды заново спустившейся в мир души. Ситра ахра
расценивает подобное развитие событий как губительное
для души, не оставляющего той ни малейшего шанса на
возрождение. Недолго размышляя, ситра ахра с готовно-
стью соглашается на предложенные Всевышним условия
и спокойно отпускает душу в новое плаванье, считая при
этом, что её, ситры ахры, временная жертва окупится с
лихвой. Она уверена в том, что по прошествии какого-то
количества лет душа настолько крепко свяжет себя с кли-
пот, что спуск во владение тёмных сил станет для души
окончательным, ибо дорога к новому рождению окажется
заблокированной наглухо.
Описанный сюжет - один из возможных, когда семья

нечестивых пополняется высокой душой. Дальнейшее
развитие событий выглядит так: Всевышний выполняет
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данное Им обещание. Душа спускается в мир на крайне
невыгодных условиях, и начало её жизненного пути в ду-
ховном плане складывается не в её пользу. И всё же, невзи-
рая на обстоятельства, высокое неуклонно тянется к Высо-
кому. Всевышний ждёт подобного устремления от души и,
уловив его, помогает душе освободиться от приставшего к
ней негатива. Идут годы; душа, продолжая без устали тру-
диться, постепенно выпрямляется, восстанавливая прису-
щую ей силу. К концу жизненного пути, когда наступает
час ее очередного отделения от тела, она уже не та, что
была вначале. Прежде чем утвердиться в подобающем её
рангу месте, она спускается в герином, но отнюдь не в том
статусе, на который рассчитывала ситра ахра. Сокрушая
клипот, душа увлекает за собой множество душ, которые
вместе с «учителем» выходят на волю. Далее, в согласии
со сказанным царём Давидом, душа молится, чтобы Все-
вышний взглянул в лицо Машиаха.
В соответствии с приведённым сценарием, для того что-
бы вызволить душу из заключения, было необходимо зару-
читься согласием тюремщика. Всевышний воспользовался
недальновидностью ситры ахры. Как это увязать с тем, что
сказано в Пятикнижии: «Змей был хитрее всякого живот-
ного...» (Берешит 3:1)? Хитрость, коварство предполага-
ют наличие ума. Змей определённо преуспел в осущест-
влении задуманных им коварных планов: в расставленных
им сетях запутались люди умные - Адам и Хава. Почему
же тогда ситра ахра не замечает подвоха и позволяет душе
покинуть свои владения? Зонар обращает внимание на од-
носторонность «змеиного» ума. Там, где требуется привне-
сти зло, он весьма изобретателен, но позитивное преобра-
зование не является его сильной стороной.
Линия жизни, прочерченная значимой, высокой душой,

заведомо связана со скрытой стороной творения. Ум си-
тры ахры поверхностен, происходящее за кадром для неё
как бы не существует, оказывается вне её рассмотрения.
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Объяснением тому само происхождение злого начала:
ситра ахра возникла как результат максимального суже-
ния светового потока, когда качество дин достигло свое-
го апогея. Имя Всевышнего Элоким, носитель качества
Дин, является внешним по отношению к Имени halllen,
как является внешним тело по отношению к расположен-
ной внутри него душе. Внешнему, когда оно оторвано от
внутреннего, свойственна поверхностность. Жёсткий дин
максимально удалён от Имени halle. Естественно, что
его детище - ситра ахра - неспособна ориентироваться в
скрытых процессах, обусловленных внутренней стороной
бытия. Попавшую в плен клипот высокую душу она рас-
ценивает лишь как источник питания. Ей невдомёк вну-
тренняя связь, существующая между подобной душой и
Всевышним. Ситра ахра не в состоянии предвидеть, к ка-
ким последствиям приведет эта связь, когда душа пройдёт
через новое рождение. Близорукость злого начала - при-
чина того, что она с готовностью принимает кажущееся ей
заманчивым предложение Всевышнего и отпускает душу
от себя.
Хотелось бы понять, что побуждает Всевышнего идти

на компромисс с ситрой ахрой. Ведь для Него не суще-
ствует ограничений, и Ему не составило бы труда отделить
душу от клипы и привести её в мир заново, не прибегая к
сотрудничеству с ситрой ахрой. Почему без позволения
Паро Сара, находящаяся под покровительством Шхины,
не могла вернуться к Авраламу? А после казни первенцев
разве не могли Моше и Абарон вывести народ из Миираи-
ма, не дожидаясь разрешения от Паро?
Перечисляя три основания, на которых зиждется миро-
здание, р. Шимон бен Гамлиэль на первое место поставил
дин (Пиркей авот 1:18). У качества дин несколько аспек-
тов, один из которых - суд. Существует иерархия верхних
судов; в некоторых из них требуется участие Всевышнего,
другие обходятся без Него. Являясь производной от жёст-
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кого дина, ситра ахра наделена определёнными правами,
вытекающими из её происхождения. Так, она вправе обра-
титься в верхнюю инстанцию с требованием передать ей
во владение провинившуюся душу.
Попав в одну из многочисленных комнат подвального

помещения, душа принуждена пребывать там какое-то вре-
мя. Продолжительность пребывания определена вердик-
том, вынесенным верхним судом. Однако может случить-
ся, что по истечении срока у души будет недостаточно сил,
чтобы сбросив оковы клипы, покинуть место заточения. И
тогда душа пребывает в ожидании, что кто-то из живущих
молитвой ли, исполнением ли мицвы или примечательным
поступком создаст силу, используя которую Шхина преодо-
леет барьер клипы и высвободит душу.
Подобный сценарий предусмотрен правилами верхнего
судопроизводства. Ситре ахре дано право создавать клипот
определённой прочности, но не более того. В ряде случаев
она преуспевает в суде и получает разрешение на сооруже-
ние весьма крепких препон. В этих ситуациях необходимо
её согласие на освобождение заключённого. Разумеется,
Всевышний может вмешаться, воспользоваться Своей си-
лой и сокрушить самые толстые тюремные стены и самые
прочные засовы. Причина Его невмешательства - нежела-
ние нарушать Им же установленные правила суда. Не бу-
дем забывать: эти правила лежат в основании мироздания.
Пользуясь примитивностью ума ситры ахры, Все-

вышний в качестве одного из вариантов прибегает к улов-
ке: Он предлагает ей такие условия сделки, чтобы ситра
ахра добровольно пошла на уступки. Другой вариант:
Он, взяв правосудие в Свои руки, вершит суд над ситрой
ахрой, ставя её в такое положение, что она уже сама не рада
пленнику и собственноручно открывает ворота застенка,
как сказано: «И поразил hallle Паро и дом его больши-
ми язвами... И призвал Паро Аврама и сказал: А теперь:
вот жена твоя, бери и уходи!» (Берешит 12:17,19). Так и в
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другом эпизоде, когда после всех кар, постигших Мираим,
«….встал Паро... и призвал он Моше и Аарона ночью и
сказал: Встаньте, выйдите из среды моего народа, и вы, и
сыны Исраэля...» (Шмот 12:30,31).

55. ВОССОЕДИНЕНИЕ ДУШ
Парадоксальное утверждение.
Влияние праведника на грешника.
Родство душ. Обмен душами

Труд праведника - к жизни,
прибыль нечестивого - к греху

(Мишлей 16:10)

M олитва, мицва или особый поступок способны со-
І здать в духовном пространстве силу, содействую-

щую освобождению искр света. Об этом шла речь в пре-
дыдущих главах. Придя в творение, те искры (души) на-
чинают жить самостоятельной жизнью, независимой от
человека, которому они во многом обязаны своим рожде-
нием. Сейчас речь пойдёт об уникальном способе освобо-
ждения искр, когда они присоединяются к своему спасите-
лю, к человеку, который их вызволил.
В Талмуде нередко встречаются парадоксальные и даже

обескураживающие высказывания. Вот одно из них: «Все-

392



вышний сотворил праведников и сотворил грешников; со-
творил сад Эден и сотворил генином. У каждого есть две
части: одна в Эденском саду и одна в гериноме. Заслужит
праведник - возьмёт свою часть и часть другого в саду
Эден. Провинится грешник - возьмет свою часть и часть
другого в гениноме» (Хагига 15а).
Звучит странно, непривычно, и само по себе утвержде-

ние, что у праведника есть доля в гериноме, принять труд-
но. И уж совсем неожиданно, что эта доля может отойти к
другому человеку. Непонятно также, почему то хорошее,
что причитается грешнику в саду Эден, достаётся правед-
нику. Высказывание мудрецов конфликтует с нашим по-
ниманием концепции справедливого суда, в соответствии
с которой злодей получает награду за то немногое хоро-
шее, что совершил, а праведник терпит наказание за свои
малочисленные проступки. Как может один отнять у дру-
гого то, что тому причитается по праву? Эти возражения
представляются нам обоснованными, но Золар (2:129a)
поддерживает идею Талмуда и даже идёт на ступень даль-
ше: человеку следует стремиться к тому, чтобы отнять у
грешника причитающуюся тому часть из сада Эден.
Начнём с текста Зоиар. Там речь идёт о награде челове-

ку, «который делает души грешников». Понятно, что при-
ложивший руку к тому, чтобы другой человек сбился с пути
и стал грешником, заслуживает наказания. По этой причи-
не комментаторы предпочитают несколько видоизменить
текст оригинала. Вместо «делает души грешников» следует
читать «делает души грешников праведными», то есть спо-
собствует тому, чтобы грешник пришёл к тшуве.
Ари-заль (Шаар гилгулим, гл.20) приводит иное тол-

кование, ссылаясь при этом на совет царя Шломо: «Если
голоден ненавидящий тебя, накорми его хлебом, а если
жаждет, напои его водой» (Мишлей 25:21). Высказывание
мудрого царя вызывает ряд вопросов. С какой стати че-
ловек должен кормить и поить ненавидящего его? Другой
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вопрос: если уж берёшься помочь человеку, почему бы не
проявить щедрость, а не ограничивать помощь лишь хле-
бом и водой?
•В устах мудрецов привычный смысл оборота «ненави-
дящий тебя» приобретает иное значение: он указывает на
грешника. Ненавидящий другого еврея преступает закон
Торы, и классифицируется Талмудом (Псахим 1136) как
грешник, так как еврей не имеет права ненавидеть другого
еврея, за исключением немногих случаев, когда ненависть
не только приветствуется, но вменяется в обязанность.
Таким образом, слова: «Если голоден ненавидящий...»
следует понимать как «если голоден грешник...». К пра-
вомерному вопросу, почему, подразумевая грешника, царь
Шломо остановил свой выбор на слове «ненавидящий»,
мы вскоре вернёмся.
В физическом мире хлеб насыщает тело, а вода утоляет

жажду. Как удовлетворить голод души? Оказывается, теми
же средствами: хлебом и водой. В символике мудрецов и
хлеб, и вода отождествляются с Торой. Удивительно: в Ми-
шлей говорится о грешнике, душа которого испытывает
духовный голод, жаждет постигнуть Высокое Учение. Как
видно, творение не окрашено лишь в два цвета, чёрный и
белый. Встречаются люди, сердца которых, хотя они и на-
ходятся в услужении у ситры ахры, в то же время тянутся
к изучению Торы, к постижению высокого.
Царь Шломо рекомендует накормить ненавистника

(грешника) хлебом и напоить водой. Как правило, со-
прикосновение грешника с Учением хорошего не сулит.
Концепции Торы, получив преломление в разуме греш-
ника, скорее всего, приведут лишь к выбросу негатива в
атмосферу духовного пространства. Однако если сердце
грешника обнаруживает искреннее желание постижения
высокого, следует непременно этим воспользоваться и
поддержать подобное устремление. Может статься, что
часть сердца грешника, расположенная к высокому, полу-
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чив качественную духовную пищу за счёт Торы, усилит
своё влияние на его душу и со временем ослабит, а то и
вытеснит тягу к плохому - злодей встанет на путь тувы.
Такой вариант действительно возможен, но царь Шломо

предвидит иное развитие событий. Вслед за наставлением
накормить и напоить ненавистника сказано: «Ибо горящие
угли сгребаешь ты на голову его, и наШем воздаст [награ-
ду] тебе» (Мишлей 25:22). Оказывается, что обучение греш-
ника Торе в данном случае обернулось против него. При-
ходят на память слова Виленского Гаона: «Тора для души
- что дождь для земли, взращивающий то, что в неё посе-
яно: эликсир жизни или эликсир смерти. Тора взращивает
то, что в сердце человека. Если в сердце тов (хорошее), она
увеличивает страх перед Небесами. А если в его сердце ко-
рень, начинённый горечью, полынь, - тогда возрастёт в нём
тина...» (Эвен шлема 1:11).
Мишлей говорит о случае, когда соприкосновение с
Торой не привело к очищению сердца, но нанесло ему
ущерб: сердце наполнилось тиной - им овладели клипот.
Удивляет, что рекомендация обучать грешника Торе из-
начально была рассчитана не на возможное исправление
его сердца, но на его крах. Основой для подобного вывода
служит присутствие в тексте слова «ибо», соединяющего
два приведённых высказывания. Повеление - «Если голо-
ден ненавидящий тебя (грешник), накорми его хлебом...
ибо горящие угли сгребаешь ты на голову его...» - мож-
но перефразировать: «Если голоден ненавидящий тебя
(грешник), накорми его хлебом... для того чтобы горящие
угли сгрести на голову его...». Более того, коварная реко-
мендация сопровождается обещанием: «аШем воздаст
[награду] тебе».
•После того как мы уяснили, что именно имел в виду
царь Шломо, хотелось бы понять, чем он руководствовал-
ся, давая столь странный совет. Комментарий Ари-заля
(Шаар гилгулим, гл.20) проясняет скрытую расстановку
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сил в противостоянии праведника и грешника, делающую
легитимным наставление царя.
Грех Адама смешал тов и ра. Смешение этих двух на-
чал затронуло всё творение, души в том числе. Ари-заль
сообщает: «..иногда часть тов души праведника при-
мешана к злодею, а часть ра души злодея примешана к
душе праведника». Описывая, как именно это происходит
(Шаар гилгулим, гл.27), Ари-заль приходит к заключению,
что возможно рождение, при котором в одном теле нали-
чествуют две души, душа праведника и душа грешника,
но представлены они не в равных пропорциях: одна - ос-
новная, а другая - сопутствующая. Один вариант, когда
основная душа - душа праведная (имеется в виду одежда
души, хотя Ари-заль использует термин «душа»), а душа,
которой отведена незначительная роль, заимствована у
грешника. Соотношение тов и ра может быть обратным:
часть души праведника сопровождает основную душу,
представляющую грешника. В этом варианте к ра приме-
шивается тов.
Исходя из этого, Ари-заль объясняет наблюдение му-
дрецов: бывает, что праведник совершает такого рода
грех, который и у грешника не часто встретишь, и, нао-
борот, случается, что и закоренелый грешник исполняет
определённую мицву, проявляя при этом рвение, которому
можно только позавидовать. Секрет в том, считает Ари-
заль, что примешавшаяся к душе праведника душа злодея
провоцирует праведника на проступок, тому абсолютно
несвойственный. Йецер ара при этом крайне силён, так
как негативная клипа питается энергией сильной души,
души праведника. В такой ситуации устоять чрезвычайно
трудно. При другом раскладе внутренних сил внедривша-
яся в грешника душа праведника склоняет того к опреде-
лённой мицве, которая была излюбленной для праведника
в предыдущем рождении.
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Теперь вернёмся к высказыванию царя Шломо. Говорит
он, оказывается, про необычный случай, когда судьба стол-
кнула двух людей с родственными душами, праведника и
грешника. В теле праведника, помимо собственной души,
присутствует небольшая часть души того злодея, а в теле
грешника поселилась небольшая часть души того правед-
ника. Можно понять стремление грешника к изучению
Торы: присутствующая в нём часть души праведника ис-
пытывает глубокую потребность в Торе. Злодей, истинный
хозяин внутреннего мира, не только не прочь удовлетво-
рить любопытство, ознакомившись с взглядами мудрецов,
но им владеют подлинный голод и жажда постижения. Од-
нако утоление голода и жажды не приводит к хорошему ре-
зультату. Свет Торы прибавляет силу клипот, тёмной сто-
роне его основной души - души грешника. Как следствие,
грешник утверждается на своём порочном пути.
Продолжим изучение текста Мишлей. Конец второго

предложения: «halle воздаст [награду] тебе», - сообщает
об ожидающем праведника вознаграждении. На причину
вознаграждения указывает начало этого предложения: «...
ибо горящие угли сгребаешь ты на голову его». Ясно, что
не углями, знакомыми нам объектами физического мира,
праведник посыпает голову грешника. Что стоит за этой
метафорой? По-видимому, великого мудреца меньше все-
го заботила изысканность слога. В иносказательную фор-
му он облёк глубокую мысль. Горящие угли, как нетрудно
догадаться, в данном случае символизируют гелином; по-
скольку у человека голова возвышается над телом, то упо-
мянутая здесь голова олицетворяет верхнее начало в чело-
веке, а именно его душу. Теперь слова: «горящие угли...
на голову его» означают воссоединение двух частей души
грешника. Одна - «горящие угли» - пришла извне, это его
часть в гениноме, находившаяся до этого в теле праведни-
ка. Слова «на его голову» подразумевают основную душу
грешника, изначально присутствующую в нём. Наряду с
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этим, незначительная часть души праведника, которая до
сих пор соседствовала с душой грешника, перемещается в
тело праведника. Это и есть та награда для праведника, о
которой сказано: «halle воздаст [награду] тебе». Подоб-
ное переселение душ ещё при жизни, а не после ухода из
мира, возможно лишь при непосредственном вмешатель-
стве Всевышнего. Поэтому и сказано: «hal ем воздаст...».
Расставание с частью души ещё при жизни, вызванное
духовным падением, или, наоборот, пополнение добавоч-
ной душой - феномен, который случается время от вре-
мени. Вспомним царя Яровама, когда высокая часть души
покинула его тело и вошла в нееврея (Рамхаль, Кинот ha-
Шем Цвакот). В другом эпизоде из ТаНаХа сила одежды
души пророка Элияу присоединилась к одежде души его
ученика, пророка Элиши (Мелахим 2:2:10-12). У каждого
перехода свои предпосылки. Здесь взаимообмен душ пра-
ведника и грешника обусловлен родственностью их душ.
Темная сторона присоединилась к своему тёмному, а свет-
лая - к своему светлому, бывшему до того частью души
другого.
Что привело к подобной трансформации, ведь это не

могло произойти само по себе? Обмен душами стал возмо-
жен благодаря тому, что праведник и грешник сблизились:
один стал учить другого Торе. В основе перехода лежит
возникновение общего духовного пространства. Похожее
происходит, когда одежда души ученика вбирает в себя
силу, пришедшую от одежды души учителя, что является
проявлением их максимального сближения.
Легко предположить, что после взаимного обмена душа-

ми приятельские отношения между двумя людьми доволь-
но быстро себя исчерпают. То, что их объединяло, - каж-
дый ощущал в другом частицу самого себя - исчезло. Бо-
лее того, поскольку душа грешника обрела завершённость,
воссоединившись со своей частью, то негатив внутреннего
поля грешника возрос, а это неминуемо сказывается на вза-
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имоотношениях с внешним миром. Внутренний дисбаланс
рушит внешние связи. Почти наверняка в его отношениях
с учителем возникнет трещина, которая со временем будет
лишь углубляться. Душа грешника неосознанно свяжет не-
благоприятные изменения, произошедшие на его жизнен-
ном пути, с тем, кто послужил источником перемен. К тому
же он не сможет не заметить, что и другой менее приветлив
к нему, чем в былые времена. Понимание, что он потерял
интерес и привлекательность в глазах бывшего учителя,
подольёт масла в огонь. С большой степенью вероятно-
сти можно предположить, что на смену прежней близости
придёт неприязнь, крайней формой которой является не-
нависть. Указанием на подобную трансформацию отноше-
ний служат используемые царём Шломо слова «ненавидя-
щий тебя». Пока грешник ещё тянулся к Торе, ненависти
не было и в помине. Тем не менее, предвидя динамику их
взаимоотношений, ведущую к разрыву, царь Шломо гово-
рит о ненависти. Даже если близость в их отношениях и не
перерастёт в ненависть, то внутреннее отчуждение между
ними возникнет наверняка, а в этом уже присутствует кру-
пица ненависти, поскольку сутью ненависти является вну-
треннее отталкивание. Слово «ненавидящий» указывает на
направление происходящей трансформации в отношениях,
а до какого именно уровня дойдёт взаимное отталкивание
будет зависеть от конкретных обстоятельств.
После того как нами изучена выдержка из Мишлей, вер-

нёмся к тексту Талмуда. «Всевышний сотворил праведни-
ков и сотворил грешников; сотворил сад Эден и сотворил
генином. У каждого есть две части: одна в Эденском саду
и одна в гениноме. Заслужит праведник - возьмёт свою
часть и часть другого в саду Эден. Провинится грешник
- возьмёт свою часть и часть другого в гениноме» (Хагига
15a). Приведённый отрывок поначалу породил ряд вопро-
сов, воспринимался нами как противоречащий законам
справедливой раздачи наград и наказаний.
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Вызвавшее сомнение утверждение - «у каждого есть
две части: одна в Эденском саду и одна в гениноме» - гово-
рит на самом деле о наличии двух душ, как у праведника,
так и у грешника. Часть души грешника, поселившаяся в
праведнике, является предпосылкой для доли праведника
в гениноме. Если эта часть проявит себя и под её влиянием
праведник будет совершать неподобающие действия и по-
ступки, то после смерти придётся за это расплачиваться.
Точно так же, в соответствии с тем же законом, присутству-
щая в грешнике часть души праведника может привести
того в сад Эден. Ведь если, несмотря на свою основную
душу, грешник прислушается к голосу поселившегося в
нём светлого начала и найдёт в себе силы пойти наперекор
своей природе, то место в саду Эден ему гарантировано.
Заметим, что вероятность такого сценария невелика.
Следующая фраза: «Заслужит праведник - возьмёт

свою часть и часть другого в саду Эден» - сообщает о
предполагаемом развитии событий. Находящаяся в пра-
веднике часть души грешника, получая качественную под-
питку со стороны светлой души, укрепляется, становится
сильным оружием в арсенале йецер ара. Если человек
устоит перед провокациями чуждой ему части души, то
его заслуга будет высоко оценена Небесами. Сближение
с грешником, основанное на обучении того Торе или свя-
занное с другим видом положительного влияния, приведёт
к пересечению их внутренних полей. И теперь, при усло-
вии, что праведник наделён сильной душой в сочетании с
заслугой перед Небесами, произойдёт изменение в расста-
новке внутренних сил: праведник, даже не осознавая того,
теперь способен перетянуть на свою сторону часть своей
же души, утерянной им в каком-то из прошлых рождений.
Надо полагать, что та часть души также внесла свою лепту
в воссоединение: находясь в теле грешника, она мечтала о
переселении в чистый, светлый дом, на хозяина которого
она похожа, как две капли воды.
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Описанное выше воссоединение - один из примеров
освобождения душ из плена Блияла. Тело грешника в этом
случае - аналог тела Блияла, а часть души праведника,
оказавшаяся в теле грешника, - искра света, пленённая
Блиялом.
Талмуд продолжает: «Провинится грешник - возьмёт

свою часть и часть другого в гериноме». В чём именно
вина грешника? Он не только не использовал представив-
шийся ему шанс - встречу с праведником, но обратил его
во зло. Изучаемая им Тора наполнила сердце «полынью».
Последствия губительны: в качестве «награды» он полу-
чит дополнительную долю в гениноме. Душа, на протяже-
нии многих лет отравлявшая жизнь праведнику, вернулась
к своему владельцу.
Общение праведника с грешником оказалось выигрыш-

ным для одного и проигрышным для другого. Описывая
подоплёку случившегося, Зобар умышленно прибегает к
кажущемуся нелепым высказыванию: «праведник сделал
душу грешника». Из контекста ясно, что речь идёт о пра-
веднике, исправившем грешника, но форма высказывания
наводит на мысль, что у него существует некий второй
план. Попробуем этот скрытый план обнаружить.
Душа грешника до её встречи с праведником всё ещё не

была завершённой. Во-первых, с нею соседствовала часть
светлой души праведника, позитивно влиявшая на вну-
тренний мир грешника. Во-вторых, часть души грешника
обитала в другом теле. Контакт с праведником привёл к
соединению двух частей, и душа грешника получила за-
вершение - «праведник сделал душу грешника».
Далее Зонар сообщает о награде, которая ожидает пра-

ведника: «Если бы люди знали о собственной выгоде и о
собственной заслуге, они бы искали грешников, гнались
бы за ними, как тот, кто гонится за собственной жизнью».
Действительно, воссоединение с утерянной частью сво-
ей праведной души увеличивает жизненную силу, ведь
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именно душа - источник жизни человека. Возможно ли на
практике воспользоваться данным в Зонар советом? Греш-
ников в среде евреев, увы, предостаточно, и шанс стол-
кнуться именно с тем из них, кто держит в качестве залож-
ника часть твоей души, близок к нулю. Да и вероятность
того, что часть твоей души в настоящий момент пребывает
в грешнике, ничтожно мала.
Приведённые доводы выглядят убедительно, однако,

им можно противопоставить иное рассуждение. Заметим,
Зонар ориентирует нас лишь на тех грешников, которые
испытывают подлинный интерес к изучению Торы или по-
стоянно проявляют скрупулёзность при выполнении той
или иной мицвы. Такого рода грешники не встречаются на
каждом шагу. Другой фактор, сужающий круг «полезных»
злодеев, заключается в неестественном взаимном притя-
жении одного к другому, праведника и грешника. В чём
причина такой тяги друг к другу, если не в сходстве душ?
И ещё один довод. Сказано в Талмуде: «Заслужит правед-
ник - возьмёт свою часть и часть другого...». Благодаря
заслуге праведника в его успешном противостоянии под-
селившейся и явно подающей свой голос душе грешника,
Всевышний обратит на него внимание и возьмётся помочь.
А если так, то встреча с «нужным» злодеем гарантирована.
И, наконец, приход в мир в одном поколении двух лю-

дей, души которых смешаны, вряд ли является игрой слу-
чая. По-видимому, Всевышний заранее предусмотрел воз-
можный обмен душами и, более того, пожелал, чтобы это
произошло. Дело оставалось за праведником: «Заслужит
праведник - возьмёт свою часть и часть другого...».
По утверждению Зонар, праведник, о котором здесь идёт

речь, получит благословение Небес, подобное тому, кото-
рое выпало Аврааму, когда он «сделал души грешников».
Известно, что Авралам преуспел в провозглашении Имени
Всевышнего в среде народов. Благодаря его влиянию, вера
в Единого поселилась в сердцах многих людей. С учётом
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сказанного, слова: «сделал души грешников» следует пони-
мать как «исправил души грешников».
Возможна иная интерпретация, обходящаяся без кор-

ректировки утверждения из Зонар. Указывает на неё эпи-
зод из Пятикнижия, в котором говорится, что Авралам
сделал душу: «И взял Аврам Сарай, жену свою... и всё
имущество, которое приобрели, и душу, которую сдела-
ли в Харане...» (Берешит 12:5). Ари-заль (Эц даат тов,
Теце) раскрывает скрытый смысл предложения: речь идёт
о душах (искрах света), освобождённых из тела Блияла.
Авраам и Сара были партнёрами Всевышнего, способ-
ствовали приходу в творение новых душ, тем самым как
бы «делали души».
Какими последствиями это обернулось для клипот?
До этого клипа включала в себя искру света, теперь же
она осталась наедине с собой. Похоже на произошедшее
с грешником, расставшимся с частью души праведника,
многие годы в какой-то мере освещавшей его внутренний
мир. Праведник, изьявший у грешника свою часть души,
тем самым сделал того законченным грешником. По ана-
логии клипа, лишившись искры света, превратилась в
«закоренелую» клипу. В интерпретации Ари-заля слова
Зонар, что Авралам «сделал души грешников», не нужда-
ются в переделке, их следует воспринимать буквально,
учитывая, правда, что в данном случае под грешниками
подразумеваются клипот.

Слова Талмуда о том, что праведник возьмет свою часть
и часть другого в саду Эден, Ари-заль, как мы видели, свя-
зал с концепцией воссоединения душ. Похожее совершил
Авраам: «Десять поколений от Ноаха до Аврабама... Все
эти поколения гневили Его (Всевышнего), пока не пришёл
праотец Авралам и принял награду [за] всех их» (Пиркей
авот 5:3). Авралам создал основу для дальнейшего присо-
единения к произошедшему от него впоследствии народу
искр света (душ), находящихся в плену. Другие народы,
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утратившие искры света - самое ценное, что есть в творе-
нии, приобрели статус грешников. Такова ещё одна интер-
претация слов Зонар: «Авралам сделал души грешников».
Нам, потомкам Авралама, Всевышний вменил в обя-

занность следовать путём Авралама - освобождать искры
света. Двигаясь в этом направлении, мы помогаем Творцу
мироздания довести Его великий замысел до конца. Слова
Пятикнижия: «. отделил Элоким свет от тьмы» актуаль-
ны в каждом поколении.
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ГЛОССАРИЙ
(Словарь терминов)

Агада - вошедшие в Талмуд и Мидраши притчи, аллего-
рии и поучения мудрецов мировоззренческого характе-
ра, не относящиеся к палахической части Устной Торы.

ама (мн. амот) - мера длины, принятая в Устной и Пись-
менной Торе, равная примерно 50 см.

алаха - законы и предписания, установленные Торой и
мудрецами.

halle - одно из Имён Творца.
бар мицва - подросток, достигший возраста 13 лет. Начи-

ная с этого возраста, мальчик-еврей обязан соблюдать
заповеди.

Бемидбар (В пустыне) - четвёртая книга Пятикнижия.
Берешит (В начале) - первая книга Пятикнижия.
бина - аспект разума. Означает также один из атрибутов

•Всевышнего.
Блиял - негодяй, человек порочный.
браха (мн. брахот) - благословение. Брахот может также

означать название первого трактата Мишны и Талмуда.
брит мила - обрезание.
Ваикра (И воззвал) - третья книга Пятикнижия.
галут - изгнание.
гаон - титул величайшего знатока еврейского Учения.
гвура - (мн. гвурот) - сила, могущество. Означает также

один из атрибутов Всевышнего.
гебином - ад, преисподняя, чистилище.
гер - (мн. герим) - человек, который не был рождён ев-

рейкой и принял иудаизм в соответствии с еврейским
законом.

геула - освобождение, избавление.
гиматрия - числовое значение букв еврейского алфавита.
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гиюр - приход нееврея к еврейству через изучение и вы-
полнение еврейского закона; процедура, через которую
проходит нееврей, принимающий иудаизм.

даат - аспект разума. Означает также один из атрибутов
Всевышнего.

Дварим (Речи) - пятая книга Пятикнижия.
дин - суд; закон. Означает также один из атрибутов Все-

вышнего.

йецер hapa - сила влечения к злу.
йецер тов - стремление к добру.
Зонар - название основной книги Каббалы.
Каббала - тайное учение Торы.
каббалист - знаток Каббалы (тайного учения).
кадош - святой, преисполненный святости.
кдуша - святость.
Кейл - одно из Имён Творца.
клипа (мн. клипот) - шелуха, кожура, негативная оболочка.
Кобелет - одна из книг ТаНаХа («Экклезиаст» царя
Шломо).

лашон hapa - злоязычие, злословие.
лулав - пальмовая ветвь, используемая для исполнения
мицвы в праздник Суккот.

маца - пресные лепёшки из незаквасившегося теста, кото-
рые заповедано есть в Песах.

Машиах - избавитель Исраэля.
мекубал (мн. мекубалим) - каббалист, знаток Каббалы

(тайного учения).
Мидраш (мн. мидрашим) - агадическое толкование Та-
HaXa.

мицва (мн. мицвот) - заповедь, повеление Творца.
Мицраим - Египет
Мишкан - переносное сооружение, служившее аналогом

•Храма во время странствия народа по пустыне.
нефеш - душа, также нижний уровень души.
нешама - (мн. нешамот) душа, также верхняя часть души.
Паро - фараон.
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Песах - праздник, связанный с избавлением из египетско-
го рабства.

Пятикнижие - пять книг Торы.
р. - сокращение слов «рав» или «раби» - мудрец, учитель,

знаток Торы.
ра - зЛо.
рахамим - милосердие. Означает также один из атрибу-
тов Всевышнего.

раша (мн. решаим) - злодей, грешник.
руах - дух, ветер. Второй из трёх уровней души.
Сатан - сатана, ангел зла.
ситра ахра - сила зла; владение зла. Буквально: «другая

сторона».

Талмуд - Устная Тора.
ТаН - Письменная Тора. Аббревиатура, составленная
из начальных букв слов: Тора (Пятикнижие), Невиим
(книги Пророков), Ктувим (Писания). Состоит из 24
священных книг.

Телилим (Псалмы) - одна из 24-х книг ТаНаХа.
тикун (мн. тикуним) - исправление.
тов - благо, добро; то, что угодно Творцу.
Тора - 1. Пятикнижие.

2. Божественное откровение, дарованное Все-
вышним еврейскому народу и изложенное в пись-
менном виде в Пятикнижии.

3. в широком смысле - еврейское Учение.
тума - ритуальная нечистота; духовное загрязнение (не-

чистота).
тфилин - филактерии, накладываемые на голову и руку,

содержащие пергамент с отрывками из Торы.
тшува - возвращение. Используется также как обозначе-

ние раскаяния.
Ханука - восьмидневный праздник в память о чуде, со-

провождавшем освобождение Храма в восстании Мак-
кавеев против греко-сирийцев.
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хасид (мн. хасидим) - богобоязненный, преданный запо-
ведям.

хахам (мн. хахамим) - еврейский мудрец, знаток Учения.
хесед - добро, благодеяние, милость. Означает также один
из атрибутов Всевышнего.

хок (мн.- хуким) - закон; заповедь, смысл которой не под-
даётся рациональному объяснению.

хохма - мудрость; аспект разума. Означает также один из
атрибутов Всевышнего.

Хумаш - Пятикнижие, часть Письменной Торы.
цадик (мн. цадиким) - праведник.
идака - благотворительность.
целем - образ.
целем Элоким - образ (по образу) Всевышнего.
цицит - шерстяные нити, прикрепляемые к четырёхуголь-
ному одеянию мужчины.

Шабат - суббота, седьмой день недели - день особой свя-
тости и отдыха, заповеданный Всевышним.

Шакай - одно из Имён Творца.
шефа - посылаемая Творцом в творение духовная энер-
гия; духовный свет.

Шмот (Имена) - вторая книга Пятикнижия.
Шулхан арух - свод еврейских законов.
Шхина - уровень бытия Всевышнего, наиболее прибли-
жённый к творению. Также одно из Имён Творца.

Эйха - одна из книг ТаНаХа (Плач Иеремии).
Элока - одно из Имён Творца.
Элоким - одно из Имён Творца.
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