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And he shall slaughter it אתֹוֹ וְשָׁחַט  

on the side of the altar ְהַמִּזבְֵּחַ עַל־ירֶֶך  

northward ָצָפנֹה 

before Hashem (Leviticus 1:11) ֵא׳:י״א )ויקרא ה׳ לִפְני ) 

A different explanation: “A fresh olive tree, fair with goodly fruit” 
(Jeremiah 11:16) — this is what is written: “Beautiful for situation, 
the joy of the whole earth, is Mount Zion, on the sides of the north, 
the city of the great King” (Psalms 48:3). 

הַהוּא י״א:ט״ז(, )ירמיהו תּאַֹר פְרִי יפֶָה רַעֲנןַ זיַתִ ד״א:  
תֵי צִיּוֹן, הַר הָאָרֶץ, כָּל מְשׂוֹשׂ נוֹף יפְֵה דִכְתִיב: ירְַכְּ  
מ״ח:ג׳ )תהלים רָב מֶלֶךְ קִרְיתַ צָפוֹן, ). 

“Beautiful for situation” — this is a Greek expression; they call a 
bride “nōfi.” 

לָּה קוֹרִין יוֹניִ, לָשׁוֹן — נוֹף יפְֵה נוֹפִי לַכַּ . 

“The joy of the whole earth” — because no one in Israel was 
distressed when the Beis HaMikdash stood, for a man would enter 
full of sins, offer a sacrifice, and be atoned. 

לֹּא — הָאָרֶץ כָּל מְשׂוֹשׂ רָאֵל הָיהָ שֶׁ הָיהָ מֵצֵר מִיִּשְׂ כְּשֶׁ  
שׁ בֵּית קְדָּ הָיהָ לְפִי קַיָּם, הַמִּ ם נכְִנסָ אָדָם שֶׁ מָלֵא לְשָׁ  

ן וּמַקְרִיב עֲוֹנוֹת, ר קָרְבָּ פֵּ לוֹ וּמִתְכַּ . 

There is no joy greater than this — that he would leave a righteous 
man. 

מְחָה אֵין הָיהָ — מִזּוֹ גְּדוֹלָה שִׂ יק יוֹצֵא שֶׁ צַדִּ . 

This is what is meant by: “Beautiful for situation, the joy of the 
whole earth.” 

הָאָרֶץ כָּל מְשׂוֹשׂ נוֹף יפְֵה הֱוֵי: . 

It is written: “You said: I am perfect in beauty.” You said it — but 
others do not say it. 

תִיב: : אַתְּ צוּר כְּ לִילַת אֲניִ אָמָרְתְּ , אַתְּ — יפִֹי כְּ אָמַרְתְּ  
אוֹמְרִים אֵינםָ אֲחֵרִים אֲבָל . 

But regarding Jerusalem — all declare her praise, as it is said: “Is 
this the city of which they say: Perfect in beauty?” (Lamentations 
2:15) 

לַיםִ אֲבָל כֹּל — ירְוּשָׁ בְחָהּ, אוֹמְרִים הַ נֶּאֱמַר: שִׁ זֹּאת שֶׁ הַ  
יֹּאמְרוּ הָעִיר  לִילַת שֶׁ יפִֹי כְּ ? 

And it is written: “Mount Zion, on the sides of the north, the city 
of the great King” — the place where sacrifices are offered, as it is 
said: “And he shall slaughter it on the side of the altar northward” 
(Leviticus 1:11). 

תֵי צִיּוֹן, הַר וּכְתִיב: מָקוֹם — רָב מֶלֶךְ קִרְיתַ צָפוֹן, ירְַכְּ  
קְרִיבִין מַּ נוֹת, בּוֹ שֶׁ נֶּאֱמַר: קָרְבָּ חַט שֶׁ ירֶֶךְ עַל אתֹוֹ וְשָׁ  

חַ זבֵּ א׳:י״א )ויקרא צָפוֹנהָ הַמִּ ). 

Therefore it says: “A fresh olive tree, fair with goodly fruit.” Just 
as oil illuminates, so does Hashem illuminate the entire world, as it 
says: “Nations will walk by your light” (Isaiah 60:3). 

ם — תאַֹר פְרִי יפֶָה רַעֲנןַ זיַתִ נאֱֶמַר: לְפִיכָךְ מֶן כְּשֵׁ הַשֶּׁ שֶׁ  
ב״ה כָּךְ מֵאִיר, נֶּאֱמַר: הָעוֹלָם, לְכָל מֵאִיר הַקָּ וְהָלְכוּ שֶׁ  
ס׳:ג׳ )ישעיהו לְאוֹרֵךְ גּוֹיםִ ). 

Therefore Israel are called “a fresh olive tree” — for they give 
light to all. 

רָאֵל: נקְִרְאוּ לְכָךְ הֵם — רַעֲנןַ זיַתִ ישְׂ כֹּל מֵאִירִים שֶׁ לַ . 

And see further on this in Rashi on Tehillim there, and in the 
Midrash on Tehillim there as well. 

ן מִזֶּה וְעַיֵּן פֵירוּשׁ גַּם־כֵּ תְהִלִּים רַשִ״י בְּ ם, בִּ וּבְמִדְרַשׁ שָׁ  
ים הִלִּ ם תְּ שָׁ . 
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“Mount Zion, on the sides of the north” — but is it really in the 
north? Is it not in the south? Rather, it is that one stood in the north 
and offered his sin-offering, which is slaughtered in the north, as it 
is said: “And he shall slaughter it on the side of the altar 
northward” (Leviticus 1:11). 

תֵי צִיּוֹן, הַר פוֹן וְכִי — צָפוֹן ירְַכְּ אֵינוֹ וַהֲלֹא הוּא? בַצָּ  
רוֹם? אֶלָּא פוֹן אֶלָּא בַדָּ צָּ אתוֹ, וּמַקְרִיב עוֹמֵד הָיהָ בַּ חַטָּ  

חָט פוֹן, וְנשְׁ צָּ נֶּאֱמַר: בַּ חַט שֶׁ חַ עַל־ירֶֶךְ אתֹוֹ וְשָׁ זבֵּ הַמִּ  
א׳:י״א )ויקרא צָפוֹנהָ ). 

And it was brought in the Yalkut there as well. יָּלְקוּט וְהוּבָא ם בַּ שָׁ . 
And it is possible to explain that “Beautiful for situation” refers to 
the concept of a bride — and what is the connection between this 
and “the sides of the north,” which is the place of the sacrifices? 
And what is the connection to “A fresh olive tree, fair with goodly 
fruit”? 

מְפָרֵשׁ לוֹמַר, וְישֵׁ חִינתַ עַל נוֹף” “יפְֵה דְּ עִניְןָ וּמַה כַלָּה, בְּ  
תֵי זהֶ רְבָּנוֹת? מְקוֹם שֶׁהוּא — צָפוֹן” לְ“ירְַכְּ מַה וְגַם הַקָּ  

תאַֹר פְרִי יפֶָה רַעֲנןַ לְ“זיַתִ זהֶ עִניְןָ ”? 

It must be because regarding Mount Zion it is written “Beautiful 
for situation,” and likewise regarding the olive it is written 
“beautiful fruit.” 

י מִשּׁוּם לוֹמַר: וְצָרִיךְ גַבֵּ תִיב צִיּוֹן הַר דְּ נוֹף”, “יפְֵה כְּ  
י כֵן וּכְמוֹ תִיב זיַתִ גַּבֵּ רִי “יפֶָה כְּ פְּ .” 

And see regarding the matter of “a fresh olive tree,” that Israel are 
called by this name 

נִּקְרְאוּ רַעֲנַן זַיתִ מֵעִניְןַ וְעַיֵּן רָאֵל כֵן שֶׁ ישְׂ  

in Menachos chapter 5, 53b (Menachos ע"ב דנ"ג פ"ה מְנחָוֹת ( ע״ב דנ״ג פ״ה בְּ  
and see what is written in Likkutei Torah, Parshas Naso, in the 
discourse beginning “Explanation of the verse ‘So shall you 
bless…’” 

מֹּ"שׁ לִקּוּטֵי וְעַ יאוּר בְּד"ה נָשׂוֹ פ' תוֹרָה בְּ פָּסוּק עַל בִּ  
תְבָרְכוּ כּהֹ  

and there, at the end of that section, regarding the words of our 
Sages on the verse 

ם עִניְןַ פָּרָגְרָף סוֹף וְשָׁ פָּסוּק עַל רַזָ"ל מֵאֲמַר בְּ  

“A land of fresh olive oil” — a land in which most of its measures 
are based on olives 

רֻבּ אֶרֶץ — רַעֲנַן זֵית אֶרֶץ יעוּרֶיהָ שֶׁ זיֵתִים שִׁ כְּ  

And one could say this connects with what is written in the Zohar 
I, Vayigash 206b, on the verse 

ר כָּתוּב דְּמַה עַל לוֹמַר וְאֶפְשָׁ זֹּהַר שֶׁ ף וַיִּגַּשׁ ח״א בַּ דַּ  
פָּסוּק עַל ,ע"ב ר"ו  

“For behold, the kings assembled...” י לָכִים הִנֵּה כִּ כו׳ נוֹעֲדוּ הַמְּ  
and this is the language: לְשׁוֹנוֹ וְזהִֹי : 

Rabbi Yehuda said: This is the secret of faith, for when will is 
found and connection is crowned as one 

הָא הָכָא, דְמֵהֵימְנוּתָא רָזָא יהְוּדָא: ר׳ אָמַר רְעוּתָא כְּד דְּ  
כַח תְּ ר וּקְשׁוּרָא אִשְׁ חֲדָא אִתְעַטַּ כַּ  

this is for the opening of the treasure, and this for the gathering and 
collecting within 

א חָא דָּ א אוֹצְרָא, לְאִפְתָּ גוֹיהֵּ וּלְמִכְנשַׁ לְלַקֲטָא וְדָּ בְּ  

and then — “For behold, the kings assembled” — two holy 
worlds, the upper world and the lower world 

י וּכְדֵין: לָכִים הִנֵּה כִּ ין: עָלְמִין תְּרֵין — נוֹעֲדוּ הַמְּ ישִׁ קַדִּ  
אָה וְעָלְמָא עִילָּאָה עָלְמָא תָּ תַּ  
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(And see in Torah Or, Parshas Bereishis, in the discourse 
beginning “To understand the concept of the blessings…” 

( ית פ׳ אוֹר בְּתוֹרָה וְעַיֵּן עִנְיןַ לְהָבִין בְּד״ה בְּרֵאשִׁ  
רָכוֹת  (הַבְּ

where it explains the idea of the concealed world and the revealed 
world — see there. 

ם סְיאָ עָלְמָא עִניְןַ פֵּירֵשׁ שֶׁשָּׁ דְאִתְגַלְיאָ עָלְמָאוְ דְאִתְכַּ  
יעֵוּ"שׁ — ) 

and this is the idea of “two worlds,” the upper world and the lower 
world, mentioned here in the Zohar 

עָלְמָאוְ עִילָּאָה עָלְמָא — עָלְמִין תְּרֵין עִניְןַ וְזהֶוּ  
אָה תָּ זֹּהַר כָּאן הַנִּזכָּר ,תַּ  בַּ  

“They passed together” — a secret of the matter: when they are 
united as one, then “they passed together” 

ו עָבְרוּ מִלָּה: רָזאָ — יחְַדָּ כֵיוָן דִּ רִין דְּ מִתְחַבְּ חֲדָא דְּ — כַּ  
ו עָבְרוּ כְּדֵין יחְַדָּ  

because all the sins of the world cannot be subdued until they unite 
as one, as it is written: “and passes over transgression.” 

גְלַל כָל בִּ עָלְמָא חוֹבִין דְּ יאָ אִתְעַבְּרוּ לָא דְּ עַד לְאִכְפָּ  
מִתְחַבְּרוּ חֲדָא, דְּ כְתִיב: כַּ פֶּשַׁע עַל וְעוֹבֵר דִּ  

And according to this: “they passed together” — the sins passed 
and were atoned for, for then all faces shine, and all sins are 
removed 

א: וְעַל ו עָבְרוּ דָּ רוּ, ,חוֹבִין אִינּוּן עָבְרוּ — יחְַדָּ פְּ וְאִתְכַּ  
גְלַל הָא בִּ דֵין דְּ ין כָּל כְּ אִתְעַבְּרוּ חוֹבִין וְכָל נהְוֹרִין, אַנפִּ  

And the explanation of the Mikdash Melech there is: like the law 
of two worlds becoming unified as one. The explanation is: they 
are Z”A and Nukva (Ze’ir Anpin and Malchus), and they are the 
“kings who assembled,” and through this they “passed 
together”—meaning the sins passed and were atoned. 

"שׁ וּפֵירוּשׁ קְדָּ ם: מֶלֶךְ הַמִּ דִין שָׁ רֵין כְּ רִין עָלְמִין תְּ מִתְחַבְּ  
חַדָא. ירוּשׁ: כְּ לָכִים וְהֵם זו״ן, הֵם פֵּ נּוֹעֲדוּ, הַמְּ וְעַל־ידְֵי שֶׁ  

ו״ ״עָבְרוּ זהֶ רוּ חוּבִין אִינוּן עָבְרוּ – יחְַדָּ פָּ וְאִתְכַּ . 

And the reason can be explained as written in Likkutei Torah on 
the discourse “Tiku BaChodesh Shofar” for Rosh Hashanah, Part 
2: that through this supernal will, which is far above the chain of 
creation (hishtalshelus), all lackings and blemishes are filled. 

עַם כָּתוּב כְּמוֹ לוֹמַר ישֵׁ וְהַטַּ לִקּוּטֵי שֶׁ בּוּר תוֹרָה בְּ דִּ בַּ  
תְחִיל קְעוּ הַמַּ ראֹשׁ שׁוֹפָר״ בַחדֶֹשׁ ״תִּ נהָ דְּ רֶק הַשָּׁ ב׳, פֶּ  
עַל־ידְֵי לוּת מַעְלָה לְמַעְלָה הָעֶלְיוֹן זהֶ רָצוֹן שֶׁ לְשְׁ תַּ מֵהַהִשְׁ  

גָמִים הַחֶסְרוֹנוֹת כָּל מִתְמַלֵּא – כו׳ וְהַפְּ . 

And like the analogy of a river that was destroyed and dried up: 
when they want to refill it, they dig into the depth of the source 
from where it flows, and through that, the river returns and is 
refilled—see there. 

ל נֶּחֱרַב הַנָּהָר וּכְמָשָׁ רוֹצִים – וְיבֵָשׁ שֶׁ כְּשֶׁ לְמַלּאוֹתוֹ, שֶׁ  
עַל־ידְֵי הַנּוֹבֵעַ, מָקוֹם בְּעוֹמֶק חוֹפְרִים חוֹזרֵ זהֶ שֶׁ  

ם יעֵָיןֵ – כו׳ הַנָּהָר וּמִתְמַלֵּא שָׁ . 

And similarly is the matter of “For behold, the kings 
assembled”—this is the concept of the drawing down of “a river 
goes out from Eden to water the garden” (Bereishis 2:10), as is 
known. 

י עִניְןָ כֵן כָּמוֹ וְכֵן לָכִים הִנֵּה ״כִּ עִניְןָ זהֶוּ – נוֹעָדוּ״ הַמְּ  
כַת קוֹת מֵעֵדֶן יוֹצֵא ״וְנהָָר הַמְשָׁ נּוֹדָע הַגָּן״ אֶת לְהַשְׁ כַּ  

ב׳:י׳ )בראשית ). 
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And the root of this drawing down extends from the level of “Eden 
haElyon,” which is the level of “b’Eden mikedem” (in Eden from 
before), which is the level of Chochmah Ila’ah (supernal wisdom) 
called Eden, and from the level of Kesser (crown), which is called 
“Kedem” (primordial), which receives from the Primordial One 
(Kadmono shel Olam). 

כָה וְשׁרֶֹשׁ ךְ זוֹ הַמְשָׁ חִינתַ נמְִשָׁ וְהוּא – הָעֶלְיוֹן עֵדֶן מִבְּ  
חִינתַ עֵדֶן בְּ דֶם״, ״בְּ הוּא מִקֶּ חִינתַ שֶׁ עִילָּאָה חָכְמָה בְּ  

חִינתַ ״עֵדֶן״, הַנִּקְרֵאת תֶר וּמִבְּ הוּא כֶּ חִינתַ שֶׁ ״קֶדֶם״, בְּ  
קַבֵּל מְּ דְמוֹנוֹ שֶׁ ל מִקַּ עוֹלָם שֶׁ . 

And in the Remez section of the Zohar there on Parshas Vayigash 
in the explanation of “when the will is found”—this refers to 
Mazal and “Notzer Chesed” (the preserver of kindness), the root of 
the Chassadim (kindnesses), and this is the Supernal Will. 

ם וּבְהַרְמֵ״ז זּהַֹר שָׁ ת בַּ רָשַׁ פֵירוּשׁ וַיִּגַּשׁ, פָּ רְעוּתָא ״כְּד בְּ  
כַּח״ תְּ הוּא – אִשְׁ הַחֲסָדִים, שׁרֶֹשׁ חֶסֶד״ וְ״נוֹצֵר מַזָּל שֶׁ  

כו׳ הָעֶלְיוֹן רָצוֹן סוֹד וְהוּא . 

And therefore, through this, all blemishes are filled. אִים זהֶ עַל־ידְֵי וְלָכֵן גָמִים כָּל מִתְמַלְּ הַפְּ . 

And behold it is further stated there in the Zohar, and this is its 
language: “Rabbi Chiyya said: This secret is in the rectification of 
the offering, for when the offering is brought and everything is 
satisfied, and each one as appropriate to him, then all becomes 
unified as one, and all faces shine, and one bond is found.” 

ם עוֹד אִיתָא וְהִנֵּה זֹּהַר, שָׁ  י לְשׁוֹנוֹ: וְזהֶ בַּ אָמַר: חִיָּיא ״רַבִּ  
תִיקּוּנאָ דָא רָזאָ נאָ בְּ קְוָרְבָּ הָא אִיהוּ, – דִּ נאָ כְּד דְּ קָרְבָּ  

קִין, וְכוּלָּא אִתְקְרֵיב פְּ א וְחַד חַד וְכָל מִסְתַּ דַקָּ – לֵיהּ חָזיֵ כְּ  
דֵין ר כְּ לָּא אִתְקַשַּׁ א, כֻּ חַדָּ ין וְכָל כְּ וּקְשׁוּרָא נהְוֹרִין, אַנפִּ  
כַּח.״ חַד תְּ אִשְׁ  

“And then ‘the kings assembled and were brought together as one 
to atone for sins and to pass over them,’ and then ‘the kings 
assembled and were unified together; they passed together to 
illuminate all faces.’” 

לָכִים ״וְכָדֵין נוּ נוֹעָדוּ הַמְּ מְּ א וְאִזדַּ חַדָּ רָא כְּ פָּ חוּבִין עַל לְאַכַּ  
לָכִים וְכָדֵין עֲלַייְהוּ, וּלְאַעֲבָרָא רוּן נוֹעָדוּ הַמְּ וְאִתְקַשְּׁ  

א חַדָּ ו״ ״עָבְרוּ – כְּ ין.״ כָּל לְאַנהְָרָא יחְַדָּ אַנפִּ  

And the Mikdash Melech there writes that Rabbi Chiyya is not 
disagreeing with the Tikkunei Zohar but is explaining when the 
true unification of Z”A and Nukva occurs—it is when Israel 
engages in sacrifices. 

"שׁ וְכָתַב קְדָּ ם: מֶלֶךְ הַמִּ י שָׁ לִיג לֹא חִיָּיא רַבִּ עַל פָּ  
יקּוּניֵ פָרֵשׁ אֶלָּא זהַֹר, הַתִּ מְּ אֱמֶת זו״ן זוִּוּג הוּא אֵימָתַי שֶׁ בֶּ  

רָאֵל – יִּשְׂ נוֹת עוֹסְקִין כְּשֶׁ רְבָּ קָּ בַּ . 

And the Zohar there explains that this is the matter of “Vayigash 
eilav Yehudah” (Bereishis 44:18), for Yehudah is Malchus, and see 
what is written in the discourse “Yehudah Atah Yoducha 
Achecha.” And Yosef is the Tzaddik, Yesod, from whom light 
shines into Malchus with additional and abundant illumination. 

זֹּהַר וּמְפָרֵשׁ ם הַ זֶּהוּ שָׁ י – יהְוּדָה״ אֵלָיו ״וַיִּגַּשׁ עִניְןָ שֶׁ כִּ  
כָּתוּב מַה וּרְאֵה מַלְכוּת, הוּא יהְוּדָה בּוּר שֶּׁ דִּ תְחִיל בַּ הַמַּ  

ה ״יהְוּדָה יק, זהֶוּ – וְיוֹסֵף אַחֶיךָ״. יוֹדוּךָ אַתָּ יסְוֹד צַדִּ  
נּוּ עוֹלָם, מֶּ מִּ בְחִינתַ הָאוֹר וְרִיבּוּי תּוֹסֶפֶת מֵאִיר שֶׁ בִּ  

 .מַלְכוּת

And see also on the verse “Ben Porat Yosef,” and this is the idea of 
“For behold, the kings assembled.” 

ן הַפָּסוּק עַל וְעַיֵּן י עִניְןָ וְהוּא יוֹסֵף״, פּוֹרָת ״בֵּ הִנֵּה ״כִּ  
לָכִים נוֹעָדוּ״ הַמְּ . 
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And see in Midrash Rabbah, the beginning of Parshas Vayigash, it 
also interprets the verse “For behold, the kings assembled” 
(Tehillim 48:5) regarding Yosef and Yehudah. And see more on 
this in Torah Or on the maamar “Vayigash Eilav Yehudah.” 

גַּם־כֵּן מְפָרֵשׁ – וַיִּגַּשׁ פָּרָשַׁת רֵישׁ רַבָּה בְּמִדְרָ"שׁ וּרְאֵה  
וּרְאֵה וִיהוּדָה, יוֹסֵף עַל נוֹעָדוּ״ הַמְּלָכִים הִנּהֵ ״כִּי פָּסוּק  
בּוּר אוֹר בְּתוֹרָה מִזּהֶ יהְוּדָה״ אֵלָיו ״וַיִּגַּשׁ הַמַּתְחִיל בַּדִּ . 

And on this unification, the Zohar interprets the verse “Yafeh 
Nof...” (Tehillim 48:3) and these are its words: 

זֹּהַר שָׁם מְפָרֵשׁ זהֶ יחִוּד וְעַל וְזהֶ כו׳״, נוֹף ״יפְֵה פָּסוּק הַ  
 :לְשׁוֹנוֹ

“Rabbi Abba opened and said: ‘Yafeh Nof, joy of all the earth, 
Mount Tzion, the farthest north, city of the Great King’—this 
verse is the secret of faith. ‘Yafeh Nof’—this is Yosef the Tzaddik, 
as it is written of him (Bereishis 39:6), ‘And Yosef was handsome 
in form and handsome in appearance.’” 

הָאָרֶץ, כָּל מְשׂוֹשׂ נוֹף ׳יפְֵה וְאָמַר: פָּתַח אַבָּא ״רַבִּי  
רָזאָ קְרָא הַאי – רָב׳ מֶלֶךְ קִרְיתַ צָפוֹן, ירְַכְּתֵי הַר־צִיּוֹן  

יק, יוֹסֵף אִיהוּ דָּא – נוֹף״ ״יפְֵה אִיהוּ. דְּמְהֵימְנוּתָא דִּ הַצַּ  
תאַֹר יפְֵה יוֹסֵף ״וַיהְִי ל״ט:ו׳(: )בראשית בֵּיהּ דִּכְתִיב  
מַרְאֶה״ וִיפֵה . 

“‘Joy of all the earth’—this is the joy above and below. ‘Mount 
Tzion, farthest north’—because in its portion stands the Mishkan 
of Shiloh. ‘Mount Tzion’—that is Yerushalayim. ‘Farthest 
north’—indeed, above and below.” 

וּלְתַתָּא. לְעֵילָּא וְחֶדוּ חֶדוָה אִיהוּ – הָאָרֶץ״ כָּל ״מְשׂוֹשׂ  
מִשְׁכְּנאָ קָאֵים דְּבְחֵילְקֵיהּ בְּגִין – צָפוֹן״ ירְַכְּתֵי ״הַר־צִיּוֹן  
לַיםִ. דָּא – ״הַר־צִיּוֹן״ דְּשִׁילֹה. – צָפוֹן״ ״ירְַכְּתֵי ירְוּשָׁ  

וּלְתַתָּא לְעֵילָּא וַדַּאי הוּא הָכֵי . 

“‘City of the Great King’—this is the place that is prepared to 
receive the Great King, which is the Supernal King over all, the 
Holy of Holies (Kodesh HaKodashim).” 

רָב, מֶלֶךְ לְקַבֵּיל מִתְתַּקֵּן אִיהוּ אַתְרָא – רָב״ מֶלֶךְ ״קִרְיתַ  
הַקֳּדָשִׁים קָדְשֵׁי דְּכֻלָּא, עִילָּאָה מַלְכָּא דָּא . 

“For from there comes all illumination and all blessings and all joy 
of everything. For from there all faces are illuminated, and from 
the Beis HaMikdash blessing flows; from there blessings go out to 
the entire world, for the whole world is blessed from there.” 

דְּכוּלָּא. חִידוּ וְכָל בִּרְכָאן וְכָל נהְִירוּ כָּל אֲתֵי מִתַּמָּן דְּהָא  
א וּבֵית אַנפְִּין. כָּל נהֲַרִין מִתַּמָּן דְּהָא שָׁ רֵךְ, מִקְדְּ מִתְבָּ  

מִתַּמָּן עָלְמָא כָּל דְּהָא עָלְמָא. לְכָל בִּרְכָאן נפְָקֵי מִתַּמָּן  
רֵךְ  .אִתְבָּ

And also see further about the concept of “Yafeh Nof, joy...” in 
Zohar, end of Parshas Va’eschanan (Devarim 3:23), volume 3, 
page 272b, and in Tikkunei Zohar, Tikkun 21, page 55a. 

זֹּהַר מְשׂוֹשׂ״ נוֹף ״יפְֵה מֵעִניְןַ רְאֵה וְעוֹד  ת סוֹף בַּ רָשַׁ פָּ  
ף ג׳:כ״ג(, )דברים וָאֶתְחַנַּן זהַֹר וּבְתִיקּוּניֵ ע״ב, ר״ב דַּ  

קּוּן ף כ״א, תִּ ע״א נ״ה דַּ . 

And behold, mitzvos are called “holy” [קדש]—“He sanctified us 
with His commandments.” And the concept of “farthest north” is 
that it is where the korbanos are slaughtered, which are called 
“most holy” ( קדשים קדשי ). And through this one draws from the 
level of the Supernal King, Who is the Kodesh Kodashim. 

קִדְּשָׁנוּ ״אֲשֶׁר – ״קָדֶשׁ״ נקְִרָאוֹת הַמִּצְוֹת וְהִנּהֵ  
ם – צָפוֹן״ ״ירְַכְּתֵי וְעִניְןַ בְּמִצְוֹתָיו״. שׁוֹחֲטִים שֶׁשָּׁ  
זהֶ עַל־ידְֵי הִנּהֵ קָדָשִׁים״. ״קָדְשֵׁי שֶׁנִּקְרְאוּ הַקָּרְבָּנוֹת,  
חִינתַ מַמְשִׁיכִים כֻלָּא עִילָּאָה מַלְכָּא מִבְּ קָדְשֵׁי – דְּ  
 .הַקֳּדָשִׁים
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And see his explanation on this in Zohar, beginning of Parshas 
Yisro (Shemos 18:1), volume 2, page 67b—that it is Binah in 
which is the revelation of Atik Yomin. 

זֹּהַר פֵּירוּשׁוֹ וּרְאֵה  ת רֵישׁ בַּ רָשַׁ י״ח:א׳(, )שמות יתְִרוֹ פָּ  
ף ינהָ שֶׁהוּא – ע״ב ס״ז דַּ בָּהּ בִּ יק הִתְגַלּוּת שֶׁ יוֹמִין עַתִּ . 

And since this is a drawing from the level of the Kodesh 
Kodashim, therefore through it all blemishes in the mitzvos are 
filled—blemishes that affect the Supernal Kodesh, as explained in 
Likkutei Torah, in the discourse “Shabbas Shabbason Hu 
Lachem,” and there in chapter 4. 

כָה הִיא שֶׁזּוֹ וְכֵיוָן חִינתַ הַמְשָׁ לָכֵן – הַקֳּדָשִׁים קָדְשֵׁי מִבְּ  
אִים זהֶ עַל־ידְֵי גָמִים כָּל מִתְמַלְּ ל הַפְּ צְוֹת, שֶׁ שֶׁנוֹגְעִים הַמִּ  
קֹּדֶשׁ  אֵר עַל־דֶּרֶךְ הָעֶלְיוֹן, בַּ לִקּוּטֵי שֶׁנִּתְבָּ בּוּר תּוֹרָה בְּ דִּ בַּ  

תְחִיל בַּת הַמַּ בָּתוֹן ״שַׁ ם לָכֶם״, הוּא שַׁ פֶרֶק וְשָׁ ד׳ בְּ . 

And see what is written similarly elsewhere, in the glosses on the 
verse “And Moshe spoke to the heads of the tribes.” 

כָּתוּב מַה וְעַיֵּן הַגָּהוֹת – אַחֵר בְּמָקוֹם גַּם־כֵּן מִזּהֶ שֶּׁ עַל בְּ  
ה ״וַידְַבֵּר הַפָּסוּק י אֶל משֶׁ טּוֹת״ רָאשֵׁ הַמַּ . 

And therefore, it is “the joy of all the earth,” as explained in 
Likkutei Torah on the verse “Sos Asis BaHashem,” and also what 
is written elsewhere on the verse “And as a bridegroom rejoices 
over his bride, so shall your G-d rejoice over you” (Yeshayah 
62:5). 

אֵר כְּמוֹ – הָאָרֶץ״ כָּל ״מְשׂוֹשׂ הוּא וְלָכֵן נִּתְבָּ לִקּוּטֵי שֶׁ בְּ  
ישׂ ״שׂוֹשׂ הַפָּסוּק עַל תּוֹרָה כָּתוּב וּמַה בַּה׳״, אָשִׂ שֶּׁ  

לָּה עַל חָתָן ״וּמְשׂוֹשׂ הַפָּסוּק עַל אַחֵר בְּמָקוֹם ישׂ – כַּ ישִׂ  
ס״ב:ה׳ )ישעיה אֱלֹקַיךְִ״ עָלַיךְִ ). 

And “Yasis” (He will rejoice) means that He also causes others to 
rejoice, as explained in Shnei Luchos HaBris (Shlah) in the 
introduction to Torah SheB’Ksav, page 266b. 

ישׂ ירוּשׁ – וְישִׂ חַ הַפֵּ מֵּ שַׂ מְּ ן שֶׁ וּכְמוֹ לְאַחֲרִיניֵ, גַּם־כֵּ  
כָּתוּב לָ״ה שֶׁ מָה בְּשְׁ כְתָב, לְתוֹרָה בְּהַקְדָּ בִּ ף שֶׁ רס"ו דַּ  

 .ע"ב

Therefore, from this comes rejoicing in Hashem (ה'). ךְ מִזֶּה וְלָכֵן בַּה׳״ ״מְשׂוֹשׂ נמְִשָׁ . 

However, the Midrash Rabbah on Parshas Tetzaveh mentioned 
above argues with the Zohar, for the Zohar interprets “Yafeh Nof” 
(Tehillim 48:3) about Yosef, who is the Tzaddik, the foundation of 
the world (Yesod). 

דְרָ"שׁ רַק הַמִּ ת רַבָּה שֶׁ פָרָשַׁ צַוֶּה דְּ עִם מְחוּלָּק הַנַּ״ל תְּ  
זֹּהַר, זֹּהַר הַ הַ הוּא יוֹסֵף עַל נוֹף״ ״יפְֵה מְפָרֵשׁ דְּ יק שֶׁ צַדִּ  
עוֹלָם יסְוֹד . 

And see more on this in Pardes, under the entry “Yafeh Nof,” and 
so too in Ma’aseh Avraham, letter Yud, section 12. 

ס, מִזֶּה וְעַיֵּן ה כָּתוּב וְכֵן נוֹף״, ״יפְֵה עֵרֶךְ בְּפַרְדֵּ בְּמַעֲשֵׂ  
י״ב סִעִיף יו״ד אוֹת אַבְרָהָם . 

And the Midrash Rabbah interprets it regarding the feminine 
aspect, which is Knesses Yisrael, called “the bride,” and also 
called “Yafeh Nof,” as it is written (Shir HaShirim 1:15), “Behold, 
you are beautiful, my beloved,” and (ibid. 2:10), “Arise, my 
beloved, my beautiful one.” 

דְרָ"שׁ חִינתַ עַל מְפָרְשׁוֹ רַבָּה וְהַמִּ הִיא נוּקְבָּא, בְּ נסֶֶת שֶׁ כְּ  
רָאֵל, ם הַנִּקְרֵאת ישְׂ לָּה״, בְּשֵׁ ן וְנקְִרֵאת ״כַּ ״יפְֵה גַּם־כֵּ  

כָּתוּב כְּמוֹ – נוֹף״ יפָָה ״הִנָּךְ א׳:ט״ו(: השירים )שיר שֶׁ  
יפָָתִי״ רַעְיתִָי לָךְ ״קוּמִי ב׳:י׳(: )שם וּכְתוּב רַעְיתִָי״, . 

And the concept of this beauty is the inclusion of the three “colors” 
(attributes), which are love, fear, and the arousal of compassion, 
etc. 

לְּלוּת הוּא – זהֶ יוֹפִי וְעִניְןַ אַהֲבָה, שֶׁהֵן גְּוָניִן, מִג׳ הִתְכַּ  
כו׳ רַחֲמִים וְהִתְעוֹרְרוּת ירְִאָה, . 

Powered By: ChassidusNow.com 
6 

https://www.chassidusnow.com/


 בס"ד

Temach Tzedek 
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And see what is written in Likkutei Torah, in the maamar “Ki 
Seitzei” for Rosh Hashanah, on the subject of the beautiful captive 
woman (Eshet Yefas Toar), and in Shir HaShirim, in the maamar 
“Hinech Yafah Ra’ayasi.” 

כָּתוּב מַה וְעַיֵּן לִקּוּטֵי שֶּׁ בּוּר תּוֹרָה בְּ דִּ תְחִיל בַּ י הַמַּ ״כִּ  
ראֹשׁ תֵצֵא״ נהָ דְּ עִניְןָ – הַשָּׁ ת בְּ יר תּוֹאַר, יפְַת אֵשֶׁ וּבְשִׁ  

ירִים בּוּר הַשִּׁ דִּ תְחִיל בַּ רַעְיתִָי״ יפָָה ״הִנָּךְ הַמַּ . 

And through this is drawn from above as well—from the level of 
the supernal beauty. 

ךְ זהֶ וְעַל־ידְֵי מַעְלָה נמְִשָׁ ן מִלְּ חִינתַ גַּם־כֵּ הַיּוֹפִי מִבְּ  
 .הָעֶלְיוֹן

And on this it is said (Yirmiyahu 11:16), “A fresh olive tree, 
beautiful with good fruit,” which is the level of Yesod, and this is 
the level of Yosef, etc. 

פְרִי יפְֵה רַעֲנןָ ״זיַתִ י״א:ט״ז(: )ירמיהו נאֱֶמַר זהֶ וְעַל  
חִינתַ שֶׁהוּא – תאַֹר״ חִינתַ וְהוּא יסְוֹד, בְּ כו׳ יוֹסֵף בְּ . 

And he is the one who brings added and abundant light of wisdom 
and daas (understanding) into Knesses Yisrael, which is called “the 
bride”—this is the concept of “Or Zarua Latzaddik” (Tehillim 
97:11), etc. 

בִיא וְהוּא עַת הַחָכְמָה אוֹר וְרִיבּוּי תּוֹסֶפֶת הַמֵּ כְנסֶֶת וְהַדַּ בִּ  
רָאֵל, חִינתַ – ״כַלָּה״ הַנִּקְרֵאת ישְׂ יק״ זרָוּעַ ״אוֹר בְּ דִּ לַצַּ  

 .כו׳

And this is the matter of “shemen zayis” (olive oil), which is 
illumination, as written in Midrash Rabbah, beginning of Parshas 
Tetzaveh mentioned above. 

מֶן עִניְןָ וְהַינְוּ הוּא – זיַתִ״ ״שֶׁ כָּתוּב כְּמוֹ מָאוֹר, שֶׁ שֶׁ  
מִדְרָ"שׁ ת רֵישׁ רַבָּה בְּ רָשַׁ צַוֶּה פָּ הַנַּ״ל תְּ . 

And see more on the matter of oil in Likkutei Torah, in the maamar 
“Behaaloscha Es HaNeiros” for Rosh Hashanah, section 5. 

מֶן מֵעִניְןַ וְעַיֵּן לִקּוּטֵי שֶׁ בּוּר תּוֹרָה בְּ דִּ תְחִיל בַּ הַמַּ  
הַעֲלוֹתְךָ ראֹשׁ הַנֵּרוֹת״ אֶת ״בְּ נהָ, דְּ ה׳ סִעִיף הַשָּׁ . 

And see in Zohar III, Parshas Vayikra, 7b, on the verse “Like the 
good oil,” etc., and there on 8a, regarding “oil and incense gladden 
the heart,” and in the beginning of Parshas Shemini, 39a. 

ת ג׳, חֵלֶק בְּזוֹהַר וְעַיֵּן רָשַׁ ף וַיִּקְרָא, פָּ עַל ע״ב, ז׳ דַּ  
מֶן הַפָּסוּק ם כו׳״, הַטּוֹב ״כְּשֶׁ ף וְשָׁ עִניְןָ – ע״א ח׳ דַּ בְּ  
מֶן ח וּקְטרֶֹת ״שֶׁ מַּ ת וּרֵישׁ לֵב״, ישַׂ רָשַׁ מִיניִ פָּ ף שְׁ ל״ט דַּ  
 .ע״א

And see in Pardes, under the entry “Shemen,” and in Ma’aseh 
Avraham, letter Shin, section 48. 

ס וְעַיֵּן פַרְדֵּ מֶן״, עֵרֶךְ – בְּ ה ״שֶׁ אוֹת אַבְרָהָם וּבְמַעֲשֵׂ  
י״ן, מ״ח סִעִיף שִׁ . 

And see further about the concept of oil in the Siddur, in the 
wedding discourses beginning with “Sos Tasis VeTagel 
HaAkarah,” on the topic of “And His feet shall stand on that day 
on the Mount of Olives” (Zechariah 14:4). 

מֶן מֵעִניְןַ רְאֵה וְעוֹד דּוּר שֶׁ י בַּסִּ דְרוּשֵׁ סֵדֶר חֲתוּנהָ בִּ  
בּוּר תְחִיל הַדִּ ישׂ ״שׂוֹשׂ הַמַּ שִׂ עִניְןָ הָעֲקָרָה״, וְתָגֵל תָּ בְּ  
יּוֹם רַגְלָיו ״וְעָמְדוּ )זכריה הַזֵּיתִים״ עַל־הַר הַהוּא בַּ  

 .(י״ד:ד׳

And in Likkutei Torah on Shir HaShirim, in the maamar “Tze’enah 
URe’enah B’nos Tziyon,” for Rosh Hashanah, Chapter 5, on the 
topic of “to brighten the face with oil.” 

יר עַל תּוֹרָה וּבְלִקּוּטֵי ירִים, שִׁ בּוּר הַשִּׁ דִּ תְחִיל בַּ הַמַּ  
נוֹת וּרְאֶינהָ ״צְאֶנהָ ראֹשׁ צִיּוֹן״ בְּ נהָ דְּ רֶק הַשָּׁ עִניְןָ ה׳, פֶּ בְּ  

ניִם ״לְהַצְהִיל מֶן״ פָּ מִשֶּׁ . 

And this is the concept of what our Sages said regarding the order 
of the arrangement (of the Temple service): that after the blood of 
the Tamid offering came the preparation of the two lamps, etc. 

עִניְןָ מֵאֲרוּזלַ עִניְןָ וְזהֶוּ עֲרָכָה סֵדֶר בְּ אַחַר – הַמַּ ם שֶׁ דַּ  
מִיד י הֲטָבַת הָיתְָה הַתָּ תֵּ כו׳ נרֵוֹת שְׁ . 
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This is a drawing from the level of “a fresh olive tree, beautiful 
with good fruit” (Yirmiyahu 11:16), which is the level of “Yafeh 
Nof,” etc., “Yarkesei Tzafon.” 

כָה חִינתַ הַמְשָׁ רִי יפְֵה רַעֲנןָ ״זיַתִ מִבְּ )ירמיהו תאַֹר״ פְּ  
בְחִינתַ י״א:ט״ז(, תֵי כו׳, נוֹף״ ״יפְֵה בְּ צָפוֹן״ ״ירְַכְּ . 

And see more on this in Torah Or, in the maamar “BeChaf Hei 
B’Kislev Yomei DeChanukah,” and in Ma’aseh Avraham, letter 
Yud, section 45: “Yarkesei Tzafon” is called Yesod of Knesses 
Yisrael, which is hidden between its Netzach and Hod. End quote. 

בּוּר אוֹר בְּתוֹרָה מִזֶּה וְעַיֵּן דִּ תְחִיל בַּ כִסְלֵו ״בְּכ״ה הַמַּ בְּ  
ה דְחֲנכָּה״, יוֹמֵי מ״ה: סִעִיף יו״ד אוֹת אַבְרָהָם וּבְמַעֲשֵׂ  

תֵי כְנסֶֶת יסְוֹד נקְִרָא צָפוֹן״ ״ירְַכְּ רָאֵל דְּ פוּן – ישְׂ ין הַצָּ בֵּ  
לָּהּ. וְהוֹד נצֵַח עַכְ״ל שֶׁ . 

And this too is the concept of “Har Tziyon Yarkesei Tzafon” 
(Tehillim 48:3), which is also explained in Ma’aseh Avraham, 
letter Hei, section 6, as referring to the Yesod of Knesses 
Yisrael—see there. 

ן וְזהֶוּ תֵי צִיּוֹן ״הַר עִניְןָ גַּם־כֵּ )תהילים צָפוֹן״ ירְַכְּ  
פֵירוּשׁ מ״ח:ג׳(, ן דְּ ה גַּם־כֵּ מַעֲשֵׂ סִעִיף ה׳ אוֹת אַבְרָהָם בְּ  

הוּא – ו׳ כְנסֶֶת יסְוֹד שֶׁ רָאֵל דְּ ם יעֵָיןֵ – ישְׂ שָׁ . 

And the meaning of “Yesod of Knesses Yisrael” is that which 
receives the Chochmah and Daas, and is in a state of bittul 
(self-nullification) and an empty vessel to receive the light and 
flow of Chochmah from the mashpia (source), as explained 
elsewhere in the discourse “HaNosein LaSechvi Vinah.” 

כְנסֶֶת ״יסְוֹד וּפֵירוּשׁ רָאֵל״ דְּ מַה לוֹמַר: רָצוֹן – ישְׂ  
קַבֵּל הַמְּ עַת, הַחָכְמָה אֶת שֶּׁ בְחִינתַ הוּא וְהַדַּ וּכְלִי בִּטּוּל בִּ  

עַת אוֹר לְקַבֵּל רֵיקָן פָּ ל הַחָכְמָה הַשְׁ יעַ, שֶׁ פִּ שְׁ כְּמוֹ הַמַּ  
כָּתוּב כְוִי ״הַנּוֹתֵן בְּדְרוּשׁ אַחֵר בְּמָקוֹם שֶׁ בִינהָ״ לַשֶּׂ . 

And see in Torah Or on Parshas Mishpatim, in the maamar “Lo 
Sihyeh Meshakeilah VaAkarah,” regarding the cup of blessing, and 
in Likkutei Torah in the maamar “Simeni KaChosam,” regarding 
the concept of an engraved seal from below. 

ת אוֹר בְּתוֹרָה וְעַיֵּן רָשַׁ טִים פָּ פָּ בּוּר מִשְׁ דִּ תְחִיל בַּ ״לֹא הַמַּ  
לָה תִהְיהֶ כֵּ עִניְןָ – וַעֲקָרָה״ מְשַׁ ל כּוֹס בְּ רָכָה, שֶׁ בְּ  

בּוּר תּוֹרָה וּבְלִקּוּטֵי דִּ תְחִיל בַּ ימֵניִ הַמַּ – כַחוֹתָם״ ״שִׂ  
עִניְןָ ה שׁוֹקֵעַ״ ״חוֹתָם בְּ מַטָּ לְּ מִּ שֶׁ . 

And there it is explained that the making of this vessel to be a truly 
empty vessel is through Gevurah. 

ם אֵר וְשָׁ יָּה נתְִבָּ עֲשִׂ יְּהֵא זוֹ שֶׁ בְחִינתַ שֶׁ לִי בִּ שׁ רֵיקָן״ ״כְּ מַמָּ  
חִינתַ עַל־ידְֵי זהֶוּ – גְּבוּרוֹת בְּ . 

And this is “Sechvi” (כְוִי  whose numerical value is the same as ,(שֶׂ
“Gever El” ( אֵל גֶּבֶר )—the level of Gavriel. 

כְוִי״ וְזהֶוּ חִינתַ – אֵל״ ״גֶּבֶר גִּימַטְרִיָּא – ״שֶׂ גַּבְרִיאֵל בְּ . 

And see further below, section 2, regarding “Ki Gavar Aleinu 
Chasdo” (Tehillim 117:2), and therefore it is appropriate that it is 
called specifically “Yarkesei Tzafon.” 

עִניְןָ ב׳ סִעִיף לְקַמָּן וְעַיֵּן י בְּ חַסְדּוֹ״ עָלֵינוּ גָבַר ״כִּ  
פִיר אָתֵי וְלָכֵן קי״ז:ב׳(, )תהילים נִּקְרָא שָׁ תֵי שֶׁ ״ירְַכְּ  

וְקָא צָפוֹן״ דַּ . 
And see Zohar III, 118b, regarding “He places his bed between 
north and south,” etc. 

ף ג׳, חֵלֶק זוֹהַר וְעַיֵּן עִניְןָ – ע״ב קי״ח דַּ תוֹ ״הַנּוֹתֵן בְּ מִטָּ  
ין כו׳ לְדָרוֹם״ צָפוֹן בֵּ . 

And this means that the making of this empty vessel is through the 
attribute of “Tzafon” (north). 

יָּת וְהַינְוּ עֲשִׂ לִי שֶׁ חִינתַ עַל־ידְֵי זהֶוּ – רֵיקָן כְּ ״צָפוֹן״ בְּ . 

And also Yosef is called “Tzafnas Paneiach” (Bereishis 41:45), as 
will be explained below, section 2. 

עְנחֵַ״ ״צָפְנתַ נקְִרָא יוֹסֵף וְגַם – מ״א:מ״ה( )בראשית פַּ  
ן דִלְקַמָּ ב׳ סִעִיף כְּ . 
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 קִצּוּר

Summary. The explanation of what is written, “For behold, the 
kings assembled” (Tehillim 48:5), and through this the sins passed 
and were atoned—because this drawing down fills the blemishes. 

ירוּשׁ קִצּוּר. כָּתוּב מַה פֵּ י שֶּׁ לָכִים הִנֵּה ״כִּ נוֹעָדוּ״ הַמְּ  
רוּ ״עָבְרוּ״ זהֶ וְעַל־ידְֵי מ״ח:ה׳(, )תהילים פְּ הָעֲוֹנוֹת וְנתְִכַּ  

י – כָה כִּ גָמִים מְמַלֵּא זוֹ הַמְשָׁ הַפְּ . 

“And a river goes forth…” (Bereishis 2:10), and this gathering (of 
kings) happens through the korbanos (offerings). And this is the 
matter of “Vayigash Eilav Yehudah” (Bereishis 44:18). 

זהֶוּ – ״נוֹעָדוּ״ וּלִהְיוֹת ב׳:י׳(, )בראשית יוֹצֵא״ ״וְנהָָר  
נוֹת. עַל־ידְֵי רְבָּ יהְוּדָה״ אֵלָיו ״וַיִּגַּשׁ עִניְןָ וְהוּא הַקָּ  

מ״ד:י״ח )בראשית ). 

And this is “Yafeh Nof”—Yosef is “handsome in form,” “Yarkesei 
Tzafon,” the place of slaughtering the Kodshei Kodoshim (most 
sacred offerings), and through this, atonement is made for 
blemishes in the level of “Kadosh” of “Asher Kideshanu 
B’mitzvosav.” And this is according to the Zohar’s explanation. 

תֵי תאַֹר״, ״יפְֵה יוֹסֵף – נוֹף״ ״יפְֵה וְזהֶוּ – צָפוֹן״ ״ירְַכְּ  
ם חִיטַת שָׁ י שְׁ ים. קָדְשֵׁ ר זהֶ וְעַל־ידְֵי קֳדָשִׁ עַל מְכַפֵּ  

גָמִים בְחִינתַ הַפְּ בִּ ר ״קָדוֹשׁ״ שֶׁ נוּ דְּ״אֲשֶׁ שָׁ מִצְוֹתָיו״. קִדְּ בְּ  
ירוּשׁ לְפִי וְזהֶוּ זֹּהַר פֵּ הַ . 

However, the Midrash Rabbah interprets “Yafeh Nof” as referring 
to the level of the bride, similar to “My beloved, my beautiful one” 
(Shir HaShirim 2:10). 

דְרָ"שׁ אַךְ חִינתַ עַל מְפָרְשׁוֹ רַבָּה הַמִּ לָּה״ בְּ רֶךְ עַל – ״כַּ דֶּ  
ב׳:י׳ השירים )שיר יפָָתִי״ ״רַעְיתִָי ). 

“My beloved” (רַעְיתִָי) means: the one who sustains Hashem 
through the two daily offerings. 

ירוּשׁ: – ״רַעְיתִָי״ רָאֵל מַה פֵּ יִּשְׂ ניֵ לַה׳ מְפַרְנסְִים שֶּׁ בִּשְׁ  
מִידִין  .תְּ

And it is called “Har Tziyon Yarkesei Tzafon.” And also, the 
making of the empty vessel of the receiver—this is through 
Gevuros. 

תֵי צִיּוֹן ״הַר וְנקְִרָא יּתַ וְגַם צָפוֹן״. ירְַכְּ לִי עֲשִׂ הָרֵיקָן הַכְּ  
ל קַבֵּל שֶׁ גְּבוּרוֹת עַל־ידְֵי זהֶוּ – הַמְּ . 

And furthermore, these Gevuros are specifically in the level of 
Tziyon, as it is written (Tehillim 25:14), “The secret of Hashem is 
to those who fear Him, and His covenant to inform them.” 

הַגְּבוּרוֹת – וְעוֹד בְחִינתַ זהֶוּ – הַלָּלוּ שֶׁ וְקָא, ״צִיּוֹן״ בִּ דַּ  
כָּתוּב כְּמוֹ לִירֵאָיו ה׳ ״סוֹד כ״ה:י״ד(: )תהילים שֶׁ  

לְהוֹדִיעָם״ וּבְרִיתוֹ . 

And the drawing down from above—this is the concept of “Zayis 
Ra’anan Yafeh Pri To’ar” (Yirmiyahu 11:16), the level of 
“shemen” (oil) that brings light to the world—this is the level of 
“In Your light we shall see light” (Tehillim 36:10). 

כָה לְמַעְלָה וְהַמְשָׁ מִּ רִי יפְֵה רַעֲנןָ ״זיַתִ עִניְןָ זהֶוּ – שֶׁ פְּ  
חִינתַ י״א:ט״ז(, )ירמיהו תאַֹר״ מֶן״ בְּ מֵבִיא ״שֶׁ אוֹרָה שֶׁ  

חִינתַ – לָעוֹלָם ל״ו:י׳ )תהילים אוֹר״ נרְִאֶה ״בְּאוֹרְךָ בְּ ). 

And see what is written regarding oil in Torah Or, Parshas Mikeitz, 
in the maamar “Ki Atah Neiri,” and regarding “when he prepares 
the lamps,” in the maamar on Chanukah. 

כָּתוּב מַה וְעַיֵּן מֶן מֵעִניְןַ שֶּׁ ת אוֹר בְּתוֹרָה שֶׁ רָשַׁ ץ, פָּ מִקֵּ  
בּוּר דִּ תְחִיל בַּ י הַמַּ ה ״כִּ הֵיטִיבוֹ וּבְעִניְןַ נרִֵי״, אַתָּ אֶת ״בְּ  

בּוּר – הַנֵּרוֹת״ דִּ תְחִיל בַּ חֲנכָּה״ ״עִניְןָ הַמַּ . 

 (ב)
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And behold, in Midrash Rabbah on Parshas Vayikra, end of 
Parshah 2 (Vayikra Rabbah 2:7), on the verse (Vayikra 1:5), “And 
he shall slaughter the young bull…” and regarding the ram it says, 
“to the north, before Hashem” (Vayikra 1:11). 

ת רַבָּה בְּמִדְרָ"שׁ וְהִנּהֵ ב( רָשַׁ ב׳ פָּרָשָׁה סוֹף וַיִּקְרָא פָּ  
ף ב׳:ז׳(, רַבָּה )ויקרא חַט ע"ב: קס"ז דַּ ן אֶת ״וְשָׁ קָר בֶּ הַבָּ  

)ויקרא ה׳״ לִפְניֵ ״צָפוֹנהָ אוֹמֵר: הוּא וּבָאִיל וגו׳״,  
 .(א׳:י״א

They said: At the time when Avraham bound Yitzchak his son, 
Hashem established two lambs—one for the morning, and one for 
the evening. 

עָה אָמְרוּ: עָקַד בְּשָׁ נוֹ יצְִחָק אֶת אַבְרָהָם שֶׁ הִתְקִין – בְּ  
דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא ניֵ הַקָּ ים, שְׁ בָשִׂ ל אֶחָד כְּ חֲרִית שֶׁ וְאֶחָד שַׁ  

ל עַרְבִית שֶׁ . 

And so too, whenever the Jewish people would offer the Tamid 
sacrifice upon the altar and recite this verse, “To the north, before 
Hashem,” Hashem would remember the binding of Yitzchak. 

הָיוּ זמְַן כָּל וְכֵן, רָאֵל שֶׁ מִיד מַקְרִיבִים ישְׂ י עַל תָּ גַּבֵּ  
חַ זבֵּ קְרָא אֶת וְקוֹרְאִים הַמִּ – ה׳״ לִפְניֵ ״צָפוֹנהָ – הַזֶּה הַמִּ  
דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא זוֹכֵר יצְִחָק עֲקֵידַת הַקָּ . 

I call as witnesses heaven and earth: whether among the nations, 
whether a Jew, whether a man or a woman, whether a servant or 
maidservant—if they recite this verse “Tzafonah Lifnei Hashem,” 
Hashem remembers the Akeidah of Yitzchak. 

מַיםִ אֶת עָלַי מְעִידָניִ ין – הָאָרֶץ וְאֶת הַשָּׁ ין גּוֹי, בֵּ בֵּ  
רָאֵל, ין ישְׂ ין אִישׁ, בֵּ ה, בֵּ ין אִשָּׁ ין עֶבֶד, בֵּ – אָמָה בֵּ  
קְרָא אֶת קוֹרְאִין זוֹכֵר – ה׳״ לִפְניֵ ״צָפוֹנהָ הַזֶּה הַמִּ  

דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא יצְִחָק עֲקֵידַת הַקָּ . 

As it is said, “To the north, before Hashem.” :נֶּאֱמַר ה׳״ לִפְניֵ ״צָפוֹנהָ שֶׁ . 
Another interpretation: “To the north, before 
Hashem”—corresponds to the deeds of Avraham, Yitzchak, and 
Yaakov, which are hidden (צפונים) before Him. 

נגֶֶד – ה׳״ לִפְניֵ ״צָפוֹנהָ דָּ״א: יהֶם כְּ ל מַעֲשֵׂ אַבְרָהָם, שֶׁ  
הֵם – וְיעֲַקבֹ יצְִחָק לְפָניָו צְפוּניִם שֶׁ . 

And from where do we know that this word “tzafonah” implies 
something hidden? As it is written (Shir HaShirim 7:14), “New 
and old [things], my beloved, have I hidden (tzafanti) for you.” 

הַלָּשׁוֹן וּמִנַּיןִ נֶּאֱמַר צְפוּנהָ? לָשׁוֹן הוּא הַזֶּה שֶׁ )שיר שֶׁ  
ים ז׳:י״ד(: השירים ניִם גַּם ״חֲדָשִׁ י דּוֹדִי ישָׁ לָךְ״ צָפַנתִּ . 

And the Mikdash Melech explains that therefore this 
phrase—“Tzafonah Lifnei Hashem”—is said specifically 
regarding the ram, as a remembrance of the ram of Yitzchak. 

״שׁ וּפֵירֵשׁ קְדָּ כֵן מֶלֶךְ הַמִּ לָּ וְקָא שֶׁ י דַּ ן נאֱֶמַר אִיל גַּבֵּ כֵּ  
ל לְאֵילוֹ זכֵֶר – ה׳״ לִפְניֵ ״צָפוֹנהָ יצְִחָק שֶׁ . 

And all of this is explained in Tanna D’vei Eliyahu Rabbah, 
Chapter 6. 

רֶק רַבָּה, אֵלִיּהָוּ דְבֵי בְּתַנּאָ מְבוֹאָר זהֶ וְכָל ו׳ פֶּ . 

It turns out that both Tanna D’vei Eliyahu and Midrash Rabbah 
explain “tzafonah” in two ways: (1) the literal meaning—northern 
direction, as in “to the north and to the south” (Bereishis 28:14); 
and (2) from the root meaning “hidden,” as in “she hid him for 
three months” (Shemos 2:2). 

דְאֵ״ר נמְִצָא הַתַּ דְרָ״שׁ שֶׁ ים רַבָּה וְהַמִּ ״צָפוֹנהָ״ מְפָרְשִׁ  
ניֵ ים: בִּשְׁ ירוּשִׁ ״צָפוֹנהָ וּכְמוֹ צָפוֹן, פְּאַת – כְּפְשׁוּטוֹ (1) פֵּ  

ין לָשׁוֹן (2) כ״ח:י״ד(; )בראשית וְנגְֶבָּה״ כְּמוֹ – מִצְפִּ  
נהֵוּ צְפְּ ה ״וַתַּ לֹשָׁ ב׳:ב׳ )שמות ירְָחִים״ שְׁ ). 
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And see in Midrash Rabbah on Parshas Devarim (Devarim 2:3), on 
the verse “You have circled this mountain long enough, turn 
yourselves northward”—they interpret “northward” as fleeing to 
Torah. 

ת רַבָּה בְּמִדְרָ"שׁ וּרְאֵה רָשַׁ בָרִים, פָּ )דברים עַל־הַפָּסוּק דְּ  
נוּ הַזֶּה הָהָר אֶת סבֹ לָכֶם ״רַב ב׳:ג׳(: – צָפנֹהָ״ לָכֶם פְּ  
לַתּוֹרָה בָּרְחוּ . 

And “tzafonah” refers only to Torah, as it is written (Mishlei 2:7), 
“He stores away sound wisdom for the upright.” 

נֶּאֱמַר תּוֹרָה, אֶלָּא ״צָפנֹהָ״ וְאֵין ״יצְִפּןֹ ב׳:ז׳(: )משלי שֶׁ  
רִים יָּה״ לַישָׁ תּוּשִׁ . 

See also Midrash Rabbah on the verse (Tehillim 31:20), “How 
great is Your goodness, which You have hidden (tzafanta)…” 

ם עוֹד ל״א:כ׳(: )תהילים הַפָּסוּק עַל רַבָּה, בְּמִדְרָ"שׁ שָׁ  
ר טוּבְךָ רַב ״מַה ״ אֲשֶׁ צָפַנתָּ . 

And we must understand: what is the connection between 
remembering the Akeidah of Yitzchak and reciting the verse 
“Tzafonah Lifnei Hashem”? 

יָּכוּת מַהוּ לְבָאֵר: וְצָרִיךְ ל הַשַּׁ יצְִחָק עֲקֵידַת זכְִרוֹן שֶׁ  
ה׳״ לִפְניֵ ״צָפוֹנהָ הַפָּסוּק קְרִיאַת עַל־ידְֵי ? 

The explanation is: concerning Avraham it is said (Bereishis 12:9), 
“continuing toward the south”—“south” refers to the right line, the 
attribute of Chesed of Avraham. 

י וְהָעִניְןָ: ״הָלוֹךְ י״ב:ט׳(: )בראשית נאֱֶמַר בְּאַבְרָהָם כִּ  
חִינתַ הַיָּמִין, קַו זהֶוּ ״נגֶֶב״ – הַנֶּגְבָּה״ וְנסָוֹעַ חֶסֶד בְּ  

 .לְאַבְרָהָם

And “north” is the left line, Gevurah and Binah, and this is the 
level of Yitzchak. 

מאֹל קַו הוּא וְ״צָפוֹן״ חִינתַ וְזהֶוּ וּבִינהָ, גְּבוּרָה – הַשְּׂ בְּ  
 .יצְִחָק

And therefore, “Tzafonah” is related to the level of Yitzchak. ן יָּיךְ וְעַל־כֵּ יצְִחָק לִבְחִינתַ ״צָפוֹנהָ״ שַׁ . 

And the idea is as explained in Torah Ohr, in the maamar “Eileh 
Toldos Yitzchak,” that Avraham, who is Chesed, is the drawing 
down from above to below, as in “His right hand embraces me” 
(Shir HaShirim 2:6). 

כָּתוּב כְּמוֹ וְהָעִניְןָ בּוּר אוֹר בְּתוֹרָה שֶׁ דִּ תְחִיל בַּ ״אֵלֶּה הַמַּ  
אַבְרָהָם – יצְִחָק״ תּוֹלְדוֹת הוּא שֶׁ כָה הוּא – חֶסֶד שֶׁ הַהַמְשָׁ  

ה, מִלְמַעְלָה רֶךְ עַל לְמַטָּ קֵניִ״ ״וִימִינוֹ דֶּ )שיר תְחַבְּ  
ב׳:ו׳ השירים ). 

And love is that “Shem Shamayim” (Heavenly Name) be 
beloved—meaning that the level of Malchus, which is called 
“Shem Shamayim,” becomes desirable to draw into it light from 
the Essence. And this is called “those who sanctify Your Name.” 

יִּהְיהֶ – וְאַהֲבָה ם שֶׁ מַיםִ״ ״שֵׁ ירוּשׁ: מִתְאַהֵב, שָׁ חִינתַ פֵּ בְּ שֶׁ  
ם הַנִּקְרֵאת מַלְכוּת מַיםִ״ ״שֵׁ תְאַהֵב – שָׁ יךְ תִּ בָּהּ לְהַמְשִׁ  

חִינתַ אוֹר י וְנקְִרָא הָעֶצֶם, מִבְּ שֵׁ מְךָ״ ״מְקַדְּ שִׁ . 

And Yitzchak was one who dug wells—this is the concept of 
revealing from below to above, like the ascent from the level of 
Memalei Kol Alman to Soveiv Kol Alman, similar to (Tehillim 
145:1) “I will exalt You, my G-d the King.” 

אֵרוֹת חוֹפֵר הָיהָ וְיצְִחָק הוּא – בְּ חִינתַ שֶׁ ה גִּלּוּי בְּ מִלְמַטָּ  
רֶךְ עַל לְמַעְלָה, חִינתַ עֲלִיּוֹת דֶּ עָלְמִין כָל מְמַלֵּא מִבְּ  
חִינתַ עִניְןָ עָלְמִין, כָּל סוֹבֵב לְבְּ לֶךְ״ אֱלֹקַי ״אֲרוֹמִמְךָ כְּ הַמֶּ  

קמ״ה:א׳ )תהילים ). 

From below to above, as is written in the maamar “Ki Atah Neiri.” ה מַטָּ כָּתוּב כְּמוֹ ,לְמַעְלָה מִלְּ ״ה שֶׁ דִּ י בַּ ה ״כִּ נרִֵי״ אַתָּ . 
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In Memalei Kol Alman, this is like the interweaving of Havayah 
within Adnus. And the level of Yitzchak is like the interweaving of 
Adnus within Havayah. 

מַלֵּא מְּ רֶךְ עַל זהֶוּ – עָלְמִין כָל בַּ ילּוּב דֶּ אֲדְנָ׳ הוי׳ שִׁ ,בַּ  
רֶךְ עַל זהֶוּ – יצְִחָק וּבְחִינתַ ילּוּב דֶּ הוי׳ אֲדְנָ׳ שִׁ בַּ . 

And this is the concept of “bending at ‘Baruch’ and standing 
upright at ‘Hashem’.” 

רוּךְ כּוֹרֵעַ עִניְןָ וְזהֶוּ בָּ ם וְזוֹקֵף בַּ שֵּׁ בַּ . 

And this is similar to the difference between the revelation of 
G-dliness at the time of Matan Torah, and the revelation that will 
be after the resurrection of the dead. 

רֶךְ עַל וְזהֶוּ ין הַהֶפְרֵשׁ דֶּ זְמַן אֱלֹקוּת גִּלּוּי בֵּ בִּ ן שֶׁ מַתַּ  
יִּהְיהֶ הַגִּלּוּי וּבֵין תּוֹרָה, חִיַּת אַחַר שֶׁ תִים תְּ הַמֵּ . 

As explained in the Siddur, Shaar Rosh HaShanah, in the maamar 
beginning “Ad-nai Sefasai Tiftach.” 

כָּתוּב וּכְמוֹ דּוּר שֶׁ עַר בַּסִּ נהָ, ראֹשׁ שַׁ ״ה סֵדֶר הַשָּׁ ״אֲד׳ הַדִּ  
פָתַי ח״ שְׂ פְתָּ תִּ . 

And this is the concept of “And Yitzchak came from coming from 
Be’er Lachai Ro’i” (Bereishis 24:62), which unites the level of 
Malchus (called “be’er,” a well) with the level of “Chai 
HaOlamim.” 

ראִֹי״ לַחַי בְאֵר מִבּוֹא יצְִחָק ״וַיֵּצֵא עִניְןָ וְזהֶוּ  
חַבֵּר – כ״ד:ס״ב( )בראשית מְּ לְכוּת שֶׁ הַנִּקְרֵאת הַמַּ  

אֵר״ חִינתַ ״בְּ הָעוֹלָמִים״ ״חַי לִבְּ . 

As is written in the Zohar, Parshas Toldos, 135b: “MiBo Be’er 
Lachai Ro’i”—meaning, the ascents of the be’er (well) to receive 
from the level of “Chai HaOlamim.” 

כָּתוּב כְּמוֹ זֹּהַר שֶׁ  ת בַּ רָשַׁ ף תּוֹלְדוֹת, פָּ ע״ב: קל״ה דַּ  
אֵר ״מִבּוֹא אֵר עֲלִיּוֹת דְּהַינְוּ – ראִֹי״ לַחַי בְּ לְקַבֵּל הַבְּ  

חִינתַ הָעוֹלָמִים״ ״חַי מִבְּ . 

And behold, our Sages said (Berachos 6b): A person should 
always be careful with the Minchah prayer, for Eliyahu was only 
answered at Minchah. 

יהְֵא ״לְעוֹלָם ע״ב(: ו׳ )ברכות ז״ל רַבּוֹתֵינוּ אָמְרוּ וְהִנֵּה  
ת זָהִיר אָדָם תְפִלַּ נְחָה, בְּ הֲרֵי הַמִּ נַעֲנָה לֹא אֵלִיָּהוּ שֶׁ  
א ת אֶלָּ תְפִלַּ נְחָה״ בְּ הַמִּ . 

And this is explained elsewhere on the verse (Melachim I 18:36), 
“And it was at the time of the Minchah offering, and Eliyahu 
approached…”—based on what is written in the Zohar I, Parshas 
Vayechi, 229b. 

מָקוֹם וּמְבוֹאָר י״ח:ל״ו(: א׳ )מלכים הַפָּסוּק עַל אַחֵר בְּ  
עֲלוֹת ״וַיהְִי נְחָה, בַּ י ,אֵלִיָּהוּ״ וַיִּגַּשׁ הַמִּ מַה עַל־פִּ  

כָּתוּב זֹּהַר שֶּׁ  ת א׳ חֵלֶק בַּ רָשַׁ ף וַיחְִי, פָּ ע״ב רכ״ט דַּ . 

On the verse (Tehillim 100:2), “Serve Hashem with joy”—this is 
the Shacharis prayer and the Tamid of the morning, which is the 
aspect of the right side and Avraham. 

מְחָה״ ה׳ אֶת ״עִבְדוּ ק׳:ב׳(: )תהילים הַפָּסוּק עַל שִׂ – בְּ  
פִלַּת זהֶוּ חַר תְּ ל וְתָמִיד הַשַּׁ חַר, שֶׁ הוּא שַׁ חִינתַ שֶׁ ימִָין בְּ  

 .וְאַבְרָהָם

“Come before Him with singing” (Tehillim 100:2)—this is the 
Tamid of the afternoon and the Minchah prayer, the aspect of 
Yitzchak. 

רְנָנָה״ לְפָנָיו ״בּאֹוּ מִיד זהֶוּ – )שם( בִּ ל תָּ ין שֶׁ בֵּ  
יםִ נחְָה וּתְפִלַּת הָעַרְבַּ חִינתַ – הַמִּ יצְִחָק בְּ . 

And from this comes: “Know that Havayah is Elokim” (Devarim 
4:39)—that is, the unification of the two Names: Havayah and 
Elokim. 

ךְ: וּמִזֶּה עוּ נמְִשָׁ י ״דְּ )דברים הָאֱלֹקִים״ הוּא הוי׳ כִּ  
מוֹת ב׳ יחִוּד דְּהַינְוּ – ד׳:ל״ט( וֶאֱלֹקִים הוי׳ – הַשֵּׁ . 
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And as written by the Ramaz (Rav Moshe Zacuto), at the 
beginning of Parshas Tazria (on page 42), on the verse (Vayikra 
12:2), “A woman who conceives and gives birth to a male,” that 
the entire concept of the union of the supernal middos is that the 
Chassadim (kindnesses) sweeten the Gevuros (severities). 

כָּתוּב וּכְמוֹ הַרְמַ"ז שֶׁ ת רֵישׁ בְּ רָשַׁ זרְִיעַ פָּ ף תַּ עַל מ״ב(, )דַּ  
ה הַפָּסוּק י ״אִשָּׁ כָּל – זכָָר״ וְילְָדָה תַזרְִיעַ כִּ זוִּוּגֵי עִניְןַ שֶׁ  
דּוֹת הַחֲסָדִים הוּא – הָעֶלְיוֹנוֹת הַמִּ מִים שֶׁ אֶת מְבַסְּ  

 .הַגְּבוּרוֹת

For then conception occurs, as in רי״ו ע״ב  (Gematria: 72 + 216 = 
288), the numerical value of “Chessed” and “Gevurah.” 

אָז ה שֶׁ ״חֶסֶד״ גִּימַטְרִיָּא ,רי״ו ע״ב – עִבּוּר נעֲַשֶׂ  
 .ו״גְּבוּרָה״

And this is the entire purpose of holy Gevuros, as it says, “And to 
your husband will be your desire” (Bereishis 3:16). End quote. 

ה הַגְּבוּרוֹת מַגְמַת כָּל הִיא וְזוֹאת קְדוּשָׁ כָּתוּב: כְּמוֹ – דִּ שֶׁ  
ךְ ״וְאֶל שׁוּקָתֵךְ״ אִישֵׁ עַכְ״ל ג׳:ט״ז(. )בראשית תְּ . 

And so too it is written in Tanya, Part 1, Chapter 40, in the second 
gloss: Therefore, the main unification and sweetening of Gevuros 
through Chassadim is in the Minchah prayer. 

ן כָּתוּב וְכֵן סֵפֶר גַּם־כֵּ ניְאָ, בְּ רֶק הַתַּ הַגָּה מ׳, פֶּ ניָּה: בַּ הַשְּׁ  
ר אֵפוֹא, חֲסָדִים הַגְּבוּרוֹת וּמִתּוּק הַיִּחוּד עִקַּ זֶהוּ – בַּ  

ת תְפִלַּ נְחָה בִּ הַמִּ . 

Therefore, the Maariv prayer is voluntary, because the attribute of 
judgment has already been united with mercy. So it is explained in 
the Zohar there. 

פִלַּת וְלָכֵן יוָן ,רְשׁוּת עַרְבִית תְּ בָר כֵּ כְּ ת נתְִיחֲַדָה שֶׁ מִדַּ  
ין ת הַדִּ מִדַּ ן – הָרַחֲמִים בְּ ירֵשׁ כֵּ זֹּהַר פֵּ  ם בַּ שָׁ . 

Therefore, Eliyahu was answered then—because the Name 
Havayah shone within the Name Elokim, similar to what was 
mentioned above, Section 1, on the verse “For behold, the kings 
assembled.” 

ם – זֶה עַל־ידְֵי אֵלִיָּהוּ נַעֲנָה וְלָכֵן שֵּׁ ם הֵאִיר הוי׳ שֶׁ בְּשֵׁ  
רֶךְ עַל אֱלֹקִים, ירוּשׁ א׳, סִעִיף לְעֵיל, הַנִּזכָּר דֶּ פֵּ י בִּ ״כִּ  

לָכִים הִנֵּה נוֹעָדוּ״ הַמְּ . 

And the reason this occurs specifically in the Minchah prayer, 
which is the level of Yitzchak and Gevurah, can be explained in 
several ways. 

עַם זֶּהוּ – וְהַטַּ וְקָא שֶׁ בְחִינתַ דַּ פִלַּת בִּ נְחָה תְּ הִיא ,הַמִּ שֶׁ  
חִינתַ חִינתַ ,יצְִחָק בְּ ה לוֹמַר ישֵׁ – גְּבוּרָה בְּ כַמָּ טְעָמִים בְּ . 

The first: Through Chessed (kindness) the light is drawn only as a 
makif (surrounding level), “and His right hand embraces me,” but 
to draw into an internal level—this is specifically through 
Gevurah. 

עַל־ידְֵי :הָרִאשׁוֹן ךְ הַחֶסֶד שֶׁ בְחִינתַ רַק נמְִשָׁ יף בְּ – מַקִּ  
קֵניִ״, ״וִימִינוֹ ךְ אֲבָל תְחַבְּ שֵׁ יּמָּ בְחִינתַ שֶׁ נִימִיּוּת בִּ זֶהוּ – פְּ  

וְקָא הַגְּבוּרָה עַל־ידְֵי דַּ . 

Like “the blood is the soul” (Devarim 12:23)—it is natural heat. 
And it is known that the soul’s vitality comes from natural heat 
and the boiling of the blood. 

כָּתוּב: וּכְמוֹ י שֶׁ ם ״כִּ י״ב:כ״ג( )דברים הַנָּפֶשׁ״ הוּא הַדָּ  
בְעִי חםֹ וְהוּא – ר וְכִידוּעַ .הַטִּ עִקַּ הוּא – הַנֶּפֶשׁ חַיּוּת שֶׁ  

בְעִי חםֹ עַל־ידְֵי ם וּרְתִיחַת הַטִּ הַדָּ . 

Whereas the opposite—God forbid—is coldness, which is the 
withdrawal of life-force from the body. 

אֵין מַה ן שֶּׁ לוֹם חַס כֵּ הִפּוּךְ וְשָׁ הִיא ,קַרְרוּת הוּא – בְּ שֶׁ  
קוּת לְּ הַגּוּף מִן הַחַיּוּת הִסְתַּ . 

And so too with mitzvos, whose root and source is in the level of 
Kesser—“620 pillars of light,” etc. 

עִניְןַ וְכֵן צְווֹת בְּ ם – הַמִּ רְשָׁ שָּׁ בְחִינתַ וּמְקוֹרָם שֶׁ – כֶּתֶר בִּ  
כו׳ אוֹר עַמּוּדֵי תר״ך . 

Powered By: ChassidusNow.com 
13 

https://www.chassidusnow.com/


 בס"ד

Temach Tzedek 
Ohr HaTorah 

Vayikra 

Like the analogy of a pillar, through which flow is drawn from 
above to below—so too through mitzvos, the infinite light is drawn 
to be enclothed in vessels. 

ל: וּכְמוֹ שָׁ עַל־ידְֵי ,הָעַמּוּד הַמָּ ךְ זהֶ שֶׁ מִלְמַעְלָה נמְִשָׁ  
ה ן – לְמַטָּ צְוָה עַל־ידְֵי כֵּ ךְ הַמִּ אוֹר־אֵין־סוֹף נמְִשָׁ  

בְחִינתַ לְהִתְלַבֵּשׁ לִי בִּ כְּ . 

And the primary drawing is specifically through the level of 
Gevurah—not as Din, but on the contrary: it is the essential 
spreading of vitality. 

ר כָה וְעִקַּ בְחִינַת הִיא – הַהַמְשָׁ וְקָא גְּבוּרָה בִּ וְלֹא ,דַּ  
בְחִינתַ ין, בִּ ר הִיא – לְהֵפֶךְ אֶלָּא דִּ טוּת עִקַּ שְּׁ הִתְפַּ  
 .הַחַיּוּת

Their source is from the Gevuros of Atik—“Butsina deKardinusa,” 
which is higher than Chassadim. 

ם רְשָׁ חִינַת – וְשָׁ יק גְּבוּרוֹת מִבְּ עַתִּ בּוּצִינָא ,דְּ  
ינוּתָא קַרְדִּ מַעְלָה ,דְּ לְּ חִינתַ שֶׁ הַחֲסָדִים מִבְּ . 

(See what is written in the maamar “Ki BaYom HaZeh Yechaper,” 
on “Vesamticha Benikras HaTzur”; and in “Sos Asis,” on “Tagel 
Nafshi BeElokai”; and in “Ushavtem Mayim,” regarding the “Cup 
of Salvations.”) 

( כָּתוּב מַה וְעַיֵּן ״ה שֶּׁ דִּ י בַּ יּוֹם ״כִּ ר״ הַזֶּה בַּ – יכְַפֵּ  
עִנְיןַ יךָ בְּ מְתִּ נִקְרַת ״וְשַׂ ״ה הַצּוּר״; בְּ ״שׂוֹשׂ וּבַדִּ  

ישׂ״ עִנְיןַ – אָשִׂ גֵל בְּ י ״תָּ אלֹקַי״; נַפְשִׁ ״ה בֵּ וּבַדִּ  
ם אַבְתֶּ י – מַיםִ״ ״וּשְׁ ישְׁוּעוֹת״ ״כּוֹס גַּבֵּ ). 

For from Chassadim comes only makif—“And His right hand 
embraces me,” i.e., only back-side (achorayim). 

י חִינתַ כִּ ה – חֲסָדִים מִבְּ יף רַק נעֲַשָׂ כְּמוֹ לְבַדּוֹ, מַקִּ  
כָּתוּב: קֵניִ״ ״וִימִינוֹ שֶׁ חִינתַ – תְחַבְּ לְבַדּוֹ אֲחוֹרַייִם בְּ . 

And even though Chassadim have greater power to descend into 
low levels, nevertheless, it remains only makif and not pnimi. 

זהֶ וְאַף בָּ כֹּחַ גָּדוֹל שֶׁ הֵם – הַחֲסָדִים  טִים שֶׁ מִתְפַּשְּׁ  
יף רַק הוּא זאֹת, כָּל עִם – מְאדֹ נמְוּכִים לְחֲסָדִים ,מַקִּ  

נִימִי וְלֹא פְּ . 

Unlike the influence of Gevuros, which is internal—like the 
life-force that flows through limbs. 

אֵין מַה ן שֶּׁ עַת כֵּ פָּ בְחִינַת הִיא – הַגְּבוּרוֹת הַשְׁ נִימִיּוּת בִּ פְּ  
וְקָא עַת כְּמוֹ ,דַּ פָּ אֵבָרִים הַחַיּוּת הַשְׁ כו׳ בָּ . 

As is written in Likkutei Torah on Shir HaShirim, in the 
commentary on “Kol Dodi,” and there in Chapter 2—see there. 

כָּתוּב כְּמוֹ לִקּוּטֵי שֶׁ יר עַל תּוֹרָה בְּ ירִים, שִׁ הַבֵּיאוּר הַשִּׁ בְּ  
ם דּוֹדִי״, ״קוֹל עַל רֶק וְשָׁ ם עַיֵּן – ב׳ פֶּ שָׁ . 

And see in Zohar, end of Parshas Chayei Sarah, 133a: “Come and 
see, Avraham…” 

זֹּהַר, וְעַיֵּן  ת סוֹף בַּ רָשַׁ רָה חַיֵּי פָּ ף ,שָׂ ע״א: קל״ג דַּ  
חֵזֵי כו׳״ אַבְרָהָם ״תָּ . 

But Yitzchak… and see further in Zohar, Parshas Va’eira, 34a: 
“Come and see, at the time when the night divides, the northern 
wind is aroused, and it arouses love toward the Matronita. For if 
not for the awakening from the north, the King would not unite 
with her, because from the north rests love, as it is written, ‘His 
left hand is under my head…’” (Shir HaShirim 2:6). 

זֹּהַר רְאֵה וְעוֹד ,כו׳ יצְִחָק אֲבָל  ת בַּ רָשַׁ ף וָאֵרָא, פָּ ל״ד דַּ  
חֵזיֵ, ע״א: עָתָא **״תָּ ג בִּשְׁ אִתְפַלַּ צָפוֹן רוּחָא לֵילְיאָ, דְּ דְּ  

י חֲבִיבוּתָא אִתְעֲרוּ דְּאִיהוּ אִתְעֲרוּ, מַטְרוֹניִתָא, לְגַבֵּ  
אַלְמָלֵא צָפוֹן אִתְעָרוּתָא דְּ הֲדָהּ, מַלְכָּא אִתְחַבַּר לָא – דְּ בַּ  

גִין צָפוֹן בְּ רֵי דְּ כְתִיב חֲבִיבוּתָא, שָׁ ב׳:ו׳(: השירים )שיר דִּ  
מאֹלוֹ חַת ״שְׂ י״ תַּ כו׳״ לְראֹשִׁ . 
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From this, we understand the concept of placing one’s bed between 
north and south (Berachos 5b). See also Zohar on Parshas 
Bamidbar, 118b, that this is the meaning of “His left under…” and 
“His right…” 

תוֹ ״הַנּוֹתֵן עִניְןַ יוּבַן וּמִזֶּה ין מִטָּ לְדָרוֹם״ צָפוֹן בֵּ  
ן וְעַיֵּן ע״ב(. ה׳ )ברכות זֹּהַר גַּם־כֵּ  ת בַּ רָשַׁ מִדְבַּר, פָּ ף בְּ דַּ  

הוּא – ע״ב קי״ח מאֹלוֹ עִניְןָ שֶׁ חַת ״שְׂ כו׳״ וִימִינוֹ כו׳ תַּ . 

And see more in Zohar 49a: “From here we learn that the north is 
aroused…” 

זֹּהַר עוֹד מִזֶּה וּרְאֵה  ף בַּ אוּלִיפְנָא ״מִכָּאן ע״א: מ״ט דַּ  
צָפוֹן כו׳״ אִתְעֲרוּ דְּ . 

And in Parshas Vayeishev, 186b, on the verse “I have awakened 
from the north…” 

ת ב, וּבְפָרָשַׁ ף וַיֵּשֶׁ ״הָעֵרוֹתִי הַפָּסוּק: עַל ע״ב, קפ״ו דַּ  
פוֹן״ כו׳ מִצָּ . 

And further in Zohar, Parshas Beha’aloscha, 148b: “Then He will 
rejoice like a warrior running on the path”—this means that 
internal influence comes specifically through ‘like a warrior.’ 

זֹּהַר עַיֵּן וְעוֹד  ת בַּ רָשַׁ הַעֲלֹתְךָ, פָּ ף בְּ דֵין ע״ב: קמ״ח דַּ ״כְּ  
ישׂ גִבּוֹר ישִׂ עָה – דְּהַינְוּ ,ארַֹח״ לָרוּץ כְּ פָּ הַהַשְׁ שֶׁ  

בְחִינתַ ניִמִיּוּת בִּ אָה – פְּ גִבּוֹר״ עַל־ידְֵי בָּ וְקָא ״כְּ דַּ . 

See there the explanation of the Ramaz. ם וּרְאֵה ירוּשׁ שָׁ הָרַמַ״ז פֵּ . 

And this Gevurah too is the meaning of “Ki Gavar Aleinu 
Chasdo”—that through this is drawn “V’emes Havayah L’olam” 
(Tehillim 117:2), as written in the maamar “Ki Atah Neiri.” 

רֶךְ: עַל זהֶוּ – זוֹ גְּבוּרָה וְגַם י דֶּ ,חַסְדּוֹ״ עָלֵינוּ גָבַר ״כִּ  
עַל־ידְֵי ךְ זהֶ שֶׁ )תהילים לְעוֹלָם״ הוי׳ ״וֶאֱמֶת נמְִשָׁ  

כָּתוּב כְּמוֹ קי״ז:ב׳(, ״ה שֶׁ דִּ י בַּ ה ״כִּ נרִֵי״ אַתָּ . 

And it is drawn through “Who is the mighty one? He who 
conquers his inclination,” etc.—and through this is drawn from 
above the level of “Ki Gavar Aleinu Chasdo.” 

ךְ וְהוּא יצְִרוֹ״ אֶת הַכּוֹבֵשׁ – גִּבּוֹר ״אֵיזֶהוּ עַל־ידְֵי: נמְִשָׁ  
עַל־ידְֵי כו׳, ךְ זהֶ שֶׁ חִינתַ מִלְמַעְלָה נמְִשָׁ י בְּ עָלֵינוּ גָבַר ״כִּ  

 .חַסְדּוֹ״

And this is the level of Erech Apayim (long-suffering), and the 
root of “Who is the mighty one…” is the level of the Akeidah of 
Yitzchak, etc. 

חִינתַ וְהוּא יםִ אֶרֶךְ בְּ זהֶוּ – גִּבּוֹר״ ״אֵיזֶהוּ וּמְקוֹר ,אַפַּ  
חִינתַ כו׳ יצְִחָק עֲקֵידַת בְּ . 

And see what is written regarding two angels arguing in 
heaven—Michael and Gavriel; one said Shoham (onyx), and one 
said Yashfeh (jasper). 

כָּתוּב מַה וְעַיֵּן עִניְןַ: שֶּׁ לִיגִי בְּ הּ ״פְּ מַלְאָכֵי תְּרֵי בַּ  
רְקִיעָא שֹׁהַם אָמַר: חַד ,וְגַבְרִיאֵל״ מִיכָאֵל – בִּ וְחַד ,  

פֵה אָמַר: ישְׁ . 

And see in Zohar, Parshas Beshalach, 48b, on the verse “And I will 
establish My covenant with Yitzchak” (Bereishis 17:21). 

זֹּהַר וְרְאֵה  ת בַּ רָשַׁ לַּח, פָּ ף בְּשַׁ הַפָּסוּק: עַל ע״ב, מ״ח דַּ  
רִיתִי ״וְאֶת י״ז:כ״א )בראשית יצְִחָק״ אֶת אָקִים בְּ ). 

And in Ma’aseh Avraham, letter Yud, section 44: Yitzchak is 
sometimes called “Yesod,” “Ketz Chai” (End of Life). 

ה נִקְרָא יצְִחָק מ״ד: סִעִיף יו״ד אוֹת אַבְרָהָם וּבְמַעֲשֵׂ  
חַי״ ״קֵץ לִפְעָמִים הַיְּסוֹד . 
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And from all this we understand the concept of “Tzafonah Lifnei 
Hashem”—that specifically in this level is the unification and 
internalized influence, i.e., through the level of Yitzchak. 

הַינְוּ, – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה עִניְןַ: יוּבַן זהֶ וּמִכָּל דְּ  
בְחִינהָ בִּ וְקָא זוֹ שֶׁ עָה הַיִּחוּד הוּא – דַּ פָּ בְחִינתַ וְהַהַשְׁ בִּ  
נִימִיּוּת הַינְוּ ,פְּ חִינתַ עַל־ידְֵי דְּ כו׳ יצְִחָק בְּ . 

And behold, “Tzafonah” is also the level of “Mitzafon”—like “She 
hid him” (ּנהֵו צְפְּ  and “How great is Your goodness that You have (וַתַּ
hidden” (  .(צָפַנתָּ

ן הִיא – ״צָפוֹנָה״ וְהִנֵּה חִינתַ גַּם־כֵּ פוֹן״ בְּ רֶךְ עַל ,״מִצָּ דֶּ  
נהֵוּ״ צְפְּ ר טוּבְךָ רַב וְ״מַה ב׳:ב׳(, )שמות ״וַתַּ ״צָפַנְתָּ אֲשֶׁ  
ל״א:כ׳ )תהילים ). 

And the idea is that only Kodshei Kodoshim (most sacred 
offerings) must be slaughtered in the north, whereas Kodshim 
Kalim (less sacred offerings) can be slaughtered anywhere in the 
courtyard. 

י וְהַעִניְןָ: וְקָא כִּ י דַּ ים קָדְשֵׁ חִיטָתָן – קָדָשִׁ פוֹן שְׁ צָּ מַה ,בַּ  
אֵין ן שֶּׁ ים כֵּ ים קָדָשִׁ חִיטָתָן – קַלִּ כָל שְׁ עֲזָרָה מָקוֹם בְּ בָּ . 

And the reason is because Kodshei Kodoshim are pure… :ָי וְהַעִניְן י כִּ ים קָדְשֵׁ נְקִיִּים – קָדָשִׁ … 

Binah is where Atik is revealed, as explained above. ינָה ם – הַבִּ שָּׁ יק הִתְגַּלּוּת שֶׁ אֵר כְּמוֹ ,עַתִּ נִּתְבָּ לְעֵיל שֶׁ . 

And see more on this in Zohar, beginning of Parshas Tzav, and 
what is written about it in the explanation on the verse “Shabbos 
Shabbason.” 

זֹּהַר מִזֶּה וְעַיֵּן  ת רֵישׁ בַּ רָשַׁ כָּתוּב וּמַה צו, פָּ זהֶ עַל שֶּׁ  
הֲבֵיאוּר ת עַל־פִּי: בַּ בָּ תוֹן״ ״שַׁ בָּ שַׁ . 

If so, the korbanos, which are called Kodesh Kodoshim, must be 
understood that in and through them is the elevation of Malchus to 
the level of Kodesh Kodoshim, which is the three upper Sefiros 
(Gimel Rishonos). 

ן, אִם נוֹת כֵּ רְבָּ י הַנִּקְרָאִים – הַקָּ ים קָדְשֵׁ צָרִיךְ – קָדָשִׁ  
הֶםשֶׁ לוֹמַר חִינתַ הַמַלְכוּת עֲלִיַּת הִיא הֶם וְעַל־ידְֵי בָּ לִבְּ  

י ים קָדְשֵׁ הֵם ,קָדָשִׁ רִאשׁוֹנוֹת ג׳ שֶׁ . 

And this is the idea of a korban olah (which ascends). But by a 
chattas (sin offering), it says “and he shall descend”—this implies 
that it draws down from the level of Kodesh Kodoshim downward. 

ן עִניְןָ וְזהֶוּ את ,עוֹלָה קָרְבַּ ישֵׁ – ״וְירַָד״ נאֱֶמַר: וּבְחַטָּ  
הּשֶׁ לוֹמַר, כָה הִיא בָּ י הַהַמְשָׁ דְשֵׁ ים מִקָּ ה קָדָשִׁ לְמַטָּ . 

And the level of Kodesh Kodoshim is called “How great is Your 
goodness that You have hidden” (Tehillim 31:20), which is the 
level of Olam HaBa (the World to Come), from which there is no 
revelation now. 

י וּבְחִינתַ ים קָדְשֵׁ ר טוּבְךָ רַב ״מַה נקְִרֵאת: קָדָשִׁ אֲשֶׁ  
״ הוּא – ל״א:כ׳( )תהילים צָפַנְתָּ חִינתַ שֶׁ א עוֹלָם בְּ ,הַבָּ  

נּוּ אֵיןשֶׁ ו גִּלּוּי מִמֶּ עַכְשָׁ . 

And “tzafanta” (You have hidden) has the same gematria as 
“Kesser.” 

״ וְגַם תֶר גִּימַטְרִיָּא ״צָפַנְתָּ כֶּ . 

Also, the final letters of the phrase “tovcha asher tzafanta” (ָטוּבְך 
ר צָפַנתָּ אֲשֶׁ ) spell 620, which corresponds to the 613 Torah mitzvos 

and the 7 Rabbinic mitzvos. 

ר טוּבְךָ״ :תֵבוֹת סוֹפֵי וְגַם תר״ך הוּא – ״צָפַנְתָּ אֲשֶׁ  
הַינְוּ: (,620) רְי״ג עַל־ידְֵישֶׁ דְּ אוֹרָייְתָא מִצְוֹת תַּ ז׳וְ דְּ  

נָן מִצְוֹת רַבָּ יכִים ,דְּ אוֹר עַמּוּדֵי תר״ך מַמְשִׁ . 

Which is from the level of “tzafanta,” which is Kesser. הֵם חִינַת שֶׁ ״ מִבְּ הוּא ,״צָפַנְתָּ כֶּתֶר שֶׁ . 
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Therefore, the Kodesh Kodoshim must specifically be slaughtered 
in the north—due to two reasons: 

י וְלָכֵן, ים קָדְשֵׁ וְקָא קָדָשִׁ חִיטָתָן דַּ פוֹן שְׁ צָּ נֵי – בַּ מִשְּׁ  
 :טַעֲמִים

(1) From the aspect of the north, which is connected to 
Yitzchak—“His left hand under my head” (Shir HaShirim 
2:6)—through this specifically comes the drawing down in an 
internal way from Kodesh Kodoshim. As with Eliyahu, who was 
answered specifically during the Minchah prayer. 

חִינתַ :הא׳ הוּא ,צָפוֹן מִבְּ עִניְןָ שֶׁ מאֹלוֹ ,יצְִחָק כְּ חַת ״שְׂ תַּ  
י״ וְקָא זהֶ וְעַל־ידְֵי – לְראֹשִׁ אָה דַּ כָה בָּ בְחִינַת הַהַמְשָׁ בִּ  
נִימִיּוּת חִינתַ פְּ י מִבְּ ים קָדְשֵׁ עִניְןָ ,קָדָשִׁ אֵלִיָּהוּ כְּ נַעֲנָה שֶׁ  
ת תְפִלַּ נְחָה בִּ וְקָא הַמִּ דַּ . 

(2) Because this drawing comes from “How great is Your 
goodness that You have hidden,” etc. 

כָה :הב׳ הַהַמְשָׁ חִינתַ הִיא – הַזּוֹ שֶׁ טוּבְךָ רַב ״מַה מִבְּ  
ר ״ אֲשֶׁ כו׳ צָפַנְתָּ . 

And this is the idea of “He remembers the Akeidah of 
Yitzchak”—for the Akeidah is the level of “Who is mighty? He 
who conquers his inclination,” and this arouses from Above the 
drawing down from Arich Anpin, that His mercy should 
overpower the attribute of judgment. 

הִיא יצְִחָק עֲקֵידַתשֶׁ – יצְִחָק״ עֲקֵידַת ״זוֹכֵר עִניְןָ וְזהֶוּ  
חִינתַ וּמְעוֹרֶרֶת ,יצְִרוֹ״ אֶת הַכּוֹבֵשׁ – גִּבּוֹר ״אֵיזֶהוּ בְּ  

ן לְמַעְלָה כָה גַּם־כֵּ ין מֵאֲרִיךְ הַמְשָׁ יּכְִבְּשׁוּ – אַנְפִּ שֶׁ  
ת אֶת רַחֲמָיו ין מִדַּ כו׳ הַדִּ . 

And therefore, the Akeidah of Yitzchak is above the 
wood—meaning, it transcends the levels of the Tree of Life and 
Tree of Knowledge. 

עַל הִיא – יצְִחָק עֲקֵידַת וְלָכֵן הַינְוּ: ,לָעֵצִים מִמַּ דְּ  
חִינַת לְמַעְלָה עַת וְעֵץ הַחַיִּים עֵץ מִבְּ הַדַּ . 

 קִצּוּר

Summary: What is written in Midrash Rabbah and Tanna D’Bei 
Eliyahu—that at the time when they recite the verse “Tzafonah 
Lifnei Hashem,” Hashem remembers the Akeidah of Yitzchak. 

כָּתוּב מַה .קִצּוּר מִדְרָ"שׁ שֶּׁ דְאֵ״ר רַבָּה בְּ עָה – וּבְתַּ שְׁ בִּ  
קוֹרִין קְרָא שֶׁ זוֹכֵר – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה הַמִּ  

רוּךְ־הוּא דוֹשׁ־בָּ יצְִחָק עֲקֵידַת הַקָּ . 

Because “Tzafon” (north) and Yitzchak are both the left 
side—“His left hand is under my head.” 

י מאֹל קַו – וְיצְִחָק צָפוֹן כִּ חִינַת ,הַשְּׂ מאֹלוֹ בְּ חַת ״שְׂ תַּ  
י״  .לְראֹשִׁ

And it is the elevation of Knesses Yisrael from below to above, 
like “Ali Be’er,” and “MiBo Be’er Lachai Ro’i.” 

נֶסֶת עֲלִיַּת וְהוּא רָאֵל כְּ ה ישְׂ מַטָּ רֶךְ: עַל ,לְמַעְלָה מִלְּ דֶּ  
אֵר וְ״מִבּוֹא ,בְאֵר״ ״עֲלִי ראִֹי״ לַחַי בְּ . 

Whereas Avraham draws from above to below. יךְ וְאַבְרָהָם ה מִלְמְַעְלָה מַמְשִׁ לְמַטָּ . 

And this is the matter of the two daily offerings that Hashem 
instituted at the time of the Akeidah of Yitzchak through Avraham: 

נֵי עִניְןָ וְזהֶוּ מִידִין שְׁ ן ,הַתָּ קֵּ תִּ דוֹשׁ־בָּרוּךְ־הוּא שֶׁ הַקָּ  
עָה שְׁ נֶּעֱקַד בִּ אַבְרָהָם עַל־ידְֵי יצְִחָק שֶׁ : 

The morning Tamid is the aspect of Avraham—“Serve Hashem 
with joy.” 

מִיד ל תָּ חַר שֶׁ חִינתַ זהֶוּ – שַׁ ה׳ אֶת ״עִבְדוּ – אַבְרָהָם בְּ  
מְחָה״ שִׂ  .בְּ

The afternoon Tamid is the aspect of Yitzchak—“Come before 
Him with singing.” 

מִיד ל תָּ ין שֶׁ יםִ בֵּ חִינתַ זהֶוּ – הָעַרְבַּ בֹּאוּ – יצְִחָק בְּ ״  
רְנָנָה״ לְפָנָיו בִּ . 
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“Before Him” literally—like “Tzafonah Lifnei Hashem” and like 
“MiBo Be’er Lachai Ro’i.” 

שׁ ״לְפָנָיו״ רֶךְ: עַל – מַמָּ רֶךְ וְעַל ,ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה דֶּ דֶּ  
אֵר ״מִבּוֹא ראִֹי״ לַחַי בְּ . 

And this is the concept of “Know that Hashem is Elokim”—the 
unification of the Name Havayah (which is mercy) with the Name 
Elokim (which is judgment). 

עוּ עִניְןָ וְזהֶוּ י ״דְּ וְיחִוּד חִבּוּר – הָאֱלֹקִים״ הוּא ה׳ כִּ  
ם הוּא הוי׳ שֵׁ ת )שֶׁ ם הָרַחֲמִים( מִדַּ שֵׁ הוּא אֱלֹקִים בְּ )שֶׁ  

ת ין מִדַּ הַדִּ ). 

Therefore, Eliyahu was answered specifically in the Minchah 
prayer. 

א נַעֲנָה לֹא אֵלִיָּהוּ וְלָכֵן ת אֶלָּ תְפִלַּ נְחָה בִּ וְקָא הַמִּ דַּ . 

And see in Zohar, Parshas Toldos 141a, on the verse “And Hashem 
will guide you always” (Yeshayahu 58:11)—this refers to the 
afternoon Tamid, which is empowered under Yitzchak’s arm, and 
this is the share of the World to Come. 

זֹּהַר וְעַיֵּן  ת בַּ רָשַׁ ף תּוֹלְדוֹת, פָּ הַפָּסוּק: עַל ע״א, קמ״א דַּ  
מִיד״ ה׳ ״וְנָחֲךָ מִיד דָּא – נ״ח:י״א( )ישעיהו תָּ בֵין תָּ דְּ  

יםִ אִיהוּ ,הָעַרְבַּ ף דְּ קֵּ חוֹת אִתְתַּ רוֹעֵי תַּ יצְִחָק דְּ א ,דְּ וְדָּ  
א וְעוֹלָם חֻלְקָא הוּא הַבָּ . 

Meaning that through Yitzchak, Malchus connects with Binah, 
which is called the World to Come. 

הַינְוּ, רֶת – יצְִחָק עַל־ידְֵישֶׁ דְּ ינָה הַמַלְכוּת מִתְקַשֶּׁ בִּ ,בַּ  
א עוֹלָם הַנִּקְרֵאת הַבָּ . 

And that is above the level of the wood—i.e., above the Tree of 
Life and Tree of Knowledge. 

חִינַת וְהוּא עַל בְּ הַינְוּ: ,לָעֵצִים מִמַּ חִינַת לְמַעְלָה דְּ מִבְּ  
עַת וְעֵץ הַחַיִּים עֵץ הַדַּ . 

But regarding Avraham—“He planted an Eshel”—this is drawing 
from the Tree of Life and the level of Chesed—“And His right 
hand embraces me.” 

ע – בְּאַבְרָהָם אֲבָל ל״ ״וַיִּטַּ כָה – אֵשֶׁ חִינתַ הַמְשָׁ עֵץ מִבְּ  
חִינתַ ,הַחַיִּים קֵנִי״ ״וִימִינוֹ – חֶסֶד וּמִבְּ תְחַבְּ . 

But internalized drawing comes only through Gevuros—“He 
rejoices like a warrior to run the path.” “Yasis” (he will rejoice) is 
gematria 620, the same as “tzafanta” (You have hidden). 

כָה אֲבָל בְחִינַת הַמְשָׁ נִימִיּוּת בִּ גְּבוּרוֹת עַל־ידְֵי הִיא – פְּ  
וְקָא ישׂ – דַּ גִבּוֹר ״ישִׂ ישׂוְ״ .ארַֹח״ לָרוּץ כְּ – ״ישִׂ  

״ גִּימַטְרִיָּא כְּמוֹ ,תר״ך גִּימַטְרִיָּא ״צָפַנְתָּ . 

And this is the idea of the northern wind that would blow at 
midnight on Dovid’s harp (Berachos 3b; Shlah 124a)—because the 
joy that would awaken came from the north. 

בֶת צְפוֹנִית רוּחַ עִניְןָ וְזהֶוּ נַשֶּׁ חֲצוֹת הַמְּ כִנּוֹר לַילְָה בַּ בְּ  
ל וִד שֶׁ ל״ה ע״ב; ג׳ )ברכות דָּ ף שְׁ לְפִי – ע״א( קכ״ד דַּ  

הִתְעוֹרְרוּת מְחָה שֶׁ אָה הַשִּׂ ד אֵלָיו בָּ כו׳ צָפוֹן מִצַּ . 

And see in Tola’as Yaakov on “Baruch She’amar,” in the maamar 
beginning “There is also in this matter…”—that song is the 
arousal from the left, which is the north side. 

י – יעֲַקבֹ בְּתוֹלַעַת וְעַיֵּן רוּךְ גַּבֵּ אָמַר״ ״בָּ ״ה ,שֶׁ דִּ בַּ  
בָר״ ישֵׁ ״וְעוֹד דָּ י – בַּ יר כִּ הִתְעוֹרְרוּת הִיא – הַשִּׁ  

מאֹל הוּא ,הַשְּׂ צָפוֹן צַד שֶׁ . 

And see there further at the end of the Maamar on Maariv. ם וְעַיֵּן סוֹף – עוֹד שָׁ ת בְּ פִלַּ עַרְבִית תְּ . 
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And see Zohar I, Parshas Lech Lecha, 82b, on “and the harp: I will 
awaken the dawn” (Tehillim 57:9); also in Parshas Va’eira 57a, 
and in Midrash Rabbah, Parshas Beha’aloscha 64:4. 

ת א׳, חֵלֶק זוֹהַר וְעַיֵּן רָשַׁ ף לְךָ, לֶךְ פָּ עִניְןָ – ע״ב פ״ב דַּ בְּ  
חַר״ אָעִירָה – ״וְכִנּוֹר ת נ״ז:ט׳(; )תהילים שָׁ וּבְפָרָשַׁ  

ף וָאֵרָא ת – רַבָּה וּבְמִדְרָ״ש ע״א; נ״ז דַּ רָשַׁ הַעֲלֹתְךָ, פָּ בְּ  
רָש ס״ד:ד׳ דְּ . 

And in Midrash Eicha on the verse “Arise, cry out at night, at the 
beginning of the watches…” (Eicha 2:19). 

ילְָה רנִֹי ״קוּמִי הַפָּסוּק: עַל – אֵיכָה וּבְמִדְרָ״ש בַלַּ  
מוּרוֹת״ לְראֹשׁ ב׳:י״ט )איכה אַשְׁ ). 

And see Pardes, entry “Kinnor,” and in Tikkunei Zohar, end of 
Tikkun 20—they bring Beis Yosef and Ma’aseh Avraham, letter 
Kaf, section 35: the kinnor (harp) is 26 = candle, uniting Malchus 
(called “candle”) with Tiferes, which is the Name Havayah. 

ס וְעַיֵּן פַרְדֵּ יקּוּניֵ ;״כִּנּוֹר״ עֵרֶךְ – בְּ סוֹף – זוֹהַר וּבְתִּ  
יקּוּן ית הֵבִיאוּ – כ׳ תִּ ה ,יוֹסֵף בֵּ אוֹת – אַבְרָהָם וּבְמַעֲשֵׂ  

נּוֹר״ ל״ה: סִעִיף כ׳ ״כִּ רוּת ,נֵר = כ״ו = דְּ הִתְחַבְּ  
פֶאֶרֶת ,״נֵר״ הַנִּקְרֵאת ,הַמַלְכוּת תְּ הוּא – בִּ ם שֶׁ – הוי׳ שֵׁ  

כ״ו גִּימַטְרִיָּא . 

Thus, all this is drawn down through the northern wind. ךְ זֶה כָּל וְהֲרֵי צְפוֹנִית רוּחַ עַל־ידְֵי נִמְשָׁ . 

And “Tzafonah” is a language of “hiddenness”—as in “which You 
have hidden,” the level of the World to Come. 

פוֹן לָשׁוֹן – ״צָפוֹנָה״ וְהִנֵּה ר ,מִצָּ ״ ״אֲשֶׁ חִינתַ ,צָפַנְתָּ בְּ  
א עוֹלָם הַבָּ . 

And Yosef is called “Tzafnas Paneach”—“the hidden is revealed to 
him”—because he is the Tzaddik, Yesod of the world, who draws 
from the World to Come into Malchus, which is called this world. 

עְנֵחַ״ ״צָפְנַת נקְִרָא וְיוֹסֵף מִטְמְרָן – פַּ י – לֵיהּ גַּלְייֵן דְּ כִּ  
יק הוּא יךְ ,עוֹלָם יסְוֹד צַדִּ מְשִׁ א מֵעוֹלָם הַמַּ הַבָּ  

מַלְכוּת הַזֶּה עוֹלָם הַנִּקְרֵאת ,בַּ . 

And therefore, the korbanos slaughtered in the north are called 
Kodesh Kodoshim. 

נוֹת וְלָכֵן, רְבָּ חָטִים הַקָּ נִּשְׁ פוֹן שֶׁ צָּ י נִקְרָאִים – בַּ קָדְשֵׁ  
ים  .קָדָשִׁ

And this is the concept of “Tzafonah Lifnei Hashem.” ּה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה עִניְןָ וְזהֶו . 
  (ג)

And in Torah Or, Parshas Vayeishev, in the maamar “B’chaf Hei 
B’Kislev”, it explains that the concept of “Tzafonah Lifnei 
Hashem” corresponds to what is stated in Etz Chayim: “with great 
strength.” 

ת אוֹר וּבְתוֹרָה רָשַׁ ב, פָּ ״ה וַיֵּשֶׁ דִּ כ״ה בַּ כִסְלֵו״ ״בְּ ,בְּ  
ירֵשׁ: עִניְןַ פֵּ רֶךְ עַל הֵינוּ – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה דְּ עֵץ דֶּ בְּ  
חֵילָא – חַיִּים יתְִיר״ ״בְּ . 

And this is the idea of Tzafon—the aspect of Gevurah, which is 
from the left, as in “with great trembling they rise”—and through 
this one draws down “before Hashem,” the source of the level of 
Havayah. 

חִינתַ ,״צָפוֹן״ עִניְןָ וְזהֶוּ הִיא ,גְּבוּרָה בְּ מאֹל מִן שֶׁ ,הַשְּׂ  
רֶךְ עַל רַעַשׁ דֶּ אִים״ גָּדוֹל ״בְּ מוֹשֵׁךְ זהֶ וְעַל־ידְֵי ,מִתְנַשְּׂ  

חִינַת מָקוֹר – ה׳״ ״לִפְנֵי ם בְּ הוי׳ שֵׁ . 
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(That is, like the concept of “Lifnei Hashem Titharu” and as 
explained on “They brought their offering before Hashem” in 
Likkutei Torah, Parshas Shelach, in the maamar “Ani Hashem 
Elokeichem Asher Hotzeisi…” at the end of Rosh Hashanah. And 
there in Chapter 1 is discussion of “trembling”—understood by the 
discerning.) 

( עִנְיןָ: – דְּהַינְוּ טְהָרוּ״, ה׳ ״לִפְנֵי כְּ כָּתוּב וּכְמוֹ תִּ שֶׁ  
פֵירוּשׁ נָם אֶת הֵבִיאוּ ״וְהֵם עַל: בְּ – ה׳״ לִפְנֵי קָרְבָּ  
לִקּוּטֵי ת תּוֹרָה, בְּ רָשַׁ לַח, פָּ ״ה: שְׁ דִּ אֱלֹקֵיכֶם ה׳ ״אֲנִי בַּ  

ר ראֹשׁ – הוֹצֵאתִי…״ אֲשֶׁ נָה דְּ ם פ״ב. סוֹף הַשָּׁ וְשָׁ  
רֶק וְדוּ״ק – רַעַשׁ מֵעִנְיןַ א׳ פֶּ ). 

And behold, the elevation of the animal soul to become absorbed 
in the Infinite Light, blessed be He, is extremely great and 
powerful. 

עֲלִיּתַ וְהִנֵּה, הֵמִית הַנֶּפֶשׁ בַּ לֵל הַבְּ אוֹר־אֵין־סוֹף לְהִכָּ בְּ  
רוּךְ כֹּחָהּ וְרַב מְאדֹ גָּדוֹל – הוּא בָּ  . 

This is the concept of “with great strength”—for the animal soul 
is taken from the Chayos HaKodesh (Holy Beasts) of the 
Merkavah. 

הוּא חִינתַ שֶׁ חֵילָא בְּ י – יתְִיר״ ״בְּ הֵמִית הַנֶּפֶשׁ כִּ הַבְּ  
קֹּדֶשׁ מֵחַיּוֹת נִלְקְחָה בָה הַ רְכָּ מֶּ בַּ שֶׁ . 

And the Chayos carry the throne, and there is an image of a man 
upon it from above, and “with great trembling they rise.” 

אוֹת וְהַחַיּוֹת א אֶת נוֹשְׂ מַרְאֵה וּדְמוּת ,הַכִּסֵּ עָלָיו אָדָם כְּ  
אִים גָּדוֹל וּבְרַעַשׁ מִלְמַעְלָה, מִתְנַשְּׂ . 

And this was the idea of the blood of the Tamid offering, 
“Tzafonah Lifnei Hashem”—that the offerings were in the animal 
soul, to elevate it to its root which is from the face of an ox in the 
Merkavah. 

ם עִניְןָ הָיהָ וְזהֶוּ מִיד דַּ – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה – הַתָּ  
נוֹת רְבָּ הַקָּ נֶפֶשׁ הָיוּ שֶׁ הֵמָה בְּ הּ לְהַעֲלוֹתָהּ ,הַבְּ רְשָׁ ,לְשָׁ  

נִּלְקְחָה חִינַת שֶׁ נֵי מִבְּ רְכָּבָה שׁוֹר פְּ מֶּ בַּ שֶׁ . 

And the Tamid was from the Kodesh Kodoshim, whose slaughter 
was in the north—Gevurah, which is from the left, the level of 
great trembling. 

מִיד י הָיהָ וְהַתָּ דְשֵׁ ים מִקָּ חִיטָתָן ,קָדָשִׁ שְּׁ פוֹן שֶׁ צָּ ,בַּ  
חִינַת מִן גְּבוּרָה בְּ מאֹל שֶׁ חִינַת ,הַשְּׂ גָּדוֹל רַעַשׁ בְּ . 

(And see more on this in Likkutei Torah, in the maamar “Ha’azinu 
HaShamayim” for Rosh HaShanah, Chapter 2, and in Shir 
HaShirim, in the maamar “Shechorah Ani V’Naavah”, end of 
Chapter 3.) 

( לִקּוּטֵי מִזֶּה וְעַיֵּן ״ה – תּוֹרָה בְּ דִּ מַיםִ״ ״הַאֲזִינוּ בַּ הַשָּׁ  
ראֹשׁ – נָה דְּ רֶק הַשָּׁ יר ב׳, פֶּ ירִים וּבְשִׁ ״ה – הַשִּׁ דִּ בַּ  

חוֹרָה ראֹשׁ – וְנָאוָה״ אֲנִי ״שְׁ נָה, דְּ רֶק סוֹף הַשָּׁ ג׳ פֶּ ). 

Also, “Tzafonah Lifnei Hashem” refers to the final “Hei” of the 
Name Havayah, which is the level of concealment and contraction 
of the Infinite Light—and from this came the trembling. 

הַינְוּ: – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה וְגַם חִינַת דְּ ל אַחֲרוֹנָה ה׳ בְּ שֶׁ  
ם הִיא ,הוי׳ שֵׁ חִינַת שֶׁ אוֹר־אֵין־סוֹף וְצִמְצוּם הֶעְלֵם בְּ  

רוּךְ שָּׁם ,הוּא בָּ מִּ ה שֶׁ הָרַעַשׁ נַעֲשָׂ . 

And this is “Tzafonah Lifnei Hashem”—that from the level of 
Tzafonah, which is great trembling, they rise and lift the throne, 
and the image of Man is above the level of Man, for their root is 
from the World of Tohu, before a king reigned for the Children of 
Israel. 

חִינתַ – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה וְזהֶוּ בְּ מִּ הִיא ,״צָפוֹנָה״ שֶׁ שֶׁ  
חִינַת אִים ,גָּדוֹל רַעַשׁ בְּ אִים מִתְנַשְּׂ א אֶת וְנוֹשְׂ ,הַכִּסֵּ  
מוּת מַרְאֵה דְּ חִינַת לְמַעְלָה אָדָם כְּ לְפִי ,אָדָם מִבְּ  

ם רְשָׁ שָּׁ תֹּהוּ מֵעוֹלַם שֶׁ לִבְנֵי מֶלֶךְ מְלוֹךְ קדֶֹם – הַ  
רָאֵל  .ישְׂ
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And behold, Havayah—yud is Chochmah, etc.—the level of 
Adam; but with great trembling they rise above the level of Adam. 

חִינַת – כו׳ חָכְמָה יוּ״ד – הוי׳ וְהִנֵּה, אֵין מַה ,אָדָם בְּ שֶּׁ  
ן רַעַשׁ כֵּ אִים״ גָּדוֹל ״בְּ חִינַת לְמַעְלָה – מִתְנַשְּׂ אָדָם מִבְּ . 

And this is “Lifnei Hashem”—the source of the level of the Name 
Havayah, from which comes the being of the level of Havayah. 

חִינַת מָקוֹר – ה׳״ ״לִפְנֵי וְזהֶוּ ם בְּ ם ,הוי׳ שֵׁ שָּׁ מִּ שֶׁ  
ךְ חִינַת הִתְהַוּוּת לִהְיוֹת נִמְשָׁ הוי׳ בְּ . 

And just as the blood of the Tamid was offered from the literal 
animal soul, so too is prayer in place of offerings—the elevation 
and integration of the animal soul within a person. 

ם כְּמוֹ וְהִנֵּה, דַּ מִיד שֶׁ הֵמָה מִנֶּפֶשׁ מַקְרִיבִים הָיהָ הַתָּ הַבְּ  
שׁ פִלָּה כָּךְ ,מַמָּ מְקוֹם – הַתְּ נוֹת בִּ עֲלִיּוֹת הִיא – קָרְבָּ בַּ  

לוּת לְּ הֵמִית נֶפֶשׁ וְהִתְכַּ אָדָם הַבְּ בָּ שֶׁ . 

And this too is with great trembling—the level of fiery sparks and 
burning in longing and thirst, etc. 

ן וְהוּא רַעַשׁ גַּם־כֵּ חִינַת ,גָּדוֹל בְּ פֵי בְּ ,אֵשׁ רִשְׁ  
שׁוּקָה וְהִתְלַהֲטוּת אוֹן בְּתַּ כו׳ וְצִמָּ . 

And since he explains the concept of Tzafonah (northward) as 
referring to b’cheila yeseirah (“with extra strength”), this is similar 
to what is written in Tola’as Yaakov on the Mishnah Eizehu 
Mekoman regarding the Olah offering: 

** פָרֵשׁ וּמֵאַחַר מְּ רֶךְ עַל ״צָפוֹנהָ״ עִניְןַ שֶׁ חֵילָא דֶּ ״בְּ  
עֵין זהֶוּ ,יתְִיר״ כָּתוּב מַה כְּ נַת עַל יעֲַקבֹ בְּתוֹלַעַת שֶּׁ מִשְׁ  
י ,מְקוֹמָן״ הִיא ״אֵיזוֹ הָעוֹלָה גַּבֵּ : 

“And their slaughter is in the north, because it comes to atone for 
one who has drawn his heart to an evil thought toward the northern 
side.” 

חִיטָתָן וְזָ״ל: פוֹן, ״וְשְׁ צָּ אָה בַּ בָּ ר שֶׁ יךְ עַל לְכַפֵּ הִמְשִׁ שֶׁ  
בָה לִבּוֹ ד רָעָה לְמַחֲשָׁ פוֹנִי״ לִצַּ הַצָּ . 

And similarly, this is explained in Recanati on Parshas Vayikra. רֵיקַנָּטִי מְבוֹאָר וְכֵן ת בְּ רָשַׁ וַיִּקְרָא פָּ . 

And because the Olah ascends to the highest thought, which no 
created being has a portion or comprehension in it—neither the 
Kohanim nor the owners have any share in it—rather, it must be 
completely consumed from the soul to the flesh. End quote. 

** ניֵ הָעוֹלָה וּמִפְּ בָה עַד עוֹלָה שֶׁ שֶׁאֵין הָעֶלְיוֹנהָ, הַמַּחֲשָׁ  
רִיָּה לְשׁוּם גָה בָּהּ חֵלֶק בְּ כֹּהֲניִם אֵין – וְהַשָּׂ וְלֹא לַ  

עָלִים לֶה אֶלָּא – מְאוּמָה בָּהּ לַבְּ כָּ תִּ ר״. עַד מִנֶּפֶשׁ שֶׁ בָּשָׂ  
 .עכ״ל

According to this, we find that in the korbanos which are 
slaughtered in the north, there are two opposing ideas: 

נוֹת – זהֶ לְפִי נמְִצָא רְבָּ קָּ חִיטָתָן בַּ שְּׁ פוֹן שֶׁ צָּ נֵי ישֵׁ – בַּ שְׁ  
הֲפוּכִים עִנְינִָים : 

(1) Seemingly a deficiency, because they come on account of 
sin—this corresponds to the verse “From the north shall evil open” 
(Yirmiyahu 1:14). 

בָּאוּ מִשּׁוּם ,לִגְרָעוּתָא לִכְאוֹרָה :הָא׳ – עַל־הַחֵטְא שֶׁ  
חִינתַ: וְהוּא פוֹן בְּ תַח ״מִצָּ פָּ א׳:י״ד )ירמיהו הָרָעָה״ תִּ ). 

(2) A great praise, because they ascend to the level of Kodesh 
Kodoshim and Gimel Rishonos (the three upper Sefiros). 

בַח :הַב׳ עוֹלִים ,גָּדוֹל לְשֶׁ חִינתַ שֶׁ י לִבְּ ים קָדְשֵׁ ג׳ ,קָדָשִׁ  
 .רִאשׁוֹנוֹת
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Whereas korbanos that are slaughtered in the south are called 
Kodshim Kalim—they are within zeman (time), not Gimel 
Rishonos, which are called Kodesh Kodoshim, since in them shines 
the level of Atikah, which is Sovev Kol Alman. 

אֵין מַה ן שֶּׁ נוֹת כֵּ רְבָּ קָּ חִיטָתָן בַּ שְּׁ רוֹם שֶׁ דָּ נִּקְרְאוּ – בַּ שֶׁ  
ים ים קָדָשִׁ הֵם ,קַלִּ זְמַן שֶׁ ג׳ וְלֹא בְּ הַנִּקְרָאִים רִאשׁוֹנוֹת בְּ  

י ים קָדְשֵׁ הֶם מִשּׁוּם – קָדָשִׁ בָּ חִינַת מֵאִיר שֶׁ יקָא בְּ ,עַתִּ  
הוּא עָלְמִין כָּל סוֹבֵב שֶׁ . 

But in truth, both are true—for this is the concept of teshuvah: 
אֱמֶת אֲבָל נֵיהֶם – בֶּ י ,אֱמֶת שְׁ חִינַת עִניְןָ זהֶוּ כִּ בְּ  

שׁוּבָה  :תְּ
First, through sin, the person falls lower and lower into the 
northern (dark) side. 

תְחִלָּה מִּ ה ירַָד – הַחֵטְא עַל־ידְֵי – שֶׁ ה לְמַטָּ בְחִינַת ,מַטָּ בְּ  
פוֹנִי יֵּבָא כְּמוֹ ,הַצָּ לְהַלָּן שֶׁ . 

But through teshuvah, he is elevated and draws down from Kodesh 
HaKadashim, as our Sages said: “In the place where baalei 
teshuvah stand, even the completely righteous cannot stand.” 

שׁוּבָה עַל־ידְֵי אֲבָל ה – הַתְּ ךְ מִתְעַלֶּ י וּמוֹשֵׁ דְשֵׁ מִקָּ  
ים אָמְרוּ כְּמוֹ ,קָדָשִׁ מְקוֹם רַז״ַל: שֶׁ עֲלֵי ״בִּ בַּ שׁוּבָה שֶׁ תְּ  

יקִים אֵין – עוֹמְדִים לַעֲמוֹד״ יכְוֹלִים גְּמוּרִים צַדִּ . 

And this is the level of “MiTzafon Zahav Ya’aseh” (Iyov 37:22), 
which is higher than Kesef Nivchar (Tehillim 19:11), the term used 
for the tzaddik. 

חִינַת וְזהֶוּ פוֹן בְּ ל״ז:כ״ב(, )איוב יאֱֶתֶה״ זָהָב ״מִצָּ  
הוּא חִינַת לְמַעְלָה שֶׁ סֶף מִבְּ )תהילים נִבְחָר״ ״כֶּ  

יק לָשׁוֹן י״ט:י״א(, צַדִּ . 

And see in Tanya, Chapter 32. סֵפֶר וְעַיֵּן נְיאָ בְּ רֶק ,הַתַּ ל״ב פֶּ . 

And this is like what is written in the Gemara (Sukkah 52a): 
“There are seven names for the evil inclination… and Yoel called 
it Tzafoni, as it is written (Yoel 2:20): ‘And the Tzafoni 
(northerner) I will distance from you’”—this is the yetzer hara, 
which is hidden and stands in the heart of a person. 

ב כְּמוֹ וְהִנֵּה נִּכְתַּ גְּמָרָא שֶׁ בְעָה :ע״א נ״ב סוּכָּה – בַּ שִׁ  
מוֹת ,״צָפוֹנִי״ קְרָאוֹ וּיוֹאֵל כו׳… הָרָע לַיֵּצֶר ישֵׁ שֵׁ  

נֶּאֱמַר פוֹנִי ״וְאֶת ב׳:כ׳(: )יוֹאֵל שֶׁ מֵעֲלֵיכֶם״ אַרְחִיק הַצָּ  
לֵב וְעוֹמֵד צָפוּןשֶׁ ,הָרָע הַיֵּצֶר זהֶוּ – ל בְּ אָדָם שֶׁ . 

And see Tanya, Chapter 12, regarding the beinoni, about the nature 
of the animal soul, that the kelipah in the left chamber of the heart 
is not pushed out at all from its place. 

תַנְיאָ וְעַיֵּן רֶק בְּ עִניְןַ ,י״ב פֶּ ינוֹנִי בְּ י ,הַבֵּ וְעֶצֶם מַהוּת גַּבֵּ  
ל הֵמִית, נפֶֶשׁ שֶׁ לִיפָהשֶׁ הַבְּ חָלָל הַקְּ בַּ מָאלִי שֶׁ לֹא – הַשְּׂ  

לָל נִדְחֵית קוֹמָהּ כְּ מִמְּ . 

And also there in Chapter 10, regarding the tzaddik who has evil, 
etc. 

ם ן וְשָׁ רֶק גַּם־כֵּ י ,י׳ פֶּ יק גַּבֵּ כו׳ לוֹ״ וְרַע ״צַדִּ . 

And see Zohar II, end of Parshas Pekudei, 288a, regarding “V’es 
HaTzafoni Archik Mei’aleichem”, and there in the commentary of 
the Mikdash Melech—parallel to Binah, which is called 
“uTzefunecha Temalei Vitnam” (Tehillim 17:14). 

זֹּהַר וְעַיֵּן  ת סוֹף ב׳, חֵלֶק בַּ רָשַׁ קוּדֵי פָּ ף ,פְּ ע״א רס״ח דַּ  
עִניְןַ – פוֹנִי ״וְאֶת בְּ ם ,מֵעֲלֵיכֶם״ אַרְחִיק הַצָּ וְשָׁ  

פֵירוּשׁ שׁ בְּ קְדָּ יל נֶגֶד – מֶלֶךְ הַמִּ ינָה וּמַקְבִּ ,לִבְּ  
א ״וּצְפוּנְךָ הַנִּקְרֵאת: י״ז:י״ד )תהילים בִטְנָם״ תְמַלֵּ ). 

And see also in Pardes, Shaar Heichal HaTemuros, Chapter 7. ס וּעַיֵּן" פַרְדֵּ עַר ,בְּ מוּרוֹת הֵיכַל שַׁ רֶק ,הַתְּ ז׳ פֶּ . 
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And perhaps this is what is stated in Likkutei Torah, in the 
maamar “V’samti Kadkod”, for Rosh Hashanah, Part 1: 

כָּתוּב מַה זֶהוּ ,לוֹמַר ישֵׁ וְאוּלַי לִקּוּטֵי שֶּׁ ,תּוֹרָה בְּ  
״ה דִּ י בַּ מְתִּ כֹּד״ ״וְשַׂ דְ ראֹשׁ ,כַּ נָה דְּ רֶק הַשָּׁ א׳ פֶּ : 

“And behold, zeh l’umas zeh asah Elokim—G-d made one 
opposite the other (Koheles 7:14)—that even in the sitra achra 
there exists this level of Yechidah, which is the level of will that 
transcends intellect…” 

ת ״זֶה ,וְהִנֵּה ה זֶה לְעֻמַּ טְרָא גַּםשֶׁ – הָאֱלֹקִים״ עָשָׂ סִּ בַּ  
חִינַת ישֵׁ אָחֳרָא הִיא ,זוֹ ״יחְִידָה״ בְּ חִינַת שֶׁ רָצוֹן בְּ  

מַעְלָה לְּ כֶל שֶׁ כו׳ מֵהַשֵּׂ . 

And similarly, it is explained in the commentary on Ki Seitzei, 
regarding “She shall remove the garment of her captivity”, that 
this refers to the Makif of the kelipah, just like in holiness there is 
the level of Yechidah, etc.—see there. 

אֵר וְכֵן יאוּר נִתְבָּ בִּ י עַל בַּ י ,תֵצֵא״ ״כִּ אֶת ״וְהֵסִירָה גַּבֵּ  
מְלַת בְיהָּ״ שִׂ הִיא ,שִׁ חִינַת שֶׁ יף בְּ ה מַקִּ קְלִיפָּ כְּמוֹ ,דִּ  

ה קְדוּשָׁ בִּ חִינתַ ישֵׁ שֶׁ ם עַיֵּן – כו׳ ״יחְִידָה״ בְּ שָׁ . 

And therefore it is called Tzafoni—because it is hidden and 
standing… 

כו׳ וְעוֹמֵד צָפוּןשֶׁ – ״צָפוֹנִי״ נקְִרָא וְלָכֵן . 

But through teshuvah, one transforms it from the above-mentioned 
tzafon to be included in the Tzafon of holiness. 

שׁוּבָה עַל־ידְֵי אֲבָל ךְ – תְּ חִינַת מְהַפֵּ הַנַּ״ל ״צָפוֹן״ מִבְּ  
לֵל – ״צָפוֹן״ לְהִכָּ ה בְּ קְדוּשָׁ דִּ . 

And this is the meaning of “Tzafonah Lifnei Hashem”, and this is 
accomplished through extra strength, etc. 

חֵילָא עַל־ידְֵי וְהַינְוּ ,ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה וְזהֶוּ ״בְּ  
כו׳ יתְִירָא״ . 

 קִצּוּר
    Summary​  

In Torah Or, it explains “Tzafonah Lifnei Hashem” as referring to 
baalei teshuvah, who rise with great strength, and the holy Chayos 
rise with great trembling. 

תוֹרָה רֶךְ עַל ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה מְבָאָר – אוֹר בְּ עֲלֵי דֶּ בַּ  
שׁוּבָה ין – תְּ כִּ מַשְׁ חֵילָא דְּ קֹּדֶשׁ וְחַיּוֹת יתְִירָא, בְּ הַ  

אוֹת רַעַשׁ מִתְנַשְּׂ גָּדוֹל בְּ . 

And this corresponds to the level of speech—connected to the 
verse “V’es HaTzafoni” (Yoel 2:20)—this refers to the yetzer hara. 
And when the yetzer hara is transformed into good, there is great 
advantage. 

רֶךְ עַל וְזהֶוּ בּוּר דֶּ חִינַת – הַדִּ פוֹנִי״ ״וְאֶת מִבְּ הַינְוּ: ,הַצָּ דְּ  
ךְ ,הָרָע יצֵֶר זֶה נֶּהְפַּ זהֶ ישֵׁ – לְטוֹב הָרָע הַיֵּצֶר וּכְשֶׁ בָּ  

יתְוֹתֵרָה מַעֲלָה . 

See also in the Ramaz on Parshas Yisro, 69b. הַרְמַ״ז וְעַיֵּן ת בְּ רָשַׁ ף יתְִרוֹ, פָּ ע״ב ס״ט דַּ . 

And this is the concept of Kodesh Kodoshim being slaughtered in 
the north—because in the north there is both deficiency (“V’es 
HaTzafoni Archik”) and also greatness, through teshuvah, with a 
love like fiery coals. 

י עִנְיןָ וְזהֶוּ ים קָדְשֵׁ חִיטָתָן – קָדָשִׁ פוֹן שְׁ צָּ בְחִינַתשֶׁ ,בַּ בְּ  
רֶךְ: עַל – גְּרָעוּת ישֵׁ צָפוֹן פוֹנִי ״וְאֶת דֶּ ,אַרְחִיק״ הַצָּ  
בַח וְגַם שׁוּבָה עַל־ידְֵי וְהַינְוּ ,שֶׁ בְחִינַת – תְּ אַהֲבָה בִּ  

פֵי רְשָׁ אֵשׁ כִּ . 

As with the advantage of “MiTzafon Zahav Ya’aseh” (gold from 
the north) over the level of kesef (silver), which refers to the 
righteous. 

מַעֲלַת: פוֹן כְּ חִינַת עַל ,יאֱֶתֶה״ זָהָב ״מִצָּ סֶף בְּ ״כֶּ  
ים״ דָשִׁ יק לָשׁוֹן נִבְחָר״ ״כֶּסֶף – הַקֳּ צַדִּ . 
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And see about teshuvah in Likkutei Torah on Shir HaShirim, in the 
maamar “Yonasi B’Chagvei HaSela”, in the matter of “Kumi 
Lach, Harei’ni Es Mar’aich”, and also in the maamar “Mi 
Yitn’cha Ka’ach Li”. 

שׁוּבָה מֵעִנְיןַ וְעַיֵּן לִקּוּטֵי – תְּ יר עַל תּוֹרָה בְּ שִׁ  
ירִים ״ה ,הַשִּׁ דִּ חַגְוֵי ״יוֹנָתִי בַּ לַע״ בְּ עִניְןַ ,הַסֶּ ״קוּמִי בְּ  

״ה ,מַרְאַיךְִ״ אֶת הַרְאִינִי לָךְ, נְךָ ״מִי וּבַדִּ לִי״ כְּאָח יתֶּ . 

 (ד)

(4) And in Rabbenu Bechayei, Parshas Tzav, in its place, on the 
verse “On the northern side of the altar” (Vayikra 1:11), page 
132a, this is what he writes: 

נוּ ד( חַיֵּי וּבְרַבֵּ ת בְּ רָשַׁ מְקוֹמוֹ – צַו פָּ ״עַל פִּסּוּק עַל בִּ  
חַ ירֶֶךְ זְבֵּ ף א׳:י״א(, )ויקרא צָפוֹנָה״ הַמִּ – ע״א קל״ב דַּ  
לְשׁוֹנוֹ וְזֶה : 

And our sages expounded: “The northern wind is not encircling, 
and a three-legged chair cannot stand—it requires a fourth leg. 
Therefore, the korbanos are the legs of the world.” 

א מְסוֹבֶבֶת, אֵינָהּ צְפוֹנִית ״רוּחַ :רַזַ״ל וְדָרְשׁוּ ל וְכִסֵּ שֶׁ  
ה לוֹשָׁ רְבִיעִי. רֶגֶל וְיצְִטָרֵךְ – עוֹמֵד אֵינוֹ רְגָלִים שְׁ  

נוֹת וְלָכֵךְ רְבָּ הָעוֹלָם״ רֶגֶל – הַקָּ . 

(See Taanis Chapter 4, 27b, where it says: “Were it not for the 
order of the korbanos…”). 

( רֶק עַיֵּן תַעֲנִית, ד׳ פֶּ ף דְּ אִילְמָלֵא ע״ב: כ״ז דַּ סֵדֶר ״שֶׁ  
נוֹת…״  .(קָרְבָּ

And in Pirkei d’Rabbi Eliezer, it says: “He created the northern 
wind, but did not complete it…” 

ל וּבִפְרָקִים רָאוֹ, צָפוֹן רוּחַ – רֵ״א שֶׁ כו׳ גְמָרוֹ וְלֹא בְּ . 

According to Kabbalah, Tzafonah is the attribute of Gevurah, in 
order to cast it upon Him. 

רֶךְ לָה וְעַל־דֶּ בָּ ת הִיא ״צָפוֹנָה״ – הַקַּ דֵי ,הַגְּבוּרָה מִדַּ כְּ  
לִיכָהּ כו׳ אֵלָיו לְהַשְׁ . 

And this is the concept of ascending the kevesh (ramp), to His fiery 
furnace. 

נּוּ ,וְזֶהוּ מֶּ מִּ נוֹ – לַכֶּבֶשׁ עָלָה שֶׁ ל לְכִבְשָׁ עוֹלָם שֶׁ . 

And “turn to surround”—this refers to Kesser Elyon, which 
surrounds all. 

ר הוּא – לְסוֹבֵב וּפָנָה כָּל הַסּוֹבֵב ,עֶלְיוֹן כַּתֵּ . 

And he came to the southeast corner—he intended in Mem-Ches 
(48) to draw down from the Sovev into the three upper Sefiros, to 
the south, which is Chesed. 

רוֹמִית לְקֶרֶן לוֹ וּבָא ן – מִזְרָחִית דְּ יוֵּ מ״ח כִּ יעַ בְּ פִּ לְהַשְׁ  
רוֹם אֶל רִאשׁוֹנוֹת ג׳ הַסּוֹבֵב מִן הוּא – הַדָּ חֶסֶד שֶׁ . 

And from the southeast is Tiferes, and from the northeast, to 
complete it with Gevuros. 

רוֹמִית פְאֶרֶת הוּא – מִזְרָחִית וּמִדְּ זרְָחִית ,תִּ צְפוֹניִת וּמִמִּ  
לִים – הַגְּבוּרוֹת אֵלָיו לְהַשְׁ . 

And afterwards, from the northwest is Atarah, through Netzach 
into Yesod, the House of Kingship. 

פוֹניִת כָּךְ, וְאַחַר רֶךְ ,הָעֲטָרָה הִיא – מַעֲרָבִית מִצְּ דֶּ  
חוֹת ית – הַיסְוֹד אֶל הַנִּצָּ הַמַלְכוּת בֵּ . 

And the explanation is: to complete the attribute of Gevurah with 
Him—this can be understood by what is written elsewhere on the 
verse “Tzchok asah li Elokim” (“G-d has made laughter for me”). 

לִים :הָעִנְיןָ וּבֵיאוּר ת לְהַשְׁ ישֵׁ – אֵלָיו הַגְּבוּרָה מִדַּ  
נֶּאֱמַר מַה עַל־פִּי לוֹמַר מְקוֹם שֶּׁ הַפָּסוּק: עַל ,אַחֵר בִּ  

ה ״צְחקֹ אֱלֹקִים״ לִי עָשָׂ . 
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That the name Elokim, which conceals in order to be in the state of 
“yesh” (something), and is the attribute of judgment—from this 
comes laughter and the revelation of supreme delight. 

חִינַתשֶׁ ם בְּ יר – אֱלֹקִים שֵׁ סְתִּ דֵי הַמַּ יהְֵא כְּ בְחִינַת שֶׁ בִּ  
חִינַת וְהוּא ,״ישֵׁ״ ת בְּ ין מִדַּ ה מִזֶּה – הַדִּ צְחקֹ נַעֲשֶׂ  

עֲנוּג וְגִילּוּי הָעֶלְיוֹן תַּ . 

And this happens when the yesh (ego/self) is nullified. ,ּהכְּשֶׁ וְהַינְו טּוּל נַעֲשֶׂ הַיֵּשׁ בִּ . 
And this is what it says: “Leviathan, this You formed to play with” 
(Tehillim 104:26). 

כָּתוּב: וְזהֶוּ חֵק יצַָרְתָּ זֶה ״לִוְיתָָן שֶׁ )תהילים בּוֹ״ לְשַׂ  
 .(ק״ד:כ״ו

(As explained in the maamar Eileh Masei, and on Tzav Es B’nei 
Yisrael on “Es korbani lachmi…”, and in Parshas Vayeitzei on 
“V’shavti b’shalom…”, and in the maamar “Va’ehi Etzlo 
Amun”—on the verse “Mimoshevoseichem tavi’u lechem 
tenufah…”). 

( אֵר כְּמוֹ נִּתְבָּ ״ה שֶׁ דִּ ה בַּ נֵי אֶת ״צַו וְעַל מַסְעֵי״, ״אֵלֶּ בְּ  
רָאֵל״ נִי ״אֶת – ישְׂ ת כו׳, לַחְמִי״ קָרְבָּ וַיֵּצֵא וּבְפָרָשַׁ  

י עַל בְתִּ לוֹם״ ״וְשַׁ ״ה וּבְסֵדֶר כו׳, בְשָׁ ״וָאֶהְיהֶ הַדִּ  
בתֵֹיכֶם פִּסּוּק עַל אָמוּן״, אֶצְלוֹ בִיאוּ ״מִמּוֹשְׁ לֶחֶם תָּ  

נוּפָה״ כו׳ תְּ ). 

That laughter comes from the nullification of the yesh (ego/self), 
because this is something novel. 

חוֹק הַשְּׂ ךְ שֶׁ טּוּל נִמְשָׁ בָר זֶהוּשֶׁ לְפִי ,הַיֵּשׁ מִבִּ חִדּוּשׁ דָּ . 

Because when the soul was before it was clothed in the body and 
animal soul, it was already in a state of bittul—and this is not a 
novelty. 

י מָה מַה כִּ הַנְּשָׁ שׁוּתָהּ קדֶֹם שֶּׁ גּוּף הִתְלַבְּ וּבְנֶפֶשׁ בַּ  
הֵמִית בְחִינַת הָיתְָה – הַבְּ טּוּל בִּ לָל חִדּוּשׁ זֶה אֵין – בִּ כְּ . 

For all the worlds are truly like a drop in the ocean and considered 
as nothing. 

י ם הָעוֹלָמוֹת כָּל כִּ לָּ אֱמֶת הֵם – כֻּ ה בֶּ טִפָּ יםָ כְּ בְּ  
יבִי וְכְלָא אוֹקְינָוֹס, חָשִׁ . 

But when the soul descends and is clothed in the body—and even 
the body and animal soul have a yearning and desire for 
G-dliness—this is a complete novelty. 

אַחַר מַה אֲבָל הִתְלַבְּשׁוּת – כָּךְ שֶּׁ מָה בְּ גּוּף הַנְּשָׁ גַּם – בַּ  
הֵמִית וְנֶפֶשׁ הַגּוּף חִינַת לָהֶם ישֵׁ – הַבְּ הַנֶּפֶשׁ, כְּלוֹת בְּ  

לָה לִהְיוֹת אֵרִי ״כָּ טֵל הַיֵּשׁ גַּם לִהְיוֹת – וּלְבָבִי״ שְׁ בָּ  
ה כְּבִטּוּל יָּם טִפָּ גָּדוֹל חִדּוּשׁ זֶהוּ – בַּ . 

And this is the elevation of mayin nukvin (feminine waters). ּמַ״נ הַעֲלָאַת וְזהֶו . 

Even though, in truth, the nature of the bittul of the animal soul is 
not comparable to the bittul in the higher worlds. 

אֱמֶת, אַף בֶּ טּוּל מַהוּת שֶׁ ל הַבִּ הֵמִית נֶפֶשׁ שֶׁ אֵינוֹ – הַבְּ  
טּוּל לְמַהוּת עָרוּךְ עוֹלָמוֹת הַבִּ בָּ הָעֶלְיוֹנִים שֶׁ . 

But because it is a novelty—like the analogy below: “The heart of 
kings is unfathomable,” and when they want to draw the king’s 
heart to turn to the request of a simple person, it is through 
bringing something novel, like a bird that speaks. 

בָר זֶהוּשֶׁ מִשּׁוּם אֲבָל ל וּכְמוֹ ,חָדָשׁ דָּ ה: מָשָׁ ״לֵב לְמַטָּ  
רוֹצִים ,חֵקֶר״ אֵין – מְלָכִים אֶל לִפְנוֹת לִבּוֹ לִמְשׁוֹךְ וּכְשֶׁ  
ת שַׁ בִיאִים עַל־ידְֵי הוּא – הַהֶדְיוֹט בַּקָּ מְּ בָר לְפָנָיו שֶׁ דָּ  
רֶת צִפּוֹר כְּמוֹ ,חָדָשׁ כו׳ מְדַבֶּ . 
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Even though people speak with higher intellect, that is not 
novel—but the fact that the bird speaks is novel and draws the 
king’s heart. 

י עַל אַף נֵישֶׁ פִּ רִים אָדָם בְּ בִינָה מְדַבְּ זֶה אֵין – יתְֵירָה בְּ  
פּוֹר מַה – כָּךְ אֲבָל ,חִדּוּשׁ הַצִּ רֶת שֶּׁ חִדּוּשׁ, הוּא – מְדַבֶּ  

ךְ לֶךְ לֵב וּמוֹשֵׁ הַמֶּ . 

Likewise, the fact that the yesh becomes battel—this is a novelty, 
that from animal there becomes a man, as it says “Adam 
u’veheima t’oshiya Hashem” (Tehillim 36:7). 

הַיֵּשׁ מַה כַּךְ, ל שֶּׁ טֵּ בָר הוּא – נִתְבַּ הֵמָה ,חָדָשׁ דָּ בְּ מִּ שֶׁ  
ה כָּתוּב: כְּמוֹ ,אָדָם נַעֲשֶׂ יעַ וּבְהֵמָה ״אָדָם שֶׁ ה׳״ תוֹשִׁ  

ל״ו:ז׳ )תהילים ). 

And through this, specifically, one arouses from Above the 
drawing down of will and supernal delight, as above. 

וְקָא, זהֶ וְעַל־ידְֵי הַינְוּ – מַעְלָה לְמַעְלָה מְעוֹרֵר דַּ דְּ  
כַת עֲנוּג רָצוֹן הַמְשָׁ נַּ״ל ,עֶלְיוֹן וְתַּ כַּ . 

And see also in Parshas Vayishlach, on the verse “Vayikach min 
haba b’yado minchah…” 

ן מִזֶּה וְעַיֵּן ת – גַּם־כֵּ פָרָשַׁ לַח, בְּ הַפָּסוּק: עַל וַיִּשְׁ  
ח א מִן ״וַיִּקַּ מִנְחָה״ בְידָוֹ הַבָּ . 

Like the analogy of the animal that carries the person riding upon 
it to a place that he himself would be unable to reach. 

ל הֵמָה – וּכְמָשָׁ את בְּ נּוֹשֵׂ – עָלֶיהָ הָרוֹכֵב הָאָדָם אֶת שֶׁ  
הָאָדָם לִמְקוֹם ם לְהַגִּיעַ יכָוֹל אֵינוֹ שֶׁ עַצְמוֹ שָׁ בְּ . 

And this is the idea of Yitzchak—“tzchok”—and the supernal 
delight that “Elokim has made for me,” through the rectification of 
the attribute of Gevurah. 

עֲנוּג – צְחקֹ – יצְִחָק עִניְןָ וְזהֶוּ ה – עֶלְיוֹן וְתַּ לִי ״עָשָׂ  
קּוּן עַל־ידְֵי ,אֱלֹקִים״ ת תִּ כו׳ הַגְּבוּרָה מִדַּ . 

And that is through sweetening the Gevurah within the soul, which 
is the yetzer hara, etc. 

קַת עַל־ידְֵי – וְהַינְוּ נֶּפֶשׁ הַגְּבוּרוֹת הַמְתָּ בַּ הוּא – שֶׁ שֶׁ  
כו׳ הָרָע הַיֵּצֶר . 

And see in Midrash Rabbah, Parshas Bamidbar, section 2, on the 
verse “Degel Machaneh Dan Tzafonah…” (Bamidbar 2:25), that 
from there darkness goes forth, and it is necessary to illuminate the 
darkness through Asher and Naftali—Asher because of “Asher 
kideshanu b’mitzvosav,” and Naftali because of the verse “U’nofes 
tzufim…”. 

רַבּוֹת וְעַיֵּן ת בְּ רָשַׁ ר פָּ דְבָּ מִּ רֶק בַּ גֶל עַל־פִּסּוּק: ב׳, פֶּ ״דֶּ  
םשֶׁ ,כו׳ צָפוֹנָה״ דָן מַחֲנֵה ךְ מִשָּׁ וְצָרִיךְ ,יוֹצֵא הַחשֶׁ  

ךְ אֶת לְהָאִיר ר עַל־ידְֵי הַחשֶׁ לִי אָשֵׁ ר – וְנַפְתָּ עַל אָשֵׁ  
ם: ר שֵׁ נוּ ״אֲשֶׁ שָׁ מִצְוֹתָיו״ קִדְּ לִי ,בְּ ״וּנפֶֹת עַל־פִּי: וְנפְַתָּ  

כו׳ צוּפִים״ . 

And the advantage of light is that it emerges from darkness—that 
is, when darkness is transformed into light. 

ךְ – הָאוֹר יתְִרוֹן וְהִנֵּה ךְ מִן נִמְשָׁ – הַינְוּ ,הַחשֶׁ  
ךְ הַחשֶׁ ךְ כְּשֶׁ לְאוֹר נֶהְפַּ . 

And this is explained in Likkutei Torah, Parshas Va’eschanan, in 
the maamar “V’yadata Hayom…”, for Rosh Hashanah, that 
“Hashem Hu HaElokim” means the transformation of darkness to 
light. 

שָׁל ת תּוֹרָה לִקּוּטֵיבְּ מִזֶּה וְכַמָּ רָשַׁ ״ה: סֵדֶר ,וָאֶתְחַנַּן פָּ הַדִּ  
י כו׳ הַיּוֹם ״וְידַָעְתָּ ראֹשׁ ,הָאֱלֹקִים״ הוּא ה׳ כִּ דְּ  
נָה  .הַשָּׁ
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And in Parshas Ki Seitzei, in the maamar “V’lo Avah” and 
“Kanesher Ya’ir”, in the explanation of “Mi zos olah min 
hamidbar”, and in the maamar “Eileh Masei” for Rosh Hashanah, 
Chapter 2, about “Tov me’od”, that this refers to the yetzer hara 
when it is transformed to good. 

ת י וּבְפָרָשַׁ ״ה: סֵדֶר ,תֵצֵא כִּ וְסֵדֶר אָבָה״ ״וְלֹא הַדִּ  
״ה: ר הַדִּ נֶּשֶׁ עִניְןַ: ,יעִָיר״ ״כַּ מִן עלָֹה זאֹת ״מִי בְּ  

ר״ דְבָּ ״ה ,הַמִּ ראֹשׁ – מַסְעֵי״ ״אֵלֶּה וּבְדִּ נָה דְּ רֶק הַשָּׁ פֶּ  
עִניְןַ: ,ב׳ ךְ ,הָרָע יצֵֶר זֶה – מְאדֹ״ ״טוֹב בְּ נֶּהְפַּ כְּשֶׁ  

 .לְטוֹב

And this is the concept of “Tzafonah Lifnei Hashem”—that when 
we read this verse, Hashem remembers the Akeidah of Yitzchak, 
through which the Attribute of Judgment was completed and 
transformed into the Attribute of Mercy. 

קוֹרִיןשֶׁ – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה עִנְיןָ וְזהֶוּ אֶת כְּשֶׁ  
קְרָא: רוּךְ־הוּא זוֹכֵר – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה הַמִּ דוֹשׁ־בָּ הַקָּ  

לְמָה זֶה עַל־ידְֵישֶׁ ,יצְִחָק עֲקֵידַת ת נִשְׁ ין מִדַּ הַדִּ  
ת וְנֶהֶפְכָה הָרַחֲמִים לְמִדַּ . 

As it is written in Midrash Rabbah, Parshas Vayeitzei, Section 
83, on the verse “And Hashem remembered Rachel”—that the 
righteous transform the Attribute of Judgment to Mercy. 

כָּתוּב כְּמוֹ ה מִדְרָשׁבְּ שֶׁ ת רַבָּ רָשַׁ רֶק ,וַיֵּצֵא פָּ עַל פ״ג, פֶּ  
כֹּר הַפָּסוּק: יקִיםשֶׁ – רָחֵל״ אֶת אֱלֹקִים ״וַיִּזְ דִּ הַצַּ  

ת מַהֲפְכִים ין מִדַּ ת הַדִּ הָרַחֲמִים לְמִדַּ . 

This is done through their deeds which draw from the level of 
tzchok (laughter) and supreme pleasure—Atikah Kadisha, in which 
there is no left side (Gevurah), and thus the revelation transforms 
the Judgment of Atzilus into Mercy. 

הֵם עַל־ידְֵי – וְהַינְוּ יכִים שֶׁ יהֶם מַמְשִׁ מַעֲשֵׂ חִינַת בְּ מִבְּ  
חוֹק עֲנוּג הַצְּ הוּא ,הָעֶלְיוֹן וְהַתַּ חִינַת שֶׁ יקָא בְּ עַתִּ  
א ישָׁ לֵית ,קַדִּ מָאלָא דְּ הַאי שְׂ יקָא בְּ עַל־ידְֵי וְלָכֵן ,עַתִּ  

ךְ הַגִּילּוּי – זֶה ת נֶהְפָּ דַּ ין מִמִּ אֲצִילוּת הַדִּ בַּ ת שֶׁ לְמִדַּ  
 .רַחֲמִים

And this is the meaning of “Vayaakod es Yitzchak b’no”—“He 
bound Yitzchak his son”—above the trees, i.e., above the Tree of 
Life and the Tree of Knowledge, which contain Chesed and 
Gevurah. 

נוֹ״ יצְִחָק אֶת ״וַיּעֲַקדֹ עִנְיןָ: וְזהֶוּ עַל – בְּ ,לָעֵצִים מִמַּ  
עַת וְעֵץ הַחַיִּים עֵץ הַינְוּ: יֵּשׁ ,הַדַּ הֶם שֶׁ וּגְבוּרָה חֶסֶד בָּ . 

But above the trees—this is like what is explained in Zohar III, 
Parshas Shelach, 158b, on the verse “Hayesh bah eitz im 
ayin”—that the level of “ayin” is above the Tree of Life, which is 
Atikah Kadisha, called “ayin” because it is not grasped at all. 

עַל אֲבָל אֵר כְּמוֹ זהֶוּ – לָעֵצִים מִמַּ נִּתְבָּ זהַֹר שֶׁ ג׳ חֵלֶק בְּ  
ת רָשַׁ לַח פָּ ף ,שְׁ הּ ״הֲישֵׁ הַפָּסוּק: עַל ע״ב, קנ״ח דַּ עֵץ בָּ  

חִינָהשֶׁ ,אַיןִ״ אִם ל הַבְּ מֵעֵץ לְמַעְלָה הִיא – ״אַיןִ״ שֶׁ  
חִינַת וְהִיא ,הַחַיִּים יקָא בְּ א עַתִּ ישָׁ ״אַיןִ״ הַנִּקְרֵאת: ,קַדִּ  

אֵינָהּ מִשּׁוּם – גֶת שֶׁ לָל מוּשֶׂ כְּ . 

As explained in the Siddur, in the discourse for Lag BaOmer, and 
this is the level to which the Akeidah of Yitzchak reached. 

כָּתוּב כְּמוֹ דּוּר שֶׁ סִּ דְרוּשׁ ,בַּ עוֹמֶר ל״ג בְּ ם ,בָּ הִגִּיעָה וְלְשָׁ  
יצְִחָק עֲקֵידַת . 
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And this is the concept of “Tzchok asah li Elokim”—that the name 
Elokim specifically is associated with “VehaElokim nissah es 
Avraham”, and through this higher drawing from beyond the trees, 
Judgment is transformed into Mercy—and then it is called “Tov 
Meod”. 

ה ״צְחוֹק עִניְןָ: וְזהֶוּ וְקָא – אֱלֹקִים״ לִי עָשָׂ ם דַּ שֵׁ  
הַינְוּ: ,אֱלֹקִים ה ״וְהָאֱלֹקִים דְּ וְעַל־ידְֵי ,אַבְרָהָם״ אֶת נִסָּ  

כָה עַל זוֹ הַמְשָׁ ת נֶהֶפֶךְ – לָעֵצִים מִמַּ ין מִדַּ ת הַדִּ לְמִדַּ  
חִינַת הוּא וְאָז ,רַחֲמִים מְאדֹ״ ״טוֹב בְּ . 

And similarly, through the korbanos of “Tzafonah Lifnei 
Hashem”, the Attribute of Judgment, from the north, is 
transformed into the Attribute of Mercy—until it becomes like 
“Asher tzafanta liyerei’cha”—“that which You have hidden for 
those who fear You.” 

ן וְכֵן נוֹת: עַל־ידְֵי – גַּם־כֵּ רְבָּ – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה הַקָּ  
חִינַת נֶהֶפֶךְ ת בְּ ין מִדַּ צָפוֹן הַדִּ ת דְּ עַד ,רַחֲמִים לְמִדַּ  

יְּהֵא רֶךְ: עַל שֶׁ ר דֶּ לְירְִאֶיךָ״ צָפַנְתָּ ״אֲשֶׁ . 

The level of Asher kid’shanu b’mitzvosav is tzafanta, which has the 
same numerical value as kesser, and this is “lifnei Hashem”—the 
Yud is Chochmah, the first Hei is Binah, etc. 

חִינַת ר בְּ נוּ ״אֲשֶׁ שָׁ מִצְוֹתָיו״ קִדְּ ״ הִיא – בְּ – ״צָפַנְתָּ  
חָכְמָה, יו״ד – ה׳״ ״לִפְנֵי וְהוּא ,״כֶּתֶר״ גִּימַטְרִיָּא  

ינָה ה״א כו׳ בִּ . 

And see what is written about “Ruach Tzfonis einah mesoveves” 
in Likkutei Torah, beginning of Parshas Tazria, and in Zohar III, 
Parshas Korach, 178a–b, on the verse “V’avad haLevi…” 

כָּתוּב מַה וְעַיֵּן עִנְיןַ: שֶּׁ אֵינָהּ צְפוֹנִית ״רוּחַ בְּ  
ית תּוֹרָה, לִקּוּטֵיבְּ – מְסוֹבֶבֶת״ ת רֵאשִׁ רָשַׁ זרְִיעַ**, פָּ תַּ  

ת ג׳, חֵלֶק זהַֹרוּבְ רָשַׁ ף ,קרַֹח פָּ עַל וְע״ב, ע״א קע״ח דַּ  
וִי״ ״וְעָבַד הַפָּסוּק: הַלֵּ . 

From this it is implied that the concept of “Ruach Tzfonis” that 
was created but not completed, is similar to what the sages said: 
that the mazikin (damaging spirits) were created on Erev Shabbos 
at twilight. 

מָע רָאוֹ – צְפוֹנִית״ ״רוּחַ עִנְיןַדְּ ,וּמַשְׁ בְּ – גְמָרוֹ וְלֹא שֶׁ  
אָמְרוּ כְּמוֹ הוּא זִּיקִיןשֶׁ :רַזַ״ל שֶׁ עֶרֶב נִבְרְאוּ הַמַּ ת בְּ בָּ שַׁ  
ין מָשׁוֹת בֵּ הַשְּׁ . 

And this is explained in the Zohar, in Parshas Bereishis (14a), that 
their spirits were brought forth, but their bodies were not created 
because the day was sanctified—thus, they were not completed. 

זֹּהַר וּפֵירֵשׁ  ם בַּ ת ,שָׁ ית וּבְפָרָשַׁ רֵאשִׁ ף ,בְּ ע״א: י״ד דַּ  
דִין רוּחַייְהוֹן נָפְקִין ״הָיוּ שֵּׁ רֵי דִּ לְהוֹן, גוּפָא לְאִתְבְּ דִּ  

שׁ רֵי״ וְלֹא – יוֹמָא וְאִתְקַדַּ ן ,אִתְבְּ לְמָה לֹא – וְאִם־כֵּ נִשְׁ  
רִיאָתָן  .בְּ

And likewise, “Ruach Tzfonis bara v’lo gamar”—because the 
mazikin stem from the northern wind. 

ן וְכֵן רָאוֹ – צְפוֹנִית ״רוּחַ ,גַּם־כֵּ י ,גְמָרוֹ״ וְלֹא בְּ כֵּן כִּ  
זִּיקִין רָם – הַמַּ רוּחַ עִקָּ כָּתוּב כְּמוֹ ,צְפוֹנִית בְּ רַמַ״ז שֶׁ בְּ  
ית ת רֵאשִׁ רָשַׁ צַו פָּ . 

And the concept is that the root of the soul is drawn from Memalei 
Kol Almin (filling all worlds), and the body is drawn from Soveiv 
Kol Almin (surrounding all worlds), as explained in Torah Or, in 
the maamar “Yavi’u Levush Malchus.” 

ךְ הַנֶּפֶשׁ שׁוֹרֶשׁשֶׁ ,וְהָעִנְיןָ א נִמְשָׁ מַלֵּ ,עַלְמִין כָל מִמְּ  
ךְ וְהַגּוּף כָּתוּב כְּמוֹ ,עַלְמִין כָּל מִסּוֹבֵב נִמְשָׁ תוֹרָה שֶׁ בְּ  
״ה ,אוֹר דִּ מַלְכוּת״ לְבוּשׁ ״יבִָיאוּ בַּ . 
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And the demons only receive nefesh from Memalei Kol Almin, and 
their bodies were not created, for the light of Soveiv Kol Almin did 
not shine upon them. 

דִים ךְ לֹא וְהַשֵּׁ הֶם נִמְשַׁ א נֶפֶשׁ רַק בָּ מַלֵּ ,עַלְמִין כָל מִמְּ  
י ,נִבְרָא לֹא וְגוּפָם כָּל הַסּוֹבֵב אוֹר לָהֶם הֵאִיר לֹא כִּ  

 .עַלְמִין

And this is the meaning of “the northern wind does not 
encircle”—that the level of Soveiv does not illuminate within them 
in order that the physical body be created. 

ירוּשׁ: וְזהֶוּ אֵינָהּשֶׁ – מְסוֹבֶבֶת״ אֵינָהּ צְפוֹנִית ״רוּחַ פֵּ  
הֶם מֵאִירָה חִינַת בָּ דֵי ,״סוֹבֵב״ בְּ יְּהֵא כְּ נִבְרָא שֶׁ  

מִי כו׳ הַגַּשְׁ . 

And in Be’er HaZohar, Parshas Korach, this concept was 
explained earlier—that from the left line, when it extends 
downward through the Hishtalshelus, from there comes the 
greatest nurturing of the external forces (kelipah). 

אֵרוּבְ זֹּהַר בְּ ת ,הַ רָשַׁ אֵר ,קרַֹח פָּ י – הָעִניְןָ לְעֵיל נתְִבָּ כִּ  
ו מאֹל מִקַּ ךְ ,הַשְּׂ נִּמְשָׁ לוּת כְּשֶׁ לְשְׁ תַּ הִשְׁ ה בְּ ךְ – לְמַטָּ נִמְשָׁ  

ם יוֹתֵר הַחִיצוֹנִים ינְִיקַת מִשָּׁ בְּ . 

Similar to Canaan, who was drawn specifically from Chochmah, 
which corresponds to the Three Completely Impure Kelipos, that 
descend from the left line, etc. 

נַעַן דּוּגְמַת ךְ ,כְּ נִּמְשַׁ וְקָא מֵחָכְמָה שֶׁ הוּא ,דַּ ג׳ עִניְןָ שֶׁ  
מֵאוֹת קְלִיפוֹת לוּשֶׁ ,הַטְּ לְשְׁ תַּ ו נִשְׁ מאֹל מִקַּ כו׳ הַשְּׂ . 

And therefore Avraham said to Eliezer that he should not take a 
wife for Yitzchak from the daughters of Canaan, but rather from 
my land—because they stem from Kelipat Noga, which can be 
elevated. 

לֹּא – לְאֶלִיעֶזֶר אַבְרָהָם אָמַר וְלָכֵן ח שֶׁ ה יקַּ לְיצְִחָק אִשָּׁ  
נוֹת נַעַן מִבְּ הֵם – אַרְצִי אֶל רַק ,כְּ לִיפַּת שֶׁ ,נוֹגַה מִקְּ  

יְּכוֹלוֹת כו׳ לְהִתְעַלּוֹת שֶׁ . 

And therefore their creation (of the demons) was not completed, in 
order that there not be completion within the Three Impure 
Kelipos. 

ן רִיאָתָן נִגְמְרָה לֹא וְעַל־כֵּ דֵי ,בְּ לֹּא כְּ הְיהֶ שֶׁ לֵמוּת תִּ שְׁ  
ג׳ כו׳ קְלִיפּוֹת בְּ . 

And see in Tola’as Yaakov, on the topic of Shabbos, letter ט, 
regarding the Friday night prayer. 

תוֹלַעַת וְעַיֵּן י ,יעֲַקבֹ בְּ ת גַּבֵּ בָּ עִניְןַ ,ט׳ אוֹת – שַׁ פִלַּת בְּ תְּ  
ת לֵיל בָּ שַׁ . 

And see in Toras Emet, in the maamar “Vayakhel Moshe”, 
regarding how afterward, at the end and ultimate purpose of the 
descent of the flow (of divine influence), that is the aspect of 
Shabbos. 

תוֹרַת וְעַיֵּן ״ה סֵדֶר ,אֱמֶת בְּ ה״ ״וַיַּקְהֵל הַדִּ י ,משֶׁ גַּבֵּ  
גְמַר – כָּךְ וְאַחַר פַע ירְִידַת וְתַכְלִית בְּ הוּא אָז – הַשֶּׁ  

חִינַת ת בְּ בָּ שַׁ . 

And that is in order that the shefa not continue to extend too far, 
etc. 

דֵי – וְהַינְוּ לֹּא כְּ ךְ שֶׁ פַע יוּמָשֵׁ ט הַשֶּׁ י יוֹתֵר לְהִתְפַּשֵּׁ מִדַּ  
 .כו׳

And see what is written on the verse “Veha’aretz hadom raglai” 
(Yeshayahu 66:1), etc. 

נֶּאֱמַר מַה וְעַיֵּן רַגְלַי״ הֲדםֹ ״וְהָאָרֶץ פִּסּוּק: עַל שֶּׁ  
כו׳ ס״ו:א׳( )ישעיהו . 

And see Zohar II, Parshas Pekudei, 288b, regarding the “Zahav 
haTenufah” (the waved gold), and the reason that their sustenance 
(of the external forces) comes specifically from the left side. 

זהַֹר וְעַיֵּן ת ב׳, חֵלֶק בְּ רָשַׁ קוּדֵי פָּ ף ,פְּ עִנְיןַ ע״ב, ר״ח דַּ בְּ  
נוּפָה״ ״זָהָב עַם ,הַתְּ יְּנִיקָתָם וְהַטַּ ו שֶׁ מאֹל מִקַּ הַשְּׂ  

וְקָא  .דַּ
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Because the left repels—like someone who throws behind the 
shoulders—and from that level, they too can receive. 

י מאֹל כִּ דֵי כְּמָאן – דּוֹחָה שְׂ שָׁ תֵיפַיםִ מֵאַחוֹרֵי דְּ – כְּ  
חִינָה ל גַּם־הֵם יכְוֹלוֹת זוֹ וּמִבְּ לְקַבֵּ . 

Not so from the right side, where the shefa comes in 
closeness—they cannot receive from there. 

אֵין מַה חִינַת כֵּן שֶּׁ פַע – ימִָין מִבְּ הַשֶּׁ א שֶׁ קִירוּב בָּ – בְּ  
ל יכְוֹלִים אֵין ם לְקַבֵּ מִשָּׁ . 

And therefore the northern wind (left side) was not completed, in 
order that the shefa not extend too far downward, etc. 

מאֹל קַו – צְפוֹנִית רוּחַ נִגְמְרָה לֹא וְעַל־כֵּן דֵי – הַשְּׂ כְּ  
לֹּא ט שֶׁ שֵּׁ פַע יתְִפַּ י יוֹתֵר הַשֶּׁ ה מִדַּ כו׳ לְמַטָּ . 

As a result, the world remained with blemish. אֵר – וְנִמְצָא תָּ פְגִימוּ עָלְמָא אִשְׁ בִּ . 

And the Levi’im, who stem from the left side of holiness, rectify 
this by including the left within the right. 

וִיִּים הֵם – וְהַלְּ ו שֶׁ מאֹל מִקַּ ה הַשְּׂ קְדוּשָׁ נִים – דְּ מְתַקְּ  
לָא מָאלָא לְאַכְלָּ ימִינָא שְׂ בִּ . 

And they say song over the wine, which gladdens Elokim, 
etc.—they rectify this. 

יר וְאוֹמְרִים חַ – הַיַּיןִ עַל שִׁ מֵּ הֵם – כו׳ אֱלֹקִים הַמְשַׂ  
נִים זֶה מְתַקְּ . 

And the idea is that even from the northern wind, influence should 
not be drawn to the external forces, as with “Veha’aretz hadom 
raglai”, that the legs should not descend downward, etc. 

גַּם – וְהַינְוּ ךְ לֹא צָפוֹן מֵרוּחַ שֶׁ שֵׁ פַע ימָּ לַחִיצוֹנִים הַשֶּׁ  
רֶךְ: עַל – לֹּא – רַגְלַי״ הֲדםֹ ״וְהָאָרֶץ דֶּ יהְִיוּ שֶׁ  

כו׳ יוֹרְדוֹת הָרַגְלַיםִ . 

And therefore the altar had a sovev (circular ledge) even on the 
northern side, in order that also the northern wind be 
surrounded—that is, that Soveiv Kol Almin be drawn down, as 
mentioned earlier. 

חַ וְלָכֵן זְבֵּ מִּ ד גַּם הַסּוֹבֵב הָיהָ בַּ יְּהֵא – צָפוֹן מִצַּ גַּם שֶׁ  
הוּא ,מְסוֹבֶבֶת צְפוֹנִית רוּחַ כַת שֶׁ כָּל ״סוֹבֵב הַמְשָׁ  

נַּ״ל עַלְמִין״ כַּ . 

And then, on the contrary, from there influence is drawn to Israel, 
as it says: “Asher tzafanta li’yerei’cha”—because through turning 
darkness into light, they draw down the advantage of the light. 

א וְאָז ךְ – אֲדַרְבָּ ם נִמְשָׁ פַע מִשָּׁ רָאֵל הַשֶּׁ כְּמוֹ ,לְישְׂ  
כָּתוּב: ר שֶׁ י ,לְירְִאֶיךָ״ צָפַנְתָּ ״אֲשֶׁ הֵם עַל־ידְֵי כִּ שֶׁ  
ךְ זֶה עַל־ידְֵי – לִנְהוֹרָא חֲשׁוֹכָא מַהֲפְכִים לָהֶם נִמְשַׁ  
הָאוֹר יתְִרוֹן . 

And this is the drawing from the level of “Asher tzafanta”, the 
aspect of “Yoshes choshech sisro”—which is higher than light and 
revelation. Rather, it is hidden and concealed. 

** כָה וְהוּא חִינתַ הַהַמְשָׁ ר מִבְּ ״ ״אֲשֶׁ חִינתַ – צָפַנתָּ בְּ  
ת ךְ ״ישֵׁ הוּא – סִתְרוֹ״ חשֶׁ חִינַת לְמַעְלָה שֶׁ אוֹר מִבְּ  

וְנֶעְלָם צָפוּן רַק – וְגִילּוּי . 

And this is through “Tzafanti lecha”—through mitzvos and good 
deeds. 

י עַל־ידְֵי: – וְהַינְוּ מִצְוֹת – לָךְ״ ״צָפַנְתִּ ים בְּ וּמַעֲשִׂ  
 .טוֹבִים

As it says “Umitzvos titzpon itcha” (Mishlei 2), and “Chachamim 
yitztapnu da’as” (Mishlei 10:14). 

כָּתוּב: כְּמוֹ צְפּןֹ ״וּמִצְוֹת שֶׁ ךְ״ תִּ וְנאֱֶמַר: ב׳(, )משלי אִתָּ  
נוּ ״חֲכָמִים עַת״ יצְִפְּ י׳:י״ד )משלי דָּ ). 
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And Rashi explains: they guard it in their hearts so they do not 
forget it—as it says “Bilibi tzafanti imrasecha lemaan lo echtah 
lach” (Tehillim 119:11). 

"י וּפֵירֵשׁ מְרֶנּוּ :רַשִׁ ם ״ישְׁ לִבָּ לֹּא בְּ חֶנּוּ״ שֶׁ כָּ כְּמוֹ ,ישְׁ  
כָּתוּב: י שֶׁ לִבִּ י ״בְּ לָךְ״ אֶחֱטָא לֹא לְמַעַן אִמְרָתֶךָ צָפַנְתִּ  

קי״ט:י״א )תהילים ). 

And Rashi explains: I didn’t let it be forgotten from me. ׁי וּפֵירֵש" יהָ ״לֹא :רַשִׁ כֵחַ נְתַתִּ נִּי״ לְהִשָּׁ מִמֶּ . 

And in Midrash Tehillim there it says: the yetzer hara only rules 
over one who does not have Torah—and one who has Torah in his 
heart, the yetzer hara does not rule over him. 

ים וּבְמִדְרָשׁ הִלִּ ם תְּ א שׁוֹלֵט הָרָע יצֵֶר ״אֵין :שָׁ מִי אֶלָּ בְּ  
אֵין הַתּוֹרָה וּמִי – תּוֹרָה בּוֹ שֶׁ לִבּוֹ שֶׁ הָרָע יצֵֶר אֵין – בְּ  

בּוֹ״ שׁוֹלֵט . 

As it says: “Toras Elokav bilibo lo timad ashuraiv” (Tehillim 
37:31). 

הַכָּתוּב: לִבּוֹ אֱלֹקָיו ״תוֹרַת כְּ רָיו״ תִמְעַד לֹא – בִּ אַשֻּׁ  
ל״ז:ל״א )תהילים ). 

And Moshe says: “Vesamtem es devarai eileh al levavchem v’al 
nafshechem” (Devarim 11:18). 

ה וְכֵן ם :אוֹמֵר משֶׁ מְתֶּ בָרַי אֶת ״וְשַׂ ה דְּ לְבַבְכֶם עַל אֵלֶּ  
כֶם״ וְעַל י״א:י״ח )דברים נַפְשְׁ ). 

Therefore it says: “Bilibi tzafanti imrasecha”. End quote. י :נֶאֱמַר לָכֵן לִבִּ י ״בְּ עכ״ל .אִמְרָתֶךָ״ צָפַנְתִּ . 

And one may say that the root of the Torah is from the level of 
Kesser, which is called “Asher tzafanta”, as mentioned above. 

ר י ,לוֹמַר וְאֶפְשָׁ חִינַת – הַתּוֹרָה שׁוֹרֶשׁ כִּ ,״כֶּתֶר״ מִבְּ  
ר הַנִּקְרָא ״ ״אֲשֶׁ נַּ״ל צָפַנְתָּ כַּ . 

For the 613 mitzvos of the Torah and the seven of the Rabbis are a 
total of 620 pillars of light. 

י רְי״ג כִּ אוֹרַייְתָא וֺתמִצְ תַּ נןָ וְז׳ ,דְּ רַבָּ ר״ךְ הֵם – מִדְּ תַּ  
אוֹר עַמּוּדֵי . 

And the Torah is from the Mocha Stima’ah (concealed mind) of 
Kesser, which is the level of “Asher tzafanta.” 

תֶר סְתִימָאָה מִמּוֹחָא הִיא וְהַתּוֹרָה כֶּ בַּ חִינַת וְהוּא ,שֶׁ בְּ  
ר ״ ״אֲשֶׁ צָפַנְתָּ . 

Also, its root is from the Gevuros of Arich Anpin, which is clothed 
in Mocha Stima’ah. 

י וְגַם הּ כִּ רְשָׁ עַרִיךְ מִגְּבוּרוֹת – שָׁ ין דְּ לוּבָּשׁוֹת ,אַנְפִּ הַמְּ  
מוֹחָא סְתִימָאָה בְּ . 

Therefore, it is a “spice” to distance the Tzafoni, which is the 
yetzer hara, etc. 

בְלִין״ הִיא זוֹ לְפִיכָךְ פוֹנִי אֶת לְהַרְחִיק ״תַּ הוּא ,הַצָּ שֶׁ  
כו׳ הָרָע הַיֵּצֶר . 

And this is what it says in Midrash Rabbah, Parshas Devarim, on 
the verse “P’nu lachem tzafonah”—that it refers to the Torah, as it 
says “U’tzafon la’y’sharim tushiyah” (Mishlei 2:7). 

כָּתוּב וְזהֶוּ ה מִדְרָשׁבְּ שֶׁ ת רַבָּ רָשַׁ בָרִים פָּ הַפָּסוּק: עַל ,דְּ  
נוּ קָאֵי – צָפוֹנָה״ לָכֶם ״פְּ נֶּאֱמַר: הַתּוֹרָה, עַל דְּ שֶׁ  

רִים ״וּצְפוּן יָּה״ לַישָׁ ב׳:ז׳ )משלי תוּשִׁ ). 

And see what is written regarding Torah being called oz and 
tushiyah, in Toras Emet, Parshas Yisro, in the maamar 
“Bachodesh Hashlishi”. 

נֶּאֱמַר מַה וְעַיֵּן עִנְיןַ שֶּׁ הַתּוֹרָה בְּ ״עוֹז נִקְרֵאת שֶׁ  
יָּה״ תוֹרַת – וּתוּשִׁ ת ,אֱמֶת בְּ רָשַׁ ״ה ,יתְִרוֹ פָּ דִּ חדֶֹשׁ בַּ ״בַּ  

י״ לִישִׁ  .הַשְּׁ

And in Kiddushin 30b, on the verse “Vesamtem…”, the Torah is 
compared to a perfect drug: “I have created the yetzer hara, and I 
have created the Torah as its antidote.” 

יןוּבְ ף קִדּוּשִׁ ם״ פִּסּוּק: עַל ,ע״ב ל״ד דַּ מְתֶּ – ״וְשַׂ  
לָה רָאתִי – חַיִּים לְסַם הַתּוֹרָה נִמְשְׁ הָרָע, יצֵֶר בָּ  
רָאתִי בְלִין לוֹ בָּ תּוֹרָה – תַּ . 
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And one may say along these lines, that the yetzer hara’s root of 
nurture is from the residue of Gevurah, 

ר רֶךְ עַל לוֹמַר וְאֶפְשָׁ שֹׁרֶשׁשֶׁ – זֶה דֶּ ל ינְִיקָתוֹ  הַיֵּצֶר שֶׁ  
יגֵי – הָרָע הַגְּבוּרָה מִסִּ . 

and through Torah, which is Tiferes, which connects Chesed and 
Gevurah—so that the left is included in the right, it is called 
Shalom (in the P’shmah), 

הִיא – הַתּוֹרָה וְעַל־ידְֵי פְאֶרֶת שֶׁ רֶת – תִּ חֶסֶד הַמְחַבֶּ  
יְּהֵא ,וּגְבוּרָה מאֹלָא שֶׁ לִיל שְׂ ימִינָא אִתְכְּ וְנקְִרֵאת ,בִּ  

לוֹם״ מְעָא ״שָׁ פְשִׁ בְּ . 

and by this is also made shalom in the P’shamat, that the yetzer 
hara is subdued to the yetzer tov, etc. 

ה זֶה וְעַל־ידְֵי ן נַעֲשֶׂ לוֹם״ גַּם־כֵּ מְטָא ״שָׁ פְשִׁ הַיֵּצֶרשֶׁ ,בְּ  
כו׳ הַטּוֹב לַיֵּצֶר נִכְנָע הָרָע . 

And see in Iggeres HaKodesh, section 12, on the verse “V’haya 
ma’aseh hatzedakah shalom”. 

אִגֶּרֶת וְעַיֵּן קֹּדֶשׁ, בְּ ״וְהָיהָ הַפָּסוּק: עַל ,י״ב סִימָן הַ  
ה דָקָה מַעֲשֵׂ לוֹם״ הַצְּ שָׁ . 

And see Likkutei Torah, Parshas Re’eh, in the maamar “V’chol 
Banayich…” regarding “v’rav shalom banayich”, and in the 
Siddur, in the maamar “Mizmor l’sodah”, 

לִקּוּטֵי וְעַיֵּן ת תּוֹרָה בְּ רָשַׁ ״ה ,רְאֵה פָּ דִּ נַיךְִ״ ״וְכָל בַּ ,בָּ  
י לוֹם ״וְרַב גַּבֵּ נָיךְִ״ שָׁ דּוּר, ,בָּ ״ה וּבַסִּ דִּ ״מִזְמוֹר בַּ  

 .לְתוֹדָה״
regarding how through the two loaves (Shtei haLechem), even 
chametz can be elevated. 

עִנְיןַ י בְּ תֵּ שְׁ בִּ חֶם שֶׁ לְהִתְעַלּוֹת הֶחָמֵץ גַּם יכָוֹל – הַלֶּ . 

And in Ramaz, beginning of Parshas Chukas, 179b, that through 
Torah—which is Yesod of Abba—the power of the Eitz HaDaas 
Tov v’Ra is nullified. 

ית וּבְרַמַ״ז ת רֵאשִׁ רָשַׁ ת פָּ ף ,חֻקַּ ע״ב: קע״ט דַּ  
הִיא – הַתּוֹרָה עַל־ידְֵישֶׁ א יסְוֹד שֶׁ ל – אַבָּ טֵּ כֹּחַ מִתְבַּ   

עַת עֵץ וָרָע טוֹב הַדַּ . 

And likewise, “Charus al haluchos”—“Freedom from the yetzer 
hara”, etc. 

ן: וְכֵן חוֹת״ עַל ״חָרוּת גַּם־כֵּ הָרָע מִיֵּצֶר חֵרוּת – הַלֻּ  
 .כו׳

For the yetzer hara draws sustenance only from the middos 
(emotions), from the ZAT, but not from the GAR. 

י מִדּוֹת רַק – ינְִיקָתוֹ כִּ ג״ר לֹא אֲבָל ,וְז״ת בְּ בְּ . 

Therefore Binah is called cheirus (freedom), and this is what is 
said: “There is no free person except one who engages in Torah.” 

ינָה וְלָכֵן נֶּאֱמַר: וְזהֶוּ ,״חֵרוּת״ נִקְרֵאת הַבִּ לְךָ ״אֵין שֶׁ  
א – חוֹרִין בֶן עוֹסֵק מִי אֶלָּ תּוֹרָה״ שֶׁ בַּ . 

And see also in Ramaz, beginning of Parshas Korach, and in 
Mekomas Miros there. 

ן וְעַיֵּן רַמַ״ז גַּם־כֵּ ית בְּ ת רֵאשִׁ רָשַׁ וּבְמְקוֹמוֹת ,קרַֹח פָּ  
ם מִירוֹס שָׁ . 

And see about ben chorin in Zohar, Parshas Lech Lecha, 95b, and 
in Pardes, in the entries ben chorin and cheirus. 

ן מִעִנְיןַ וְעַיֵּן זהַֹר – חוֹרִין״ ״בֶּ ת בְּ רָשַׁ ף ,לְךָ לֶךְ פָּ דַּ  
״סוּבְ ע״ב, צ״ה רְדֵּ ן עֵרֶךְ ,פַּ ״חֵרוּת״ וְעֵרֶךְ חוֹרִין״ ״בֶּ . 

And there it is explained that Yetzias Mitzrayim, which is cheirus 
(freedom), comes from Binah. 

ם אֵר וְשָׁ ךְ ,הַחֵרוּת וְהוּא ,מִצְרַיםִ יצְִיאַתשֶׁ – נתְִבָּ נמְִשָׁ  
ינָה עַל־ידְֵי הַבִּ . 

And it is known that Mitzrayim is the boundaries and limitations of 
the body and the animal soul. 

צָרִים הוּא מִצְרַיםִשֶׁ – וְידָוּעַ ל וְהַגְּבוּלִים הַמֵּ הַגּוּף שֶׁ  
הֵמִית וְנֶפֶשׁ הַבְּ . 
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And see what was explained above in section א׳, about the 
elevation of the seven candles through the light of 
Chochmah—and this is the concept of ben chorin, which is also 
ben shemen, as explained in the Zohar and Pardes. 

אֵר מַה וְעַיֵּן נִּתְבָּ עִניְןַ ,א׳ סְעִיף לְעֵיל, שֶּׁ ז׳ הַעֲלָאַת בְּ  
ן עִניְןַ וְהוּא ,הַחָכְמָה אוֹר עַל־ידְֵי הַנֵּרוֹת ,חוֹרִין״ ״בֶּ  
הוּא ן שֶׁ ן גַּם־כֵּ מֶן״ ״בֶּ כָּתוּב כְּמוֹ ,שֶׁ זהַֹר שֶׁ ם בְּ ,שָׁ  

״סוּבְ רְדֵּ ם פַּ שָׁ . 

And let us return to our topic: this is the concept of “And he shall 
slaughter… on the northern side before Hashem.” 

זֶּהוּ – לְעִנְינֵָנוּ וְנָשׁוּב חַט עִנְיןָ: שֶׁ לִפְנֵי צָפוֹנָה כו׳ ״וְשָׁ  
 .ה׳״

For Hashem is called light, as it says, “For You light my lamp,” 
and “Hashem is my light” (Tehillim 27:1). 

י כָּתוּב: כְּמוֹ ,אוֹר נִקְרָא ה׳ כִּ י שֶׁ ה ״כִּ אִיר אַתָּ ,נֵרִי״ תָּ  
כ״ז:א׳ )תהילים אוֹרִי״ ״ה׳ וְכְמוֹ ). 

However, the level of “Yoshes choshech sisro”—“He makes 
darkness His hiding place”—is called “before Hashem”; that is, 
the level of “tzafanta”, in whose root the Gevuros come first. 

חִינַת אֲבָל ת בְּ ךְ ״ישֵׁ ,ה׳״ ״לִפְנֵי נִקְרֵאת – סִתְרוֹ״ חשֶׁ  
חִינַת וְהַינְוּ ״ בְּ הּ ,״צָפַנְתָּ רְשָׁ בְּשָׁ קוֹדְמִין הַגְּבוּרוֹת שֶׁ . 

As explained in Likkutei Torah, in the maamar “Eileh Pekudei”, 
regarding “At first darkness…” 

אֵר כְּמוֹ נִּתְבָּ לִקּוּטֵי שֶׁ ״ה ,תּוֹרָה בְּ ,פְקוּדֵי״ ״אֵלֶּה דִּ  
עִניְןַ: רֵישָׁא בְּ כו׳ חֲשׁוּכָא״ ״בְּ . 

And this is the concept that by transforming darkness into 
light—“Tzafanti lecha”—one rectifies the level of Tzafon. 

כִין עַל־ידְֵי וְזהֶוּ חִינַת – לִנְהוֹרָא חֲשׁוּכָא דְּמַהַפְּ בְּ  
י ן – לָךְ״ ״צָפַנְתִּ חִינַת לְתַקֵּ כו׳ ״צָפוֹן״ בְּ . 

And this is “MiTzafon zahav yavo”—“From the north gold will 
come”—the level of Zahav haTenufah, as mentioned earlier. 

פוֹן וְזהֶוּ חִינתַ ,יאָתֶה״ זָהָב ״מִצָּ נוּפָה״ ״זָהָב בְּ הַתְּ  
לְעֵיל הַנִּזכָּר . 

And the ascent to the level of Tzafon, which is not 
surrounded—this means, it is higher than Soveiv Kol Almin. 

אֵינָהּ צָפוֹן לְבְחִינתַ וְהַעֲלִיָּה לְמַעְלָה רֵ״ל – מְסוֹבֶבֶת שֶׁ  
עַלְמִין כָּל מִסּוֹבֵב . 

And this is Kodesh Kodashim, for Kodesh is Soveiv Kol Almin, and 
Kodesh Kodashim, even from Kodesh, is separated—this is beyond 
Soveiv Kol Almin. 

ים״ ״קדֶֹשׁ וְזהֶוּ י ,קָדָשִׁ כָּל ״סוֹבֵב הוּא – ״קדֶֹשׁ״ כִּ  
ים״ וְ״קדֶֹשׁ ,עַלְמִין״ גַּם – קָדָשִׁ חִינַת שֶׁ ״קדֶֹשׁ״ מִבְּ  

ל הוּא עַלְמִין כָּל מִסּוֹבֵב לְמַעְלָה זֶהוּ – מֻבְדָּ . 

And afterwards, “And he shall sprinkle… its blood upon the altar, 
around.” מוֹ אֶת כו׳ ״וְזָרַק כָּךְ: וְאַחַר חַ עַל דָּ זְבֵּ סָבִיב״ הַמִּ . 

The meaning of “around” is that through this ascent, it will be 
drawn down as Soveiv Kol Almin—that is, the revelation of the 
name Havayah, which is the level of Soveiv. 

ירוּשׁ עַל־ידְֵי – ״סָבִיב״ פֵּ ךְ – זוֹ הָעֲלָאָה שֶׁ יוּמָשֵׁ  
הַינְוּ: ,עַלְמִין״ כָּל ״סוֹבֵב לִהְיוֹת ם גִּילּוּי דְּ – הוי׳ שֵׁ  
הוּא חִינַת שֶׁ ״סוֹבֵב״ בְּ . 

For “around” means the two placements [of the blood], which are 
four—the northeast corner is the drawing of the yud-hei of 
Havayah, and the southwest corner is the vav-hei, etc. 

י י הוּא ״סָבִיב״ כִּ תֵּ נוֹת שְׁ הֵן מַתָּ ע שֶׁ קֶרֶן ,אַרְבַּ  
כַת הִיא – צְפוֹנִית מִזְרָחִית חִינַת הַמְשָׁ ם י״ה בְּ שֵׁ בְּ שֶׁ  

רוֹמִית וּמַעֲרָבִית ,הוי׳ חִינַת – דְּ כו׳ ו״ה בְּ . 
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Vayikra 
And therefore the Korbanos that are Kodesh Kodashim must be 
slaughtered on the north side, for through this is the ascent to 
Kodesh Kodashim (see Zohar and Ramaz, beginning of Parshas 
Tzav). 

י וְלָכֵן ים קָדְשֵׁ חִיטָתָן – קָדָשִׁ פוֹן שְׁ צָּ – זֶה עַל־ידְֵישֶׁ ,בַּ  
ים לְקדֶֹשׁ הַעֲלִיָּה הִיא זֹּהַר עַיֵּן) קָדָשִׁ  וְהַרַמַ״ז בַּ  

ית ת רֵאשִׁ רָשַׁ צו פָּ ). 

And therefore, at the time when Yisrael read the verse “Tzafonah 
lifnei Hashem,” Hashem remembers the Akeidah of Yitzchak. 

עָה – וְלָכֵן שְׁ רָאֵל בִּ יִּשְׂ קְרָא קוֹרִין שֶׁ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה הַמִּ  
רוּךְ־הוּא זוֹכֵר – ה׳״ דוֹשׁ־בָּ יצְִחָק עֲקֵידַת הַקָּ . 

For Yitzchak, with mesirus nefesh, rectified the northern wind, and 
in the future they will say to Yitzchak: “You are our father.” 

י מְסִירוּת – יצְִחָק כִּ ן – נֶפֶשׁ בְּ קֵּ ,צְפוֹנִית רוּחַ תִּ  
י לְיצְִחָק: יאֹמְרוּ לָבוֹא וּלְעָתִיד ה ״כִּ אָבִינוּ״ אַתָּ . 

For the level of Yitzchak is the concept of “Not with silver will you 
be redeemed”, and like the superiority of gold over silver. 

י חִינַת כִּ כֶסֶף ״לֹא עִנְיןַ זֶהוּ – יצְִחָק בְּ גָּאֲלוּ״ בְּ וּכְמוֹ ,תִּ  
סֶף עַל הַזָּהָב מַעֲלַת הַכֶּ . 

As explained in Tanya, chapter 50, and in Pri Etz Chaim, Shaar 
Chag HaMatzos, chapter 6, in the name of the Arizal. 

נֶּאֱמַר כְּמוֹ סֵפֶר שֶׁ ל בְּ ינוֹנִים שֶׁ רֶק בֵּ רִיוּבְ ,נ׳ פֶּ עֵץ פְּ  
עַר ,חַיִּים צּוֹת חַג שַׁ רֶק ,הַמַּ ם ,ו׳ פֶּ ז״ַל הָאֲרִ״י בְּשֵׁ . 

And the level of gold is “MiTzafon zahav yavo.” ַפוֹן זֶהוּ – זָהָב וּבְחִינת יאָתֶה״ זָהָב ״מִצָּ . 

And this is that the ram of Avraham was also created on Erev 
Shabbos at twilight, etc. 

אֵילוֹ – וְזהֶוּ ל דְּ ן נִבְרָא – אַבְרָהָם שֶׁ עֶרֶב גַּם־כֵּ ת בְּ בָּ שַׁ  
ין מָשׁוֹת בֵּ כו׳ הַשְּׁ . 

And from this comes the supernal delight—“Tzchok asah li 
Elokim”—specifically through the concealment. 

ךְ וּמִזֶּה עֲנוּג נמְִשָׁ ה ״צְחוֹק – הָעֶלְיוֹן הַתַּ לִי עָשָׂ  
וְקָא – אֱלֹקִים״ רָה עַל־ידְֵי דַּ הַהַסְתָּ . 

And from this is drawn: “And Hashem will be for me Elokim.” ךְ: וּמִזֶּה לֵאֱלֹקִים״ לִי ה׳ ״וְהָיהָ נמְִשָׁ . 

And this is “Tzafonah lifnei Hashem”—beyond the name 
Havayah, etc. 

ם לְמַעְלָה – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה וְזהֶוּ כו׳ הוי׳ מִשֵּׁ . 

And see in Midrash Rabbah, Shir HaShirim, on the verse 
“Chadashim gam yeshanim tzafanti lach”—“new and old I have 
stored for you”: you are hidden for Me, and I am hidden for you, 
etc. 

ה וְעַיֵּן רַבָּ יר בְּ ירִים שִׁ ים פִּסּוּק: עַל ,הַשִּׁ גַּם ״חֲדָשִׁ  
נִים י ישָׁ ם – לָךְ״ צָפַנְתִּ י וַאֲנִי לִי, צְפוּנִים אַתֶּ צָפַנְתִּ  
כו׳ לָכֶם . 

And this is the concept of “Yiras Hashem otzaro”—the fear of 
Hashem is His treasure. 

אוֹצָרוֹ״ ה׳ ״ירְִאַת עִניְןָ: וְהַוּוֹ . 

That when a person deeply focuses to reveal the treasure of fear of 
Heaven—“Atem tzefunim li”—as above in “Bilibi tzafanti 
imrasecha”, 

ר אֲשֶׁ כַּ ל אוֹצָר לְגַלּוֹת מַעֲמִיק הָאָדָם שֶׁ מַיםִ ירְִאַת שֶׁ – שָׁ  
ם עִניְןַ: וּכְנ״ַל ,לִי״ צְפוּנִים ״אַתֶּ י בְּ לִבִּ י ״בְּ צָפַנְתִּ  

 – אִמְרָתֶךָ״

through this: “Va’ani tzafanti lachem”—I have hidden for you a 
treasure of fear of Heaven, which is drawn from Mocha Stima’ah. 

י ״וַאֲנִי זהֶ: עַל־ידְֵי ל אוֹצָר – לָכֶם״ צָפַנְתִּ ירְִאַת שֶׁ  
מַיםִ ךְ ,שָׁ סְתִימָאָה מִמּוֹחָא הַנִּמְשָׁ . 
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And this is: “Tzafanta li’yerei’echa”—specifically. :ּוְקָא – לְירְִאֶיךָ״ ״צָפַנְתָּ וְזהֶו דַּ . 

And one can also say that “MiTzafon zahav yavo” refers to the 
golden altar, upon which the ketores was offered, and it is drawn 
from the north, after the blood of the tamid, which was in the 
north—then comes the level of ketores on the golden altar, etc. 

ר וְגַם פוֹן – לוֹמַר אֶפְשָׁ **״מִצָּ י – יאָתֶה״** זהָָב שֶׁ כִּ  
חַ – הַזָּהָב נִימִי מִזְבֵּ עָלָיו – הַפְּ אֶת מַקְטִירִין שֶׁ  

טרֶֹת ךְ וְהוּא ,הַקְּ פוֹן נמְִשָׁ ם אַחַר – מִצָּ מִיד דַּ – הַתָּ  
הָיהָ פוֹן שֶׁ צָּ חַ עַל קְטרֶֹת לִבְחִינַת יבָוֹא אָז – בַּ מִזְבֵּ  
כו׳ הַזָּהָב . 

 קִצּוּר
Summary: The explanation of the Bachya on “Tzafonah” is that it 
completes the attribute of Gevurah. 

ירוּשׁ קִצּוּר. חְייֵ פֵּ לִים – ״צָפוֹנָה״ הַבַּ ת אֵלָיו לְהַשְׁ מִדַּ  
 .הַגְּבוּרָה

This is in line with the idea that tzaddikim transform the attribute 
of judgment into mercy. 

רֶךְ עַל זֶהוּ יקִים – דֶּ דִּ צַּ ת מַהֲפְכִים שֶׁ ין מִדַּ ת הַדִּ לְמִדַּ  
 .הָרַחֲמִים

And this is through drawing down from Atik Yomin, ּכָה עַל־ידְֵי – וְהַינְו ין מֵאֲרִיךְ הַמְשָׁ יק) אַנְפִּ יוֹמִין עַתִּ ). 

and this is the concept of “I remember the Akeidah of 
Yitzchak”—when the attribute of judgment was transformed into 
mercy. 

אָז – יצְִחָק״ עֲקֵידַת זוֹכֵר ״אֲנִי עִנְיןַ: וְזֶהוּ כָה שֶׁ נֶהְפְּ  
ת ין מִדַּ לְרַחֲמִים הַדִּ . 

As our sages say: while Avraham was binding Yitzchak, Hashem 
was binding the heavenly ministers of the nations. 

אָמְרוּ כְּמוֹ עָה רַזַ״ל: שֶׁ שָׁ הָיהָ בְּ אֶת עוֹקֵד אַבְרָהָם שֶׁ  
רוּךְ־הוּא הָיהָ – יצְִחָק דוֹשׁ־בָּ רֵיהֶם כּוֹפֵת הַקָּ ל שָׂ שֶׁ  

כוֹכָבִים עוֹבְדֵי . 

As cited in Yalkut Shimoni, Parshas Vayeira, section 248. ילְַקוּט מְעוֹנִי בְּ ת – שִׁ רָשַׁ רמ״ח רֵמֶז – וַיֵּרָא פָּ . 

And this is through the drawing from Atik, which has no left side. ּכַת עַל־ידְֵי – וְהַינְו יק הַמְשָׁ ם אֵיןשֶׁ ,עַתִּ מאֹל שָׁ שְׂ . 

Therefore, likewise, through “Tzafonah lifnei Hashem”—which is 
the level of Gevurah on the left side—when they read “Tzafonah”, 
Hashem remembers the Akeidah of Yitzchak. 

ן וְלָכֵן חִינַת – ה׳״ לִפְנֵי ״צָפוֹנָה עַל־ידְֵי – גַּם־כֵּ בְּ  
מאֹל גְּבוּרָה שְּׂ בַּ עֲקֵידַת זוֹכֵר – ״צָפוֹנָה״ כּוֹרְאִין – שֶׁ  
 .יצְִחָק

The northern wind is not encompassed—it was created but not 
completed—so that it would not extend into the kelipos too much. 

רָאוּהָ – מְסוֹבֶבֶת אֵינָהּ צְפוֹנִית רוּחַ – גָּמְרוּהָ וְלֹא בְּ  
דֵי לֹּא כְּ ט שֶׁ שֵּׁ לִיפוֹת יתְִפַּ י יוֹתֵר לַקְּ מִדַּ . 

And therefore the demons were created on Erev Shabbos at 
twilight. 

דִים וְלָכֵן עֶרֶב נִבְרְאוּ הַשֵּׁ ת בְּ בָּ ין שַׁ מָשׁוֹת בֵּ הַשְּׁ . 

And through the Levi’im and the korbanos that are Tzafonah, the 
left line is rectified. 

וִיִּם וְעַל־ידְֵי נוֹת הַלְּ רְבָּ הֵם וְהַקָּ קַו נִתְקַן – ״צָפוֹנָה״ שֶׁ  
מאֹל  .הַשְּׂ

Therefore the mizbeach had a surrounding on the north side as 
well. 

חַ – וְלָכֵן זְבֵּ מִּ ד גַּם סוֹבֵב הָיהָ – בַּ צָפוֹן מִצַּ . 
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And from the darkness came an increase of light—a revelation 
from the level of “Asher tzafanta”, which is Kesser, “Yoshes 
choshech sisro”. 

ה ךְ מִן וְנַעֲשָׂ חִינַת גִּילּוּי – הָאוֹר יתְִרוֹן – הַחשֶׁ מִבְּ  
ר ״ ״אֲשֶׁ הוּא ,צָפַנְתָּ ת ,כֶּתֶר שֶׁ ךְ ״ישֵׁ סִתְרוֹ״ חשֶׁ . 

And this is “Tzchok asah li Elokim”—the Akeidah of 
Yitzchak—the ram created at twilight, which rectified the level of 
Tzafon. 

ה ״צְחוֹק וְזֶהוּ: אֵיל – יצְִחָק עֲקֵידַת – אֱלֹקִים״ לִי עָשָׂ  
נִּבְרָא ין שֶׁ מָשׁוֹת בֵּ ן – הַשְּׁ קֵּ תִּ חִינַת שֶׁ ״צָפוֹן״ בְּ . 

And afterward: “And he shall sprinkle… around”—two 
placements that are four, corresponding to the name Havayah, 
Soveiv Kol Almin. 

י – סָבִיב״ כו׳ ״וְזָרַק כָּךְ: וְאַחַר תֵּ נוֹת שְׁ הֵן מַתָּ שֶׁ  
ע ם – אַרְבַּ עַלְמִין כָּל סוֹבֵב – הוי׳ שֵׁ . 

And one must be involved in Torah—“Bilibi tzafanti 
imrasecha”—and through this, “so that I not sin against You.” 

עֵסֶק לִהְיוֹת וְצָרִיךְ י – הַתּוֹרָה בְּ לִבִּ י ״בְּ אִמְרָתֶךָ״ צָפַנְתִּ  
לָךְ״ אֶחֱטָא לֹא ״לְמַעַן זֶה: וְעַל־ידְֵי – . 

For Tzafon is from afar—the Tzafoni. י פוֹנִי״ ,מֵרָחוֹק זֶהוּ – ״צָפוֹן״ כִּ ״הַצָּ . 

And see in Pri Etz Chaim, in the kavanos of Shofar, that through 
the Gevuros of Arich Anpin, all judgments are subdued. 

פְרִי וְעַיֵּן נוֹת ,חַיִּים עֵץ בְּ כַוָּ עַל־ידְֵי – הַשּׁוֹפָר בְּ שֶׁ  
עַרִיךְ גְּבוּרוֹת ין דְּ יןָ – אַנְפִּ פְּ ינִים כָּל נִתְכַּ הַדִּ . 

And also: “Vesamtem sam tam”—“a perfect remedy”—for Tiferes 
unites Chesed and Gevurah so that the left is included in the right, 
and the yetzer hara is subdued to the yetzer tov. 

ם וְגַם: מְתֶּ ם״ סַם ״וְשַׂ י – תָּ פְאֶרֶת כִּ רֶת הַתִּ חֶסֶד מְחַבֵּ  
יְּהֵא – וּגְבוּרָה מאֹלָא שֶׁ לִיל שְׂ ימִינָא אִתְכְּ וְנִדְחֶה – בִּ  
הַטּוֹב לַיֵּצֶר לְהַכְנִיעוֹ – הָרָע הַיֵּצֶר . 

And this is: “Im teitiv se’eis”—if you improve, you will be 
elevated. 

יטִיב ״אִם וְזֶהוּ: אֵת״ תֵּ שְׂ . 

That through Torah, which is a good portion (“lekach tov”), the 
yetzer hara is subdued to the yetzer tov. 

עַל־ידְֵי הִיא – הַתּוֹרָה שֶׁ הַיֵּצֶר נִכְנָע – טוֹב״ ״לֶקַח שֶׁ  
הַטּוֹב לַיֵּצֶר הָרָע . 

For its source is from the level of seichel tov, where no evil exists 
at all—shalom in the upper worlds and shalom in the lower 
worlds. 

י הּ כִּ רְשָׁ חִינַת – שָׁ כֶל מִבְּ אֵין – טוֹב״ ״שֵׂ ם שֶׁ רַע שָׁ  
לָל לוֹם – כְּ מְעָא״ ״שָׁ פְשִׁ לוֹם – בְּ מְטָא״ ״שָׁ פְשִׁ בְּ . 

And “rav shalom”—abundant peace—also corresponds to 
“Charus al haluchos”, meaning freedom from the yetzer hara. 

לוֹם״ וְ״רַב רֶךְ: גַּם־כֵּן – שָׁ חוֹת״ עַל ״חָרוּת עַל־דֶּ הַלֻּ  
הַינְוּ: – הָרָע״ מִיֵּצֶר ״חֵרוּת דְּ . 

Ben chorin (a free man) = ben shemen (a son of oil) as explained 
in Zohar, Parshas Lech Lecha, 95b. 

ן ן – חוֹרִין״ ״בֶּ מֶן״ ״בֶּ זהַֹר עַיֵּן ,שֶׁ ת בְּ רָשַׁ ף לְךָ לֶךְ פָּ דַּ  
ע״ב צ״ה . 
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