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«Il tendaggio separera per voi»
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«E la tenda (paroches) fara da separazione per voi». Ora, in Etz Chaim (Sha'ar 41) é spiegato che

esiste una partizione (parsa) (siveda anche Etz Chaim, Sha'ar 7, capitolo 2).

/>w waee] WY 1D D°YW T 711D °1 1w WP 197 NI17D 270 RNON (k7Y 17p7) N121N232 RN
D70y Nmy’:x‘?-r d7al 7Rk

E nella Gemara, in Kesubos (106a), si afferma: «Nel Secondo Tempio c’erano tredici tende: sette in
corrispondenza delle sette porte», ecc.; e Rashi spiega che erano state fatte per garantire la

riservatezza.
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Questo perché di notte le porte erano chiuse a chiave, come si afferma nel Trattato Tamid, e sol-
tanto di giorno erano aperte, affinché si potesse entrare e uscire attraverso i varchi; e [sebbene]
dovessero restare aperte, nondimeno vi era una tenda per ciascuna porta, per garantire la riserva-

tezza, ecc.
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11 significato é il seguente. Il Cortile del Tempio (Azarah) e le camere corrispondono alla sovranita
(Malchus) del Mondo dell’Emanazione (Atzilus), poiché in alto, in Malchus, vi sono tutti gli aspetti
che si trovano nel Cortile; e anche il Monte del Tempio misura cinquecento cubiti, come ¢ afferma-
to nello Zohar, [Parshas] Shelach Lecha (161b).
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Ora, di notte «le porte del Gan Eden sono chiuse», proprio come vengono chiuse a chiave le porte,
le porte del Cortile. E sebbene sia scritto: «Si alza quando € ancora notte e da cibo alla sua casa»,

cio avviene specificamente nella dimensione esteriore (chitzoniyus).
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E come avviene in una persona durante il sonno: la forza vitale si ritira e si raccoglie dal sangue,
che e I’anima, nel cuore, e tutto si chiude al suo interno; cosi la dimensione interiore (pnimiyus)
della forza vitale non si diffonde da esso, ma soltanto una kista de-chayusa (una piccola misura di
vita) e la dimensione esteriore; proprio allora si manifesta e si diffonde la dimensione esteriore

della forza vitale,
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come la facolta nutritiva e quella digestiva dell’anima, che sono aspetti della dimensione esteriore

rispetto alla facolta intellettiva, agli attributi emotivi (middos), alla vista e all’'udito.
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La loro diffusione avviene principalmente durante il sonno. Quando infatti una persona non dor-
me e il suo intelletto € luminoso, le facolta digestive e nutritive non si espandono altrettanto, per-
ché sono incluse nella facolta dell’intelletto, come una candela davanti a una torcia; percio [I’'intel-
letto] ne trattiene la diffusione.
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Durante il sonno, invece, quando viene meno il dominio della facolta dell’intelletto, esse si diffon-
dono; allora lo stomaco digerisce e invia [il cibo] al fegato, ecc. Le facolta nutritiva, digestiva ed
espulsiva, e simili, sono le facolta esteriori e inferiori dell’anima.
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Cosi avviene anche in Alto, nella sovranita (Malchus) del Mondo dell’Emanazione (Atzilus): di notte
«le porte del Giardino dell’Eden si chiudono». L’illuminazione che fluisce dal livello di Malchus
verso il Giardino dell’Eden, lo splendore della Presenza divina (Shechinah), € infatti la principale
illuminazione della dimensione interiore (pnimiyus) di Malchus.
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(Vale a dire, I’efflusso proviene dal livello delle prime tre [emanazioni divine (Sefiros)| all’interno
di Malchus, come spiegato altrove nel commento allo Zohar sulla Parshas Acharei.) Di notte questa
illuminazione si ritira e allora viene attinto soltanto un flusso esteriore; questo ¢ il significato di «e
da il cibo» nei mondi della Creazione (Beriah), della Formazione (Yetzirah) e dell’Azione (Asiyah)
(e questo efflusso proviene dal livello delle sette inferiori di Malchus).
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Di giorno le porte del Giardino dell’Eden si aprono, poiché vi € un rafforzamento dei Chasadim

(benevolenze) — «la benevolenza di D-o dura tutto il giorno» — e percio allora viene attinto il flusso

interiore. Ciononostante, vi € [ancora] il livello di una cortina, una partizione, e questo flusso viene

attinto
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per mezzo della partizione. La partizione proviene dal livello del Chashmal (elettro), che appartie-
ne alla dimensione esteriore (chitzoniyus) della comprensione (Binah); essa riveste e circonda le
dieci Sefiros dell’insieme delle qualita emotive (Zeir Anpin) e le dieci Sefiros della dimensione fem-
minile / Malchus (Nukva) come un indumento di pelle, rivestendole ai loro lati.
MPPER 1P poRT NPRR DYIn N2 RN O7°P30 NNNm DONRONN Npo1 10 RDW U752 KIM
"1 71778793 11R"27
Questo serve a impedire che le forze esteriori attingano nutrimento. Sotto i loro piedi esso é il li-
vello di una scarpa, che costituisce una separazione fra Atzilus e Beriah e Yetzirah, ecc.
R”D XDV (o0 pyal 07Y2 07RO AR™M2? MPOER 1°2 P°0817 RDIAM 701N *°Na RIT M 5y1)
oM RPW 1190717 MYCARY e weow] PPRRY 100 (RPD R YW zala)

(Questa scarpa ¢ il livello dello schermo e della partizione che separa Atzilus da Beriah, come af-
fermato in Etz Chaim, Sha'ar 41, capitolo 1 e capitolo 6, e in Sha'ar 40, capitolo 1.) Ed € come spie-

g0 Rashi: «per modestia», cioe, affinché non vi sia
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la rivelazione completa della luce del Mondo dell’Emanazione (Atzilus) nel Mondo della Creazione
(Beriah), ma soltanto attraverso uno schermo: la sovranita (Malchus) dell’Atzilus fende lo schermo
e diventa Atik (il livello supremo nascosto) della Beriah (vedi Etz Chaim, Sha'ar 41, capitolo 1, e Ig-

geres HaKodesh, [la lettera] «Egli e 1a Sua forza vitale»). E cosi avviene in ogni mondo.
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Anche in Beriah si forma un Chashmal (rivestimento protettivo) dalla dimensione esteriore (chi-
tzoniyus) della comprensione (Binah), che avvolge I'insieme delle qualita emotive (Zeir Anpin) e la
dimensione femminile / Malchus (Nukva), finché diventa una scarpa, ecc. (In Etz Chaim, Sha'ar 41,
capitolo 1, [e detto] che lo schermo fra Beriah e Yetzirah non proviene dalla Binah di Beriah, ma
dalla bellezza (Tiferes) di Beriah; tuttavia, anche in Tiferes c’é¢ un Chashmal, come scrive il Ramaz
alla fine della Parshas Yisro citando [il libro] Adam Yashar.
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Tuttavia, in Likkutei HaShas dell’Arizal, pagina 16, nel passo che comincia «Va’ e diminuisci te
stessa», [é detto] come qui; vedi la. E vedi quanto é scritto nella spiegazione del versetto «Poiché in
questo giorno egli espiera».)
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Per comprendere che cosa sia questo Chashmal: «dalla mia carne contemplo» [lo]. Nelle facolta
emotive (middos) non si rivela I’intelletto nella sua interezza, perché, se cosi fosse, le facolta emo-
tive sarebbero annullate nell’intelletto e da esse non vi sarebbe alcuna espansione né alcuna

emanazione.
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Ciononostante, una piccola illuminazione della dimensione esteriore della Binah le circonda: il li-
vello della contemplazione che € al di sopra delle facolta emotive, affinché le forze esteriori non ne

traggano nutrimento, poiché dalle facolta emotive I’altra parte (sitra achra) puo ottenere un punto

d’appoggio,
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come dissero i nostri Saggi: «Non come Avraham, dal quale usci Yishmael», ecc.; e analogamente,
la rottura dei recipienti avvenne nelle facolta emotive. Percio € necessario un Chashmal avvolgen-
te, affinché esse non traggano nutrimento dalle facolta emotive se non alla maniera dei capelli e

delle unghie, e soltanto nella misura necessaria.
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(Questo Chashmal proviene dalla Binah, e Chochmah e Binah sono «due compagne», ecc.; dalla
sapienza (Chochmah) le forze esteriori non traggono nutrimento, come € noto a proposito delle af-
fezioni cutanee (nega’im), e come e scritto: «Muiono, ma non per mezzo della sapienza», perche
Chochmah e koach mah [«la forza del che cosa?»], il livello dell’autoannullamento (bittul) alla Luce
Infinita (Or Ein Sof), ecc.)
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La spiegazione del Chashmal che riveste Zeir Anpin e Nukva: esso ¢ la dimensione esteriore ri-
spetto a loro, eppure la sua radice e piu elevata della loro, poiché proviene dalla Binah:
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La questione € simile a una parabola (mashal), che € un rivestimento di cio che essa illustra (nim-
shal). Infatti, le combinazioni di lettere della parabola sono materiali rispetto a cio che essa illustra

e costituiscono soltanto un rivestimento per esso.
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Eppure la radice della parabola € molto elevata e sublime, perché non tutti sono in grado di espor-
re parabole, ma soltanto [quelle] come le «parabole di Shlomo»; e nella Gemara dissero di Rabbi
Meir: «tre insegnamenti e tre parabole»; e dissero: «Quando Rabbi Meir mori, cessarono i narratori
di parabole», ecc.
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Cio perche, in particolare, chi possiede un intelletto elevato puo contrarre il proprio intelletto in
una parabola che corrisponda esattamente a cio che essa illustra,
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mentre chi non possiede un intelletto cosi elevato si accontenta di comprendere I’idea cosi com’e,
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ma non puo chiarirla mediante una parabola e, se ne espone una, questa non corrispondera, ecc.

Lo stesso vale per il livello del Chashmal, che € un rivestimento per I'insieme delle qualita emotive

(Zeir Anpin) e la dimensione femminile / Malchus (Nukva), proprio come un’idea rivestita da una

parabola.

poax Pyto] 7D WD WY OPAR P N0 MITAN 19N IPynD ROW 110207 qwniw 0ok 11vm
72% w1291 Dwnin 223% NN RIT PWRY 1R 10 TunD RIT ko

Cio perché esso deriva dalla comprensione (Binah), che ¢ molto al di sopra degli attributi emotivi,
ecc.; solo in seguito diventa un rivestimento per Zeir Anpin e Nukva e si trova al di sotto di essi,
proprio come la parabola € la dimensione esteriore rispetto a cio che essa illustra e ne costituisce
soltanto un rivestimento.
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Si comprende dunque che in questo livello del Chashmal vi sono due aspetti. Il primo, dal punto di
vista della sua radice, € molto elevato e sublime, al di sopra degli attributi emotivi,
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poicheé appartiene al livello di Binah. Il secondo, dal punto di vista della sua espansione, ¢ nella di-
mensione esteriore, sotto forma di combinazioni di lettere, essendo le lettere il livello finale in tut-
te le dieci emanazioni divine (Sefiros) (e il fatto che il Chashmal rivesta Zeir Anpin e Nukva € come

le lettere che rivestono gli attributi, ecc.).
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Questo é il significato di Chashmal: chash mal. Chash significa «silenzio»; cio riguarda il lato del

suo primo aspetto (bechinah), la sua radice nella comprensione (Binah).
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Poiché «una barriera per la sapienza é il silenzio», dal momento che Havayah e nella sapienza
(Chochmah), percio Chochmah ¢ il livello dell’autoannullamento (bittul), e questo ¢ il silenzio; e

analogamente Moshe, nostro maestro, pace a lui, era «pesante di bocca», ecc.
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E mal significa parola e rivelazione; cio riguarda il lato del suo secondo aspetto (bechinah), quan-
do diventa un rivestimento per I'insieme delle qualita emotive (Zeir Anpin) e la dimensione femmi-
nile / Malchus (Nukva), come le lettere che rivestono la cosa rappresentata, e attraverso questo puo

esserci un flusso d’influenza. Questo e il significato di mal.
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Ora, questo é [cosi] per il Chashmal (livello-schermo) all’interno delle dieci emanazioni divine (Se-
firos) stesse. Lo stesso vale anche tra gli angeli, che hanno molte migliaia di miriadi di livelli, come
e scritto: «C’e forse un numero alle Sue schiere?». Alcuni di essi appartengono al livello del Chash-

mal, attraverso i recipienti del Mondo dell’Emanazione (Atzilus).
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(Si intende che quanto é stato spiegato sopra riguarda il Chashmal della comprensione (Binah) di
Atzilus, che circonda I'insieme delle qualita emotive (Zeir Anpin) e la dimensione femminile / Mal-
chus (Nukva) di Atzilus, come sopra; e allo stesso modo anche in Zeir Anpin e Nukva di Beriah, Ye-
tzirah e Asiyah vi & un livello di Chashmal, dal quale proviene lo schermo tra Beriah e Yetzirah, e
tra Yetzirah e Asiyah.)
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Anche livi sono angeli che appartengono al livello del Chashmal; ed € noto che Metatron é chiama-
to «la scarpa della Presenza divina (Shechinah)», ed € stato spiegato che la scarpa é il livello del
Chashmal, ecc.) A questo proposito i nostri Maestri dissero: «Quando la parola esce dalla bocca del
Santo, benedetto Egli sia (Kudsha Brich Hu), essi tacciono (chashos)».
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La spiegazione € questa: «il Santo, benedetto Egli sia» € Zeir Anpin, come nella spiegazione della
formula «il Santo, benedetto Egli sia, e la Sua Shechinah». «La Sua Shechinah» é cio che dimora e si
riveste negli esseri inferiori, mentre «Santo» significa separato. Cosi, il livello della sovranita (Mal-

chus) — «non c¢’é re senza un popolo» — é il livello che dimora e si riveste nel popolo,
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mentre i Suoi attributi, benedetto Egli sia — «Tua, Havayah, ¢ la grandezza», ecc. — non hanno al-

cuna relazione né proporzione con il popolo; questo ¢ il livello di «Santo».
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E il discorso che esce dalla bocca del Santo, benedetto Egli sia (Kudsha Brich Hu), ¢ il livello della
rivelazione, vale a dire il mal di Chashmal. Cio avviene quando I'insieme delle qualita emotive
(Zeir Anpin) e la dimensione femminile / Malchus (Nukva) irrompono attraverso la cortina, discen-
dono e si rivelano nel mondo inferiore.
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Allora gli angeli tacciono (chashos), poiché sono inclusi nell’autoannullamento (bittul) che viene
fatto discendere dal livello della sapienza (Chochmah), come spiegato sopra a proposito di «una
barriera per la sapienza e il silenzio».
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Mentre, quando il discorso non esce, ecc., cioé in una condizione di ritiro, allora essi parlano (me-
mallelos [parlano]), poiché sono «in grande frastuono» e dicono: «Benedetta sia la gloria», ecc.
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Questo ¢ il Chashmal che circonda e riveste Zeir Anpin e Nukva sui loro lati, affinché le forze ester-

ne non ne traggano nutrimento. Ma sotto i loro piedi si trova il livello di «Quanto sono belli i tuoi

passi nei calzari, o figlia del nobile», che é il livello della sovranita (Malchus).
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Questa calzatura non serve soltanto a impedire che le forze esterne traggano nutrimento; essa co-
stituisce anche una separazione, affinché la rivelazione completa della luce che si trova nel Mondo
dell’Emanazione (Atzilus), dove «Egli e i Suoi recipienti (ihu vegarmohi) sono uno», non avvenga

allo stesso modo nel Mondo della Creazione (Beriah),

7Y SRR TWNRIY IR NP XX 172 P70RN TONIW MUY 1397 WO IR N3 (e 0w KPR
77910 D IR XA X2 NPRAR 00

ma affinché Beriah sia al livello di yesh [qualcosa]. Cio avviene tramite la cortina che separa Atzilus
da Beriah: la luce che da Atzilus viene fatta discendere attraverso la cortina per dare vita a Beriah ¢

una luce derivata (or shel toldah).
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Percio Beriah é chiamato «qualcosa dal nulla» (yesh me-ayin [qualcosa dal nulla]). E bencheé sia
scritto: «Tutto € da Te» e «tutto dinanzi a Lui € considerato come nulla», nondimeno e chiamato
«qualcosa dal nulla», perche la formazione di cio che e qualcosa deriva dal livello della luce che

viene fatta discendere attraverso la partizione, che ¢ il livello di ayin [nulla],

QIRT OYY 2239 1°R M2 RIW 77910 Pw IR KPR KOOI 2305w IR MNTYY NI PR 0w
RO TOYNdY

poicheé essa non € I’essenza e la realta della luce che si trova prima della partizione, bensi una luce
derivata, che é il livello di «nulla» in confronto all’essenza della luce che si trova al di sopra della

partizione.
98021 [mar nwn 292y TRATAY QW YOPAT 121 1D SnawnT R °3 YT 2 ponl 270 N2 1°°99)

:(71”3°01°% 0 %1 N1

(E si veda lo Zohar, volume 2, pagina 78b, «il segreto del Chashmal», ecc., e Zohar HaRakia i, e il

Ramaz, e il libro Hadras Melech, sezioni 30 e 55.)

TAR 707 KPR 11OK) T2 X127 MwaRNT 27 DY unk MPORRT IR RN Naw2 mam

Ora, di Shabbos la luce del Mondo dell’Emanazione (Atzilus) risplende in basso, rivestita soltanto

nel Mondo della Creazione (Beriah), e vi € una sola cortina.

Y AT (Bxwe pikaw] RIAY (IS vins] PP B pax] R 3 WD W DI NNt OPRYN
DAY DINNWR T2 0UAW RAX TWITP 122 17TV T DD I LY Y [paxb pinan) PP 1080
Sva o

Diversamente, nei giorni feriali vi ¢ una differenza tra la Terra d’Israele e fuori dalla Terra: nella
Terra d’Israele la conduzione [Divina] avviene attraverso il Mondo della Formazione (Yetzirah),
mentre fuori dalla Terra avviene attraverso il Mondo dell’Azione (Asiyah). Ora, tutto questo € anco-
ra nell’ambito della santita, e «l’esercito dei cieli si prostra dinanzi a Te», poiché persino il senso di

essere qualcosa (yesh) si annulla dinanzi a D-o.
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(Percio, le cortine e le partizioni menzionate sopra appartengono al livello delle cortine che sepa-
rano la santita dalla santita; infatti, quanto alla partizione che separa le dieci emanazioni divine
(Sefiros) di Yetzirah dalle dieci Sefiros di Asiyah, anche le dieci Sefiros di Asiyah sono sante.)
N°737 5y N2 197y N2 RIM (131 novop] 1”P X1 ROADY 901 MYy w° unDY 1YY IR
Ma da Asiyah in gitu vi € un’altra cortina e partizione, che € la scorza luminosa (kelipas nogah), ed
il livello del prepuzio (orlah) che ricopre il patto.
RIT (TI0°7 DY 709107 799 RO 1D (7301 novop] 7P °PI1 R”D [ ayw] MW (o0 yyal 7Y W°AD)
5115 wp 102 TN
(Come é scritto in Etz Chaim, Sha’ar 40, capitolo 1: & chiamata kelipas nogah, ecc., ed ¢ il prepuzio
che ricopre il fondamento (Yesod).) Ed essa é la separazione tra il sacro e il profano (chol).
SAwn oM 973 R IWOR 7R (731 n5°op5] PR TPWYT [meeo qwy] 07Y 1°2 R RDIDIW WDNKI)
1N 1PWYT (e Awy] DY 1°2 p°oann

(E puo darsi che la partizione si trovi tra le dieci Sefiros di Asiyah e kelipas nogah; in tal caso, puo
anche appartenere al livello del Chashmal (una modalita di separazione) che si interpone tra le
dieci Sefiros di Asiyah e nogah.

1°1Y [7x2n2] "N R¥1A2 0N PRWN 0297y RIT 1972000 573 °aN1 10 yRw 57y 1INNRY 92 R”13 DA

(13 [0 nevbph] 3PP WA 1P YXINN RINW 0°DI0Y na

Anche altrove, nella Parshas Va’eschanan, a proposito del versetto «Ascolta [Israele]», ecc., € spie-
gato ugualmente che la separazione avviene mediante il livello del Chashmal; e anche altrove vie-
ne spiegato il concetto del livello degli atufim (il «gregge debole»), che e intermedio tra la santita e
kelipas nogah, ecc.)

11MINTI 11D X123 OTRA 09 10 1PN 129778 1POR1IM IpRD MYy 0OTOR K12 WK 171V 1N
T 0n R v

Questo e il significato di «che D-o creo per fare» — per rettificare; e «i lupini hanno bisogno di esse-
re rettificati», ecc. Poiché I'uomo fu creato «a Nostra immagine, secondo la Nostra somiglianza» e
possiede questa cortina,
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e deve rettificare [cio], affinché il profano diventi il livello delle «cose profane preparate secondo la
purezza della santita»; cio avviene quando esse vengono incluse nella santita dello Shabbos.

n7°%° 19 m7°%°% X°13 1°2W "0on 53 1IR"M27 7Y MPOIRT IR RD IRY wTP X1 Naw "o

19 177 DY KDY R IR 27081 1R [ noYopw] I°PW 10w 91 W’ vy

Perché lo Shabbos € santo: allora la luce del Mondo dell’Emanazione (Atzilus) risplende attraverso
il Mondo della Creazione (Beriah), senza lo schermo che si trova tra Beriah e il Mondo della Forma-
zione (Yetzirah), e tra Yetzirah e il Mondo dell’Azione (Asiyah); a maggior ragione, la kelipas nogah
[la scorza luminosa] non fa da separazione allora, poiche [la luce] risplende senza passare attraver-

so di essa, ecc.

NI°M33 TR 7799 DAY ROR 07°Rw 097272 POIY 11°RY 2N NoRPRn 7217 R DINRT 199)
115 BYaw on w° NI°MA IRYI2T P02 RITW DA Piv0a

Percio la persona é separata dal lavoro dei giorni feriali, poiché non si occupa di cose materiali;
piuttosto, «uno Shabbos per Havayah, tuo D-o», in uno stato di autoannullamento (bittul) — sebbe-
ne si tratti dell’autoannullamento di Beriah, il livello in cui vi & [ancora] qualcuno che é annullato,

eccC.
NWW3a 2925w 7Y IR NEDIMN A1 NDYRP WO W 17w 17980 MUY NN DI NNt ORwn
D3 $3° 11213 211772 DA on

Nei giorni feriali, invece, la cui venuta all’esistenza avviene attraverso Yetzirah e Asiyah, vi ¢ la ke-
lipas nogah che li ricopre. Ma raffinando, durante i sei giorni feriali, gli elementi di nogah — «la fa-

tica delle tue mani,
PPIUY 1PN [owy: / pewyal WY Y T 192 TR BRanmY 0onw owh a1InR2 poIyw PORnN D
RDT2Y 7127217 N1°AR 50 PIn% WP 192 9U7ART N2 (2w cxxina] RPN QYIMIR U [wmpn nanw by

19 Sawn 12132 9715 19331 1123 DIpnn X

quando [ne] mangi»: egli lavora con onesta e per amore del Cielo, e prega e studia con questa for-
za; in questo modo le cose profane diventano cose preparate secondo la purezza della santita. Ed e
a questo che ci riferiamo quando, alla conclusione dello Shabbos, diciamo: «Benedetto [¢ Colui]
che separa tra il sacro e il profano»: poiché I’esistenza di una separazione e di una partizione pro-

viene da un luogo elevato e sublime, come spiegato sopra riguardo al Chashmal, ecc.,
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e «Benedetto» (baruch) [significa] «fatto discendere da li», cosi da risplendere attraverso la partizio-
ne. Se non vi fosse la partizione, non vi sarebbe alcuna venuta all’esistenza di qualcosa di nuovo

dal nulla, né alcuna rettificazione delle cose profane preparate secondo la purezza della santita
[1°7°w] 27w P9 DM M2 79831 WO (o] PR R Q1IN0 19°7 IRYM20T Dot 130 [7aivEva))

(WA DY WO 91002 97X

(soltanto santita; e I’intento della creazione, una dimora nei mondi inferiori (dirah betachtonim),
che vi sia un qualcosa di separato (yesh), il livello del profano, solo affinché in seguito avvenga

I’autoannullamento di quel qualcosa, la purezza della santita).

MM N AT QPR Qv WY N0 TV WITR RIT 1PUTY RDADT 97T TINT NIPANT2 "Im
779 9127 RITW 713°27 PRwnn B RIw 770 Pn 9o

Ora, quando la luce si rivela attraverso la partizione, essa € ancora santita, fino al termine di
Asiyah, dove si trova il luogo di nogah. E questa é la mitzvah della circoncisione (milah): mal [la
dimensione del discorso] Yud-Hei, che é il mal del Chashmal della comprensione (Binah), che ap-
partiene al livello di Yud-Hei,

SAWM P IRW IR (701 novbp] 170 ROIW 7997 0990RWIW 13°°7T 19977 190 117 [0 mnon] 231 99
7P ROIW 799Y0 PAR 19 ¥7°2 NINNT [ervw] 0 793 TRynR RN DU wiabn RITw 13037

9011 999X [ novop)

poiché la sapienza (Chochmah) e la comprensione (Binah) sono «due compagne». Cioe, quando
viene rimosso il prepuzio, che e kelipas nogah [la scorza luminosal, rimane soltanto il Chashmal
[rivestimento] di Binah, che é il rivestimento che deve esserci, come spiegato sopra, affinché pos-
sano venire all’esistenza Beriah, Yetzirah e Asiyah, ecc.; ma il prepuzio, che ¢ kelipas nogah, deve

essere rimosso.
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In un primo momento doveva essere cosl, affinché kelipas nogah ricevesse nutrimento e, da essa,
lo ricevessero anche le kelipos impure, poiché kelipas nogah é cio che separa la santita da tutte le
kelipos realmente impure; ma in seguito il servizio consiste nel purificare kelipas nogah e trasfor-

marla in santita, ecc.

(o] 2110 RPW NN NIPOR2 HHo005 N1213°1 19010°W 0713 11T AR WY IR 199y 97002 1M
.0%13 7197 RS N1 0K SN2 137 °IK AR Y 10 700

Ora, quando il prepuzio viene rimosso, egli diventa «padre di una moltitudine di nazioni», poiche
si aggiungono scintille che vengono incluse nella divinita, dal momento che non vi é piu lo scher-
mo di nogah (luminosita). E a questo proposito é detto: «<lo — ecco, la Mia alleanza é con te, e tu di-
venterai padre di una moltitudine di nazioni».

219 191D No9YNn ROIW 13°°07 9173 AP AN9T X1 N199AY 1°K NIPNIR IR %D 9173 APt 2R
«Io» [porta I’accento cantillatorio] zakef gadol («grande eretto»): infatti ani («io») ha le lettere di
ayin («nulla»), poiché la sovranita (Malchus) é la Corona (Keser); e zakef gadol [indica] quando
essa si eleva in alto, ecc.

TI0°77 *°123 R 9977 ROIDT D5 %3 0% MPANT 13°°M AR Whn 2N°1a Can PRt YY)
"5 KR T10° 01y 203

La spiegazione e che, attraverso la circoncisione, «la Mia alleanza» stessa € «con te»: si tratta della
rivelazione del fondamento (Yesod). Infatti I'intero diaframma appartiene al livello di Yesod in ogni
mondo: Yesod di Abba, ecc.,

15 DIT3 APt IR Whn CNvM2 MYANT AWyl a9y NNvM021 whn 191y IwyaY awyn 710 1Y
.1991% 1m0 und 7Panm 1Y whan 9NR N

fino all’estremita del Mondo dell’Azione (Asiyah), dove diventa un vero e proprio prepuzio; e con il
taglio del prepuzio si manifesta «la Mia alleanza» stessa — «Io» con zakef gadol, ecc. — affinche sia

davvero «con te», dimorando e manifestandosi in basso come in alto.
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(Cio significa che, attraverso il taglio del prepuzio, [la luce| discende e viene attirata dal livello di
«Io» al livello di Yesod, come é scritto in Etz Chaim: finché il prepuzio rimane attaccato, la rivela-
zione delle luci superne non viene attirata in Yesod, ma esse restano chiuse in alto, ecc.; e con il
taglio del prepuzio il livello di ani, le lettere di ayin, viene attirato nel livello di «la Mia alleanza», e

tutto questo viene attirato davvero «con te», ecc.)
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