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"מִזְמוֹר שִׁיר חֲנֻכַּת הַבַּיִת לְדָוִד". אמר רבי יוסי בשעה שנבנה בית המקדש למטה לא היתה שמחה לפני הקדוש ברוך הוא מיום שנברא העולם כמו ביום ההוא, המשכן שעשה משה במדבר להוריד את השכינה לארץ, ביום ההוא משכן אחר הוקם עמו למעלה, כמו שנתבאר בהכתוב: "הוּקַם הַמִּשְׁכָּן" (שמות מ, יז), המשכן, משכן אחר שהוקם עמו, וזה המשכן של המלאך נער מטט' ולא יותר, בית הראשון כאשר נבנה בית ראשון אחר נבנה עמו, ונתקיים בכל העולמות והאיר לכל העולמות ונמתק העולם, ונפתחו כל חלונות העליונים להאיר, ולא היתה חדוה בכל העולמות כיום ההוא, אז פתחו עליונים ותחתונים ואמרו שירה, (זוהר חלק ב' דף קמג.). 

מצוה לבנות מקדש למטה כדמיון בית המקדש שלמעלה, כמו שכתוב: "מָכוֹן לְשִׁבְתְּךָ פָּעַלְתָּ ה'" (שם טו, יז), שנצרך לבנות בית מקדש למטה ולהתפלל בתוכו התפלות בכל יום לעבוד לו להקדוש ברוך הוא, שהרי תפלה נקראת עבודה, ואותו בית הכנסת נצרך לבנותו ביופי רבה ולהתקינו בכל תקונים, שהרי בית הכנסת שלמטה עומד לעומת בית הכנסת שלמעלה, בית המקדש שלמטה הוא עומד כדמיון בית המקדש שלמעלה, ועומד זה לעומת זה, ובית המקדש ההוא כל תיקוניו וכל עבודתיו וכל אותן הכלים והמשמשים כלם הם כדמיון שלמעלה, המשכן שעשה משה במדבר היה הכל כדמיון שלמעלה, בית המקדש שבנה שלמה המלך הוא בית מנוחה כדמיון שלמעלה בכל אותן התיקונים, להיות בתקון העליון בית מנוחה ונחלה, וכן בית הכנסת צריך להיות בכל תיקוני יופי להיות כדמיון העליון, להיות בית תפלה לתקן תיקונים בתפלה כמו שנתבאר, (רעיא מהימנא חלק ב' דף נט:). 
זכאי הוא מי שמקדים לבית הכנסת בבקר, וכל מי שמתקדם בתחלה נתחבר עם השכינה בחבור אחד, בוא וראה זה הראשון שנמצא בבית הכנסת אשרי חלקו, שהוא עומד במדרגה של צדי"ק עם השכינה, וזה הסוד: "וּמְשַׁחֲרַי יִמְצָאֻנְנִי" (משלי ח, יז), זה נתעלה בהתעלות עליונה, ולא עוד אלא שיש לו הכירות עמו ושואל עליו אם יום אחד לא בא, כמו שנתבאר שכתוב: "מִי בָכֶם יְרֵא ה' שֹׁמֵעַ בְּקוֹל עַבְדּוֹ" (ישעיהו נ, י).. וכאשר בא הבקר והצבור נמצא בבית הכנסת צריכים להמצא בשירות ותשבחות של דוד, וזה ביארנו שהן נסתתדרו לעורר אהבה למעלה ולמטה, לתקן תיקונים ולעורר שמחה, שהרי לבעבור זה היו הלוים מעוררים בשיר כדי לעורר אהבה ושמחה למעלה באותן שירות ותשבחות, ומי שמספר בבית הכנסת בדברי חול אוי לו שהוא מראה התפרדות, אוי לו שמגרע האמונה, אוי לו שאין לו חלק באלהי ישראל, שהוא מראה שאין לו אלוה ושלא נמצאת שם השכינה ואינו ירא שמים, ומנהיג בזיון בתקון העליון שלמעלה.. אשרי חלקם של ישראל שהם מתקדשים בקדושת העליונים, לפי שהם דבקים למעלה, שנאמר: "וְאַתֶּם הַדְּבֵקִים בַּה' אֱלֹהֵיכֶם חַיִּים כֻּלְּכֶם הַיּוֹם" (דברים ד, ד), (זוהר חלק ב' דף קלא:)
"שִׁוַּעְתִּי אֵלֶיךָ וַתִּרְפָּאֵנִי". אמר רבי יהודה צעקה ושועה איזה הפרש ביניהם, אמר רבי יצחק אין שועה אלא בתפלה, שכתוב: "שִׁוַּעְתִּי אֵלֶיךָ וַתִּרְפָּאֵנִי", וכתוב: "שִׁמְעָה תְפִלָּתִי ה' וְשַׁוְעָתִי הַאֲזִינָה" (תהלים לט, יג), "אֵלֶיךָ ה' שִׁוַּעְתִּי" (שם פח, יד), צעקה, שצועק ואינו אומר כלום, אמר רבי  יהודה בעבור זה גדולה צעקה מכלן, שהרי צעקה בלב היא, ככתוב: "צָעַק לִבָּם אֶל אֲדֹנָי" (איכה ב, יח), (זוהר חלק ב' דף יט:)
פרק לא

"בְּיָדְךָ אַפְקִיד רוּחִי פָּדִיתָ אוֹתִי וגו'". אמר רבי אלעזר מקרא זה יש לעיין בו, האם ראיתם מי שיפקיד דבר ביד המלך, אלא ודאי זכאי הוא האדם אשר הולך בדרכי המלך הקדוש ואינו חוטא לפניו, בוא וראה כיון שנכנס הלילה עץ של מיתה שולט בעולם, ועץ החיים נתעלה למעלה מעלה, וכיון שהעץ של מיתה שולט בעולם בלבדו כל בני העולם טועמים טעם של מיתה, מפני מה, לפי שאותו העץ גורם כך, והאדם צריך להקדים ולהפקיד בידו נפשו בפקדון, וכמו פקדון של איש שנותן פקדון לאחר, שאף על פי שהמפקיד חייב להנפקד יותר מאותו הפקדון, מכל מקום לא נכון שיחזיק בו, כיון שבתורת פקדון נמסר אליו, ואם ימאן להחזירו ודאי נצרך לבדוק אחריו כי נראה שאינו מן זרע קדוש ואינו מבני אמונה, וכך הוא באותו העץ שהאנשים מקדימים ונותנים לו נפשותיהם בפקדון, וכל הנשמות של בני העולם הוא לוקח, וכלם טועמים טעם של מיתה, לפי שאותו העץ הוא עץ המות, ולכן כל אותן הנפשות אף על פי שהם אשמים אליו, ואינם כדאי להחזירם אליהם הפקדונות, אבל כיון שכלן נמסרו אליו בתורת פקדון הוא מחזיר כל הפקדונות לבעליהן. 
בוא וראה שאין כדאי לפני אותו עץ המות להחזיר הפקדון אל האנשים אלא בשעה שעץ החיים נתעורר בעולם, ומתי נתעורר אותו עץ החיים, בשעת עלות הבקר, ואז כיון שזה העץ נתעורר בעולם כלבני העולם נתעוררים לחיים, ואותו עץ המות נעזב ומחזיר כל הפקדונות שנפקדו אצלו והולך לו, מפני מה נתעוררים לחיים, לפי שזה גורם עץ החיים ההוא, ואם תשאל הלא הרבה אנשים נתעוררים בלילה בעוד שעץ המות שולט, אלא ודאי שזה מעשה עץ החיים, ומה הטעם, היינו כמו שכתוב: "לִרְאוֹת הֲיֵשׁ מַשְׂכִּיל דֹּרֵשׁ אֶת אֱלֹהִים" (תהלים יד, ב), ולא יהיה פתחון פה לאדם לומר שאלמלי היה שולט בנפשו בלילה היה עוסק בתורה, אמר רבי יהודה הן זה בישראל ודאי כך הוא, אבל באומות העולם שמתנהג גם כן כך מה הטעם, אמר לו ודאי יפה שאלת, בוא וראה כדמיון שיש למעלה יש למטה, למעלה יש ימין ויש שמאל, ולמטה יש ישראל ועמים, ישראל נאחזים לימין בקדושת המלך הקדוש, והעמים עובדי כוכבים לשמאל לצד של רוח הטומאה, וכלם עד למטה מכל המדרגות של שמאל נאחזים זה בזה עד שתלוים מן הראש, וכדמיון ההנהגה של הראש, כן ההנהגה של הזנב שהוא למטה, מה הטעם, לפי שהזנב נאחז בראש, ולפיכך עמים עובדי כוכבים בצד הטומאה שלהם גם כן כך מתנהג, (זוהר חלק ג' דף קיט.).
אמר רועה הנאמן, ומפני זה אמרו החכמים שוב יום אחד לפני מיתתך, שבכל יום ויום צריך האדם לחזור בתשובה, ולמסור רוחו אליו בלילה שיצא באח"ד, זהו שכתוב:  "בְּיָדְךָ אַפְקִיד רוּחִי", (רעיא מהימנא חלק ג' דף לג.)
"מָה רַב טוּבְךָ אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ פָּעַלְתָּ לַחֹסִים בָּךְ נֶגֶד בְּנֵי אָדָם". רבי יהודה פתח, "מָה רַב טוּבְךָ", כמה עליון ויקר אור העליון ההוא שנקרא טוב, שנאמר וירא אלהים את האור כי טוב, וזה הוא אור הגנוז שבו עשה הקדוש ברוך הוא טוב בעולם, ואין מונע אותו בכל יום, לפי שבו מתקיים העולם ועומד עליו, "אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ", שלמדנו אור עליון עשה הקדוש ברוך הוא כשברא העולם, וגנזו לצדיקים לעתיד לבוא, והוא האור שהראה הקדוש ברוך הוא לדוד והיה משבח ואומר: "מָה רַב טוּבְךָ אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ", והוא האור שהראה הקדוש ברוך הוא למשה וראה בו מן הגלעד עד דן, "פָּעַלְתָּ לַחֹסִים בָּךְ", פעלת, בזמן שנברא העולם היה אותו האור קיים והאיר מקצה העולם לסוף העולם, וכאשר הסתכל הקדוש ברוך הוא באותן רשעים העתידים להיות בעולם גנז את האור ההוא, שכתוב: "וְיִמָּנַע מֵרְשָׁעִים אוֹרָם" (איוב לח, טו), ועתיד להאיר לצדיקים לעולם הבא וזה הוא "אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ", וכתוב: "וְזָרְחָה לָכֶם יִרְאֵי שְׁמִי שֶׁמֶשׁ צְדָקָה וּמַרְפֵּא בִּכְנָפֶיהָ" (מלאכי ג, כ), (זוהר חלק ג' דף פח.)

עוד אמר רבי יהודה "מָה רַב טוּבְךָ וגו'". סוד זה הרי נתבאר על ידי מנורה הקדושה תוך סודות העליונים, מדרגה העליונה שהוא סוד עולם הבא נקרא מי
 מדרגה התחתונה שהוא סוד עולם התחתון נקרא מה
 ולמדנו אל תקרא מה אלא מאה, לפי שכל מדרגות העליונות בשלימותן הן כאן, ועוד למה נקרא מ"ה
 אלא אף על פי שהמשכה עליונה נתמשך, לא נתגלה עד שנשתלמה כאן, שהוא המקום סוף כל המדרגות, סוף של כל ההמשכות ועומד בהתגלות, ואף על פי שכאן נתגלה יותר מכלן עומד לשאול מה, מה ראית ומה ידעת, כמו שכתוב: "כִּי לֹא רְאִיתֶם כָּל תְּמוּנָה" (דברים ד, טו), ולפיכך נקרא "מָה
 רַב טוּבְךָ", זהו מדת היסו"ד של העולם שנקרא רב טוב
 כמו שכתוב: "וְרַב טוּב לְבֵית יִשְׂרָאֵל" (ישעיהו סג, ז), לפי שבו הוא רב טוב, אור הראשון נקרא טוב סתם, הרי כאן נכללים בחינת  זכר ובחינת  נקבה כאחד
 "אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ", שזה האור נגנז להם כדמיון אור הראשון שנגנז ונעלם
 פעלת, שכאן הוא פעולת הכל, פעולת כל העולם, פעולה של נשמות ורוחות
 ובזה הסוד עשה הקדוש ברוך הוא פעולת כל העולם, וזה הסוד של "בְּרֵאשִׁית בָּרָא אֱלֹהִים וגו'": (זוהר חלק ב' דף קכז.)

פתח רבי אלעזר ואמר "מָה רַב טוּבְךָ אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ וגו'", כמה היא טובה עליונה ויקרה שעתיד הקדוש ברוך הוא לעשות אל האנשים, לאותן צדיקים עליונים יראי חטא העמלים בתורה, כאשר נכנסים לעולם ההוא, טובך לא נאמר אלא רב טובך, ואיזה הוא, כמו שכתוב: "זֵכֶר רַב טוּבְךָ יַבִּיעוּ" (תהלים קמה, ז), וזה הוא ענג החיים שנמשכים מעולם הבא אל חי העולמים
 שהוא זכר רב טובך, וזה הוא "וְרַב טוּב לְבֵית יִשְׂרָאֵל וגו'" (ישעיהו סג,ז) , ועוד מה רב טובך, כאן נחקק סוד של חכמה וכל הסודות נכללים כאן, מה היינו כמו שנתבאר
 "רַב" זה העץ שהוא גדול ותקיף, לפי שיש עץ אחר זעיר ממנו, וזה הוא רב, שהעלה אותו ברום הרקיעים, "טוּבְךָ", זה האור שנברא ביום הראשון, "אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ", לפי שגנזו לצדיקים בעולם הבא, פעלת, זה גן עדן העליון, שעליו נאמר: "מָכוֹן לְשִׁבְתְּךָ פָּעַלְתָּ ה'" (שמות טו,יז), וזהו "פָּעַלְתָּ לַחֹסִים בָּךְ", נגד בני אדם, זה גן עדן התחתון, שכל הצדיקים עומדים שם ברוח שלהם שמתלבש בלבוש יקר כדמיון וכהצורה של עולם הזה , וזהו "נֶגֶד בְּנֵי אָדָם", באותה הצורה של בני האדם אשר בעולם הזה , וכך עומדים ופורחים באויר ועולים אל הישיבה של מעלה אשר בגן עדן העליון, ופורחים ורוחצים בהטל של נהרי אפרסמון הטהור, ויורדים ושוכנים למטה, ולפעמים נתראים נגד בני אדם לעשות להם נסים כמלאכים העליונים, (זוהר חלק א' דף ז.).
עוד אמר רבי אלעזר "מָה רַב טוּבְךָ אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ וגו'". בוא וראה הקדוש ברוך הוא ברא לאדם בעולם והתקינו להיות שלם בעבודתו ולהטיב דרכיו, בשביל שיזכה לאור העליון שגנזו הקדוש ברוך הוא לצדיקים, כמו שנאמר: "עַיִן לֹא רָאָתָה אֱלֹהִים זוּלָתְךָ יַעֲשֶׂה לִמְחַכֵּה לוֹ" (ישעיהו סד, ג), ובמה יזכה האדם לאור ההוא, בתורה, שכל מי שעמל בתורה בכל יום יזכה להיות לו חלק בעולם הבא, ונחשב לו כאילו בונה עולמות, שהרי בתורה נבנה העולם ונתיסד, זהו שכתוב: "ה' בְּחָכְמָה יָסַד אָרֶץ כּוֹנֵן שָׁמַיִם בִּתְבוּנָה" (משלי ג,יט), וכתוב: "וָאֶהְיֶה אֶצְלוֹ אָמוֹן וָאֶהְיֶה שַׁעֲשׁוּעִים יוֹם יוֹם" (שם ח,ל), וכל מי שמתיגע בה מייסד עולמות ומקיים העולם, ובוא וראה ברוח עשה הקדוש ברוך הוא את העולם וברוח מתקיים, זה הרוח של אותן העמלים בתורה, וכל שכן רוח ההבל מתינוקות של בית רבן, "מָה רַב טוּבְךָ וגו'", זה הטוב שנגנז ליראיך לאותן יראי חטא, "פָּעַלְתָּ לַחֹסִים בָּךְ", מה "פָּעַלְתָּ", זה מעשה בראשית, רבי אבא אמר זה גן העדן, שהרי בפועל עשה אותו הקדוש ברוך הוא בארץ כדמיון שלמעלה, שיתחזקו בו הצדיקים, זהו שכתוב: "פָּעַלְתָּ לַחֹסִים בָּךְ נֶגֶד בְּנֵי אָדָם", שהרי הוא נגד בני אדם, וגן עדן אחר העליון הוא נגד עליונים הקדושים, אמר רבי שמעון אף האחר נגד בני האדם הוא, להאסף בו הצדיקים שעושים רצון רבונם, (זוהר חלק א' דף מז.)

פתח רבי יוסי ואמר "מָה רַב טוּבְךָ אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ וגו'", כמה יש להם לאנשים להסתכל ולהבין בדרכיו של הקדוש ברוך הוא, שהרי בכל יום ויום קול יוצא ומכריז ואומר, השמרו בני העולם, סגרו שערי החטאים, התרחקו מן הרשת המציד טרם תלכדנה רגליכם באותו הרשת, הגלגל יסובב תמיד עולה ויורד, אוי לאותן הדוחים רגליהם מן הגלגל, שהרי נופלים לתוך העומק המוכן לאותן רשעי העולם, אוי לאותן הנופלים ולא יקומו, ולא יאירו בהאור הנגנז לצדיקים לעולם הבא, זכאים הם הצדיקים לעולם הבא, שכמה מאורות גנוזים להם, כמה תענוגים בעולם ההוא מוכנים להם, שכתוב: "מָה רַב טוּבְךָ אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ", "מָה רַב טוּבְךָ", הרי ביארו שזה הוא אור הגנוז לצדיקים לעולם הבא, שנאמר: "וַיַּרְא אֱלֹהִים אֶת הָאוֹר כִּי טוֹב" (בראשית א, ד), וכתוב: "אוֹר זָרֻעַ לַצַּדִּיק וּלְיִשְׁרֵי לֵב שִׂמְחָה" (תהלים צז, יא), ועל כן "מָה רַב טוּבְךָ", כתוב כאן "מָה רַב טוּבְךָ", וכתוב שם: "וַיַּרְא אֱלֹהִים אֶת הָאוֹר כִּי טוֹב", אשר צפנת, לפי שהסתכל הקדוש ברוך הוא באותו האור, והסתכל באותן הרשעים שעתידים לחטוא בעולם, גנזו לאותו האור לזכות בו הצדיקים בעולם הבא כמו שנתבאר, פעלת, בתחלה "צָפַנְתָּ" ואחר כך פעלת, אלא "צָפַנְתָּ" היינו כמו שנתבאר, פעלת, לפי שהאור ההוא שנגנז עשה בו הקדוש ברוך הוא פעולת העולם, מניין, שנאמר: "אֵלֶּה תוֹלְדוֹת הַשָּׁמַיִם וְהָאָרֶץ בְּהִבָּרְאָ"ם" (בראשית ב, ד), ודרשו באברה"ם, ואותו האור של אברהם גנזו הקדוש ברוך הוא, ובו עשה פעולת העולם, שכתוב: "פָּעַלְתָּ לַחֹסִים בָּךְ", לאותן היושבים תחת צלו של הקדוש ברוך הוא, נגד בני אדם, שהרי במפעל הזה שנעשה על ידי האור ההוא מתקיימים האנשים בעולם, והוא הקיום שלהם, ואף על פי שהוא נגנז מתקיימים בו האנשים בעולם הזה, (זוהר חלק ב' דף רכ.).
פתח ראש הישיבה ואמר "מָה רַב טוּבְךָ אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ פָּעַלְתָּ לַחֹסִים בָּךְ נֶגֶד בְּנֵי אָדָם", מהו נגד בני אדם, אלא נגד העמים עובדי כוכבים שהצירו לישראל, ומהו "אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ", וכי מי יכול לגזול ולקחת מן ידיו של הקדוש ברוך הוא מה שהוא רוצה ליתן שכתוב: "צָפַנְתָּ", אלא צא וראה מעשה רחמים שעושה הקדוש ברוך הוא, במה שהוא מוחץ בזה הוא מרפא, במה מוחץ בשמאל, בימינו הוא מקרב ובשמאל מוחץ, ובמה שמוחץ בו נותן רפואה לעולם, שכתוב: "מִצָּפוֹן תִּפָּתַח הָרָעָה" (ירמיהו א, יד), בצפון מוחץ שמשם יוצאים כל הדינים וכל גזרות קשות, ובו מונח כל שכר טוב וכל הטובה שעתיד הקדוש ברוך הוא ליתן לישראל, ולעתיד לבוא יקרא הקדוש ברוך הוא לצפון ויאמר לו, בך נתתי כל הטובה וכל שכר טוב לבני שסבלו כמה רעות בעולם הזה על קדושת שמי, תן להם שכרם הטוב שנתתי בך, זהו שכתוב: "אֹמַר לַצָּפוֹן תֵּנִי וּלְתֵימָן אַל תִּכְלָאִי וגו'" (ישעיהו מג, ו), וכי כך הוא דרכו של הדרום למנוע הברכות, והלא כל הברכות מצד הדרום הן, וכל הטובות שבעולם מדרום יוצאות, והוא יאמר לתימן אל תכלאי, אלא בזמן ההוא יעורר הקדוש ברוך הוא לאברהם ויאמר לו קום, שהרי הגיע הזמן שאני גואל לבניך לתת להם שכר טוב על כל מה שסבלו בגלות, ומתוך שאברהם היה במכירתם, שנאמר: "אִם לֹא כִּי צוּרָם מְכָרָם" (דברים לב, ל), זה אברהם שהתראה כמי שאין ישראל טובים בעיניו, והראה עצמו כמי שחפץ שיענשו יותר בשביל חטאותם, לאמר תפרע מעונתם תפרע מחטאותם, יאמר הקדוש ברוך הוא לאברהם, יודע אני שכל מה שאמרת הוא רק לפנים, אף אני כך רק לפנים, "אַל תִּכְלָאִי", אני חפץ לפייס לך על בניך, אל תמנע הטוב מהם, אל תמנע שכר טוב מהם, הרבה והרבה סבלו על חטאותם, ובעבור זה "אֹמַר לַצָּפוֹן תֵּנִי וּלְתֵימָן אַל תִּכְלָאִי", וזה הוא "אֲשֶׁר צָפַנְתָּ לִּירֵאֶיךָ", (זוהר חלק ג' דף קעג:).
"אֶהֱבוּ אֶת ה' כָּל חֲסִידָיו אֱמוּנִים נֹצֵר ה'". אמר רבי יוסי מה זה שכתוב: "כִּי שְׁתַּיִם רָעוֹת עָשָׂה עַמִּי אֹתִי עָזְבוּ מְקוֹר מַיִם חַיִּים לַחְצֹב לָהֶם בֹּארוֹת בֹּארֹת נִשְׁבָּרִים" (ירמיהו ב, יג), "אֹתִי עָזְבוּ מְקוֹר מַיִם חַיִּים", זה הוא שאין רוצים לקדש שמו של הקדוש ברוך הוא בעניית אמן, ומה עונשו, על זה כתוב "לַחְצֹב לָהֶם בֹּארוֹת בֹּארֹת נִשְׁבָּרִים", שיורדים לגיהנם מדרגה אחר מדרגה, עד שיורדים לאבדון שנקרא תחתית, ואם הוא מקדש שמו של הקדוש ברוך הוא לכוון באמן כראוי, הוא יעלה מדרגה אחר מדרגה להתענג מאותו עולם הבא שנמשך תמיד ואינו פסוק, זהו שכתוב: "אֱמוּנִים נֹצֵר ה' וּמְשַׁלֵּם עַל יֶתֶר עֹשֵׂה גַאֲוָה", (זוהר חלק ג' דף רפו.).
פרק לב
"לְדָוִד מַשְׂכִּיל אַשְׁרֵי נְשׂוּי פֶּשַׁע כְּסוּי חֲטָאָה". רבי חייא פתח, "לְדָוִד מַשְׂכִּיל", הרי למדנו בעשרה מיני זמרה וכן ספר תהלים, בנצוח, בנגון, במשכיל, במכתם, במזמור, בשיר, באשרי, בתפלה, בהודאה, בהללויה, עליון מכלם הללויה
 וזה נתבאר, כאן משכיל, מקומו ידוע, מהו משכיל, מים המחכימים לאלה השותים אותם
 וזה המקום נקרא משכיל, כמו שכתוב: "מַשְׂכִּיל עַל דָּבָר יִמְצָא טוֹב" (משלי טז, כ)
 ולפי שנקרא כך תולה בו סליחה ודרור החירות
 זהו שכתוב: "אַשְׁרֵי נְשׂוּי פֶּשַׁע
 כְּסוּי חֲטָאָה", מהו "כְּסוּי חֲטָאָה", הרי ביארו שהוא מכסה מאנשים חטא ההוא שחטא להקדוש ברוך הוא, ומתודה לפני הקדוש ברוך הוא, אבל בוא וראה כאשר האדם חוטא ונתחייב פעם אחת ושתים וג' ואינו חוזר בו, אז חטאיו בהתגלות הם, מפרסמים אותם למעלה ומפרסמים אותם למטה, כרוזים הולכים לפניו ומכריזים, העלו מסביב של פלוני, נזוף הוא מרבונו, נזוף הוא למעלה ונזוף הוא למטה, אוי לו שפגם הצלם של רבונו, אוי לו שאינו חושש על כבוד רבונו, והקדוש ברוך הוא מגלה עונו למעלה, זהו שכתוב: "יְגַלּוּ שָׁמַיִם עֲוֹנוֹ וְאֶרֶץ מִתְקוֹמָמָה לוֹ" (איוב כ, כז), וכאשר האדם הולך בדרך של רבונו ומתיגע בעבודתו, אם אנה לו חטא אחד כלם מכסים עליו עליונים ותחתונים, זה נקרא כסוי חטאה, אמר לו רבי אבא אם כן מכוסה חטאה היה צריך לומר, מהו "כְּסוּי חֲטָאָה"
 אלא שני עניני חכמה יש בזה וכך הם שניהם, אחד, כמו שלמדנו שמעשים הטובים שהאדם עושה בעולם הזה עושים לו מהם בעולם הבא מלבוש של כבוד העליון להתלבש בהם, וכאשר האדם עשה מעשים טובים, ואחר כך מתגברים עליו מעשים רעים, והקדוש ברוך הוא רואה בו שמעשיו הרעים רבים הם, ועוד הוא רשע שתוהה על מעשים הטובים שעשה בתחלה, נאבד הוא מהכל מעולם הזה ומעולם הבא, מה עושה הקדוש ברוך הוא מאותן מעשים טובים שעשה זה החוטא בתחלה, יש צדיק ההולך בדרכי מלך העליון ומכין לו מלבוש ממעשיו, וטרם שעלה בידו להשלים מלבושי הכבוד שלו נפטר, משלים לו הקדוש ברוך הוא מאותן מעשים טובים שאבד אותו רשע החוטא, ונשלם מלבושי הכבוד שלו להתקשט בהם בעולם ההוא, זהו שכתוב: "יָכִין וְצַדִּיק יִלְבָּשׁ" (איוב כז, יז), זה החוטא הכין, והצדיק נתכסה ממה שהוא הכין, זהו שכתוב: "כְּסוּי חֲטָאָה" [הוא נתכסה מידי החוטא] ועל כן לא כתוב מכוסה אלא "כְּסוּי"
 וענין השני, שנתכסה אותו החטא של הצדיק במה שנקרא מצולות ים, שהרי מי שנופל במצולות ים לא נמצא לעולם, לפי שהמים מכסים עליהם
 כמו שכתוב: "וְתַשְׁלִיךְ בִּמְצֻלוֹת יָם כָּל חַטֹּאותָם" (מיכה ז, יט), (זוהר חלק ג' דף קא.).

רבי חזקיה פתח "לְדָוִד מַשְׂכִּיל אַשְׁרֵי נְשׂוּי פֶּשַׁע כְּסוּי חֲטָאָה", מקרא זה נתבאר, אבל מקרא זה בסוד החכמה נאמר, שהרי למדנו בעשרה מיני שבחים שבח דוד להקדוש ברוך הוא, ואחד מהם "מַשְׂכִּיל", והיא מדרגה אחת מאותן עשרה, ודוד התקין עצמו קודם ששרתה עליו מדרגה ההיא
 "אַשְׁרֵי נְשׂוּי פֶּשַׁע", שהרי בשעה שהקדוש ברוך הוא שוקל החטאים והזכויות של האנשים, כאשר זה הכף שבצד החטאים מתנשא, והזכיות אשר בכף השניה מכריעין למטה, זה הוא "נְשׂוּי פֶּשַׁע", "כְּסוּי חֲטָאָה", בשעה שהדין שורה בעולם יהיה הוא מכוסה שלא ישלוט עליו המשחית, כמו שהיה לו לנח שהקדוש ברוך הוא היה מכסה עליו מאותו החטא שהמשיך אדם על העולם, (זוהר חלק א' דף עא.).
"אַשְׁרֵי אָדָם לֹא יַחְשֹׁב ה' לוֹ עָוֹן וְאֵין בְּרוּחוֹ רְמִיָּה". אמר רבי אבא מקרא זה יש לעיין בו, בוא וראה בשעה שהאנשים ישנים בלילה וטועמים טעם של מיתה, הנשמה עולם למעלה, עומדת במקום שצריכה לעמוד ונבחנת על מעשיה שעשתה כל היום, ונכתבים בספר, מה הטעם, לפי שהנשמה עולה למעלה ומעידה על מעשי האדם ועל כל דבור ודבור שיצא מפיו, וכאשר אותו הדבור שהוציא האדם מפיו הוא כראוי, כגון דבור קדוש של תורה ותפלה, זה הדבור עולה ובוקע רקיעים, ועומד במקום שצריך לעמוד, עד שנכנס הלילה והנשמה עולה ואוחזת אותו הדבור ומכניסה אותו לפני המלך, וכאשר זה הדבור אינו כראוי, והוא דבור מדיבורים הרעים או מלשון הרע, דבור זה עולה למקום שעולה, ואז נרשם זה הדבור ואותו החטא על זה האדם שהוציאו מפיו, זהו שכתוב: "מִשֹּׁכֶבֶת חֵיקֶךָ שְׁמֹר פִּתְחֵי פִיךָ" (מיכה ז, ה), ולפי זה "אַשְׁרֵי אָדָם לֹא יַחְשֹׁב ה' לוֹ עָוֹן", מתי, כאשר "אֵין בְּרוּחוֹ רְמִיָּה", (זוהר חלק ג' דף קכא.).
"חַטָּאתִי אוֹדִיעֲךָ וַעֲוֹנִי לֹא כִסִּיתִי אָמַרְתִּי אוֹדֶה עֲלֵי פְשָׁעַי לַה' וְאַתָּה נָשָׂאתָ עֲוֹן חַטָּאתִי סֶלָה" (תהלים לב, ה), אמר רבי חייא כל זה המקרא קשה ביתור לשון, שהרי ב"אוֹדֶה עֲלֵי פְשָׁעַי" היה די, ומהו "חַטָּאתִי אוֹדִיעֲךָ וַעֲוֹנִי לֹא כִסִּיתִי", ואחר כך "אוֹדֶה עֲלֵי פְשָׁעַי לַה'", ועוד שהרי אודה עלי פשעי לך היה צריך לומר, אלא דוד כל דבריו ברוח הקודש אמרם, ולמלכות השמים אמר, לפי שהיא השליח מן התחתונים לעליונים ומן העליונים לתחתונים, ומי שמבקש מהמלך צריך להודיע לה בתחלה, ועל כן "חַטָּאתִי אוֹדִיעֲךָ" [למלכות השמים אמר] "וַעֲוֹנִי לֹא כִסִּיתִי", מן צדיקו של עולם אמרתי "אוֹדֶה עֲלֵי פְשָׁעַי לַה'", זה מלך הקדוש שכל השלום שלו
 והשלמות שצריך האדם להכניס לפניו הוא בהודאה
 שהרי שלמים נקרבים בהודאה, שנאמר: "עַל זֶבַח תּוֹדַת שְׁלָמָיו" (ויקרא ז, יג), "וְאַתָּה נָשָׂאתָ עֲוֹן חַטָּאתִי סֶלָה", זה למעלה מעלה מקום שהקדמון הקדוש שוכן
 לפיכך מקרא זה כולל הכל
 כדמיון זה מי החפץ לתבוע בקשתו מאת המלך צריך לייחד שם הקדוש בבקשתו, מלמטה למעלה ומלמעלה למטה, ולקשור הכל בקשר אחד, ושבזה הקשר תהיה נמצאת בקשתו.

עוד יש ללמוד מכאן, שכל איש המכסה חטאיו ואינו מתודה עליהם לפני המלך הקדוש לבקש עליהם רחמים, אין מסייעין לו לפתוח פתח של תשובה, ואם הוא מתודה עליהם לפני הקדוש ברוך הוא ומתבייש ממנו, הקדוש ברוך הוא יחוס עליו ויתגבר רחמים על דין, וכל שכן אם הוא בוכה עליהם, שהרי כל פתחים הסתומים הוא פותח ונתקבלה תפלתו, ועל כן ודוי החטאים הוא כבוד המלך, להגביר רחמים על דין, ועל זה כתוב: "זֹבֵחַ תּוֹדָה יְכַבְּדָנְנִי" (תהלים נ, כג), מהו "יְכַבְּדָנְנִי", שני כיבודים הם, אחד למעלה ואחד למטה
 אחד בעולם הזה  ואחד בעולם הבא, (זוהר חלק ג' דף כ.). 

רבי שמעון אמר מי שמתודה ומפרש חטאיו לא נמסר דינו אלא ביד המלך הקדוש בלבדו, ומי שהקדוש ברוך הוא ידין אותו הוא לטוב, ועל כן ביקש דוד המלך ואמר "שָׁפְטֵנִי אֱלֹהִים" (שם מג, א), אתה ולא אחר, וכן שלמה אמר לעשות משפט עבדו, הוא ולא אחר, וכל בית דינו נבדלים ממנו, ולכן נצרך לנו לפרש החטאים של כל אבר ואבר בהודוי וכל מה שחטאנו בפרטיות, זהו שכתוב: "חַטָּאתִי אוֹדִיעֲךָ וגו'", ואחר כך "וְאַתָּה נָשָׂאתָ עֲוֹן חַטָּאתִי סֶלָה".. ומה הטעם שכל מי שמפרש חטאיו בהודוי נבדל הבית דין ממנו, לפי שהאדם קרוב לעצמו ואינו נידון על פיו, וגם שאינו מניח להמקטרג ללמד עליו חוב, שהרי האדם התקדם ואמר ולא נתן מקום לאחר לומר, ובכן הקדוש ברוך הוא מוחל לו, זהו שכתוב: "וּמוֹדֶה וְעֹזֵב יְרֻחָם" (משלי כח, יג), (זוהר חלק ג' דף רלא.).
"עַל זֹאת יִתְפַּלֵּל כָּל חָסִיד אֵלֶיךָ לְעֵת מְצֹא". רבי יוסי מצא לרבי אבא שהיה יושב וקורא מקרא זה שכתוב: "הַשְׁלֵךְ עַל ה' יְהָבְךָ וְהוּא יְכַלְכְּלֶךָ" (תהלים נה, כג), על דוקא, שהרי מזון תולה במזל
 רבי יהודה היה קורא, "עַל זֹאת יִתְפַּלֵּל כָּל חָסִיד אֵלֶיךָ לְעֵת מְצֹא", על זא"ת ודאי
 לעת מצא זה נתבאר, אבל לעת מצא כמו שכתוב: "דִּרְשׁוּ ה' בְּהִמָּצְאוֹ קְרָאֻהוּ בִּהְיוֹתוֹ קָרוֹב" (ישעיהו נה, ו)
.
דבר אחר "לְעֵת מְצֹא", בשעה שהנהרות מתפשטים ונמשכים ומשפיעים להאבות ומתברכים כלם
 "רַק לְשֵׁטֶף מַיִם רַבִּים", איזה שטף מים רבים, זה עומק המעינות והנהרות, כי מי יזכה להתקרב ולעלות שמה
 זהו שכתוב בו "רַק לְשֵׁטֶף מַיִם רַבִּים אֵלָיו לֹא יַגִּיעוּ", שהרי אין ביכולת לזכות לזה, (זוהר חלק ג' דף עט:).

"אַתָּה סֵתֶר לִי מִצַּר תִּצְּרֵנִי רָנֵּי פַלֵּט תְּסוֹבְבֵנִי סֶלָה". פתח רבי יוסי ואמר "אַתָּה סֵתֶר לִי", זה הקדוש ברוך הוא שהוא סתר ומגן לאדם ההולך בדרכי התורה, והוא נסתר בצל כנפיו שלא יוכלו להרע לו, "מִצַּר תִּצְּרֵנִי", מלמעלה ומלמטה, למעלה יש לו לאדם שונאים, למטה גם כן כך, ומי הוא, זה יצר הרע, שהוא שונא למעלה ושונא למטה, ואלמלי יצר הרע לא היה נמצא שונאים לאיש בעולם, לפיכך "מִצַּר תִּצְּרֵנִי, רָנֵּי פַלֵּט תְּסוֹבְבֵנִי סֶלָה", יסובבני סלה היה צריך לומר, מהו "תְּסוֹבְבֵנִי", אלו אותן החומות שיש בהן מדרגות להצלה, תסובבני בהן להצילני בדרך, ומקרא זה הוא כסדר והוא למפרע
 מצד זה ומצד זה, בוא וראה באלה שירות ותשבחות שאמר דוד יש בהן סודות וענינים עליונים בסודות החכמה, לפי שכלן ברוח הקודש נאמרו, שהיה שורה רוח הקודש על דוד והיה אומר שירה, ולפיכך כלן בסודות החכמה נאמרו, (זוהר חלק א' דף קעח:).

"אַל תִּהְיוּ כְּסוּס כְּפֶרֶד אֵין הָבִין וגו'". אמר רבי אבא ראיתי לאותן בני העולם שאין משגיחים ואין יודעים בכבוד רבונם, נאמר בהם בישראל "אֲשֶׁר הִבְדַּלְתִּי אֶתְכֶם מִן הָעַמִּים" (ויקרא כ, כד) "לִהְיוֹת לִי" (שם פסוק כו), וכתוב: "וְהִתְקַדִּשְׁתֶּם וִהְיִיתֶם קְדֹשִׁים כִּי קָדוֹשׁ אָנִי ה'" (ויקרא יא, מד), אם הם מרוחקים איה היא קדושה שלהם, הלא רצון שלהם נתרחקה ממנו, והכתוב מכריז ואומר "אַל תִּהְיוּ כְּסוּס כְּפֶרֶד אֵין הָבִין", במה נבדלים אנשים מן סוס ופרד, בקדושת גופותם להמצא בשלמות נעלה מהכל, ועל כן הזיווג של אנשים הוא בזמנים יודעים לכוון הרצון להתדבק בו בהקדוש ברוך הוא, והרי העירו שבחצות הלילה הקדוש ברוך הוא נכנס בגן העדן להשתעשע עם הצדיקים, וכנסת ישראל משבחת לו להקדוש ברוך הוא, והיא עת רצון להתדבק בהם
, והחברים העמלים בתורה משתתפים בה בכנסת ישראל לשבח למלך הקדוש ועוסקים בתורה, שאר האנשים אז היא עת רצון לזיווג שלהם להתקדש בקדושת הקדוש ברוך הוא ולכוון הרצון להתדבק בו, ואותן החברים שמתיגעים בתורה זיווג שלהם הוא בשעה שזיווג אחר נמצא, וזה משבת לשבת, לכוון הרצון להתדבק בו בהקדוש ברוך הוא ובכנסת ישראל
 שאז היא עת רצון שמתברכים כלם עליונים ותחתונים, ואם האנשים מרוחקים ממנו ועושים כבהמות, איה היא הקדושה שלהם להמצא קדושים, איה אותן נפשות קדושות שממשיכים מלמעלה, ושלמה המלך צעק ואמר "גַּם בְּלֹא דַעַת נֶפֶשׁ לֹא טוֹב" (משלי יט, ב), מי הוא דעת, זה הקדוש ברוך הוא, נפש לא טוב, זאת הנפש שממשיכים במעשה זווגם לא טוב, שהרי מן צד הטומאה נמשכות עליהם נפשות שאינן טוב, לפי שאין מכוונים לבם להקדוש ברוך הוא, (זוהר חלק ג' דף מט:).
רבי אלעזר אמר זכאים הם הצדיקים העמלים בתורה ויודעים דרכי הקדוש ברוך הוא, ומקדשים עצמם בקדושת המלך ונמצאים קדושים בכל, ולכן ממשיכים רוח של קדושה מלמעלה, ובניהם כלם צדיקי אמת ונקראים בני המלך בנים קדושים, אוי להם להרשעים שכלם עזי פנים ומעשיהם בעזות, לפיכך נוחלים בניהם נפש פרוצה מצד הטומאה, כמו שנאמר: "וְנִטְמֵתֶם בָּם" (ויקרא יא, מג), הבא להטמא מטמאין לו, ועל כן כתוב: "אַל תִּהְיוּ כְּסוּס כְּפֶרֶד", שהם בעלי זנות על כלם
 אין הבין, אל יתנהגו האנשים כבהמות בדרך זה, שאם יתנהגו כן זהו עונשם, כתוב כאן "אֵין הָבִין", וכתוב: "וְהַכְּלָבִים עַזֵּי נֶפֶשׁ לֹא יָדְעוּ שָׂבְעָה וְהֵמָּה רֹעִים לֹא יָדְעוּ הָבִין" (ישעיהו נו, יא), כלומר יענשו שיזדמן להם אותן שנקראים עזי נפש
 מפני מה, לפי ש"לֹא יָדְעוּ שָׂבְעָה", כמו שכתוב: "לַעֲלוּקָה שְׁתֵּי בָנוֹת הַב הַב" (משלי ל, טו), לפי שהם הב הב לא ידעו שבעה, כלם לדרכם פנו איש לבצעו מקצהו, "וְהֵמָּה רֹעִים", מהו רועים, אלו הם המושכים ומנהיגים את האדם לגיהנם, שהרי סרסורי הגיהנם הם, וכל זה מי גרם להם, לפי שלא ידעו הבין, שלא התקדשו בזיווג שלהם כמו שנצרך, (זוהר חלק ג' דף פ.).

"שִׂמְחוּ בַה' וְגִילוּ צַדִּיקִים וגו'". אמר רבי אבא כתוב: "זֶה הַיּוֹם עָשָׂה ה' נָגִילָה וְנִשְׂמְחָה בוֹ" (תהלים קיח, כד), הרי ביארו שבמועדים חפץ הקדוש ברוך הוא שנשמח לו ולהאיר לו פנים, ושימצא האדם בשמחה עמו, לפי שזאת השמחה של הקדוש ברוך הוא היא, שכתוב: "נָגִילָה וְנִשְׂמְחָה בוֹ", בו ביום בו בהקדוש ברוך הוא והכל ענין אחד, "שִׂמְחוּ בַה'", כאשר הדינים נכפפים ורחמים נתעורר, וכאשר נתעורר רחמים אז "וְגִילוּ צַדִּיקִים", צדי"ק וצד"ק נתברכים כאחד, נקראים צדיקים כמו שנתבאר, שהרי הם נתברכים ומברכים לעולמות ומשמחים לכל העולמות, "וְהַרְנִינוּ כָּל יִשְׁרֵי לֵב", אלו בני האמונה להתקשר בהם, ובכל נצרך עשיה למטה לעורר למעלה, כמו שביארו שעל ידי העשיה שלמטה נתעורר העשיה שלמעלה, (זוהר חלק ג' דף קה.).
פרק לג

"אֹהֵב צְדָקָה וּמִשְׁפָּט חֶסֶד ה' מָלְאָה הָאָרֶץ". אמר רבי שמעון, בוא וראה כאשר נמתקת צד"ק ההיא ממשפ"ט אז נקראת צדקה
 והעולם נמתק בחסד ונתמלא ממנו, זהו שכתוב: "אֹהֵב צְדָקָה וּמִשְׁפָּט חֶסֶד ה' מָלְאָה הָאָרֶץ", (זוהר חלק ג' דף רצב.).
"בִּדְבַר ה' שָׁמַיִם נַעֲשׂוּ וּבְרוּחַ פִּיו כָּל צְבָאָם". אמר רבי יצחק "בִּדְבַר ה' שָׁמַיִם נַעֲשׂוּ", אלו השמים שלמטה שנעשו בדבר השמים שלמעלה
 ברוח שהוציא הקול עד שהגיע לנהר ההוא שנמשך ויוצא ואינו פוסק מימיו לעולם, "וּבְרוּחַ פִּיו כָּל צְבָאָם", כל התחתונים מתקיימים בורח שהוא בחינת זכר, (זוהר חלק א' דף לג:). 
עוד אמר רבי יצחק כתוב "בִּדְבַר ה' שָׁמַיִם נַעֲשׂוּ וּבְרוּחַ פִּיו כָּל צְבָאָם", "בִּדְבַר ה'", זהו הדבור, "וּבְרוּחַ פִּיו", זהו הרוח
 זה בלא זה אינו הולך, ונכללים זה בזה, ויוצא מהם חיל גדול להתחלק לחילות והמון להיות מחנות, והכל בזמן אחד, (זוהר חלק א' דף קנו.).
"הִנֵּה עֵין ה' אֶל יְרֵאָיו לַמְיַחֲלִים לְחַסְדּוֹ". למדנו בהספר של צנועים, שהשגחת עין התחתונה היא מהשגחת מאור העליון בה, ונכנס אותו מאור העליון במאור התחתון
 שממנו מאיר הכל, זהו שכתוב: "אֲשֶׁר עַיִן בְּעַיִן נִרְאָה אַתָּה ה'" (במדבר יד, יד), כתוב "הִנֵּה עֵין ה' אֶל יְרֵאָיו", וכתוב: "עֵינֵי ה' הֵמָּה מְשׁוֹטְטִים בְּכָל הָאָרֶץ" (זכריה ד, י), זכו "עֵין ה' אֶל יְרֵאָיו", עין שלמעלה, לא זכו עיני ה' המה משוטטות, העינים שלמטה
 שלמדנו מפני מה זכה יוסף שלא שלטה בו עין רעה, לפי שזכה להשגחת עין טוב העליון, זהו שכתוב: "בֵּן פֹּרָת יוֹסֵף בֵּן פֹּרָת עֲלֵי עָיִן" (בראשית מט, כב), מפני מה הוא "בֵּן פֹּרָת, עֲלֵי עָיִן", כלומר על סבת עין [העליון] שהשגחתו יש בו, וכתוב: "טוֹב עַיִן הוּא יְבֹרָךְ" (משלי כב, ט), מפני מה, כי נתן מלחמו לדל, ומה הטעם עין אחד, בוא וראה בהעינים שלמטה יש עין ימנית ויש עין שמאלית, והן שתים בשני גונים, אבל כאן אין עין שמאלית, ששניהם במדרגה אחת עולים והכל ימין, ולפיכך עין אחד ולא שתים, (זוהר חלק ג' דף קל.).
פרק לד

"לְדָוִד בְּשַׁנּוֹתוֹ אֶת טַעְמוֹ לִפְנֵי אֲבִימֶלֶךְ וַיְגָרְשֵׁהוּ וַיֵּלַךְ". אמר רבי שמעון הלבנ"ה כאשר נפרדת מן צד הטומאה ביום השבת, בשביל לקבל הארה מן השמ"ש, זה הוא "לְדָוִד בְּשַׁנּוֹתוֹ אֶת טַעְמוֹ לִפְנֵי אֲבִימֶלֶךְ וגו'", ולאחר שנפרדה מן צד ההוא אז מתחברת עם השמ"ש, ומזמור זה מתחיל בכ"ב אותיות שמכניס השמ"ש בהלבנ"ה
 ומזמור זה בשביל הפרשת הלבנ"ה מן צד הטומאה, ויש במזמור הזה כ"ב האותיות מהארת השמ"ש, (זוהר חלק ב' דף  קלז:).
"אֲבָרְכָה אֶת ה' בְּכָל עֵת וגו'". פתח נער ההוא ואמר, וכי מה ראה דוד לומר "אֲבָרְכָה אֶת ה'", אלא ראה דוד שנצרך הזמנה ואמר "אֲבָרְכָה", לפי שבשעה שהאדם יושב על שלחנו השכינה עומדת שם וצד הטומאה עומד שם, כאשר מזמין האדם לברך להקדוש ברוך הוא השכינה נתתקנת כלפי מעלה לקבל ברכות, וצד הטומאה נכפף, ואם אין האדם מזמין לברך להקדוש ברוך הוא, צד הטומאה שומע הברכה ותובע להיות לו חלק בברכה הזאת, (זוהר חלק ג' דף קפו:).
"חֹנֶה מַלְאַךְ ה' סָבִיב לִירֵאָיו וַיְחַלְּצֵם". אמר רבי יצחק מקרא זה נתבאר, אבל במקום אחד כתיב: "כִּי מַלְאָכָיו יְצַוֶּה לָּךְ לִשְׁמָרְךָ בְּכָל דְּרָכֶיךָ" (תהלים צא, יא), מלאכיו הרבה וכאן אחד, אלא "כִּי מַלְאָכָיו יְצַוֶּה לָּךְ", אלו שאר מלאכים, מלאך ה' סביב, זו השכינה, כמו שכתוב: "וַיֵּרָא מַלְאַךְ ה' אֵלָיו בְּלַבַּת אֵשׁ מִתּוֹךְ הַסְּנֶה" (שמות ג, ב), ולפיכך "חֹנֶה מַלְאַךְ ה' סָבִיב לִירֵאָיו", לסבב אותו בכל הצדדים בשביל להצילו, וכאשר השכינה שורה על האדם כמה מחנות קדושים נזדמנים לשם, בוא וראה כאשר דוד המלך ניצל מאכיש מלך גת אז אמר מזמור הזה, לפי שהשכינה סבבה לו וניצל מאכיש ומעמו מכל אותן שהחזיקו בו, מה כתוב: "וַיִּתְהֹלֵל בְּיָדָם" (שמואל א' כא, יד), מהו "וַיִּתְהֹלֵל", וישתגע היה צריך לומר, כמו שכתוב: "כִּי הֲבֵאתֶם אֶת זֶה לְהִשְׁתַּגֵּעַ עָלָי" (שם פסוק טז), אלא שמוסב על דבר ההוא שאמר דוד בתחלה, שכתוב: "כִּי קִנֵּאתִי בַּהוֹלְלִים וגו'" (תהלים עג, ג)
 אמר לו הקדוש ברוך הוא חייך שעדיין אתה תצרך לזה, כיון שנכנס לבית אכיש והחזיקו בו, מה כתוב: "וַיִּתְהֹלֵל בְּיָדָם", כאותן הוללים שקנא בם בתחלה, ואז באה השכינה ושרתה סביביו של דוד, ואם תשאל הלא אין השכינה שורה אלא בנחלתה שהיא ארץ הקדושה, אלא ודאי אינה שורה בשביל לינוק ממנה אבל להגן היא שורה בכל מקום, (זוהר חלק א' דף קסו.).
"יְראוּ אֶת ה' קְדֹשָׁיו כִּי אֵין מַחְסוֹר לִירֵאָיו". כל מי שיש בו יראת ה' דרשו בעלי משנה שאין לזה מחסור, זהו שכתוב:  "יְראוּ אֶת ה' קְדֹשָׁיו כִּי אֵין מַחְסוֹר לִירֵאָיו", לא יהיה מאותן שנאמר בהם וחשוך מישור אך למחסור, ולא יהיה לו חסרון בתורה אם הוא בעל תורה, כי אם אין תורה אין יראה, כמו שאמרו אין בור ירא חטא, וכמו שאם אין תורה אין יראה, אף כך אם אין יראה אין תורה, "כִּי אֵין מַחְסוֹר לִירֵאָיו", לא יהיה לו חסרון במשנתו ולא במעשיו הטובים, שאין מחסור ועניות כמחסור התורה ומעשים טובים, כמו שדרשו בעלי משנה אין עני אלא מתורה ומצות, (תיקוני זוהר).
"כְּפִירִים רָשׁוּ וְרָעֵבוּ וְדֹרְשֵׁי ה' לֹא יַחְסְרוּ כָל טוֹב". אמר רבי שמעון "כְּפִירִים רָשׁוּ וְרָעֵבוּ", אלו השרים של שאר עמים עובדי כוכבים, [שהרי בחג הסכות היו ישראל מקריבים בשבילם קרבנות ע' פרים] ואלו הקרבנות היו הולכים ומתמעטים, וכמו שהקרבנות נתמעט וכן גם נתמעט הטוב שלהם, אבל לישראל שהם עמו של הקדוש ברוך הוא מה כתוב, "וְדֹרְשֵׁי ה' לֹא יַחְסְרוּ כָל טוֹב", שהם הולכים ונתעלים למעלה מעלה, (זוהר חלק ג' דף רנט.).
"מִי הָאִישׁ הֶחָפֵץ חַיִּים אֹהֵב יָמִים לִרְאוֹת טוֹב", "נְצֹר לְשׁוֹנְךָ מֵרָע וגו'". אמר רבי אבא "מִי הָאִישׁ הֶחָפֵץ חַיִּים", איזה חיים, אלו החיים שנקראים עולם הבא והחיים שורה שם
 ועל זה למדנו עץ חיים הוא, שהוא עץ מאותן החיים, עץ הנטוע באותן החיים
 ועל כן "מִי הָאִישׁ הֶחָפֵץ חַיִּים" כתוב, "אֹהֵב יָמִים לִרְאוֹת טוֹב", איזה ימים, אלא זה הוא שמו של מלך הקדוש הנאחז באותן ימים העליונים שנקראים ימי השמים על הארץ
 ימי השמים ודאי, על הארץ ודאי, מי הוא החפץ חיים שלמעלה להיות לו חלק בהם, ומי שרוצה להתדבק באותן ימים העליונים ולאהבה אותם, ישמור פיו מכל זה ישמור פיו ממאכל ומשתה המטמאים לנפש, ומרחקים לאדם מאותן החיים ומאותן הימים, וישמור לשונו מדיבורים רעים שלא יטמא בהם, ויתרחק מהם ולא יהיה לו חלק בהם, בוא וראה פה ולשון מקום עליון כך נקרא
 ולפיכך לא יפגום אדם פיו ולשונו, וכל שכן לטמא נפשו וגופו במאכלות אסורות, לפי שהוא נטמא גם בעולם האחר, (זוהר חלק ג' דף מא.).
כתוב: "וַיִּפַּח בְּאַפָּיו נִשְׁמַת חַיִּים וַיְהִי הָאָדָם לְנֶפֶשׁ חַיָּה" (בראשית ב, ז)
 בוא וראה, לפי שזאת נפש החיה היא קדושה עליונה, כאשר ארץ הקדושה מושכת לה ונכללת בתוכה בכן קוראים לה נשמה
 וזאת היא שעולה למעלה ומדברת לפני המלך הקדוש ונכנסת בכל השערים ואין מוחה בידה, ועל כן נקראת רוח ממללא, שהרי כל שאר הנפשות אין להן רשות לדבר לפני המלך מלבד זאת, ועל כן התורה מכרזת ואומרת "נְצֹר לְשׁוֹנְךָ מֵרָע וגו'", וכתוב: "שֹׁמֵר פִּיו וּלְשׁוֹנוֹ שֹׁמֵר מִצָּרוֹת נַפְשׁוֹ" (משלי כא, כג), לפי שאם שפתיו ולשונו מדברות דיבורים רעים, אותן הדיבורים עולים למעלה, ובשעה שעולים הכל מכריזים ואומרים, העלו מסביב דיבור הרע של פלוני, פנו מקום לדרכו של הנחש התקיף
 ואז הנשמה הקדושה סרה ממנו ונתרחקת ואינה יכולה לדבר, כמו שכתוב: "נֶאֱלַמְתִּי דוּמִיָּה הֶחֱשֵׁיתִי מִטּוֹב" (תהלים לט, ג), ונשמה ההיא תעלה בבושה ביגון גדול, ואין נותנים לה מקום כמקדם, ועל כן כתוב: "שֹׁמֵר פִּיו וּלְשׁוֹנוֹ שֹׁמֵר מִצָּרוֹת נַפְשׁוֹ" (משלי כא, כג), נפשו ודאי, זאת שהיתה רוח ממללא נעשית אלמת מפני דיבור הרע, (זוהר חלק ג' דף מו:).
"עֵינֵי ה' אֶל צַדִּיקִים וְאָזְנָיו אֶל שַׁוְעָתָם". אמר רבי אלעזר מקרא זה קשה, מהו "עֵינֵי ה' אֶל צַדִּיקִים", אם לבעבור שהשגחת הקדוש ברוך הוא עליהם להיטיב להם בעולם הזה, הלא אנו רואים כמה צדיקים שישנם בעולם הזה שאפילו מזון כעורבי השדה אין יכולים להשיג, אם כן מהו "עֵינֵי ה' אֶל צַדִּיקִים", אלא סוד יש כאן, בוא וראה כל אותן הבריות שבעולם כלן ניכרות למעלה, בין לצד זה ובין לצד זה, אותן שהן לצד הקדושה ניכרות למעלה אצל הקדושה, והשגחת הקדושה תמיד עליהן, ואותן שהן לצד הטומאה ניכרות להם, והשגחה שלהם תמיד עליהן, ובמקום ששולטת אותה ההשגחה של צד הקדושה לא יוכל להשגיח עליו צד הטומאה, ולא יקרב אליו לעולם, ולא יוכל לדחות לו ממקומו כלום בכל מה שהוא עושה
 זהו שכתוב: "עֵינֵי ה' אֶל צַדִּיקִים וגו'", ולכך אין צד הטומאה יכול לשלוט עליו, (זוהר חלק ב' דף רכה.).
"קָרוֹב ה' לְנִשְׁבְּרֵי לֵב וְאֶת דַּכְּאֵי רוּחַ יוֹשִׁיעַ". אמר רבי שמעון אוי למי שזה העני יצעוק עליו לרבונו, לפי שהעני קרוב למלך יותר מכלם, שנאמר: "וְהָיָה כִּי יִצְעַק אֵלַי וְשָׁמַעְתִּי כִּי חַנּוּן אָנִי" (שמות כב, כו), ולשאר בני העולם פעמים שומע פעמים אינו שומע, מה הטעם, לפי שמדורו של המלך באותן כלים הנשברים, שכתוב: "וְאֶת דַּכָּא וּשְׁפַל רוּחַ" (ישעיהו נז, טו), וכתוב: "קָרוֹב ה' לְנִשְׁבְּרֵי לֵב", וכתוב: "לֵב נִשְׁבָּר וְנִדְכֶּה אֱלֹהִים לֹא תִבְזֶה" (תהלים נא, יט), מכאן למדנו כי שמבזה לעני מבזה לשכינה שכתוב: "וְאֶת דַּכָּא וּשְׁפַל רוּחַ", וכתוב: "כִּי ה' יָרִיב רִיבָם וְקָבַע אֶת קֹבְעֵיהֶם נָפֶשׁ" (משלי כב, כג), לפי שהאפוטרופוס שלהם הוא תקיף ומושל על הכל, שאינו צריך לעדים ואינו צריך לדיין אחר, ואינו לוקח משכון כמו דיין אחר, ומה המשכון שהוא לוקח, נשמת האיש, שכתוב: "וְקָבַע אֶת קֹבְעֵיהֶם נָפֶשׁ", (זוהר חלק ב' דף פו:).
"רַבּוֹת רָעוֹת צַדִּיק וּמִכֻּלָּם יַצִּילֶנּוּ ה'". אמר רבי חייא בוא וראה כמה מקטריגים יש לו לאדם מיום שהקדוש ברוך הוא נתן בו נשמה להתקיים בזה העולם, שכיון שיוצא האדם לאויר העולם מדי נזדמן להשתתף עמו יצר הרע, כמו שנאמר: "לַפֶּתַח חַטָּאת רֹבֵץ וגו'" (בראשית ד, ז), ואז נשתתף עמו יצר הרע ושורה בתוכו, ומיד מפתה אותו לדרך רע.. ובעבור זה נכשלים הם האנשים לעולם הבא, אבל זה הזכאי שהוא ירא שמים הוא סובל הרבה רעות בעולם הזה, למען לא יאמין לו ולא ישתתף עם אותו יצר הרע, והקדוש ברוך הוא עוזרו ומצילו מכל הרעות, זהו שכתוב:  "רַבּוֹת רָעוֹת צַדִּיק וּמִכֻּלָּם יַצִּילֶנּוּ ה'" רבות רעות לצדיק לא כתוב אלא "צַדִּיק" לפי שהקדוש ברוך הוא חפץ בו, ובעבור זה הקדוש ברוך הוא יחפץ באדם הזה ומצילו מכל הרעות בעולם הזה ובעולם הבא, אשרי חלקו, (זוהר חלק א' דף קעט.).
פרק לה

"כָּל עַצְמוֹתַי תֹּאמַרְנָה ה' מִי כָמוֹךָ מַצִּיל עָנִי מֵחָזָק מִמֶּנּוּ וגו'". אמר רבי יצחק מקרא זה דוד אמרו ברוח הקודש, "כָּל עַצְמוֹתַי תֹּאמַרְנָה", וכי מי אמרו ברוח הקדוש, "כָּל עַצְמוֹתַי תֹּאמַרְנָה", וכי מי ראה עצמות שיאמרו שירה, אלא מקרא זה בזמן שהקדוש ברוך הוא עתיד להחיות מתים, ועתיד הקדוש ברוך הוא לתקן העצמות ולהקרב כל אחד ואחד למקומו, שכתוב: "וַתִּקְרְבוּ עֲצָמוֹת עֶצֶם אֶל עַצְמוֹ" (יחזקאל לז, ז), וכתוב: "וְעַצְמֹתֶיךָ יַחֲלִיץ" (ישעיהו נח, יא), ואז עתידים הם לאמר שירה, מה השירה שיאמרו, "ה' מִי כָמוֹךָ", וזו השירה טובה מהשירה שאמרו ישראל על הים, שהרי הם לא הזכירו שם הקדוש אלא אחר שלש תיבות, שנאמר: "מִי כָמֹכָה בָּאֵלִם ה'" (שמות טו, יא), וכאן הם יקדמו להזכיר שם הקדוש, שכתוב: "ה' מִי כָמוֹךָ", "מַצִּיל עָנִי מֵחָזָק מִמֶּנּוּ", זה יצר טוב מיצר הרע, לפי שהיצר הרע תקיף הוא כאבן, כמו שכתוב: "וַהֲסִרֹתִי אֶת לֵב הָאֶבֶן" (יחזקאל לו, כו), יצר הטוב הוא בשר, שכתוב: "וְנָתַתִּי לָכֶם לֵב בָּשָׂר", (זוהר חלק ג' דף רסז:).
רבי אבא אמר, כדמיון שלמעלה בסוד של נפש רוח ונשמה שהכל אחד וקשר אחד
 אף כך למטה מתחלקים שלש מדרגות נפש רוח ונשמה באדם, והם קשר אחד וסוד אחד, הנשמה עולה למעלה תוך נביעת הבאר
 הרוח נכנס בגן העדן כדמיון שלמעלה
 והנפש תשב במקום הקבר
.. ובכל זמן שהעצמות נמצאים תוך הקבר, זאת הנפש נמצאת שם
 ויש כאן סוד לאותן היודעים דרך האמת והם יראי חטא, בזמן שהנשמה מתעטרת למעלה תוך עטרה הקדושה, והרוח קיים בהארה עליונה בשבת חודש ומועד
 זאת הנפש בשעה שהרוח יורד מתוך הארה העליונה לשבת בגן העדן והוא מאיר ומתנוצץ, אז הנפש נמצאת בקבר ונצטיירת באותה הצורה שהיתה קודם בהגוף, וכל אותן העצמות בזאת הצורה עולים ומשבחים ומודים להקדוש ברוך הוא, זהו שכתוב:  "כָּל עַצְמוֹתַי תֹּאמַרְנָה ה' מִי כָמוֹךָ", אומרות לא כתוב אלא "תֹּאמַרְנָה", ואלמלי ניתנה רשות לעין לראות תראה בליל (כניסת) [יציאת] השבת ולילות של חדשים ומועדים כצורות אנשים על גבי הקברים מודים ומשבחים להקדוש ברוך הוא, אבל טפשות האנשים בעוכרם שאין יודעים ואין משגיחים על מה מתקיימים בעולם, ואין דואגים להשגיח בכבוד מלך העליון בעולם הזה, כל שכן להשגיח בכבוד של עולם ההוא, (זוהר חלק ב' דף קמב.).
אמר רועה הנאמן כתוב: "כָּל עַצְמוֹתַי תֹּאמַרְנָה ה' מִי כָמוֹךָ", כך ביארו בעלי משנה, רשע עונותיו חקוקין על עצמותיו, וכן הצדיק זכיותיו חקוקין לו על עצמותיו, ולפיכך אמר דוד "כָּל עַצְמוֹתַי תֹּאמַרְנָה", ומפני זה נדרש מי מעיד על האדם קורות ביתו, אלו עצמות הבנוים על המוח שהוא מים, ועליהם היה מרמז דוד "הַמְקָרֶה בַמַּיִם עֲלִיּוֹתָיו" (תהלים קד, ג), המקרה לשון תקרה, ולמה בעצמות יותר מבשר גידים ועור, לפי שהעצמות הן לבנות והכתב שחור, ושחור לא ניכר אלא מתוך לובן.. ולא עוד אלא שהגוף על העצמות עתיד לקום לתחיה, ובעבור זה הזכיות והעונות חקוקין על עצמותיו, ואם יזכה יקום הגוף על העצמות שלו, ואם לא יזכה לא יקום ולא תהיה לו תחיית המתים, (זוהר חלק ג' דף ערה.).
פרק לו

"צִדְקָתְךָ כְּהַרְרֵי אֵל מִשְׁפָּטֶיךָ תְּהוֹם רַבָּה אָדָם וּבְהֵמָה תוֹשִׁיעַ ה'". אמר רבי יוסי מקרא זה יש לעיין בו, אבל בוא וראה צד"ק שהוא כתר קדוש למעלה
 כהררי אל, הנהו כאותן הרים עליונים הקדושים שנקראים הרי אפרסמון טהור, ולפי שהיא עולה להתקשר בהם למעלה, כל הדינים שלה במשקל אחד לכל, שאין באותו הדין רחמים, "מִשְׁפָּטֶיךָ תְּהוֹם רַבָּה", משפט שהוא רחמים יורד למטה למדרגה ההיא בשביל תיקון העולם, ומרחם על הכל ועושה הדין ברחמים למתק העולם, ומפני שהוא רחמים "אָדָם וּבְהֵמָה תוֹשִׁיעַ ה'", לכל במשקל אחד: "אָדָם וּבְהֵמָה", זה נתבאר, דהיינו מי שהוא אדם ועושה עצמו כבהמה
, (זוהר חלק ג' דף צא.).
למדנו שאמר רבי יוסי פעם אחת ישבתי לפני רבי אלעזר בן רבי שמעון, שאלתי אותו ואמרתי, רבי מה ראה דוד לומר "אָדָם וּבְהֵמָה תוֹשִׁיעַ ה'", אדם מובן, בהמה למה, אמר לו יפה שאלת, הכל בחשבון הוא, אם זוכים הרי אדם ואם אין זוכים הרי בהמה, אמרתי רבי סוד הדבר אני רוצה לדעת, אמר לו הכל נתבאר, ובוא וראה הקדוש ברוך הוא קרא לישראל אדם כדמיון שלמעלה, וקרא אותם בהמה, והכל בפסוק אחד, שכתוב: "וְאַתֵּן צֹאנִי צֹאן מַרְעִיתִי וגו'" (יחזקאל לד, לא), "וְאַתֵּן צֹאנִי צֹאן מַרְעִיתִי", הרי בהמה, "אָדָם אַתֶּם", הרי אדם, הרי שישראל נקראים אדם ובהמה, ולפיכך "אָדָם וּבְהֵמָה תוֹשִׁיעַ ה'", ועוד סוד הדבר, זכו אדם כדמיון שלמעלה, לא זכו נקראים בהמה, וכלם נתברכים בשעה אחת, אדם שלמעלה, ובהמה שלמטה
 וכל שכן שהכל יש בהם בישראל, זהו שכתוב:  "אָדָם וּבְהֵמָה תוֹשִׁיעַ ה'", (זוהר חלק ג' דף קמז.).
"כִּי עִמְּךָ מְקוֹר חַיִּים בְּאוֹרְךָ נִרְאֶה אוֹר". אמר רבי חייא כי עמך מקור חיים, זה שמן העליון שנמשך ואינו פוסק לעולם השוכן בתוך החכמה העליונה מהכל
 זהו שכתוב: "כִּי עִמְּךָ מְקוֹר חַיִּים", עמך תשכון ואינה נפרדת מעמך לעולם בחביות של הכל, מקור חיים, לפי שהיא מקור ומעין של חיים להשפיע חיים לעץ העליון ולהאיר המנורות
 ועל כן עץ ההוא נקרא עץ חיים, עץ הנטוע ומושרש בתוך אותו מקור החיים, ועל כן "בְּאוֹרְךָ נִרְאֶה אוֹר", באורך, זה אור הגנוז לצדיקים לעולם הבא, שנאמר: "וַיַּרְא אֱלֹהִים אֶת הָאוֹר כִּי טוֹב" (בראשית א, ד), ומאור ההוא עתידים ישראל להאיר לעולם הבא: ד"א "כִּי עִמְּךָ מְקוֹר חַיִּים וגו'" (תהלים לו, י), זה הקדוש ברוך הוא שהוא עץ העליון באמצע הגן הנאחז לכל הצדדים
 מה הטעם, לפי שנאחז בו במקור חיים ההוא, ומעטר לו בעטרות עליונות סביב הגן, כמו אם המעטרת לבנה על הכל, זהו שכתוב: "צְאֶנָה וּרְאֶינָה בְּנוֹת צִיּוֹן וגו'" (שיר השירים ג, יא), ובעבור זה "כִּי עִמְּךָ מְקוֹר חַיִּים", ועל כן "בְּאוֹרְךָ נִרְאֶה אוֹר", רבי יצחק אמר "כִּי עִמְּךָ מְקוֹר חַיִּים", זה כהן גדול שלמעלה, וכנגדו כהן גדול למטה
 לפיכך היה ממשיך הכהן שמן משחת קודש העליון למטה בהדלקת הנרות, למעלה כהן גדול השלם בשלימות של ז' ימים העליונים להתעטר על הכל, כנגד זה ז' ימי מלואים לכהן שלמטה להמצא הכל כדמיון שלמעלה, (זוהר חלק ג' דף לד.)
פרק לז

"לְדָוִד אַל תִּתְחַר בַּמְּרֵעִים אַל תְּקַנֵּא בְּעֹשֵׂי עַוְלָה". אמר רבי יצחק "אַל תִּתְחַר בַּמְּרֵעִים", מאן אינון מרעים, דלא כתיב חטאים או רשעים, אלא מרעים שמריעים לעצמם ולאותן שמתחברים עמהם, רבי יהודה אמר מרעים, הרחק עצמך ממרעים שלא תהיו ריעים וחברים ביחד, שלא יריעו לך מעשיו ותתפס בחטאיו, (זוהר חלק ב' דף מה:).
פתח ההוא ינוקא ואמר, "לְדָוִד אַל תִּתְחַר בַּמְּרֵעִים", לדוד, אם שירה לא נאמר מזמור, אם תפלה לא נאמר תפלה, אלא בכל מקום לדוד סתם רוח הקודש אמרו, "אַל תִּתְחַר בַּמְּרֵעִים", מהו "אַל תִּתְחַר בַּמְּרֵעִים", אל תתחבר היה צריך לומר, אלא אל תעשה קטטה במרעים, לי שאינך יודע השורש שלך ואולי לא תוכל לו, ויכול להיות שהוא עץ שלא יעקר לעולם ותדחה מפניו, ואל תקנא בעושי עולה, שלא תסתכל במעשיהם ולא תבא לקנא עליהם, שכל מי שרואה מעשיהם ואינו מקנא להקדוש ברוך הוא עובר על ג' לאוין, שנאמר: "לֹא יִהְיֶה לְךָ אֱלֹהִים אֲחֵרִים עַל פָּנָי" (שמות כ, ב), "לֹא תַעֲשֶׂה לְךָ פֶסֶל וְכָל תְּמוּנָה" (שם פסוק ג), "לֹא תִשְׁתַּחֲוֶה לָהֶם וְלֹא תָעָבְדֵם" "כִּי אָנֹכִי ה' אֱלֹהֶיךָ אֵל קַנָּא" (שם פסוק ד'), לפיכך מוטב לו לאדם שיבדל מהם ולסור דרכו מהם, (זוהר חלק א' דף רלט.).
"בְּטַח בַּה' וַעֲשֵׂה טוֹב שְׁכָן אֶרֶץ וּרְעֵה אֱמוּנָה". אמר רבי יהודה "בְּטַח בַּה' וַעֲשֵׂה טוֹב", מהו "וַעֲשֵׂה טוֹב", אלא כך למדנו בעשיה שלמטה נתעורר עשיה שלמעלה, והרי ביארו שכתוב "וַעֲשִׂיתֶם אֹתָם", כביכול אתם תתקנו אותם, לפי שבזאת ההתעוררות שלכם שאתם עושים למטה נתעורר למעלה, ועל כן "וַעֲשֵׂה טוֹב" כתוב, ואין "טוֹב" אלא צדי"ק
 שכתוב: "אִמְרוּ צַדִּיק כִּי טוֹב" (ישעיהו ג, י), וכיון שאתם תעשו צדקה ודאי טוב ההוא יתעורר, ובכן "שְׁכָן אֶרֶץ וּרְעֵה אֱמוּנָה" והכל אחד
 "שְׁכָן אֶרֶץ", ארץ העליונה, שהרי אין לך בעולם מי שיוכל לשכון אצלה עד שיתעורר טוב ההוא אליה
 וכיון שזה האדם יעורר לו כביכול הוא מתקן אותו, ובכן "שְׁכָן אֶרֶץ", תשכון אצלה תאכל פריה תשתעשע עמה, "וּרְעֵה אֱמוּנָה", זו א"רץ והכל אחד כמו שכתוב: "וֶאֱמוּנָתְךָ בַּלֵּילוֹת" (תהלים צב, ג), "וּרְעֵה אֱמוּנָה", תהיה מנהיגה בכל רצונך, ואם לא תעורר לנגדה טוב ההוא, התרחק ממנה ואל תקרב אצלה, לא תקרב לתוך כבשן אש בוער, ואם תקרב אצלה תהיה זאת ביראה, כמי שמפחד מן מות, שהרי בכן אש בוער ושורף העולם בשלהבת שלו, ורק כשיתעורר לנגדה טוב ההוא אז תשכון אצלה ואתה אל תפחד ממנה, ובכן "וְתִגְזַר אֹמֶר וְיָקָם לָךְ וְעַל דְּרָכֶיךָ נָגַהּ אוֹר" (איוב כב, כח), בוא וראה בני האמונה מנהלים לאר"ץ הזאת כרצונם בכל יום, מי הם בני האמונה, אותן שמעוררים טוב ההוא לנגדה
 ואינו חס על שלו, וידוע שהרי הקדוש ברוך הוא יתן לו יותר, כמו שכתוב: "יֵשׁ מְפַזֵּר וְנוֹסָף עוֹד" (משלי יא, כד), מה הטעם, לפי שזה האדם מעורר ברכות לנגדו, ואינו אומר אם אתן כך עכשיו מה אעשה למחר, אלא הקדוש ברוך הוא נותן לו ברכות עד בלי די כמו שנתבאר, (זוהר חלק ג' דף קי:).
פתח רבי יוסי ואמר "בְּטַח בַּה' וַעֲשֵׂה טוֹב וגו'", אשרי חלקו של איש שעושה טוב משלו, שהרי נתעורר טוב בכנסת ישראל, ובמה, בצדקה, שכאשר מעורר צדקה הרי אז טוב נתעורר אל כנסת ישראל, ועל זה כתוב: "וּצְדָקָה תַּצִּיל מִמָּוֶת" (משלי י, ב), מפני מה, לפי שצדקה עץ החיים הוא, והוא נתעורר על עץ המות ולוקח ממנו אותן הנאחזים בו ומצילם מן מיתה, מי גורם לאותו עץ החיים שיתעורר לזה, הוה אומר זאת הצדקה שהאדם עושה כביכול שזה עושה צדקה למעלה, כמו שכתוב: "עֹשֵׂה צְדָקָה בְכָל עֵת" (תהלים קו, ג)
, וזה נתבאר, (זוהר חלק ג' דף קיא.).
רבי פינחס פתח ואמר, "בְּטַח בַּה' וַעֲשֵׂה טוֹב שְׁכָן אֶרֶץ וּרְעֵה אֱמוּנָה", "בְּטַח בַּה'" בכל לב, ועשה טוב זה תקון הברית קודש שתהיה מתקנו ונוטרו כראוי, ואם תעשה כך אתה תהיה כאן בארץ, ותיזון ממך ותתפרנס ממך אותה האמונ"ה שלמעלה, [זהו שכתוב: "שְׁכָן אֶרֶץ וּרְעֵה אֱמוּנָה", "שְׁכָן אֶרֶץ", ארץ הקדושה העליונה ארץ החיים, שזאת הארץ ינוח בה טוב ההוא
 "וּרְעֵה אֱמוּנָה", זאת האמונה שלמעלה תיזון ותתפרנס ממנו על ידך, ואם תעשה כך] אז תתענג על ה' ויתן לך משאלות לבך, כל זה תתקן בתקון הברית, וכיון שתתקן הברית הכל יתתקן, (זוהר חלק ג' דף רכה:).
"נַעַר הָיִיתִי גַּם זָקַנְתִּי וְלֹא רָאִיתִי צַדִּיק נֶעֱזָב וְזַרְעוֹ מְבַקֶּשׁ לָחֶם". רבי ייסא זוטא שאל לרבי שמעון ואמר, כתוב: "נַעַר הָיִיתִי גַּם זָקַנְתִּי וגו'", הרי דרשו שמקרא זה שר העולם אמרו, האם הוא אמרו בחכמה יתרה ממה שחושבים האנשים, אמר לו בני ודאי כך הוא, שהרי על היחוד הקדוש נאמר "נַעַר הָיִיתִי גַּם זָקַנְתִּי", וכן הדבר, "וְלֹא רָאִיתִי צַדִּיק נֶעֱזָב וְזַרְעוֹ מְבַקֶּשׁ לָחֶם", זהו שבחו של היחוד, שלא נמצא יום בלא לילה, שהרי הלילה נמצאת אצלו תמיד
 וזרעו לא מבקש לחם, שהרי עמו תשכון שאינה נפרשת ממנו לעולם ומזומנת היא אליו, ועל כן אינו צריך לתבוע אותה, אמר לו ובזמן הגלות מה היא, אמר לו לא ראיתי צדיק נעזב בודאי, שהרי צדיק נאחז למעלה ונאחז למטה ואינו נעזב לעולם, נאחז למעלה בזמן הגלות, ובזמן אחר נאחז לשני צדדים למעלה ולמטה, ולעולם לא נעזב: (זוהר חלק א' דף קסב.).
"צַדִּיקִים יִירְשׁוּ אָרֶץ וְיִשְׁכְּנוּ לָעַד עָלֶיהָ". אמר רבי שמעון בוא וראה התעוררות האהבה של כנס"ת ישרא"ל להקדוש ברוך הוא נשמותיהם של הצדיקים למטה מעוררים לה, לפי שהם באים מצד המלך מצד של בחינת זכר, והתעוררות הזאת מגיע להשכינה מצד בחינת זכר ונתעורר אהבה, נמצא שבחינת זכר מעורר חביבות ואהבה להשכינה, ובכן היא נקשרת באהבה אל הקדוש ברוך הוא, כדמיון זה השתוקקות מדת המלכות להעלות מים תחתונים לעומת מים עליונים אינה אלא בנשמותיהם של צדיקים, זכאים הם הצדיקים בעולם הזה ובעולם הבא, שעליהם מתקיימים עליונים ותחתונים, ועל כן: "וְצַדִּיק יְסוֹד עוֹלָם" (משלי י, כה) כתבו סתם
 וסוד של הכל שהצדיק הוא יסו"ד למעלה, והוא יסו"ד למטה, וכנסת ישראל נכללת מן צדיקים מלמעלה ומלמטה
 צדיק מצד זה וצדיק מצד זה יורשים אותה, זהו שכתוב: "צַדִּיקִים יִירְשׁוּ אָרֶץ", "יִירְשׁוּ אָ"רֶץ" ודאי, בוא וראה הצדיק יורש לה לזאת האר"ץ וממשיך עליה ברכות בכל יום, ונשפע לה ממתקים ומעדנים בהמשכה עליונה שנמשך אליה, והרי נתבאר הענין, (זוהר חלק א' דף קנג:).
פרק לח

"וּמְשַׁלְּמֵי רָעָה תַּחַת טוֹבָה יִשְׂטְנוּנִי תַּחַת רָדְפִי טוֹב". אמר רבי יוסי כתוב "אַל תֹּאמַר אֲשַׁלְּמָה רָע קַוֵּה לַה' וְיֹשַׁע לָךְ" (משלי כ, כב), התחלת המקרא אזהרה שלא ישלם אדם רע למי שעשה לו טובה, כמו שכתוב: "וּמְשַׁלְּמֵי רָעָה תַּחַת טוֹבָה וגו'", לפי שכתוב: "מֵשִׁיב רָעָה תַּחַת טוֹבָה לֹא תָמוּשׁ רָעָה מִבֵּיתוֹ" (משלי יז, יג), וסוף המקרא מזהיר אפילו למי ששלמו לו רעה תחת טובה שעשה למי, שאין לו לשלם רעה תחת הרעה ההוא ששלמו לו, אלא "קַוֵּה לַה' וְיֹשַׁע לָךְ" (משלי כ, כב), (זוהר חלק א' דף רא.).
"חוּשָׁה לְעֶזְרָתִי אֲדֹנָי תְּשׁוּעָתִי". אמר רבי חייא בוא וראה שבכל מקום הקדוש ברוך הוא תובע עלבון הצדיקים יותר מעל שלו, שהרי כמה הם בני העולם שמחרפים ומגדפים למעלה, כגון סנחריב חרף וגדף ואמר: "מִי בְּכָל אֱלֹהֵי הָאֲרָצוֹת וגו'" (מלכים ב' יח, לה), והקדוש ברוך הוא מחל ולא תבע ממנו, וכיון שהושיט ידו על חזקיה מה כתוב: "וַיֵּצֵא  מַלְאַךְ ה' וַיַּךְ בְּמַחֲנֵה אַשּׁוּר וגו'" (שם יט, לה), ירבעם בן נבט היה עובד עבודה זרה ומקטר אליה ומזבח אליה, והקדוש ברוך הוא לא תבע ממנו, וכאשר בא עדו הנביא וניבא עליו והושיט ירבעם ידו לנגדו, מה כתוב: "וַתִּיבַשׁ יָדוֹ וגו'" (מלכים א' יג, ד) ולא יכל להשיבה אליו, פרעה חרף וגדף ואמר: "מִי ה' אֲשֶׁר אֶשְׁמַע בְּקֹלוֹ" (שמות ה, ב), והקדוש ברוך הוא לא תבע ממנו אלא על סירובו מלשלח את ישראל, זכאים הם הצדיקים שהקדוש ברוך הוא חפץ בכבודם יותר מעל שלו, (זוהר חלק ב' דף סד.).
פרק לט

"אָמַרְתִּי אֶשְׁמְרָה דְרָכַי מֵחֲטוֹא בִלְשׁוֹנִי אֶשְׁמְרָה לְפִי מַחְסוֹם בְּעֹד רָשָׁע לְנֶגְדִּי". אמר רועה הנאמן למדנו שממנו האחד נתמנה להמצא לפני האיש, ובשעה שהאדם מקלל עצמו זה הממונה ושבעים אחרים הממונים תחתיו לוקחים זה הדבור ואומרים אמן, ומעלים הקללה למעלה ודנים עליה, והוא רודף אחרי המקלל עד שעושה לו ומשלים לו כמו שדיבר.. והרי ביארו מי לנו גדול מדוד המלך שאמר: "אָמַרְתִּי אֶשְׁמְרָה דְרָכַי מֵחֲטוֹא בִלְשׁוֹנִי אֶשְׁמְרָה לְפִי מַחְסוֹם בְּעֹד רָשָׁע לְנֶגְדִּי", מהו "בְּעֹד רָשָׁע לְנֶגְדִּי", זה אותו הממונה שנתמנה על זה, ולוקח זה הדבור להרע לאדם הזה, (זוהר חלק ג' דף רמו.).
"נֶאֱלַמְתִּי דוּמִיָּה הֶחֱשֵׁיתִי מִטּוֹב וּכְאֵבִי נֶעְכָּר". למדנו בשעה שלשונו של אדם מדבר דיבורים רעים אותן דיבורים עולים למעלה, ואז נשמתו הקדושה נפרדת ממנו ונסתלקת, ולא תוכל לדבר לפני המלך הקדוש, והיא עולה בבושה בלחץ רב, כמו שאומר הכתוב: "נֶאֱלַמְתִּי דוּמִיָּה", זאת הנפש שהיתה רוח המדבר נעשית אלמת בשביל דיבור הרע, וכאשר רוח מדבר הקדוש עובר ממנו אז שורה עליו רוח מצד הנחש התקיף ומטמא לו, ובכן נעשה מצורע, "הֶחֱשֵׁיתִי מִטּוֹב", כמו שהאדם נענש בשביל דיבור רע, כך נענש בשביל דיבור טוב שבא לידו והיה יכול לדבר ולא דיבר, לפי שפגם לאותו רוח המדבר, שהוא נתתקן לדבר למעלה ולדבר למטה והכל בקדושה, כל שכן אם העם הולך בדרך עקום, והוא יכול לדבר אליהם ולהוכיחם ושותק ואינו מדבר, זהו שכתוב: "נֶאֱלַמְתִּי דוּמִיָּה הֶחֱשֵׁיתִי מִטּוֹב וּכְאֵבִי נֶעְכָּר", נעכר בנגעים של טומאה, וזהו שאמר דוד המלך נענשתי בזה ואחר כך נפנה העונש הזה ממנו
 שכתוב: "פְּנֵה אֵלַי וְחָנֵּנִי" (תהלים כה, טז), מהו "פְּנֵה אֵלַי", כמו שכתוב: "וַיִּפֶן אַהֲרֹן" (במדבר יב, י)
, (זוהר חלק ג' דף מו:).
רבי שמעון אמר "נֶאֱלַמְתִּי דוּמִיָּה", מקרא זה כנסת ישראל אמרה בגלות, מה הטעם, לפי שהקול מנהל לו לדבור
 וכיון שהיא בגלות נפרד ממנה הקול והדבור לא נשמע, ועל כן "נֶאֱלַמְתִּי דוּמִיָּה וגו'", מה הטעם, לפי שהחשתי מטוב, שאין הקול הולך עמה, וישראל אומרים "לְךָ דֻמִיָּה תְהִלָּה" (תהלים סה, ב), מהו "דֻמִיָּה", זו תהל"ה לדוד
 שהיא דומיה בגלות ושותקת בלי קול, (זוהר חלק א' דף לו.).
רבי יהודה אמר בוא וראה הסוד שלמדתי, בשעה שכנסת ישראל הגלתה ממקומה, אז האותיות של שם הקדוש כביכול נתפרדו, שנפרדה ה"ה מן וא"ו
 ולפי שנפרדו מה כתוב: "נֶאֱלַמְתִּי דוּמִיָּה", מפני שנסתלק וא"ו מן ה"ה והקול לא נמצא אז הדבור נאלם, ולפיכך היא שוכבת לעפר כל אותו היום של ה"ה, ואיזו הוא, זה אלף החמישי, ואף על פי שהקדימה ללכת בגלות טרם שנכנס אלף החמישי שהוא הסוד של ה"ה, וכאשר יבא אלף הששי שהוא הסוד של וא"ו אז וא"ו יקים לה"ה, (זוהר חלק א' דף קטז:).
"הוֹדִיעֵנִי ה' קִצִּי וּמִדַּת יָמַי מַה הִיא וגו'". רבי יהודה פתח "הוֹדִיעֵנִי ה' קִצִּי", אמר דוד לפני הקדוש ברוך הוא, שני קצים הם, אחד לימין ואחד לשמאל, והם שני דרכים ללכת בהם האנשים לעולם ההוא, קץ לימין, שכתוב: "וְאַתָּה לֵךְ לַקֵּץ וְתָנוּחַ וְתַעֲמֹד לְגֹרָלְךָ לְקֵץ הַיָּמִין" (דניאל יב, יג), וקץ לשמאל שכתוב: "קֵץ שָׂם לַחֹשֶׁךְ וּלְכָל תַּכְלִית הוּא חוֹקֵר וגו'" (איוב כח, ג), "קֵץ שָׂם לַחֹשֶׁךְ", זה מלאך המות זה הנחש קץ כל בשר קץ הימים, "קֵץ שָׂם לַחֹשֶׁךְ", שהרי מצד הפסולת של התכת הזהב הוא בא, "וּלְכָל תַּכְלִית הוּא חוֹקֵר" (איוב כח, ג), בזמן שהדין שורה על העולם הוא חוקר לעשות קטרוג לעולם להחשיך פניהם של הבריות.. ובשביל זה אמר דוד להקדוש ברוך הוא "הוֹדִיעֵנִי ה' קִצִּי וּמִדַּת יָמַי מַה הִיא", מה הוא חלק גורלי קץ הימין או קץ הימים, ולא נחה דעתו עד שנתבשר שיהיה לימין, שכתוב: "שֵׁב לִימִינִי" (תהלים קי, א), (זוהר חלק א' דף סב:).
רבי חזקיה פתח ואמר, "הוֹדִיעֵנִי ה' קִצִּי וּמִדַּת יָמַי מַה הִיא" וגו', מקרא זה נתבאר, אבל בוא וראה "קִצִּי" זה קץ הימין שהוא נקשר בו בדוד, "וּמִדַּת יָמַי מַה הִיא", זה הוא שנתמנה ממש על ימיו, אמר רבי יהודה הרי שמעתי מרבי שמעון שמקרא זה נאמר על אותן הימים שנגזרו עליו מאדם הראשון שהן שבעים, שהרי אמרו שלא היה לו חיים כלל, אלא שנתן לו אדם מאותן השנים שלו שבעים שנה, וסוד הדבר וילון אינו משמש כלום, והלבנה אין מאירה מעצמה כלל, ושבעים שנה מאירות לה בכל הצדדים שלה
 והן חיי דוד סתם, ועל זה ביקש דוד להקדוש ברוך הוא לדעת סוד זה, מפני מה אין לה חיים להלבנה מעצמה, וחפץ לדעת השורש שלה, ומדת ימי מה היא, זאת היא מדרגה עליונה נסתרת שהיא קיימת על כל אותן הימים שהם החיים שלה, מקום המאיר לכל
 "אֵדְעָה מֶה חָדֵל אָנִי", אמר דוד אחפץ לדעת על מה אני חדל האור ממני, ונמנע ממני שלא אהיה כשאר כל מאורות העליונים שיש להם חיים לכלם, ואני על מה אני חדל ועל מה נמנע האור ממני, זהו שביקש דוד לדעת ואל ניתנה לו רשות לדעת זאת, בוא וראה כל הברכות העליונות כלן נמסרו לזאת המדרגה לברך לכל, ואף על פי שאין לה אור מעצמה, כל הברכות וכל השמחות וכל הטובות כלן קיימות בה  וממנה נשפעות
 ועל כן נקראת כוס של ברכה, ונקראת ברכה ממש כמו שכתוב: "בִּרְכַּת ה' הִיא תַעֲשִׁיר" (משלי י, כב), ועל זה כתוב: "וּמָלֵא בִּרְכַּת ה' יָם וְדָרוֹם יְרָשָׁה" (דברים לג, כג), ולפיכך יש לה בכלן שיור ומכלן נתמלאית ומכלן יש בה, ונתברכת מכל אותן ברכות העליונות ונמסרו לה ברכות לברך: (זוהר חלק א' דף רלג:).
"אַךְ בְּצֶלֶם יִתְהַלֶּךְ אִישׁ". אמר רבי שמעון בספרו של שלמה המלך מצאתי, שבשעה שהזיוג נעשה למטה שולח הקדוש ברוך הוא צורה אחת כפני איש נרשמת ונחקקת בצלם, וקיימת על הזוג הזה, ואלמלי ניתנה רשות לעין לראות היה רואה האיש על ראשו צלם אחד מצויר כמו פני איש, ובאותו הצלם נברא האיש, וטרם שעומד צלם ההוא ששלח לו רבונו על ראשו להמצא שם לא נברא האיש, זהו שכתוב: "וַיִּבְרָא אֱלֹהִים אֶת הָאָדָם בְּצַלְמוֹ" (בראשית א, כז), וצלם ההוא מוכן לנגדו עד שיוצא לעולם, כאשר יוצא בצלם ההוא נתגדל ובצלם ההוא הולך, זהו שכתוב: "אַךְ בְּצֶלֶם יִתְהַלֶּךְ אִישׁ", וזה הצלם הוא מלמעלה, שבשעה שאותן הרוחות יוצאים ממקומותם, כל רוח ורוח נתתקן לפני המלך הקדוש בתקוני כבוד בצורת הפנים שנמצא בזה העולם, ומן אותה הצורה של תקון הכבוד יוצא זה הצלם, והוא שלישי להרוח
 ומתקדם לזה העולם בשעה שנעשה הזיווג, ואין לך זיווג בעולם שלא יהיה נמצא צלם ביניהם, אבל ישראל קדושים זה הצלם קדוש הוא וממקום קדוש נמצא ביניהם, ולעובדי כוכבים הצלם מאותן מינים רעים שמצד הטומאה נמצא ביניהם, ועל כן יהיה נזהר האדם שלא לערבב צלם שלו בצלם של עובדי כוכבים, לפי שזה קדוש וזה טמא, (זוהר חלק ג' דף קד:).
רבי אבא אמר בוא וראה בשעה שהנשמה יורדת להכניס לה בזה העולם, יורדת לגן העדן שבארץ, והיא רואה הכבוד של רוחות הצדיקים העומדים שורות שורות, אחר כך הולכת לגיהנם והיא רואה את הרשעים שצועקים אוי אוי ואין מרחם עליהם, ובכל מקום נותנים לה התראה, וצלם הקדוש ההוא קיים עליה עד שיוצאת לעולם, כאשר תצא לעולם נזדמן צלם ההוא אצלו ונשתתף עמו ונתגדל עמו, כמו שנאמר "אַךְ בְּצֶלֶם יִתְהַלֶּךְ אִישׁ", ובצלם ההוא משתתפים ימי האדם ותלוים בו, זהו שכתוב: "כִּי תְמוֹל אֲנַחְנוּ וְלֹא נֵדָע כִּי צֵל יָמֵינוּ עֲלֵי אָרֶץ" (איוב ח, ט), "כִּי צֵל יָמֵינוּ" בודאי, ומן היום שמתעברת האשה עד היום שיולדת אין יודעים האנשים מעשי הקדוש ברוך הוא כמה הם גדולים וכמה הם נפלאים, זהו שכתוב: "מָה רַבּוּ מַעֲשֶׂיךָ ה'" (תהלים קד, כד), (זוהר חלק ג' דף מג.).
"שִׁמְעָה תְפִלָּתִי ה' וְשַׁוְעָתִי הַאֲזִינָה אֶל דִּמְעָתִי אַל תֶּחֱרַשׁ כִּי גֵר אָנֹכִי עִמָּךְ תּוֹשָׁב כְּכָל אֲבוֹתָי", פתח יהודי ההוא ואמר, מה הטעם "שִׁמְעָה" ולא שמע, במקום אחד כתוב "שְׁמַע ה' וְחָנֵּנִי" (תהלים ל, יא), ובמקום אחר "שִׁמְעָה תְפִלָּתִי ה'", אלא בכל מקום כשנכתב שמע הוא לשון זכר, וכשנכתב שמעה הוא לשון נקבה, שמעה כמו שכתוב: "שִׁמְעָה ה' צֶדֶ"ק וגו'" (שם יז, א)
 שמע כמו שכתוב: "שְׁמַע ה' וְחָנֵּנִי".. וכאן "שִׁמְעָה תְפִלָּתִי ה'", לפי שזאת היא מדרגה המקבלת כל התפלות שבעולם
 וזה למדנו שהיא עושה מהם עטרה להניחה בראש הצדי"ק חי העולמים
 שכתוב: "בְּרָכוֹת לְרֹאשׁ צַדִּיק" (משלי י, ו), ועל כן "שִׁמְעָה תְפִלָּתִי ה'", "תְפִלָּתִי", זו התפלה שבלחש, "וְשַׁוְעָתִי הַאֲזִינָה", זו התפלה שמרים האדם קולו בצרתו, כמו שכתוב: "וַתַּעַל שַׁוְעָתָם אֶל הָאֱלֹהִים" (שמות ב, כג), ומהו "שַׁוְעָתָם", אלא זה בתפלה שמרים קולו ונושא עיניו למעלה, כמו שכתוב: "וְשׁוֹעַ אֶל הָהָר" (ישעיהו כב,ה), וזאת התפלה משברת שערים שתכנס בהם תפלתו, "אֶל דִּמְעָתִי אַל תֶּחֱרַשׁ", תפלה בדמעות נכנסת לפני המלך ואין שער עומד בפניו, ולעולם דמעות אין חוזרות ריקם: ועוד הרי כתוב כאן ג' מדרגות, תפלה, שועה, דמעה, כנגד אלו שלשה אחרים
 "כִּי גֵר אָנֹכִי עִמָּךְ", אחר כך "תּוֹשָׁב", ואחר כך "כְּכָל אֲבוֹתָי" שהם עיקר העולם:

רבי יהודה אמר שלשה מיני תשובה נזכר כאן במקרא זה, תפלה, שועה, דמעה, כל השלשה חשובים לפני הקדוש ברוך הוא, ודמעה חשובה מכלן, אבל תפלה שכתוב: "שִׁמְעָה תְפִלָּתִי ה'", שועה שכתוב: "וְשַׁוְעָתִי הַאֲזִינָה", ודמעה אינה כמוהן אלא יותר מכלן, שכתוב: "אֶל דִּמְעָתִי אַל תֶּחֱרַשׁ", מה בין זה לזה, רבנן מקיסרי ורבי אלעזר בן יוסי אמרו, תפלה לפעמים שהאדם מתפלל תפלתו והקדוש ברוך הוא שומע, אבל אינו חפץ לעשות בקשתו ושותק ממנו ואינו משגיח בו, שהרי לא כתוב בו אלא שמיעה, שועה היא יותר מתפלה, שצועק מעומק הלב לפני רבונו, ומפני שרצונו של הקדוש ברוך הוא בזה יותר כתוב בו "הַאֲזִינָה", כמי שנוטה אזנו להאזין דבור ההוא, ועם כל זה שותק ואינו חפץ לעשות רצונו, אבל דמעה שהיא בלב וברצון של כל הגוף, בשביל זה כתוב בה "אֶל דִּמְעָתִי אַל תֶּחֱרַשׁ", (זוהר חדש).
� זה עולם הבינה.


� זו מדת המלכות שנקראת מאה לפי שהיא כוללת של עשר ספירות וכל ספירה כלולה מעשר הרי מאה.


� לפי פירוש הראשון נקראת המלכות מה שמרמז על מאה, ובפירוש השני יבאר שנכון לה השם מה על פי המשמעות.


� רצה לומר שלפיכך נקרא עולם התחתון מה.


� זה היסוד המעביר כל ההשפעות מן ספירות העליונות אל המלכות.


� כי תיבת מה זו המלכות, ורב טוב זה היסוד.


� פירוש שכמו כן יוצא מן היסוד הארת שפע לצדיקים לא לעולם הזה אלא שנגנז עבורם לעולם הבא.


� פירוש  שגם הכח של בריאת העולם תבל ויושבי בה נשפע הכל על ידי היסוד, והוא נקרא ראשית כי מתתא לעילא היא ספריה הראשונה של עלמא דדכורא.


� פירוש  שנשפע מן הבינה דרך שאר הספירות אל היסוד שנקרא חי העולמים.


� הרבה פירושים יש כאן, והנראה לפי עניות דעתי "מה" כמה דאתמר, מרמז על חכמה צירוף כ"ח מ"ה, רב דא אילנא רב ותקיף מרמז על בינה, אילנא אחרא זוטא מניה, היינו התפארת עץ החיים שנקרא זעיר אנפין, טובך, זה אור ספירת החסד, ואם שגיתי השי"ב.


� לפי שבהללויה נרמז היחוד של הוי"ה אדנ"י כידוע.


� זו הבינה להיות מבין דבר מתוך דבר כמעין המתגבר.


� רצה לומר זה סימן שאחר הבינה נמצא טוב שהוא חסד.


� אפשר לפרש כוונתו שלפי שהבינה נקרא משכיל עד"R הכתוב משכיל על דבר ימצא טוב, והמכוון הוא ככתוב ולבבו יבין ושב ורפא לו, ולפיכך תולה בו סליחה וחירות, כי התשובה היא רפואתו להביא לו סליחה וחירות.


� יש לבאר כוונתו שכאשר האדם מעורר כח הבינה על ידי שהוא משכיל דהיינו עשיית תשובה ככתוב ולבבו יבין ושב, אז יעורר אליו אשיר, וידוע שתיבת אשרי גם כן רמז על הבינה בסוד הכתוב באשרי כי אשרוני בנות, והשם אשרי מרמז על הבינה כשהיא משפעת אושר, מלשון אשרי האיש, ומה הוא אושר הטוב שתשפיע לו הבינה, היינו שיהיה נשוי פשע.


� רצה לומר בבנין פעול של פועל יוצא שהוא מכסה ומכוסה.


� כוונתו לתרץ שלפי זה אין משמעותו של כסוי בבנין נפעל שאין זה פעול יוצא אלא שהוא שם עצם כמו כסות דהיינו מלבוש.


� ולפי זה הפירוש גם כן יתורץ הלשון כסוי, שאין זה ממשמעות חיפוי אלא ממשמעות העלמה ושכחה, שהחטא יהיה נשכח כי יושלך במקום אשר לא יזכר ואל יפקד ואל יעלה על לב לעולם.


� כמו שנדרש בזהר על לדוד מזמור.


� כוונתו על ג' המדרגות, מלכות יסוד ותפארת, עבירה קלה שנקראת חטא נוגע הפגם רק במלכות, גדולה שנקראת עון מגיע הפגם ליסוד, היותר גדולה שנקראת פשע מגיע הפגם לתפארת שנקרא מלך שכל השלום שלו, ובזה יתורץ לשון הכפול שבזה הפסוק.


� פירוש  בוידוי של הבעל תשובה.


� כאן רבו הפירושים ודברי הזוהר הקדוש כפטיש יפוצץ סלע, ולי הפעוט נראה לפרש, ואת"ה מוסב ג"F על התפארת, שעל ידי הוידוי עם תשובה ישא וימחול התפארת עון חטאתו בכח של סל"ה, ותיבת סל"v רמז על לעילא לעילא אתר דעתיקא קדישא שריא, והיינו ג' הראשונות כתר חכמה בינה ששם י"D מדותהרחמים ושמם יתמשך על ידי התפארת נשיאת עון להחוטא, וי"ל שאות סמ"ך שתמונתה עגולה וסתומה מכל צד מורה על אור המקיף לכל שהוא הכתר מופלא ומכוסה שעליו נאמר ישת חשך כתרו סביבותיו סכתו, אות למ"ד רמז על חכמה שהוא לשון לימוד השייך לחכמה, ואות ה' רמז על בינה ששורשה ה' הראשונה מן השם הוי"ה ב"v ואם שגיתי השי"ב.


� פירוש  שזה הפסוק כולל מן מלכות עד הכתר.


� הכבוד שלמעלה היינו תגבורת רחמים על דין.


� פירוש  סתם הוי"ה הוא התפארת, וע"ל היינו גבוה משם שהוא מזלא, רמז על ג' הראשונות.


� וכן הוא ע"ל זא"ת, כי זא"ת היינו מלכות, וע"ל משמעותו גבוה ממלכות והוא התפארת.


� מביא ראי' שלשון בהמצאו מסוב על ה' דהיינו תפארת, וכן גם לעת מצא.


� דורש לעת מצא בעת השפעת השפע מן הבינה להאבות שהם חג"ת, ומתברכים כלם היינו שאר הספירות נהי"מ, ועל זה מרמז תיבת מצ"א, מ' היינו בינה, צ"א היינו הוי"ה אדנ"י תפארת ומלכות, וזאת העת מובן שהיא שבת ר"ח ומועדים שאז העת מסוגל שיפעלו ישראל בעבודתם ובתפלתם שהז' ספירות יתעלו ויתיחדו לקבל שפע מן הבינה ולהשפיע לכל.


� עמיקא היינו הכתר, מבועין ונהרין היינו העולמות של חכמה ובינה, ששם הוא שטף מים רבים, היינו השפעת השפע בתמידיות, ומי יזכה לעלות שם ישר בעבודתו לגרום שם איזו הטבה, כי שם אין שייך שום הטבה מאיזה נברא שבעולם, ופעולת העבודה של תורה ותפלה הוא רק לגרום עליית ז' ספירות התחתונות שיזדווגו תפארת ומלכות לקבל שפע מן השטף מים רבים ולהשפיע לשאר העולמות ולעולם הזה, ענין זה עמוק מאד, כי באיזה מקומות בזוהר הקדוש איתא שעבודת ישראל מגיע עד אין סוף, אבל אין סתירה, והענין הוא כמו שכתבתי בקצור, כי שם בגבוה שעל גבוה אין שייך לומר שעבודת הנברא תפעל או תגרום הטבה והוספה להרבות שפע או להיטיב השפע, כי שם ישטוף שטף מים רבים מים טובים מאד בלי השתנות ובלי הפסק ככתוב אני ה' לא שניתי, וכל ענין תועלת של עבודת ישראל בתורה ותפלה ומצות הוא לגרום עליית ז' ספירות התחתונות אל ג' ספירות הראשונות לקבל משם שפע ולגרום הזדוגות תפארת ומלכות להשפיע אותו השפע לעולמות ולבריות, ובהן נשתנה השפע בהשגחה עליונה לפי מצב ומדרגת הנבראים, ויובן הדבר מעט מן המעט על דרך משל שהוא רחוק מאד מן הנמשל, והוא כמו שאנו רואים במאור האלקטרין שבמקום רחוק עומדת מכונה גדולה שממנה נזרם בלי הפסק זרם הבל האלקטרין, ונמשך משם זרם האלקטרין לכמה מקומות רחוקים בלי שיעור, ואם נרצה ליהנות מן אותו המאור צריך כל אחד להכין בביתו עששית לזה ולעשות פעולת החיבור, ואז יתמשך אליו אור מן המקור, ואם לא נעשה בבית ההכנה וההתקשרות אז לא יבוא הביתה אור ההוא, אף על פי שזרם האלקטרין מן המכונה הגדולה לא נפסק, והמבין יבין את הנמשל שאין לו דמיון עצמי אל המשל שהוא רק כדי לשבר את האוזן, ואין כאן המקום להאריך בזה, כי זה כל עיקר חכמת הקבלה להבין איך שאפשר להיעשות כל מיני שינוים שבעולם מן השמים אף על פי שכתוב אני ה' לא שניתי, ומה שאמר רשב"י שעבודת ישראל מגיע עד אין סוף, רצה לומר שגורמת המשכת השפע משם למטה באמצעות ז' ספירות התחתונות שיתנשאו להתמלא בשפע מן ג' ספירות הראשונות אשר שם שטף מים רבים בלי הרף, וזה נעשה על ידי הענג והשעשועים וריח הניחוח של עבודת ישראל העולה למעלה אל הז' ספירות, והן מתנשאות בזה למעלה מעלה ומזדווגות ומקבלות משם שפע להשפיע למטה, כי רק לבעבור זה הענג והשעשועים וריח הניחוח של עבודת ישראל נברא העולם, והמעמיק בחכמת הקבלה יבין ענין עמוק הזה מן ספרי הקבלה, ורבי יוסי מרמז סוד זה בקיצור מאד.


� פירוש שנוכל לאומרו ישר והפוך, כידוע שזאת היא סגולה למגפה רחמנא ליצלן.


� פירוש בשניהם יחד או בזה לבדו או בזאת לבדה.


� שאז התדבקות מחשבתם בשניהם יחדו.


� כאומרם ז"ל ששה דברים בסוס ואחד מהם שלהוט בזנות והיינו זרמת סוסים.


� כאן נלקה הזהר בבית הדפוס בחסר יתיר חליף, וגירסא הנכונה כנזכר כאן, עזי נפש אלו משמשי הגיהנם, ופירוש הכתוב הוא שהכלבים עזי נפש שהם המשחיתים משמשי הגיהנם, לא ידעו שבעה וצועקים הב הב לנו אותן הרשעים שלא ידעו שבעה בחייהם, והמה רועים, רצה לומר מנהיגים לגיהנם את אלה שלא ידעו הבין, ועל פי זה יפורש כאן הכתוב אל תהיו כסוס כפרד אין הבין, כלומר הזהרו שלא תיענשו מהכלבים עזי נפש שיש להם שליטה על לא ידעו הבין.


� צדק ממשפט היינו המלכות מן התפארת.


� שמים דלתתא היינו של עולם העשיה עולם המלכות נעשו בדבר שמים דלעילא, פירוש  על ידי השמים של עולם היצירה עולם התפארת, כאן דורש שדבר ה' אינו משמעות דיבור אלא שהוא הקול של רוח פיו, כי בתפארת אין עוד דיבור רק קול, והתפארת פעל העשיה על ידי ספירת היסוד שנקרא גם כן נהר דנגיד ונפיק בלי הפסק לצורך קיום העולם אף גם בלי הזדוגות עם מלכות כמו בזמן הגלות שהצדיק אבד כידוע, וכל צבא שמים התחתונים מקבלים שפע לצורך הקיום שלהם מן התפארת שנקרא רוח בחינת זכר.


� בפירוש זה דורש דבר במשמעות דיבור שהוא המלכות, וברוח פיו, היינו התפארת שבכח הזדוגות שניהם נעשו שמים דלתתא עם כל צבאם.


� פירוש שאור התפארת מאיר במלכות.


� אפשר לפרש כוונתו שעין העליון היינו השגחת חכמה ובינה שהם כאחד ושם כלו רחמים,  ועינים התחתונים הן של תפארת ומלכות, תפארת רחמים ומלכות דין.


� שבשבת קודש זמן עליית העולמות ואז הזדווגות תפארת במלכות הוא באופן היותר נעלה, והתפארת משפיע בה הארה גדולה מכל הכ"ב אותיות של האלפ"א בית"א, ולכך התחלת הפסוקים באותיות האלפ"א בית"א.


� דוד קינא על רשעת הרשעים ושלותם, וכיון שאין אדם חוטא אלא אם כן נכנס בו רוח שטות, היה מקטרג דוד לפני הקדוש ברוך הוא מדוע קיים רוח שטות בעולם, ואמר לו הקדוש ברוך הוא שסופו שיצטרך לזה.


� זה עולם הבינה מקור החיים.


� זה התפארת שנקרא עץ החיים והוא מקבל שפע החיים מן הבינה כמו אילן שיונק מן הארץ לחלוחית שלו.


� שמא דמלכא קדישא זה שם הוי"ה ברוך הוא שורש התפארת שהוא נאחז ומקושר על ידי צינורות עם שאר יומין עלאין שהן שאר הספירות הנקראות ימי השמים, כיהן נכללות בהתפארת שנקרא שמים המשפיע להמלכות שנקראת ארץ, ולפי זה כך נדרש הכתוב, "מִי הָאִישׁ הֶחָפֵץ חַיִּים", רצה לומר שיושפע אליו חיים מן עולם הבינה, והוא "אֹהֵב יָמִים לִרְאוֹת טוֹב", רצה לומר שהוא אוהב הימים העליונים שהם שאר הספירות הנכללין בהתפארת לראות מהן שפע טוב על ידי הזדווגות יסוד ומלכות שהן סוד לשון  ופה, הרי זה ינצור לשונו ושפתיו מכל דבר רע.


� לשון סוד היסוד ופה סוד המלכות.


� תרגומו לרוח ממללא, שבזה נבדל האדם מן הבהמה.


� ארעא קדישא זו המלכות, ורצה לומר שעל ידי שהנפש נשתלשלת למטה דרך המלכות, שהיא שואבת לתוכה את הנפש כדמיון שהאדם שואב ומגשם בקרבו את האויר, על ידי זה נקראת הנפש בשם נשמה.


� זה נחש הקדמוני שהיה בעל לשון הרע הראשון, והוא השטן שכחו נתחזק מן דיבור לשון הרע לעלות לקטרג.


� הענין הוא שכמו שהמלאכים הגדולים שמצד הקדושה נשפע על ידם כחות של קיום להבריות הטהורים, והן תחת השגחת אותן המלאכים, כן גם השרים והממונים שמצד הסטרא אחרא נשפע על ידם כחות של קיום להבירות הטמאות שמצדם והן תחת השגחתם, ויען כי הסטרא אחרא שליטתם מוגבלת ומצומצמת על פי הנהגת בורא העליון, והם מקנאים לאלה שבצד הקדושה ושואפים ומשתוקקים בכל כחם לפשט שליטתם יותר ויותר גם על הבריות שבצד הקדושה, ועל זה נאמר עיני ה' אל צדיקים להשגיח עליהם שלא תוכל הסטרא אחרא לגשת אליהם לשלוט בהם ולא לגזול שפע יניקתם.


�  נפש רוח ונשמה דלעילא הם העולמות של מלכות תפארת ובינה.


� היינו לאחר מיתה הנשמה צרורה בצרור החיים תחת כנפי השכינה שנקרא גן עדן העליון.


� זה גן עדן התחתון.


� מפורשי הזהר פירשו שאין המכוון תוך הקבר ממש אלא באויר בית הקברות נגד מקום הקבר.


� ואם ינשאו העצמות למקום אחר תעיף גם הנפש שמה.


� כי בימים ההם נתעלה הרוח מן גן עדן התחתון לגן עדן העליון ונקשר שם עם הנשמה ומקבל ממנה הארה חדשה, ואז תעיף הנפש לגן עדן התחתון במקום הרוח, ובמוצאי שבת ויום טוב חוזר ויורד הרוח לגן עדן התחתון ונתקשר עם הנפש שלו, ואז מקבלת הנפש ממנו הארה חדשה, ונפרדת הנפש מן הרוח במוצאי שבת ויום טוב ותעיף למקומה לחצר מות, ושם משפעת הנפש על העצמות שבקבר הארה חדשה ממה שקבלה מן ... והרוח מן הנשמה, ועל ידי זה עולה מן הקבר כח האחרון של האדם שנקרא הבלא דגרמי, והנפש מתלבשת בזה ההבל של העצמות כמו שעשה בגוף באותה הצורה שהיה להגוף, ועומדת על הקבר ומשבחת להקדוש ברוך הוא כל אחת לפי מדרגתה, וזהו "כָּל עַצְמוֹתַי תֹּאמַרְנָה" בלשון עתיד, והיינו לאחר מיתה.


� מפרשי הזוהר הקדוש נדחקו כאן מאד בפירושם, אבל המבין יראה שאחר כל הפירושים אין מיושב, כי זה כלל ידוע בחכמת הקבלה שכאשר הצד"ק שהיא המלכות עולה אל אפרסמונא דכיא שהיא הבינה אז נעשה המתקת הדין, כי הבינה הגם שדינין מתערין מינה אבל במקומה היא רחמים גמורים ושם היא המתקת הדין, ולולי דמיסתפינא אני אומר שגם כאן נלקה הזהר בחסר יתיר וחלוף על ידי ההעתקות של אינם מבינים או על ידי המדפיסים, ועל דעתי שכך היא גירסא הנכונה, "אבל תא חזי צד"ק כתרא קדישא עלאה כל דינהא בשיקולא חדא לכלא לאדם ולבהמה, אבל באתערותא דלתתא איהי סלקא לעילא לאתבסמא, וכדין] צדקתך כהררי אל, כאינון טורין עלאין קדישין דאקרון טורי דאפרסמונא דכיא, ובגין דאיהי סלקא לאתקשרא בהו לעילא משפטיך תהום רבה,משפט דאיהו רחמי נחית לתתא"  וכו' עד לבסוף, וכוונתו בקיצור שאמר דוד הלואי שצדקתך תעלה להיות כהררי אל, שיומתקו שם הגבורות והדינין שלה, ועל ידי זה ירד משפטיך שהוא מדת הרחמים אלתהום רבה הרוצה לבלוע הכל, ויופיע שם בהארת הרחמים לבטל החשכות של שליטת הדין שלא ישלט אפילו על הרשעים שהם כבהמות נדמו, ומה שאמר אדם ובהמה כוונתו כצדיק כרשע.


� פירוש  להיות מן הנעלבים ואין עולבים.


� פירוש  אדם דלעילא היינו תפארת, ובהמה דלתתא היינו מלכות, כי אד"ם בגימטריא מ"ה שזה השם הוא שורש התפארת, ובהמ"ה בגימטריא  ב"ן, שזה השם הוא שורש המלכות, וכאשר זוכים מתנהגים ברחמים של התפארת, ואם אין זוכים מתנהגים בדין של המלכות, וזהו שמסיים וכל שכן שהכל תולה במעשיהם של ישראל, שלפי מעשיהם כך היא ההנהגה שלמעלה.


� שמן עלאה זו השפע הבא בלי הפסק מן החכמה אל הבינה שנקראת מקור חיים, ואומר אל החכמה כי עמך, שהמקור חיים עמך תשכן תמיד, ונקראים תרין רעין דלא מתפרשין.


� הבינה משפעת חיים אל התפארת עץ החיים.


� לפי פירוש זה נדרש כי עמך על התפארת שהוא מרכז הז' ספירות והן נכללות בו, ואומר אל התפארת כי עמך הוא המקור חיים זו הבינה, והיא מעטרת אותך כאם המעטרת לבנה בשפע של כל טוב סלה.


� ורבי יצחק דורש כי עמך על ספירה הראשונה שאחר הבינה והיא ספירת חסד שנקראת כהן גדול, כי כהן הוא מדת החסד וכן גדולה היינו חסד, ואומר אל החסד כי עמך מקור חיים דהיינו הבינה, כי החסד הוא ספירה הראשונה שאחר הבינה ונשתלשל ממנה, וכמו שהחסד הוא יומא דאזיל עם כולא יומין, פירוש עם שאר הספירות שאחריה שבכללן הן שבע, כן הכהן גדול שלמטה ניתן לו בשביל זה ז' ימי המלואים להכן המשכת השפע שמן משחת קודש למטה על ידי הדלקת ז' קני המנורה.


� טוב זה ספירת היסוד כח המשפיע.


� ארץ ואמונה הכל אחד, שניהם רמז על השכינה.


� פירוש, להשפיע בה שפע ממעל.


� כאן מיירי במצות נתינת צדקה, שעל ידי נתינת צדקה נתעורר טוב העליון שהוא היסוד להשפיע בהמלכות שפע ממעל.


� רצה לומר שמי שנותן צדקה הוא עושה למעלה צדקה בכל עת, פירוש  שגורם התחברות כ"ל שהוא היסוד אל ע"ת שהיא המלכות, ועי"ז נעשה מן צד"ק שם המלכות צדק"ה, צדק מורה על דין וצדקה מורה על רחמים.


� היינו ספירת היסוד שנקרא טוב להשפיע בה שפע ממעל.


� יום היינו תפארת ולילה זו המלכות, גם לחם היינו מלכות, וצדיק הוא היסוד, והמבין יבין: ויען כי זה דבר קשה מאד להסביר סוד העמוק של זה המאמר לכן הייתי מוכרח לקצר המאמר ולהצניע עטי לצנועין.


� סתם עולם יש לדרוש על עולם הזה וגם על עולם העליון.


� פירוש על יסוד היינו כח המשפיע, והצדיק שלמטה מעורר בעבודתו מיין נוקבין במדת המלכות, והרי זה כח המשפיע שלהם מלמטה במדת המלכות, ועל ידי זה הצדיק שלמעלה שהוא היסוד משפיע בהמלכות שפע ממעל.


� זה אתיא כמאן דאמר בגמרא שנצטרע דוד ששה חדשים.


� זה אתאי כמאן דאמר בגמרא שגם אהרן נצטרע ונרפא מיד, ודורש ויפן אהרן שפנה מצרעתו ונרפא.


� קול רמז על התפארת, והדבור רמז על המלכות והשכינה הקדושה, ובזמן הגלות שכינתא בגלותא ונעשה פירוד.


� תהל"ה רמז על השכינה הקדושה.


� וא"ו זה התפארת, ה"ה זו המלכות.


� שבעים שנה רמז על שבע הספירות מן הבינה עד המלכות, והן מאירות להמלכות שנקראת לבנ"ה כיון שאין לה אור של עצמה והיא בבחינת הרקיע שנקרא וילון, וכיון ששורש דוד בהמלכות לכן לא היה לו חיים מעצמו.


� זה עולם הבינה שמשם בא שפע חיים לכל הספירות שהן למטה מן הבינה לכן ממנה באה מדת הימים.


� ככתוב ואת המחיה אתכלם, שזה מוסב על המלכות.


� כי אחר הרוח היא הנפש ואחר הנפש הוא הצלם הקדוש.


� צדק היינו מדת המלכות.


� ראשית כניסת התפלות הוא שערי צדק דהיינו השכינה הקדושה ומדת המלכות.


� זה היסוד ספריה הראשונה שעל המלכות והוא ראשית עלמא דדכורא מלמטה למעלה.


� גר היינו מלכות, תושב יסוד, כל אבותי חסד גבורה תפארת.





