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«E avvenne, al termine di due anni
di giorni, che il Faraone sognava»

L’amore per D-o risvegliato nella preghiera dura soltanto quando
e contenuto nei recipienti della Torah e orientato allo scopo di
D-o: una dimora nei mondi inferiori; la preghiera che cerca la

propria esperienza dimentica «Yosef» e la sua luce svanisce

come il sogno del Faraone.
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IDEA CENTRALE

L’amore per D-o risvegliato nella preghiera dura soltanto quando e contenuto nei
recipienti della Torah e orientato allo scopo di D-o: una dimora nei mondi inferio-
ri; la preghiera che cerca la propria esperienza dimentica «Yosef» e la sua luce

svanisce come il sogno del Faraone.

Per ogni sezione: il testo ebraico, poi la traduzione e infine una breve spiegazione sotto una linea dorata. I numeri piccoli nel testo
ebraico rinviano alle note in fondo.

IL MAAMAR IN BREVE

Il maamar legge la storia del capo dei coppieri e del Faraone come una mappa dell’anima divina. Nel-
I’anima vi sono I’acqua nella mente — la contemplazione della grandezza di D-o — e il fuoco nel cuore
— un’ardente sete di Lui — uniti dalla trachea (kaneh): lavoce e le lettere della Torah e della preghiera.
Questo ¢ il santo «capo dei coppieri». Nel suo sogno, la vite & la Congregazione d’Israele, i grappoli
sono le anime e il loro vino € I’amore nascosto per D-o, liberato soltanto dalla «<spremitura» dell’'umilta
e offerto nella preghiera al santo Faraone, la rivelazione di D-o0. Chi ha peccato non puo raggiungere
questo vino gioioso; per lui c¢’¢ il vino inebriante dell’amarezza, che, come accade ai veri giusti dello
Zohar che pensano ogni giorno di lasciare il mondo, lo induce a dimenticare le preoccupazioni mon-
dane e a pregare dal profondo del cuore. Entrambi i vini devono essere «riposti» nella Torah scritta e
orale, per amore di D-o. Quando il coppiere dimentica Yosef, cioé questo scopo, la Torah «finisce» e la

preghiera diventa un sogno inghiottito dalle vacche magre.

SCHEMA

1 L’oblio del coppiere e i corrispettivi santi n"

Miketz prosegue dal fatto che il coppiere dimentico Yosef; il Faraone e il coppiere hanno i loro corrispettivi
nella santita.

2 Acqua, fuoco e trachea 12-7

I quattro elementi nel corpo e nell’anima divina: la contemplazione della mente, I’amore ardente del cuore
e la trachea, voce e lettere della Torah, che li unisce; questo ¢ il santo capo dei coppieri.

3 Il sogno del coppiere: il vino che rallegra 18-12

Lavite é Israele, i grappoli sono le anime, il vino € ’amore nascosto, liberato dall’umilta e trasportato dal-
lavoce della preghiera al santo Faraone, la rivelazione di D-o.

4 Il vino inebriante dell’amarezza 113-15

Chi ha peccato non puo raggiungere la gioia nella preghiera; il suo rimedio € il vino che intorpidisce la

mente, accettando con sincerita le quattro pene capitali.
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Iveri giusti e il fiume di fuoco 116-17

I veri giusti dello Zohar pensano di lasciare il mondo per dimenticare le questioni mondane e aderire a
D-o; il fiume di fuoco inferiore ¢ la feccia dell’amore degli angeli.

L’amarezza che diventa preghiera 118-20

Riflettendo sulla propria discesa, una persona si amareggia, dimentica i propri affari e prega «Benedetto
sei Tu» dal cuore, dopo essersi prima umiliata.

Nascondere la luce nella Torah: il livello di Yosef 121-22

La luce di entrambi i vini deve essere custodita nella Torah scritta e orale, la coppa, e orientata al com-

piacimento di D-o: una dimora nei mondi inferiori.

Dimenticare Yosef e il sogno del Faraone 123-25

La preghiera per il proprio tornaconto dimentica Yosef; la Torah finisce, la preghiera diventa un sogno e

le vacche magre inghiottono le buone sensazioni, mentre il livello di Yosef rimane intatto.

CONCETTI CHIAVE

L’elemento dell’acqua nella mente m1722w 0°11 710°

La contemplazione della grandezza di D-o, e del fatto che
ogni cosa & come nulla dinanzi a Lui; discende come I’ac-
qua e fa discendere la luce di D-o attraverso la Torah e le
mitzvos.

L’elemento del fuoco nel cuore 272w wri 710°
L’ardente sete di D-o che nasce da quella contemplazione:
un amore che sale come una fiamma e anela a lasciare il
mondo.

La trachea (kaneh), il santo capo dei coppieri ,71p
opwni W

Lavoce e le lettere della Torah e della preghiera, che colle-
gano I’acqua della mente al fuoco del cuore e portano ver-
so I’alto I’amore dell’anima.
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Ilvino che rallegra nnwnn ™

L’amore nascosto per D-o, ereditato dai patriarchi, rivela-
to con gioia nella preghiera dalle persone rette, dopo esse-
re stato spremuto dall’'umilta.

Il vino inebriante ->wni1 1>

L’amarezza per la propria lontananza da D-o, che fa di-
menticare a una persona le preoccupazioni mondane e la
induce a pregare sinceramente; € la via per chi ha
peccato.

I1 Faraone nella santita 121792 7y72

La rivelazione di D-o; il termine deriva da peri’ah, «sco-
primento», e ad essa viene offerto ’amore della preghiera.

Yosef no1°

Il servizio che «aggiunge» compiacimento e soddisfazione
dinanzi a D-o, orientato a farNe una dimora nei mondi in-
feriori, custodendo la Sua luce nelle lettere della Torah.
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L’oblio del coppiere e i corrispettivi santi
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«E avvenne alla fine di due anni di giorni, e il Faraone sognava», ecc. Ora, questa parashah e colle-

gata alla parashah che la precede: «E il capo dei coppieri non si ricordo di Yosef», ecc.
Il maamar si apre con il primo versetto della parashah di Miketz, in cui il Faraone sogna due anni dopo che
il capo dei coppieri € stato liberato dalla prigione. L’Alter Rebbe osserva che questo versetto segue diretta-
mente 'ultimo versetto della parashah precedente, in cui il coppiere dimentico Yosef, e che quindi i due ver-
setti vanno letti insieme; in seguito le parole «due anni di giorni» (shenasayim yamim) saranno interpretate
come la Torah. Secondo la nota Kehot, il maamar fu detto di Shabbos Chanukah 5557 (1796), e un breve
maamar dell’Alter Rebbe (Maamarei Admur HaZaken HaKetzarim, p. 20) ne costituisce una sorta di

spiegazione.
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Poiché non si ricordo, cio fece si che «avvenne alla fine». La spiegazione € la seguente: come vi
sono un Faraone e un capo dei coppieri nella scorza (kelipah), cosi «D-o0 ha fatto ’'uno opposto al-
I’altro», cosicché anche dal lato della santita vi sono questi livelli.

Fu la dimenticanza del coppiere a far trascorrere altri due anni: la «fine» con cui si apre Miketz. L’Alter Reb-

be leggera la storia come una mappa dell’anima: ogni forza nella kelipah (il regno che cela D-0) ha una con-

troparte nella santita; vi sono quindi anche un «Faraone» santo e un «capo dei coppieri» santo.
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Acqua, fuoco e trachea
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Ora, nell’anima umana vi sono quattro elementi: fuoco, aria, acqua e terra. L’elemento del fuoco
dimora nel cuore. L’'umidita proviene dal cervello, poiché ¢ li che dimora I’elemento dell’acqua. I
polmoni aspirano dal cervello, attraverso la trachea, ogni genere di bevanda e di umidita, per raf-
freddare il calore del cuore.
L’Alter Rebbe parte dalla fisiologia della sua epoca: il corpo € costituito da quattro elementi, con il fuoco si-
tuato nel cuore e I’acqua nel cervello. Attraverso la trachea, i polmoni richiamano ’'umidita dal cervello per
raffreddare il calore del cuore; questo quadro fisico diventera il modello per I’anima divina. In Likkutei To-
rah, Emor, I’Alter Rebbe applica gli stessi elementi all’anima divina e aggiunge che in ogni persona essi si

combinano in modo diverso: in alcuni il fuoco divino arde apertamente, in altri € una scintilla nascosta che

puo essere ravvivata fino a diventare una fiamma.
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Cosi anche nell’anima divina (Nefesh Elokis): I’elemento dell’acqua nel cervello ¢ il livello della sa-
pienza (Chochmah) e della conoscenza (Daas) nel servizio a D-o, nella propria mente e nei propri
pensieri.

Nell’anima divina, I’«<acqua nel cervello» ¢ Chochmah e Daas applicate al servizio a D-o: meditare profonda-

mente su di Lui. Questo ¢ il corrispettivo nell’anima dell’'umidita che si trova nel cervello.

RP°w 219° 70 D5 rDya 0vywa YT 2°n5 R0 .555 m1°2 KRDvAN mawnn nR 0D AR

1718 19 molyge

E sebbene «nessun pensiero possa afferrarlo affatto», non é forse scritto: «Suo marito € conosciuto

alle porte (she’arim)»? Ciascuno secondo la propria misura (shiur).

Si potrebbe obiettare che nessun pensiero puo afferrare D-o affatto, e dunque non vi sarebbe nulla su cui
meditare. La risposta é I'interpretazione dello Zohar di «Suo marito € conosciuto alle porte (she’arim)»,
come se derivasse da shiur, «misura»: D-o0 & conosciuto da ciascuno secondo la misura della propria com-
prensione. In Likkutei Torah, Bamidbar, I’Alter Rebbe spiega che «nessun pensiero puo afferrarlo» si riferi-

sce alla Sua stessa essenza, mentre chiunque puo meditare su come Egli crea e sostiene tutti i mondi.
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Cio significa contemplare il livello in cui si estende la Sua grandezza, benedetto Egli sia, in alto

senza fine e in basso senza limite.

La contemplazione qui intesa riguarda il modo in cui la grandezza di D-o si estende senza fine, in alto e in
basso. Questa é I’cacqua» della mente descritta nel paragrafo precedente.
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«Non c’é altro all’infuori di Lui», poiché «dal soffio della Sua bocca [fu creato] tutto il loro esercito»,
e tutto & considerato come nulla dinanzi a Lui. E come, per esempio, il parlare di una persona, che

e privo di ogni autonomia rispetto a chi parla ed e considerato come nulla in confronto a lui.

La conclusione é che «non c’é altro all’infuori di Lui», poiché tutte le schiere celesti provengono dal «soffio
della Sua bocca» e quindi sono come nulla dinanzi a Lui. L’analogia ¢ il parlare di una persona: una singola

parola é come nulla rispetto alla persona che la pronuncia.
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E questo ogni persona, secondo la propria misura, puo conoscerlo e comprenderlo: che non vi e
nulla oltre a Lui nei cieli superiori, che tutti gli esseri superiori e inferiori traggono origine dal

soffio della Sua bocca, benedetto Egli sia, e che nulla ¢ al di fuori di Lui.

Ognuno, ciascuno al proprio livello, puo giungere a sapere che nulla esiste oltre a D-o e che tutti gli esseri,
superiori e inferiori, scaturiscono dalla Sua parola. Questa ¢ la conoscenza che I’«cacqua» della mente offre.
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Percio essi sono davvero considerati come nulla al Suo cospetto. E I’elemento del fuoco ¢ la sete
nel cuore di chi comprende, attraverso la contemplazione della Sua grandezza, benedetto Egli sia,

come davvero tutto sia considerato come nulla al Suo cospetto.

Da questa contemplazione nasce il «fuoco» del cuore: una sete di D-o che sorge in chi comprende davvero

che tutto € come nulla al Suo cospetto. La visione della mente si trasforma nel desiderio del cuore.
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Percio la sua anima anela a Lui, benedetto Egli sia, con un amore ardente, simile a guizzi di fuoco:
una fiamma che sale da sé, per fondersi nella luce di D-o e nella Sua unita, benedetto Egli sia; e lui
non desidera essere in basso, come € nella natura della luce del fuoco, che per sua natura si slan-
cia dal basso verso I’alto.

Questo amore ardente fa si che I’anima desideri lasciare il proprio luogo e fondersi nella luce di D-o, come

una fiamma che per natura balza verso I’alto. E un amore che vuole elevarsi, allontanandosi dal mondo, non

rimanere in basso.
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Non cosi ¢ il livello dell’acqua, che procede dall’alto verso il basso, poiché ’acqua discende da un
luogo elevato a un luogo basso. Vale a dire, egli attira sulla propria anima la luce di D-o, ossia la
Torah e le mitzvos, affinché illumini la sua anima anche mentre € in basso, nella condizione di
«contro la tua volonta vivi», ecc.

I’acqua si muove nella direzione opposta, dall’alto verso il basso: rappresenta ’attrarre la luce di D-o nella

propria vita attraverso la Torah e le mitzvos. Cosi I’anima continua a operare in basso, nel corpo, nello spiri-

to di «contro la tua volonta vivi».
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E proprio come I’acqua spegne il fuoco, cosi, in questo modo, egli estinguera la sete della propria

anima, come ¢ scritto: «O voi tutti che avete sete, venite all’acqua», come viene spiegato altrove.
Come I’acqua spegne il fuoco, cosi la discesa della luce di D-o attraverso la Torah e le mitzvos soddisfa I’ar-
dente sete dell’anima. Il versetto «O voi tutti che avete sete, venite all’acqua» viene quindi interpretato cosi:
alla sete di D-o risponde I’acqua della Torah. L’«altrove» €, secondo la versione riportata in Or HaTorah cita-
ta nella nota Kehot, il maamar su «Quando uscirai in guerra contro i tuoi nemici», che distingue questo

amore ardente e assetato, nato dalla contemplazione, ossia dalla comprensione (Binah), da un amore di au-

toannullamento nella sapienza (Chochmah).
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Cio avviene attraverso il livello che collega I’elemento dell’acqua nel cervello con I’elemento del

fuoco nel cuore, vale a dire il kaneh [la trachea].

Cio che collega ’acqua della mente al fuoco del cuore € il kaneh, attraverso il quale, nell’'immagine del pa-

ragrafo 2, i polmoni traggono umidita dal cervello verso il cuore e attraverso il quale passa lavoce.
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E il livello della fonte delle lettere della Torah, come & scritto: «Acquista (kneh) sapienza, acquista
comprensione». Questo livello € chiamato il capo coppiere (sar ha-mashkim) [letteralmente, «l’uf-
ficiale preposto alle bevande»], poiché per suo tramite i polmoni traggono il mashkeh [la bevandal]
dall’umidita del cervello, dall’elemento dell’acqua che vi é contenuto.
Nell’anima, la trachea é la fonte delle lettere della Torah, poiché la parola prende forma quando il respiro la
attraversa, e il versetto «Acquista (kneh) sapienza» fa leva sul termine kaneh per collegarlo alla sapienza.

Questo livello di collegamento ¢ il santo capo coppiere, sar ha-mashkim, letteralmente «l’ufficiale preposto
alle bevande», perché fa discendere il «mashkeh» della mente fino al cuore.

SEZIONE 3 - 18-12

I1 sogno del coppiere: il vino che rallegra
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Questo e il significato del sogno del capo coppiere: «Ecco, una vite era davanti a me», ecc.; «e spre-
metti ’'uva», ecc.; «e posai la coppa sul palmo della mano del faraone». Spiegazione: la vite e il
nome della Comunita d’Israele, che costituisce I’espressione generale e complessiva (klalus) di tut-

te le anime d’Israele.

11 sogno del capo coppiere diventa ora un’immagine del servizio dell’anima. La vite & la Comunita d’Israele,
I’insieme di tutte le anime ebraiche, come il Talmud paragona Israele a unavite.
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E gli acini d’uva sono scintille di anime, poiché ogni scintilla & chiamata un acino; in ciascuna
scintilla vi e infatti il livello del «vino che rallegra D-o e gli uomini», ossia il livello dell’amore na-

scosto, che fa gioire in D-o0; ed é un’eredita che ci e stata trasmessa dai nostri padri.

Ogni acino € una scintilla di un’anima e racchiude in sé il «vino che rallegra D-o e gli uomini»: I’amore na-

scosto, I’amore naturale per D-o ereditato dai padri. E un amore che porta gioia in D-o.
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Ma esso € molto nascosto, come il vino celato negli acini d’uva: ’acino é rotondo e liscio e lo cir-
conda da ogni lato.

Questo amore ¢ profondamente nascosto, racchiuso come il vino nella buccia rotonda e liscia dell’acino,
che lo avvolge da ogni lato.
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Ed é impossibile estrarne il vino se non spremendo e pigiando gli acini nel tino, cosi da togliere la
scorza (kelipah) che lo circonda. Allo stesso modo, € impossibile rivelare i recessi nascosti dell’a-
more se non attraverso il livello dello schiacciamento.
Il vino viene fuori solo quando gli acini sono spremuti e pigiati e viene rimossa la loro buccia, chiamata keli-
pah, la stessa parola che indica I’«<involucro» che nasconde. Allo stesso modo, I’amore nascosto si rivela solo

attraverso lo «schiacciamento», cioé spezzando il proprio senso d’importanza, come spiega il paragrafo

successivo.
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«E sii umile di spirito davanti a ogni uomo»: non che siano gli altri a umiliarlo, ma «sii umile di spi-
rito»: sii cosl tu stesso; e «fa’ che la mia anima sia come polvere per tutti», come una soglia calpe-
stata, per rimuovere I’'involucro del prepuzio che ricopre il cuore.
Lo schiacciamento € umilta: Rabbi Meir dice «sii (hevei) umile di spirito», e I’Alter Rebbe sottolinea che bi-
sogna rendersi umili da sé, senza aspettare che siano gli altri a umiliarci, diventando come la polvere o una

soglia su cui tutti camminano. Cio rimuove il «prepuzio» che ricopre il cuore, la rozzezza che nasconde
I’amore che vi € racchiuso.
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Cio significa che anche chi non si € realmente macchiato né contaminato attraverso i peccati della
giovinezza deve tuttavia circoncidere il prepuzio del proprio cuore, come ¢ scritto: «Circoncidete
il prepuzio del vostro cuore»; ossia, [il fatto] che il suo cuore arde e brama cose superflue.

Anche chi non ha commesso peccati gravi deve «circoncidere il prepuzio del proprio cuore». Il prepuzio del

cuore ¢ il suo ardente desiderio di cose che vanno oltre cio di cui si ha bisogno.
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Questo é chiamato il livello (bechinah) del prepuzio, che copre e cela la rivelazione della Sua divi-
nita, benedetto Egli sia, nell’aspetto dell’occultamento del Volto. Ed egli non deve trovarsi nell’a-
spetto dell’occultamento del Volto, e non deve esserci alcun velo divisorio, neppure una sottile
membrana, che é il livello della pelle della peri’ah [la seconda fase della circoncisione].

I1 «prepuzio» del cuore ¢ tutto cio che copre e nasconde a una persona la presenza di D-o, ossia I’«occulta-

mento del Volto». L’obiettivo € che nulla lo separi da D-o, neppure la sottile membrana che viene rimossa
nella seconda fase della circoncisione (peri’ah).

IR 77100 8°99 By 22031 “S.7PMIpn 0993 DY w0 “4.aYa8 A3 DY D137 DR IR (1507 5v1] 9793
“emdan 1t Yoanna 179y 137

E attraverso cio: «E posai il calice sul palmo (kaf) del Faraone», come é scritto: «Sulle [Mie] palme ti
ho inciso». Ed é scritto: «Con le palme Egli copre la luce e le da un ordine riguardo a colui che sup-
plica (mafgia)»: questa e la preghiera.
Una volta scoperto il cuore, il «calice» puo essere posato sul palmo del Faraone. La parola kaf, «palmo», ri-
chiama due versetti: le palme di D-o, sulle quali Israele € inciso, e «con le palme Egli copre la luce e le da un

ordine riguardo a colui che supplica (mafgia)», che il Talmud interpreta come riferito alla preghiera, poiché
pegi’ah significa preghiera.
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Poiché il livello del Faraone nella santita é il suo opposto corrispondente: proprio come il Faraone
nella scorza (kelipah) € una scorza dura, cosi, in opposizione, il Faraone (Par’oh) nella santita € il
livello della rivelazione della Sua divinita, benedetto Egli sia, dalla parola peri’ah, [cioe]
scopertura.

Il Faraone della kelipah € un occultamento duro e ostinato. Il suo corrispettivo santo € la rivelazione di D-o,

poiché Par’oh (Faraone) ha le stesse lettere di peri’ah, «scopertura», la parola usata nel paragrafo preceden-

te per indicare la rimozione dell’'ultima membrana.
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E la rivelazione della parola di D-o [avviene] attraverso il livello del capo dei coppieri, che ¢ il livel-

lo della trachea, poiché lavoce risveglia I'intenzione di gioire in D-o nella propria preghiera.

Questa rivelazione avviene attraverso il capo dei coppieri santo, la trachea: la voce della preghiera risveglia

in una persona ’intenzione di gioire in D-o.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 10
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Questo e «e posai il calice», poiché il livello della trachea menzionato sopra € cio che porta il risve-
glio dell’amore sempre piu in alto, al di 1a della comprensione degli esseri umani.

Posare il calice sul palmo del Faraone significa che la voce della preghiera porta verso I’alto I’amore risve-
gliato nell’anima, oltre cio che gli esseri umani possono cogliere. L’amore liberato dall’'uva viene offerto alla

rivelazione di D-o.

SEZIONE 4 - 113-15

Il vino inebriante dell’amarezza
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Tuttavia, non ogni persona merita il livello del vino che rallegra menzionato sopra; solo i retti di
cuore, come é scritto: «e per i retti di cuore, gioia»: cioe, chi ha camminato su una via retta per tut-
ti i suoi giorni.
Non tutti raggiungono questo «vino che rallegra», I’amore gioioso per D-o nella preghiera. Esso appartiene
ai retti di cuore, a coloro che hanno seguito una via retta per tutta la vita.
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Ma chi ha macchiato le proprie vie e si € contaminato con i peccati della giovinezza non puo ralle-
grarsi in D-o nella preghiera, poiché molti pensieri estranei lo confondono.

Chi ha danneggiato le proprie vie attraverso i peccati della giovinezza non puo rallegrarsi in D-o nella pre-
ghiera. Pensieri estranei irrompono e lo confondono.
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Percio questo é il consiglio che viene dato: esiste un altro livello di vino, ossia il livello del vino ine-
briante, come é scritto: «Date bevanda inebriante a chi sta per perire, e vino a chi ha I’animo ama-
reggiato; beva e dimentichi la propria miseria», ecc.

Per una persona simile esiste un altro tipo di vino: il vino inebriante. Nei Proverbi si parla di dare vino a chi

ha ’animo amareggiato, affinché dimentichi la propria miseria; questo sara il modo per chi non riesce a
raggiungere la gioia.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 11
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E come dissero i nostri Saggi, di benedetta memoria, a proposito di coloro che venivano giustiziati
dal tribunale: prima dell’esecuzione davano [al condannato] una coppa di vino da bere, affinché la
sua mente si ottenebrasse e potesse sopportare il dolore della morte.

Il Talmud riporta che a una persona in procinto di essere giustiziata dal tribunale veniva dato del vino, cosi

che la mente le si offuscasse e potesse sopportare il dolore. E il vino inebriante che permette a una persona
di sopportare cio che deve attraversare.
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Percio anche durante lo Shema prima di coricarsi, chi desidera accettare su di sé le quattro pene
capitali del tribunale, come € scritto nella liturgia dell’Arizal: «Se ho macchiato la lettera yud e
sono divenuto passibile della lapidazione», [ha bisogno di questo vino].
Allo stesso modo, anche chi desidera accettare su di sé le quattro pene capitali del tribunale durante lo She-
ma prima di coricarsi, come nella versione dell’Arizal (Rabbi Yitzchak Luria, il grande cabalista di Tzefas),

«se ho macchiato la lettera yud, sono passibile della lapidazione», ha bisogno anche di questo vino. La frase
viene completata nel paragrafo successivo.
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Soprattutto quando vede in sé che il suo cuore € ostruito dentro di lui e si é fatto come pietra: que-

sto e I’aspetto (bechinah) della lapidazione, per la quale é certamente passibile.

Le quattro pene capitali si applicano allo stato interiore della persona. Un cuore che si € chiuso e indurito

come pietra corrisponde alla lapidazione, una pena che egli puo riconoscere sinceramente di meritare.
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Allo stesso modo, quando il suo cuore arde e brama cose proibite, questa € la bechinah della com-
bustione; e a maggior ragione se sa in sé di essersi macchiato e di essersi contaminato con i pec-
cati della giovinezza. E cosi ciascuno secondo la propria misura, perché una persona conosce la
propria anima.

Un cuore che arde di desiderio per cose proibite corrisponde alla combustione, e a maggior ragione se sa di

aver effettivamente peccato. Ciascuno lo valuta secondo la propria misura, poiché soltanto lui conosce la
propria anima.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 12
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Questo e il consiglio dato, affinché possa accettare su di sé pienamente le quattro pene capitali del
tribunale: beva la bechinah del calice di vino menzionato sopra.

Per accettare le quattro pene capitali pienamente e sinceramente, una persona ha bisogno del «calice di
vino» descritto sopra: il vino inebriante che le permette di sopportare il dolore. I paragrafi successivi spie-

gano in che cosa consista questo vino nella pratica.

SEZIONE 5 - 1116-17

Iveri giusti e il fiume di fuoco
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La spiegazione e la seguente: nel santo Zohar e detto: «I veramente giusti, ogni giorno si conside-

rano come se proprio quel giorno lasciassero il mondo».

Lo Zohar dice che i veramente giusti considerano ogni giorno come se fosse 1'ultimo in questo mondo. L'Al-
ter Rebbe usera questo per spiegare il vino inebriante.
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A prima vista, cio non si comprende: zakkai [giusti] sono i tzaddikim, e zakkai kshot [veramente
giusti] si trovano a un livello ancora piu elevato; come puo dunque lodarli per la sola qualita e il
grado del timore della punizione?

Se lo si legge semplicemente, pensare alla propria morte ¢ un modo di temere la punizione, un livello infe-
riore del servizio divino; una nota di Kehot riferisce che un manoscritto lo dice esplicitamente, aggiungen-
do «secondo il suo significato semplice». Perché lo Zohar dovrebbe lodare gli zakkai kshot, i tzaddikim piu
elevati, per qualcosa di cosi elementare?

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 13
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La spiegazione € invece che anche un tzaddik perfetto, quando va nel Gan Eden [il Giardino dell’E-
den], deve immergersi nel fiume di fuoco, e 'immersione serve a rimuovere la capacita di ricorda-
re questo mondo. Infatti, € impossibile ereditare il proprio posto nel Gan Eden finché si ricorda
anche la piu piccola frazione delle vicende di questo mondo.
La risposta & che anche un tzaddik perfetto che entra nel Gan Eden deve immergersi nel «fiume di fuoco»
(Nehar Dinur, il fiume che Daniel vide scorrere davanti al trono di D-o0) per dimenticare questo mondo, per-
ché nessuno puo prendere il proprio posto li finché ricorda anche la minima parte delle vicende terrene. In

Torah Ohr, Yisro, I’Alter Rebbe lo paragona a Rabbi Zeira, che digiuno per dimenticare il Talmud babilonese
prima di salire alla Terra d’Israele.
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Allo stesso modo, quando egli procede «di forza in forza», [come e scritto:] «Da novilunio a novilu-
nio e da Shabbos a Shabbos, ogni carne verra a prostrarsi davanti a Me», ecc., ha bisogno di un’ul-
teriore immersione in un altro fiume di fuoco, per dimenticare persino la comprensione raggiunta
nel Gan Eden [il Giardino dell’Eden] inferiore e superiore.
L’anima continua a salire nel Gan Eden, «di forza in forza», a ogni novilunio e Shabbos; a ogni ascesa ha bi-
sogno di un’altra immersione, per dimenticare persino cio che aveva compreso al livello inferiore. Sefer

HaMaamarim 5565, citato nella nota Kehot, spiega che si tratta delle ascese delle anime da una camera al-
I’altra, per godere piu pienamente dello splendore della Shechinah.
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E I'uomo tenga questo a cuore: I’essenza del Gan Eden consiste nel fatto che [le anime] godono del-

lo splendore della Presenza divina (Shechinah), e questo non e che uno splendore, ecc.

I1 Gan Eden ¢ descritto come il godimento delle anime dello splendore della Shechinah; ma questo € soltanto
uno splendore, non D-o stesso. L'uomo dovrebbe riflettere su questo.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 14
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Ora, se chi viene soltanto per godere dello splendore della Shechinah deve rimuovere la facolta di
ricordare questo mondo, quanto piu cio vale per chi viene ad aderire a Lui, benedetto Egli sia, at-

traverso la Torah e la preghiera!

Se persino il godimento di un semplice splendore richiede di dimenticare questo mondo, allora aderire a
D-o stesso attraverso la Torah e la preghiera lo richiede a maggior ragione. Si tratta di un kal vachomer, un
ragionamento dal caso minore a quello maggiore.
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(E questo e il significato dello Zohar, «considerano se stessi», ecc.: rimuovere la facolta di ricordare
le questioni di questo mondo, per aderire a Lui, benedetto Egli sia, attraverso la Torah e la
preghiera.)

Questo € cio che intendeva lo Zohar: i veri giusti riflettono ogni giorno sulla possibilita di lasciare il mondo,
cosi da mettere da parte le questioni mondane e aderire a D-o attraverso la Torah e la preghiera. Non si trat-

ta del timore della punizione, ma della preparazione a unavicinanza piu grande.
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Ora, vi € un altro livello di fiume di fuoco, piu in basso, che si forma dal sudore delle sante Chayos.

Spiegazione: le sante Chayos sono I’amore supremo, della categoria del vino che rallegra.

Vi e anche un fiume di fuoco inferiore, che si forma, come dice il Talmud, dal sudore delle sante Chayos (gli
angeli che trasportano il Carro divino). Le Chayos rappresentano I’amore supremo, il vino che rallegra.
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E il loro sudore ¢ il loro scarto: nella discesa dell’amore, livello dopo livello, verso un luogo molto
basso, esso diventa feccia e scarto nel suo discendere verso questo mondo materiale.
I1 loro sudore é lo scarto di quell’amore: mentre I’amore scende passo dopo passo in questo mondo materia-
le grossolano, si trasforma in feccia. Nei paragrafi successivi, questo fiume inferiore diventa I’amarezza di

una persona per la propria discesa che, come I'immersione che precede il Gan Eden, le fa dimenticare le
questioni di questo mondo.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 15
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SEZIONE 6 - 118-20

L’amarezza che diventa preghiera
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E I'uomo prenda questo a cuore: il livello della discesa, quanto in basso sia sceso, molto, molto in
basso; e il suo cuore si colmi di grande amarezza.

L'uomo dovrebbe riflettere su quanto in basso sia caduto, molto, molto in basso, finché il suo cuore diventi
amaro. Questa amarezza ¢ I’inizio del vino inebriante.
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E gridi a D-o nella sua angoscia, come € scritto: «Il loro cuore grido a D-o», finché esca dalla pro-
pria mente. Spiegazione: dalla propria mente e dal proprio pensiero, ai quali era legato tutto il
giorno.

Allora grida a D-o nella sua angoscia, con un grido che viene dal cuore stesso, come in «il loro cuore grido»,

cosi profondo da farlo «uscire dalla propria mente». L’ Alter Rebbe spiega: egli lascia alle spalle i pensieri e le
preoccupazioni ai quali era legato tutto il giorno.
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Fissi saldamente e profondamente il pensiero nell’amarezza della sua anima, finché non distolga
la facolta della memoria dalle sue faccende e dai suoi affari. Questo ¢ il livello del vino inebriante:
«Beva e dimentichi la sua miseria». E cosi potra pregare e dire «Benedetto sei Tu», rivolgendosi di-
rettamente a Lui, dal profondo del cuore.

Immergendosi profondamente con il pensiero nell’amarezza della propria anima, una persona dimentica i

suoi affari e le sue faccende. Questo ¢ il vino inebriante, «beva e dimentichi», che le permette di dire «Bene-
detto sei Tu» rivolgendosi direttamente a D-o, dal profondo del cuore.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 16
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L’amarezza riguarda il passato: la sua anima é amareggiata per ’occultamento del Suo volto, bene-
detto Egli sia; se solo vi fosse stata una rivelazione della Sua Divinita, benedetto Egli sia, almeno
pari al timore che si prova davanti a un essere umano! Come disse Rabban Yochanan ben Zakkai ai
suoi discepoli: «Magari il timore del Cielo fosse su di voi», ecc.
L’amarezza riguarda il passato, il fatto che D-o fosse nascosto a lui, tanto che non ha provato neppure un ti-
more di D-o pari a quello che si prova davanti a un essere umano. Rabban Yochanan ben Zakkai auguro ai

suoi discepoli che il loro timore del Cielo fosse almeno pari al timore che provano davanti a un essere

umano.
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Percio, quando ritorna a D-o, chiedera la rivelazione della Sua divinita, benedetto Egli sia, dal pro-
fondo del cuore; e questo € «Benedetto sei Tu», ecc. Tutte le preghiere e le richieste sono disposte

in questo modo.

Quando ritorna a D-o, cio che chiede € che D-o Si riveli a lui: questo ¢ il significato di «Benedetto sei Tu», ri-
volgendosi direttamente a D-o. Tutte le preghiere e le richieste si fondano su questo; una nota di Kehot os-
serva che quest’ultima frase manca in un manoscritto e potrebbe essere un’aggiunta del Tzemach Tzedek.
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Cosi anche nell’accettazione del regno dei Cieli durante lo Shema, [lo accetta] con sincerita: perché
in verita la sua volonta e il suo desiderio sono di aderire a Lui, e la sua anima ¢ amareggiata per la

propria lontananza dalla luce del volto del Re.

Allo stesso modo, quando accetta il regno dei Cieli nello Shema, lo fa con sincerita, perché desidera davvero
aderire a D-o ed € addolorato per la propria lontananza dalla «luce del volto del Re».
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E benché in verita sia ancora lontano, tuttavia vi € una distinzione [riguardo a] chi € colui che e

lontano, come viene spiegato altrove.

Benché sia ancora lontano da D-o, importa chi é lontano: chi € addolorato per la propria lontananza non e

come chi non se ne cura. L’Alter Rebbe rimanda alla sua spiegazione di questo punto in un altro luogo.
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Anche per questo livello di vino, prima della spremitura deve rendersi simile a cio che resta, medi-
tando profondamente su tutte le azioni, le parole e i pensieri che ha compiuto, detto e pensato e
che non erano per D-o0; e deve essere molto umile di spirito.
Anche prima della «spremitura» da cui si ricava questo vino, deve rendersi simile a cio che resta, privo di va-
lore, pensando a tutte le sue azioni, parole e pensieri che non erano per D-o. In Likkutei Torah, Masei, I’Al-

ter Rebbe spiega in questi termini cosa significhi «rendersi simile a cio che resta» e rimanda alla discussio-
ne di questo maamar sui giusti autentici.

SEZIONE 7 - 121-22

Nascondere la luce nella Torah: il livello di Yosef
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Ma c’é ancora una cosa: deve consigliarsi nel proprio animo riguardo ai due aspetti (bechinah) del
vino menzionati sopra. E questo che i nostri Maestri, di benedetta memoria, dissero a proposito di
«D-ovide che la luce era buona»: «era buona da nascondere».

C’¢ ancora un consiglio per entrambi i tipi di vino, quello gioioso e quello amaro. I Maestri dissero che la

luce era «<buona da nascondere»; cosi anche la luce che una persona raggiunge nella preghiera deve essere
celata e custodita.
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La spiegazione della questione € quella espressa dalle parole: «Ho cercato colui che la mia anima
ama», ecc.; «I’ho stretto e non I’ho lasciato andare finché non I’ho condotto nella casa di mia madre
e nella stanza di colei che mi ha concepito».

Il versetto del Cantico dei Cantici descrive come si stringe ’amato e lo si conduce nella «casa di mia madre»

e nella «stanza di colei che mi ha concepito». L’amore trovato nella preghiera deve essere portato in un luo-
go dove possa permanere.
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«La casa di mia madre» € la Torah Scritta; «la stanza di colei che mi ha concepito» € la Torah Orale.
Esse sono la bechinah dei recipienti nei quali introdurre la rivelazione della Sua divinita, benedet-

to Egli sia, la bechinah della coppa del Faraone.

«La casa di mia madre» e la Torah Scritta e «la stanza» € la Torah Orale. Sono i recipienti che contengono la
rivelazione di D-o e costituiscono la «coppa» del Faraone.
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Come é scritto: «Alzero il calice delle salvezze»; allora il vino si conserva al suo interno. Quando
invece mancano i recipienti, la luce si ritira, come € noto.

I1 calice contiene il vino e, senza un recipiente, la luce si ritira, come € noto dall’insegnamento della Kabba-
lah sulle luci e sui recipienti (Oros veKeilim). Percio I’amore suscitato dalla preghiera dura soltanto quando
€ contenuto nella Torah.
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Inoltre, tenga presente la natura delle proprie azioni: non devono essere compiute per il proprio
interesse, bensi per recare soddisfazione dinanzi a Lui, benedetto Egli sia, e costituire un luogo

stabile per la Sua dimora, affinché Egli abbia una dimora nei mondi inferiori (dirah betachtonim).

La persona dovrebbe anche ricordare che il proprio servizio non & per sé, ma per recare soddisfazione a
D-o, facendo di questo mondo inferiore una dimora per Lui.
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Vale a dire, che egli ponga la Sua luce nelle lettere della Torah, che sono recipienti per la Sua luce,
benedetto Egli sia. Questo é il livello di Yosef: il suo nome significa «aggiungera» (yosif) delizia
(taanug) e soddisfazione dinanzi a Lui, benedetto Egli sia.

Cio avviene quando egli pone la luce di D-o nelle lettere della Torah, i recipienti di quella luce. Questo ¢ il li-

vello di Yosef, il cui nome significa «aggiungera», come Rachel gli diede nome dicendo: «Possa D-o aggiun-
germi (yosef) un altro figlio»: egli aggiunge delizia e soddisfazione dinanzi a D-o.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 19



TORAH OHR - PARASHOT MIKEITZ - MAAMAR 1 137 09I YD) 0OR° 0ONAY TR O
SEZIONE 8 - 123-25

Dimenticare Yosef e il sogno del Faraone
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Ed e questo che dice il versetto: «Eppure il capo dei coppieri non si ricordo di Yosef e lo dimentico.
E avvenne alla fine».

L’Alter Rebbe ritorna ai versetti con cui aveva iniziato: il coppiere dimentico Yosef, e poi venne «la fine». Ora
li spiega in relazione all’anima.
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Vale a dire: attraverso il «non si ricordo» del livello di Yosef, che consiste nell’accrescere la delizia
dinanzi a Lui, benedetto Egli sia, si produsse cosi «E avvenne alla fine» (miketz), espressione che
indica fine e cessazione per il livello dei «due anni di giorni».

Quando il «<coppiere», lavoce della preghiera, non si ricorda di Yosef — il cui scopo é accrescere la delizia di-

nanzi a D-o — il risultato € miketz, una «fine», una cessazione. Cio che giunge al termine é il livello chiamato

«due anni di giorni».
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Vale a dire che il livello della Torah dovrebbe, D-o non voglia, cessare per lui; esso é il livello dei
«due anni di giorni», come é scritto: «Ero [la Sua] delizia giorno [per] giorno (yom yom)»: la Torah
precedette il mondo di duemila anni.
I «due anni di giorni» sono la Torah: shenasayim, «due anni», unito a yamim, «giorni», richiama il versetto
«Ero la Sua delizia giorno per giorno (yom yom)», che i Saggi interpretano come due «giorni» di D-o, ciascu-

no di mille anni: i duemila anni di cui la Torah precedette il mondo. Dimenticare Yosef conduce quindi, D-o

non voglia, alla cessazione della Torah nella vita di una persona.

7mIn] 9”2WAN 7130 N2 KRYUT° 1711°22 R 1°271 RY°7° 7nona X921 0°on °°n’:1,7’n: wrnd 1M
[72 Pyaw m7in] B”Y2AWN 1713%°2 °°72 [anoaw

E cio é quanto é scritto nei Tikkunei Zohar: «Sapiente, ma non con una sapienza conoscibile; com-
prensivo, ma non con una comprensione conoscibile». Il livello della sapienza (Chochmah) ¢ la To-
rah Scritta; il livello della comprensione (Binah) € la Torah Orale.

I Tikkunei Zohar affermano che D-o € sapiente, ma non con una sapienza che possa essere conosciuta, e

comprende, ma non con una comprensione che possa essere conosciuta. Chochmah corrisponde alla Torah

Scritta e Binah alla Torah Orale, i due «recipienti» dei paragrafi precedenti.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 20
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Poiché la sua intenzione é rivolta al proprio interesse, non si preoccupa di celare la luce in un reci-
piente, e gli basta la sola rivelazione della luce nella preghiera.

Chi prega per il proprio interesse non si preoccupa di trattenere la luce nel recipiente della Torah. L’espe-

rienza della rivelazione nella preghiera gli basta.
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Ma, col passare del tempo, si realizza «e il Faraone sognava»: cioe, persino la rivelazione del livello
del vino menzionato sopra, che egli possiede, non é autentica, ma soltanto una forma di immagi-
nazione e di sogno, che provoca la dipartita della luce, ecc.

Col passare del tempo, cio diventa «e il Faraone sognava»: persino la rivelazione che egli aveva sentito nella
preghiera si rivela immaginaria, come un sogno. Senza un recipiente, la luce si allontana.
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Pertanto egli cade al livello degli attributi emotivi, poiché gli attributi sono percepiti nella sua ani-
ma: «sette vacche buone», ecc.; e subito dopo di esse salgono «altre sette vacche» e «le

mangiarono», ecc.

Senza il recipiente della Torah, una persona cade al livello degli attributi emotivi (middos), cioe delle emo-
zioni, percepite come esperienza propria. Queste sono le «sette vacche buone» del sogno del Faraone, senti-
menti positivi durante la preghiera, che vengono presto inghiottiti da «altre sette vacche», sentimenti negati-
vi che emergono dopo di essi.
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«E non si seppe che fossero entrate dentro di esse»: vale a dire, la luce si e ritirata ed e stata celata

a tal punto che gli sembra di non aver mai pregato.

Come nel sogno del Faraone, in cui le vacche magre mangiarono quelle grasse senza lasciarne traccia, la
luce della sua preghiera svanisce completamente, come se non avesse mai pregato.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 21
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Non é cosi al livello di Yosef, che accresce e moltiplica la delizia (taanug) e la soddisfazione dinanzi
a Lui, benedetto Egli sia, affincheé vi sia un luogo stabile per la Sua dimora e affinché Egli abbia una
dimora nei mondi inferiori (dirah betachtonim).

11 livello di Yosef e I’opposto: il suo servizio mira ad accrescere la delizia e la soddisfazione dinanzi a D-o,

per preparare un luogo stabile per Lui e una dimora nei mondi inferiori.
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Allora gli attributi non sono affatto percepiti nella sua anima, [neppure] le «sette vacche buone»,
ecc.; e a maggior ragione [non quelle cattive], poiché dall’Alto non discende alcun male, ma sol-
tanto il bene celato al suo interno.
Chi serve affinché D-o abbia una dimora quaggiu non avverte affatto le proprie emozioni come esperienza
personale, nemmeno quelle positive e, a maggior ragione, non quelle negative, poiché dall’Alto non discen-
de alcun male, ma soltanto il bene celato al suo interno. Nel maamar successivo (Torah Ohr, Miketz 2), I’Al-
ter Rebbe spiega che, attraverso la delizia nello studio della Torah, la «delizia di giorno in giorno» di D-o,

ogni ostacolo viene rimosso e dall’Alto non discende alcun male; senza di essa, invece, giungono al termine

«due anni di giorni» e il Faraone sogna.

NELL'AVODAH

Prima della preghiera, umiliati affinché I’amore nascosto possa emergere; se la gioia ti ¢ irraggiungibile, la-
scia che I’amarezza sincera per la tua lontananza da D-o ti faccia dimenticare i tuoi affari e ti conduca a
pregare dal cuore. Poi non accontentarti del sentimento: custodisci la luce nello studio della Torah e fa’ tut-
to per amore di D-o, per farNe una dimora nei mondi inferiori, cosi che non svanisca come un sogno.
DOMANDE DI DISCUSSIONE

1. In che modo il maamar collega la trachea (kaneh) al capo dei coppieri, e perché la voce fa da ponte tra

mente e cuore?
2. Qual ¢ la differenza tra il vino che rallegra e il vino inebriante, e a chi é destinato ciascuno?

3. Come risponde I’Alter Rebbe alla domanda sull’elogio dello Zohar dei veri giusti che pensano ogni giorno
di lasciare il mondo?

4. Perché la luce della preghiera ha bisogno dei recipienti della Torah, e che cosa significa «riporla»?

5. Che cosa significa che le emozioni sono «percepite nell’anima», e perché il livello di Yosef ne & privo?

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/ 22
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Note

PARAGRAFO 1

PR on™
La nota rimanda il lettore alle note alle fonti del Rebbe,
stampate in precedenza nel volume, per ulteriori riferi-
menti su questo maamar, che data a Shabbos Chanukah
5557 (1796).
NOTA DI KEHOT
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la kol
Il narratore apre la Parashah di Miketz: due anni interi
dopo che il capo dei coppieri era stato reintegrato nel suo
incarico, il Faraone sogna di trovarsi presso il Nilo. Il
maamar interpreta a modo suo due parole del versetto:
miketz, «alla fine», come una fine o cessazione, e «due
anni di giorni» come la Torah, che precedette il mondo di
duemila anni (paragrafo 23). (contesto: Tanakh Steinsaltz)

Genesis 41:1°R:X”n N°wR12
IOy Ty 3T 0PN Y1) 0O 0ONIY YRR VTN
And it came to pass at the end of two full years, that Pharaoh

dreamed: and, behold, he stood by the river.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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L’ultimo versetto di Vayeshev: sebbene il suo sogno si fos-
se avverato proprio come aveva detto Yosef, il capo dei
coppieri non si ricordo della richiesta di Yosef e, col tem-
po, lo dimentico. L’Alter Rebbe interpreta Miketz come
conseguenza di questo oblio. (contesto: Tanakh Steinsaltz)
Genesis 40:23372:1 N°wR12
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Yet did not the chief butler remember Joseph, but forgot
him.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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I manoscritto legge «poiché a causa di» invece di
«poichéy. 1l significato ¢ lo stesso.
NOTA DI KEHOT

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/
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Koheles consiglia di godere del giorno buono e di riflette-
re su quello cattivo, poiché «D-o0 ha fatto I’'uno in opposi-
zione all’altro»: il bene e il male furono creati come realta
corrispondenti. La Chassidus (filosofia chassidica) assume
questo come principio: ogni livello nella santita ha il suo
corrispettivo nella scorza (kelipah), e viceversa. (contesto:
Tanakh Steinsaltz)

Ecclesiastes 7:1477:t noip
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In the day of prosperity be joyful, and in the day of adversity

consider; G-d hath made even the one as well as the other, to

the end that man should find nothing after him.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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11 manoscritto legge: «D-o ha creato anche il livello della
santita, e una persona puo trovare questi livelli anche nel-
la santita, nell’anima divina, poiché a immagine di D-o
Egli creo 'uomon.
NOTA DI KEHOT
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La nota osserva che qui il maamar non prosegue spiegan-
do direttamente queste controparti nella santita e rimanda
il lettore alla versione in Or HaTorah.
NOTA DI KEHOT
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Anche li ’'acqua é situata nel cervello e il fuoco nel cuore
dell’anima divina; inoltre, la combinazione degli elementi
varia da persona a persona: in alcuni il fuoco divino arde
apertamente, come carboni incandescenti; in altri ¢ una
scintilla nascosta che puo essere ravvivata fino a diventare

una fiamma.

NOTA DI KEHOT
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11 manoscritto legge «e il luogo dell’acqua e dell’'umidita».
NOTA DI KEHOT
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Il Talmud elenca le funzioni degli organi e dice che il pol-
mone aspira ogni sorta di liquidi. L’Alter Rebbe si serve di
questo per descrivere come I’acqua dal cervello raggiunga
il cuore.

Berakhot 61b:1°X:2 X”0 1572
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the lungs absorb all kinds of liquids, the liver arouses anger,
the gall lets a drop fall upon it and stills it, the milt produces
laughter, the large intestine grinds [food], the maw induces
sleep and the nose awakens. Should the organ which in-
duces sleep arouse from sleep, or should the organ which
arouses from sleep induce sleep, the person pines away. It
has been taught : Should both of them induce sleep or
arouse from sleep simultaneously, one immediately dies.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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I Tikkunei Zohar (tikkun 25) descrivono i polmoni mentre
raffreddano il calore del cuore, un processo fisico che il
maamar applica all’anima.

Tikkunei Zohar, Tikkun 25712 13p°N0 ”pn

Zohar III, 234ax ,771 2°m

NOTA DI KEHOT
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11 manoscritto riporta: «e cosi € nell’anima».
NOTA DI KEHOT
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11 capitolo 3 di Tanya descrive la Chochmah, la compren-
sione (Binah) e la Daas dell’anima divina come la medita-
zione sulla grandezza di D-o che da origine all’amore e al
timore reverenziale: lo stesso movimento dalla mente al
cuore descritto qui.
NOTA DI KEHOT
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I1 manoscritto riporta «nella grandezza di D-o» invece di
«nel servizio a D-o».
NOTA DI KEHOT
21 N91732 :633 722
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Dalla preghiera di Eliyahu (Pesach Eliyahu), nell’introdu-
zione ai Tikkunei Zohar: nessun pensiero puo afferrarlo in
alcun modo. L’Alter Rebbe solleva questo come obiezione
alla contemplazione.

Tikkunei Zohar 17a:10-1227°-":R 1> 7971 *1pn
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Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

Dalla Donna di valore, alla fine dei Proverbi: suo marito é
riconosciuto alle porte della citta, dove siede con gli an-
ziani del paese. Lo Zohar legge il marito come D-o e
she’arim, «porte», come shiurim, «misure»: Egli & cono-
sciuto da ciascuno secondo la propria misura. (contesto:
Tanakh di Steinsaltz)

Proverbs 31:23372:X77 “5wn
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Her husband is known in the gates, When he sitteth among

the elders of the land.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La nota di Kehot rimanda a Proverbs 13:23 per queste
parole.

Proverbs 13:23372:37 “7wn
NOTA DI KEHOT
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Li I’Alter Rebbe spiega lo stesso passo dello Zohar: «nes-
sun pensiero puo afferrarlo» si riferisce alla Sua essenza,
ma ciascuno puo meditare su come D-o0 crea e rinnova
tutti i mondi, e cosi accendere il proprio cuore secondo la
profondita della propria comprensione.

Zohar I, 129b2 ,15p RX”mt

NOTA DI KEHOT
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Lo Zohar (Vayera) spiega il versetto: il Santo, benedetto
Egli sia, ¢ conosciuto da ciascuno secondo cio che misura
nel proprio cuore. L’Alter Rebbe se ne serve per mostrare
che la contemplazione di D-o ¢ accessibile a tutti.

Zohar, Vayera 9:153-164770p-371p:" R1”1 ,711 780

But of a truth the Holy One makes Himself known to every
one according to the measure of his understanding and his
capacity to attach himself to the spirit of Divine wisdom; and
thus “Her husband not

is known”, “in the gates”
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(bishe’arim), but, as we may also translate, “by measure”,
though a full knowledge is beyond the reach of any being.’
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

PARAGRAFO 4
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Il manoscritto omette la parola «contemplazione» e legge
semplicemente «ciog, il livello di».
NOTA DI KEHOT
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Moshe ricorda a Israele i prodigi ai quali ha assistito, af-
finché sappia che Havayah ¢ D-o: «non c’é nient’altro al-
I’infuori di Lui». Nel suo senso semplice, il versetto signi-
fica che non esiste alcun’altra forza; la Chassidus lo legge
alla lettera: nulla esiste veramente al di fuori di D-o. (con-
testo: Steinsaltz Tanakh)

Deuteronomy 4:357”9:’7 0°727
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Unto thee it was shown, that thou mightiest know that the

L-RD, He is G-d; there is none else beside Him.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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1l salmista loda il Creatore: «Per la parola di Havayah furo-
no fatti i cieli, e per il soffio della Sua bocca tutte le loro
schiere». La creazione ¢ il discorso di D-o, ed € per questo
che si trova in uno stato di autoannullamento davanti a
Lui. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 33:6":3"% 0°%°1n
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By the word of the L-RD were the heavens made; And all the

host of them by the breath of His mouth.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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La locuzione dello Zohar «tutto € considerato come nulla
davanti a Lui», che I’Alter Rebbe usa in tutte le sue opere.

Zohar, Introduction 20:188-22:199-n72p:’> nnIpn A 190
vEP:2"D

PARAGRAFO 5
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Moshe esorta Israele a sapere e a imprimere nel cuore che
Havayah é D-o nei cieli in alto e sulla terra in basso; «<non
c’é altro». L’Alter Rebbe lo parafrasa come la conoscenza a
cui ogni persona pud giungere. (contesto: Steinsaltz
Tanakh)
Deuteronomy 4:39v7%:"7 0”127
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know this day, and lay it to thy heart, that the L-RD, He is
G-d in heaven above and upon the earth beneath; there is
none else.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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1l salmista anela al Tempio: «La mia anima anela, anzi

langue (kalsah), per gli atri di Havayah». La parola kalsah

significa anche consumarsi: esprime il desiderio dell’ani-

ma di dissolversi in D-o. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Psalms 84:3°3:7”D 0°2°1n

PII72R 28 13T 103 °22 1 N1IET? W91 1?2703 903

My soul yearneth, yea, even pineth for the courts of the
L-RD; my heart and my flesh sing for joy unto the living G-d.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

namTew WwN "pwId

L’amata chiede di essere posta come sigillo sul cuore del
suo amato, poiché I’amore é forte come la morte e «i suoi
bagliori sono bagliori di fuoco, una fiamma di D-o». L’Al-
ter Rebbe usa questo versetto per descrivere I’amore ar-
dente dell’anima. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Song of Songs 8:6"1:’1 01w W
YR M08 NMD My™D AYiNrty onind 7297%y onind wvw
(NPT UK 25U PR TXIR PINYD
Set me as a seal upon thy heart, As a seal upon thine arm;
For love is strong as death, Jealousy is cruel as the grave;
The flashes thereof are flashes of fire, A very flame of the
L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

11 2IPRS 7122 DIPRR 0TI DMWY

Il Talmud paragona la Torah all’acqua: come I’acqua la-
scia un luogo elevato e scorre verso un luogo basso, cosi la
Torah dimora soltanto presso gli umili. Qui 'immagine &
quella della luce di D-o che discende nell’anima.
Taanit 7a:1517v:X *t n°1yn
77 12097 ,0907 T30 727 PWRI N7 TR 12 RIPI0 021 0K
P7im 7923 ipw i oo M P wi? 7oon? 107 Xug 92
2D INYTY R XDX PRIRAR PX TN 13T AX 703 DipE?
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
X LT nnayn

oM NN 0 bya

«Contro la tua volonta sei nato e contro la tua volonta vivi».
L’Alter Rebbe applica queste parole all’anima, che rimane
in basso, nel corpo, per compiere la volonta di D-o, ben-
ché aneli a salire.

Pirkei Avot 4:22275:7 Max 1iwn

I3 NN T2 29T 77 O 2 YINEY 9787 AR N

), ANX A2 P 0 ADK 002 231,70 AN A2 )
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He used to say: the ones who were born are to die, and the
ones who have died are to be brought to life, and the ones
brought to life are to be judged; So that one may know, make
known and have the knowledge that He is G-d, He is the de-
signer, He is the creator, He is the discerner, He is the judge,
He the witness, He the complainant, and that He will sum-
mon to judgment. Blessed be He, before Whom there is no
iniquity, nor forgetting, nor ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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11 profeta proclama: «O voi tutti che avete sete, venite al-
I’acqua», invitando tutti ad attingere liberamente a cio che
da vita. I Saggi interpretano I’acqua come Torah; qui essa
risponde alla sete dell’anima di D-o. (contesto: Steinsaltz
Tanakh)
Isaiah 55:1’R:1”1 7°yw”
192W 1573 193K) 172 157 10D 127K WRY 02 197 RN¥TED i
:39m1 1°2 971 K921 ADIKRIP2
Ho, every one that thirsteth, come ye for water, And he that
hath no money; Come ye, buy, and eat; Yea, come, buy wine
and milk Without money and without price.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
WX,y

N2 w”nd

La versione identifica qui I'«altrove» con il maamar su
«Quando uscirai in guerra contro i tuoi nemici», che spie-
ga due tipi di amore: I’amore ardente e assetato nato dalla
contemplazione, dalla Binah, e I’amore insito nella Cho-
chmah, chiamato il Chesed di Abba, che e autoannulla-
mento perché li si rivela la Luce Infinita (Or Ein Sof).

NOTA DI KEHOT

NXn "2 P05 5y nR DIPR2Y” :17°%% R LRYPNN 7770 NPWRI2 N7INA

AR °1°10 °2 wOw R 71 1°3Y 15 02 QW IRINID 11D PN Sy mnnon’

,i13°2 °1an RO MININAAN IR2T 1IRNY 021 YR °2WII 720K "R

5113 M2 RIT IRONAY RIRT 70N A0 RINAW 12K °n2 X7 °2M
1979 DOIXPI TR TINRN AR LI1INR2 WY LO7RIR "9%3 Dww *9°%

NIPNIN PR 212 R — 7apn KT 7w

I marei makom di Kehot per queste parole (la nota é ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
LJPNIR 270 R 1apn

13°2 7ap 7nan map

Un padre esorta il figlio ad acquistare sapienza, ad acqui-
stare comprensione e a non dimenticarle. L’'Alter Rebbe
gioca sull’assonanza tra kneh («acquista») e kaneh («tra-

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/
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chea»), per collegare la trachea alla sapienza. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)

Proverbs 4:5'717:7 *own
PDTRRD LRTPRY IOWNTOR N33 MAR TR0 IR
Get wisdom, get understanding; Forget not, neither decline

from the words of my mouth;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT

1,750
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In prigione, il capo dei coppieri racconta a Yosef il suo so-
gno: davanti a lui c’era una vite. Il maamar legge il sogno
come una descrizione del servizio divino. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)
Genesis 40:9°0:’n N°wX12
197 193771371 "niPn2 47 AR A01°? NP NR DopYRaTY 19N
And the chief butler told his dream to Joseph, and said to
him: ‘In my dream, behold, a vine was before me;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT

.0 ,n NPwRA2

0°21y7 NN VAWK

Il coppiere prosegue: spremette I'uva nella coppa del Fa-
raone e pose la coppa nella mano del Faraone (kaf, lette-
ralmente «palmo»). Ogni dettaglio verra spiegato a turno.
(contesto: Steinsaltz Tanakh)
Genesis 40:11x8”>:’n N°wKR12
101 7379 0127PX DX NYN) DYDY MK >T3 Y72 01
:71Y7B 7275y 0IoANR
and Pharaoh’s cup was in my hand; and I took the grapes,
and pressed them into Pharaoh’s cup, and I gave the cup
into Pharaoh’s hand.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

5”012 °P1 1823
11 Talmud interpreta la vite del sogno del coppiere come
Israele. L’Alter Rebbe chiama la vite la Congregazione
d’Israele, che comprende tutte le anime insieme.
Chullin 92a:5-6"1-11:X 278 P21
27 MR RIR 92 R0 37 MR 02w AwDY 1932 (5,0 NPWRN3)
IR DPAWW DOMYD 1T NT 252 DRIV OORIPI OORA "W %A 19K
7139 1297 IRD AR PRAWS PRI D°IWW D°0YD PRIWS PRI TR
19X MR K37 277 17°N73 032 ORI KA1 RIPW RIN2 TV

91 T 202 BRI By MO TR 073 W nwhY

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
NOTA DI KEHOT
X ,% 79N
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PARAGRAFO 9

36 DOWINY DP9 MawRT

Nella parabola di Yosam, gli alberi chiedono alla vite di re-
gnare su di loro, ma essa rifiuta: «Dovrei rinunciare al mio
vino, che rallegra D-o e gli uomini?». Nel senso letterale,
esso rallegra D-o attraverso il vino versato sull’altare. L’Al-
ter Rebbe usa questa espressione per I’amore per D-o che
porta gioia. (contesto: Tanakh di Steinsaltz)

Judges 9:1337:v D woWw

:07RY70Y 317
And the vine said unto them: Should I leave my wine, which
cheereth G-d and man, and go to hold sway over the trees?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT

20,0 DU

37 D°Wwan — K"K 92 1™

I1 manoscritto riporta I’aramaico «mevatin lon» invece di
«mevatshim» (schiacciare).
NOTA DI KEHOT
117 7P0an 1174 22
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La nota rimanda a una sichah in Likkutei Sichos che tratta
questo insegnamento della Mishnah sull’essere umili di
spirito.
NOTA DI KEHOT
.1212°Y 7' WP AR LT MAR

39 07X 93 %192 M1 Paw m

Rabbi Meir insegna: «Sii umile di spirito davanti a ogni
uomo». L’Alter Rebbe sottolinea che bisogna rendersi
umili, senza aspettare che siano gli altri a umiliarci.

Pirkei Avot 4:10:7 n12R 11wn
*192 M7 Y )T .7IR2 POYY ,PRY2 LyER 1T IR R 27

R?71Y XY .TT0 1377 0902 77 2,107 T2 AP02 OX) .07 23

77 109 1217 79 30 w0 ,mima
Rabbi Meir said: Engage but little in business, and busy
yourself with the Torah. Be of humble spirit before all men.
If you have neglected the Torah, you shall have many who
bring you to neglect it, but if you have labored at the study of
Torah, there is much reward to give unto you

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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Dalla preghiera «Mio D-o, custodisci la mia lingua», ripor-

tata nel Talmud: «sia la mia anima come polvere per tutti».
Berakhot 17a:4’7:X 1> 11272
uﬂrzf‘; 1181 ,’?‘?tj” 237 MR A°NI9Y 02°0n M D K277 A772
232 10y *¥an ,0%n w1 *ovpn? ,Mn 13Ta "ningty yIn
¥ ¥380 23278 W03 AITIA NI ,AN7in2 °35 e .mnn
531 .0%1¥2 R2? niwanmng iy Sam LTy awRm L¥I7 %
11377 P .oniawm YpR) N3y 97 MY Ny *bY ooawing

2RI M3 1 397 °27 TN 7D MIN

Mar b. Kabina used to add at the conclusion of his prayer : O
my G-d ! (Guard my tongue from evil and my lips from
speaking guile ; and to such as curse me let my soul be
dumb, yea, let my soul be unto all as the dust. Open my
heart to Thy Torah, and let my soul pursue Thy command-
ments. And do Thou deliver me from mishap, from the evil
impulse, and from an evil woman and all evil which breaks
forth to come upon the world. ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

41 noDIne — vy

I1 manoscritto legge «che ricopre e nasconde», come nel
paragrafo seguente.
NOTA DI KEHOT

.10211 N2INT 1174 22

42 0522% nY1y NX anm

Moshe dice a Israele: «Circoncidete il prepuzio del vostro
cuore e non indurite piu la vostra nuca»: rimuovete cio
che impedisce al cuore di rivolgersi a D-o. L’Alter Rebbe
identifica il prepuzio con la brama del cuore per le cose
superflue. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Deuteronomy 10:161°v: 0°727
7Y WRN X? D22 02237 N27Y NX ON7
Circumcise therefore the foreskin of your heart, and be no
more stiffnecked.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT

a0, 0%727
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11 manoscritto aggiunge: «che ¢ il livello di nogah».
NOTA DI KEHOT

L1311 7°12 A0 1174 71221 .11211 N2 R 1011 265 7122

PARAGRAFO 12
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L’'ultimo dettaglio del sogno del coppiere: «e posai la cop-
pa sul palmo del faraone», nel senso semplice: nella mano
del faraone. L'Alter Rebbe lo interpreta come I’elevazione,
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nella preghiera, dell’amore dell’anima verso la rivelazione
di D-o. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Genesis 40:11x>: N°wR12
10X 7iy2 D12°9K DOK LAY DAYTNN APKY T3 AR 013
:71Y7B 7277y 0I9ANR
and Pharaoh’s cup was in my hand; and I took the grapes,
and pressed them into Pharaoh’s cup, and I gave the cup

into Pharaoh’s hand.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TP 0ves by

D-o risponde a Tzion, che si sente abbandonata: «Ecco, ti
ho incisa sui palmi delle Mie mani», come un segno sulla
mano che la tiene sempre dinanzi a Lui. Il richiamo qui é
alla parola «palmo». (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Isaiah 49:16v:v"n 1°YW°
TR V723 12NN RPN 078270y 1
Behold, I have graven thee upon the palms of My hands; Thy
walls are continually before Me.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT

0,00 yw
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Elihu descrive D-o nella tempesta: Egli copre la luce con i
Suoi palmi, cioé con le nuvole, e comanda che colpisca
(mafgia). I1 Talmud interpreta mafgia come «colui che
supplica», ossia la preghiera, e il maamar segue questa in-
terpretazione; il nostro testo ha «alav» dove il versetto leg-
ge «aleha». (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Job 36:32275:17% 21K
173003 777Y 137 IR0 009370y
He covereth His hands with the lightning, And giveth it a
charge that it strike the mark.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Taanit 7b:12-1337°-27>:2*1 n°ayn

0°BD 5Y” MRIY 213 1IYD RPN 118V DONWAT PR 8K 227 0N

:1?;15;:;7’ ,onn R?§ ”0°22” TR SR 93 — 0783 ﬁg; IR 93

1Y 77977 IWRIY 700 KPR PIIN7 PR 700933 WK oRnd 1y

YIaNI PPY I MY ,7PEN2 NI — MNIRA KD K

I 07 TY2 222NN PR ANRY MKW 0PN RPN "RYOIET X
772 930R 7K1

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT

.2,10°1yn .25 0% 2R
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La nota di Kehot rimanda a Psalms 94:15 per queste
parole.

Psalms 94:15170:77% 0°%°11n
NOTA DI KEHOT
0,78 0°%0n
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11 salmista dice: «La luce ¢ seminata per il giusto e per i
retti di cuore la gioia»: la loro ricompensa ¢ seminata ora
e crescera. L’Alter Rebbe lo legge come una limitazione
dell’amore gioioso nella preghiera ai retti. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)

Psalms 97:11x”:17% 0°21n
Mt 22778791 PUTEY? Y1 TN
Light is sown for the righteous, And gladness for the upright

in heart.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NPV 19577 DADW — %1 DA W

I1 manoscritto legge: «ma chi ha reso tortuose le proprie
vie, si € macchiato ed ¢ diventato impuro».
NOTA DI KEHOT
LRNUN DAY 1°377 QPYY R DaX :1174 7322

AN MP292 NNt Mawns nan

11 passo li parla di colui che era lontano e si & avvicinato
attraverso il ritorno (teshuvah), e di una luce superiore
che circonda e da forza all’amore naturale dell’anima.
NOTA DI KEHOT
7,79 37ynRw 07IpD R
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La madre del re Lemuel lo mette in guardia dal vino, ma
dice che ha il suo posto: «Date una bevanda inebriante a
chi sta per morire, e vino a chi ha I'animo amareggiato;
beva e dimentichi la propria poverta». L’Alter Rebbe lo in-
terpreta come il consiglio rivolto a chi ha peccato. (conte-
sto: Steinsaltz Tanakh)

Proverbs 31:6-71-1:8"2 "own

=30 KD 19ny1 w07 NowM Nt wnl n? 177 TAIR? 10vIn
STy

Give strong drink unto him that is ready to perish, And wine

unto the bitter in soul; Let him drink, and forget his poverty,

and remember his misery no more.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

31 WS AWM NS . . T2IND 10w N

Un’ulteriore discussione del Tzemach Tzedek su questo
versetto dei Proverbi.
Proverbs 31:61:X77 "5wn

W03 Y 17 T2IK? YN

Give strong drink unto him that is ready to perish, And wine

unto the bitter in soul;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT

0PN Y DY D NIRRT -1 ,KD 2D
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Il Talmud riferisce che a chi stava per essere giustiziato
veniva dato vino con incenso, per annebbiare la mente,
sulla base del versetto nei Proverbi.

Sanhedrin 43a:107:X 3”72 1717710
3PP R GRTOM 27 MWK YR 37 72 X0 27 MWRT KT M
DRIT IAYT AT0NY *T3 177 7Y 0102 13137 2Y LIIP IniX PRYn
P QPYI"2Y NINR? 07w (X2 WD R 177 T2IKD 10Y 1n”
RTI R 20 SWn ,Ni9R? 0O 127207 K2 L10IR NIk niaTann
ARTYTR - MIR” 097 1179 ,7312% PYn R72non
R. Chiya b. R. Ashi in the name of R. Chisda said: "The one
who was going to be Kkilled, they used to give a grain of
frankincense in a cup of wine to drink in order to benumb
his senses, as it is said (Prov. 31:6) Give strong drink unto
him that is ready to perish, and wine unto those who have an
embittered soul."

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) « En Jacob, translated by
SH Glick, 1916 (Public Domain)

NOTA DI KEHOT
X0 P70
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Quando Avigail racconto a Naval quanto poco era mancato
perché David lo punisse, «il suo cuore mori dentro di lui,
ed egli divenne come una pietra»: rimase paralizzato dal
terrore. L'Alter Rebbe usa questa espressione per indicare
un cuore che non sente nulla, associandola alla lapidazio-
ne. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

I Samuel 25:37175:7175 R PX0w

N2 TP D12TIONN AN T2TIm 22 10 NKER P22 M)
287 17 XM 12p3 427

And it came to pass in the morning, when the wine was gone

out of Nabal, that his wife told him these things, and his

heart died within him, and he became as a stone.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Lo Zohar descrive i giusti autentici, che ogni giorno si
considerano come se stessero lasciando questo mondo.
L’Alter Rebbe interpreta questo come l’eliminazione del
ricordo di questo mondo, non come il timore della
punizione.

Zohar I, 220aR ,07 R”mM

NOTA DI KEHOT

.297°Y 0171y TUIIR RRM L2 ,18 Vo) n”IpPa AR LR L,97 RV AR
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I1 manoscritto aggiunge «secondo il suo significato sem-
plice»: la difficolta sorge soltanto se si legge lo Zohar in

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/
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modo semplice.
NOTA DI KEHOT
.DIWDS M0Y 1174 122

=13 97 132 1Ry

Lo Zohar descrive le anime che si immergono nel fiume di
fuoco prima di entrare nel Gan Eden, affinché siano puri-
ficate da questo mondo.

Zohar I1, 211b2 ,x 27mt

Zohar I, 201ax ,X7 X”mt

NOTA DI KEHOT
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1979

Nella visione di Daniele dell’Antico di Giorni, «un fiume di
fuoco scorreva e usciva da davanti a Lui», mentre migliaia
e migliaia Lo servivano. I Saggi e lo Zohar identificano
questo fiume con il luogo in cui le anime si immergono
prima di entrare nel Gan Eden. (contesto: Steinsaltz
Tanakh)

Daniel 7:10”:t 5x°17

1227 927 APWRY? PR APX CMINTRTR PRI TH MTT M
AM°N2 197807 207 RIT 1IP) 1T

A fiery stream issued And came forth from before him;

thousand thousands ministered unto him, And ten thousand

times ten thousand stood before him; The judgment was set,

And the books were opened.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

1157 M2 1PhaY

Un altro passo dello Zohar sull’immersione delle anime
nel fiume di fuoco, citato nelle note Kehot.

Zohar,
VPN

Pekudei 46:505-47:515-1"pn:"n *TpR M 720

W RN
11 manoscritto legge «¢ impossibile vedere» invece di «&
impossibile ereditare».
NOTA DI KEHOT
.MIRT? XK 9730 7122
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Un discorso posteriore che tratta la necessita di dimenti-
care anche la piu piccola traccia di questo mondo.
NOTA DI KEHOT
.318°Y 2" w”PL AV Y 170N qwnana aRa

My oIyn
Le glosse li leggono «dal piacere di questo mondo» invece
di «dalle vicende di questo mondo».

NOTA DI KEHOT
JPTIY AIYM GROTAT M IARN? MIAAT 1770 YRR NUTIRG
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11 salmista descrive i pellegrini diretti a Sion: «Procedono
di forza in forza; ciascuno si presenta davanti a D-o in
Sion». Il1 Talmud (Berachos 64a) applica questo versetto
agli studiosi di Torah, che non trovano riposo neppure nel

Mondo a Venire, ma continuano a salire. (contesto: Stein-
saltz Tanakh)

Psalms 84:8'1:7"0 0°2°11n
1183 DORPRPR IR 220K Pon 17
They go from strength to strength, every one of them ap-

peareth before G-d in Zion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

AW NAW AL . . D1 PR B s
La nota lo cita: si tratta delle ascese delle anime da una ca-
mera all’altra, per godere di un grado piu elevato dello
splendore della Shechinah, come nell’ascesa dal Gan Eden
inferiore a quello superiore.
NOTA DI KEHOT
52o1% D2 MRwAn NYDY RIM” VYW Y X7N 770pN BPR0a IRANI
32 NINANT YU NIPPYN MO 110w 1T 2173 AN M9y YN
NRW N0 139OW 17PN DAY Ryna ]’5157?27 11"7}7?!
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Nella profezia conclusiva di Isaiah, a ogni novilunio e a
ogni Shabbos ogni carne verra a prosternarsi davanti a
D-o. L’Alter Rebbe applica questo versetto ai momenti del-
le ascensioni delle anime. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Isaiah 66:23375:1°0 \1°yw°
ninnwn? 3?3 X2 in2w3 NIV TR W02 wINTTR MM
e
And it shall come to pass, that from one new moon to anoth-
er, and from one sabbath to another, shall all flesh come to
worship before Me, Saith the L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Un’ulteriore discussione del Tzemach Tzedek sul dimenti-
care la comprensione del Gan Eden inferiore prima di sa-
lire piu in alto.
NOTA DI KEHOT
.197°Y WP NYMIR IR

1°2WR 1 Panaw

11 Talmud descrive il Mondo a Venire: i giusti siedono con
corone sul capo e si deliziano dello splendore della Pre-

senza divina (Shechinah).

Berakhot 17a:12277:X 1> n172
32 7K R27 0PIYD X327 0PIV MO 02y KD 1377 AID2 KPMM
K21 1IRIp K21 1AM Riyn KDY 717377 71778 KDY A0 NP 77K KD
3031 DPYRI2 DPNINLY) PAYE DRPTE KPX ,MINA XY AR
JARYR 12IR7 DPPRT DR NN R L1128 ¢
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It was a favourite saying of Rab : Not like this world is the
world to come. In the world to come there is neither eating
nor drinking; no procreation of children or business trans-
actions; no envy or hatred or rivalry ; but the righteous sit
enthroned, their crowns on their heads, and enjoy the lustre
of the Shekinah; as it is said, "And they beheld G-d, and did
eat and drink" (Exod. xxiv. 11).

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

7MY 3 NAR Py nPDMY . . Ox I
Il passo propone un ragionamento analogo dal caso mino-
re a quello maggiore: se nel Mondo a Venire ’anima gode
dello splendore delle mitzvos, a maggior ragione una per-
sona qui, nel «corridoio», deve far entrare quello splendo-
re nel proprio servizio, meditando sul fatto che D-o riem-
pie tutti i mondi e sul timore reverenziale degli angeli.
NOTA DI KEHOT
7Y 7P MW TAN Y 2 710 RIPM NUMIK LK LA AR 1MIPR IR

WP NN W Nyt — M1 T M

Il Talmud descrive il fiume di fuoco (Daniel 7:10) come
proveniente dal sudore delle Chayos [creature viventi].
L’Alter Rebbe interpreta il sudore come i residui dell’amo-
re superno.
Chagigah 13b:1477°:2 2 naan
92 RN 27 MR 2RV 10 NN DY Iy ?pR) 10
RN’ NIY0 MITY MRV L0732 DOYY WRI DY 137 0K 102w
MR APY? 72 ROAR 271 29I DOYY WRA DY DRinnn 230 ARy
JOTI0° PR 71 NY KDY WM WK MRIY 0mp R Y
NINIT Y2IXY DYAWY NIRD YTR PN TOMT 1IYRY 227 N LR
NiR72°77 wmpy
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Bereshit Rabbah 78:1°:n”y 1127 n°wKX12
772209 MR 277NANK 7T IR AT 1P NR LUIANRT 1 ) NN ...
RDT K177 1779 12 AR 2791277 9737 POY 11 17 MR LT
77 29 MR 20K RITINR 7Y AP MR LRV KDY kA R 0D
LRI N2 WITPAT RODND NPV 11 YOI NPRT LRNOAT IANYR
NI N°P1 ,RMAN°2 T00R RITT0 TR 190 17TAPAI0 0 IR
,XRM°2 79mM T AR ,7IY0 1722 RI7MT 03 IR K900 70
D173 97 MR PRA MNP N TN ) PRR M LR Tonn
... 1 27MWan R MW

“He said: Release me, as dawn has broken. He said: I will not
release you unless you bless me” (Genesis 32:27). “He said:
Release me, as dawn has broken” - it is written: “New each
morning, great is Your faithfulness” (Lamentations 3:23) -
Rabbi Shimon bar Abba said: From the fact that you renew
us each and every morning we know that You have great
faithfulness to revive the dead for us. Rabbi Alexandri said:
From the fact that you renew us in the morning of the king-
doms, we know ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

NOTA DI KEHOT
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Nel salmo di coloro che sono stati salvati dal pericolo, i
viaggiatori smarriti nel deserto «gridarono a Havayah nel-
la loro angoscia, ed Egli li salvo dalle loro afflizioni». La
nota Kehot indica questo come fondamento dell’espres-
sione. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 107:61:1"p 0°%°1n
0972 D77PNIPIRAN 077 182 °NTOR pYEN
Then they cried unto the L-RD in their trouble, And He de-

livered them out of their distresses.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Yirmiyahu, lamentando Gerusalemme, dice che i cuori del
suo popolo gridarono a Havayah, e invita il muro di Sion a
piangere giorno e notte. L’Alter Rebbe lo impiega per in-
dicare un grido che proviene dal cuore stesso. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)
Lamentations 2:181”°:’2 12°R
DR 12771 Ond AYNRT 201 270730 19987 N2 Niin 23TIRTOR 027 Py
“IPY"N2 0TN9X 77 NP0 30N
Their heart cried unto the L-rd: ‘O wall of the daughter of
Zion, Let tears run down like a river Day and night; Give

thyself no respite; Let not the apple of thine eye cease.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT

.M ,2 19K

PARAGRAFO 19

72

73

W57 oW ANY"

La madre del re Lemuel: lascia che I’amareggiato «beva e
dimentichi la sua poverta» e non ricordi piu le sue fatiche.
L’amarezza dell’anima é questo vino, che fa dimenticare a
una persona le sue preoccupazioni mondane. (contesto:
Tanakh di Steinsaltz)

Proverbs 31:7°1:x72 "2wn
:7IY7101 K 9091 17 nown nnw”
Let him drink, and forget his poverty, and remember his
misery no more.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
SNDT 72 1aM71° 127 RPN

Sul letto di morte, Rabban Yochanan ben Zakkai benedisse
i suoi discepoli, augurando loro che il timore del Cielo fos-
se simile al timore della carne e del sangue. L’Alter Rebbe

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/
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se ne serve per misurare quanto D-o sia stato nascosto a
una persona.
Berakhot 28b:8-9°v-"n:1 1”2 1272
DX AN P2 Ip3? TP 10393 KL 13 WP "3 MpNY
VD 27T TINY LPRIPY 17 bR i 1nR .ninak vnnn
7 07) P2 T2 "3 9N TP K 27203 0K M 738w P
oy2 10¥2 X “Py 012 OXY ,12p2 M IND DITY ,NIX 120
PR — "1nonn oXY ,n‘;iy TR IR PR — "II9IR DX ,E?W
5y AK ,1iNR3 170U 0°1272 90707 2957 %IK1 ,071Y non innn
... D°2°9I0Y PYIYY 12329019 %8
When Rabban Johanan b. Zakkai was ill, his disciples went
in to visit him. On beholding them, he began to weep. His
disciples said to him, "O lamp of Israel, right-hand pillar,
mighty hammer! Wherefore dost thou weep ?" He replied to
them, "If I was being led into the presence of a human king
who to-day is here and tomorrow in the grave, who if he
were wrathful against me his anger would not be eternal,
who if he imprisoned me the imprisonment would not be

everlasting, who if ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

NOTA DI KEHOT
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Nel manoscritto mancano le parole «e tutte le preghiere e
le richieste sono disposte in questo modo»; la nota sugge-
risce che potrebbero essere un’aggiunta del Tzemach
Tzedek.
NOTA DI KEHOT
L3731 P79 NODIT I VIR LR 1174 722

o 18 NN

11 proverbio di Shlomo: «Alla luce del volto del re c¢’é vita»,
poiché il favore di un re significa vita e benedizione. L’ani-
ma € amareggiata per la propria distanza da quella luce.
(contesto: Steinsaltz Tanakh)

Proverbs 16:15170:1"0 *2wn
WP 2y 13137 070 Ton 1D IR
In the light of the king’s countenance is life; And his favour

is as a cloud of the latter rain.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

TR 1197 PR i

Tanya, capitoli 29-30, insegna come una persona debba
affliggere il proprio cuore grossolano e diventare davvero
umile di spirito, anche considerandosi inferiore agli altri:
la stessa umilta richiesta qui.
NOTA DI KEHOT
J5-103°8 RIN2 WM
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Nel primo giorno della creazione, «D-o vide la luce, che
era buona, e D-o separo la luce dalle tenebre». I Saggi in-
terpretarono «buona» nel senso che era bene che fosse ce-
lata per i giusti. (contesto: Tanakh di Steinsaltz)

Genesis 1:4"7R n°wx"2

YN P21 IR 172 D’p‘?tj 57271 23073 7RI NN n’p_"?:g hail
And G-d saw the light, that it was good; and G-d divided the
light from the darkness.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
Chagigah 12a:10-11x"-":X 2 13°an
>3 IR DR DPOR R 0RIY ,K2? TNY? D0p7TR7 — i) n;
R 7172 7230 °3 PY78 1IMRY NRIY P78 N';?}s 7210 PPRY 7210

SRR DORYTE IR MR e P73y Y IR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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L’amata, sola nella notte, cerca il suo amato: «Ho cercato
colui che la mia anima ama». Da leggere come la ricerca
di D-o da parte dell’anima. (contesto: Tanakh di Steinsaltz)

Song of Songs 3:1'X:"3 0°°wi1 °W
SPIRER K91 PRYR2 WD NIINY NX *Nwpa NiPPa "20wn "y
By night on my bed I sought him whom my soul loveth; I

sought him, but I found him not.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Dopo aver trovato il suo amato, ’amata lo tiene stretto e
non lo lascia andare finché non lo conduce nella casa di
sua madre, il luogo in cui fu formata. L’Alter Rebbe inter-
preta la casa e la camera come la Torah Scritta e la Torah
Orale. (contesto: Tanakh di Steinsaltz)

Song of Songs 3:4"7:2 0w W

MEIR K21 AKX "W ARG NX NRIVY TY 0 A1 VIR
PN TR Y D°20R PIXTYTTY

Scarce had I passed from them, When I found him whom my

soul loveth: I held him, and would not let him go, Until I had

brought him into my mother’s house, And into the chamber

of her that conceived me.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Il salmista, salvato, rende grazie: «Alzero il calice delle
salvezze e invochero il Nome Havayahy, sollevando un ca-
lice di vino in segno di gratitudine. 1l calice ¢ il recipiente

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/
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che contiene il vino, cosi come la Torah contiene la luce.
(contesto: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 116:133:1”vp 0°%°11n
:RIPR T DWW RWR NIyIwI0Ia
I will lift up the cup of salvation, And call upon the name of

the L-RD.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Il Midrash insegna che D-o desiderava avere una dimora
nei mondi inferiori (dirah betachtonim). L’Alter Rebbe ne
fa il fine del servizio di ciascuno.
Midrash Tanchuma, Nasso 16:1’X:1”10 Xw1 ,Xn11710 w177
,TAMI 92 PRINY 227 MK (X L7 W) 7P "INk 117 CNKD ...
T A% RIY MINDD 070 DR XIT MN2 WITRD K1Y nywa
9 T2RY INIR MR OTRD DX X2 .D’;i’?y; Y 9n3 0°1iRNn2
ann Saxn &% Yy 20 nyTn Yym Relehdc) '75?5 17Ty Y7:;)?;
12,837 912 WATRA Py IR PN 5y 72y) (-1 ,2 NPwRI2)
9271, 01PY2 0 WY ind DONANAZ 1T 07 RIW MRAD "7
. WA P90 1o .iNiR ballalg N"?] ANIR N2 TR
(Numb. 7:1), “So it came to pass on the day that Moses had
finished.” Rav says, “Every place where it is stated, ‘So it
came to pass (wayehi),’ [is referring to] something new”; but
R. Simeon says, “Every place where it says, ‘So it came to
pass (wayehi)’ [is referring to] something which existed, has
ceased [to exist] for a long time, and has returned to be as it
was. 5:7. This text is related (to Cant. 5:1), “When I come to

my garden, my sister bride.” R. Samuel bar ...

Midrash Tanchuma -- Torat Emet (Public Domain) - Townsend 1989 transla-
tion of Midrash Tanhuma, S. Buber Recension, edited and supplemented by
R. Francis Nataf (CC-BY)
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Un’ulteriore discussione del Tzemach Tzedek sul fatto che

il coppiere dimentico Yosef.
NOTA DI KEHOT
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«Ma il capo coppiere non si ricordo di Yosef e lo
dimentico». Leggi qui: una preghiera che dimentica lo
scopo di aggiungere delizia dinanzi a D-o.
Genesis 40:23272:1 N°wR12
MY ARI"NK DPYRT 11K
Yet did not the chief butler remember Joseph, but forgot
him.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
TP o

«E avvenne alla fine di due anni di giorni»: nel senso sem-
plice, due anni interi piu tardi. Leggi qui come la fine,
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D-o non voglia, della Torah nella vita di una persona. (con-
testo: Steinsaltz Tanakh)
Genesis 41:TX:X" N°WR12
IRy TRY MM PN YYD 0On) 0N YRR O
And it came to pass at the end of two full years, that Pharaoh

dreamed: and, behold, he stood by the river.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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I marei makom di Kehot per queste parole (la nota € ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
X ,TRPD Y

09° 29 DoIWYW 7°ANRY WD 0°1° °Naw N2
11 Tzemach Tzedek discute i il significato di «due anni di
giorni».
NOTA DI KEHOT
N2 I TIM Mpn 07 A% Y 19N »URD LR LLPW YRR NIRRT
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La Sapienza, la Torah, parla di sé prima della creazione:

«Ero accanto a Lui ... ero la Sua delizia giorno dopo

giorno». I Saggi interpretano yom yom («giorno dopo gior-
no») come due giorni di D-o, poiché «mille anni ai Tuoi
occhi sono come un giorno» (Psalms 90:4). (contesto:
Steinsaltz Tanakh)

Proverbs 8:30°5:’11 “own
:NY7222 1307 NRNn O DI DOIWYY MK 1K 123X 1K
Then I was by Him, as a nursling; And I was daily all delight,

Playing always before Him,

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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I1 Midrash insegna che la Torah precedette il mondo di
duemila anni, basandosi su «giorno dopo giorno», poiché
un giorno di D-o equivale a mille anni.
Midrash Tehillim 90:7°t:2 0°%°1n w1
NR"M2% ARTPY 1WA 79173 ITAR 027 MR .XIT 7Y WK 2wn
Owa X1 K .RIT TV YR 2w 1791 0°770 0902 R 0y
(7 ow) mRIw 021y Sw 1N>12% 1IN TP 1w 090K weph vl
7w AR 772p Pw 1M .0 O DO TR AR 193K 1R
(210K 0175 Y2 0o A9 23 IR
OYW (Public Domain)
Bereshit Rabbah 8:2’2:’11 17127 n°wx12
299K 1P oD NWRAD 1Y 101 wtan b R cww bw orn ...
:WOPY 12 NYRY 37 NART 17071y w1012k anTpw ,mnh R
27137 R KT ,09 D antv1a% Ann AnTp MR 0°ebR
APR RIT N2 WP DW M N 7R IPER AR (1 2Dwn)
10 NPT AR M0 .2I0K 01D PPy 0°w 9K 3 139007, 00w
99 7R NR Dar 09 B 1nv1a% oTp T DYTe 1IN0 A Ty
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Rav Hama bar Hanina began: “Have you known this from

[oldest times?]” (Job 20:4). Rav Hama bar Hanina said: This

is analogous to a city that received its supplies by donkey

drivers. They would ask one another: ‘What is the price of

grain in the province today?’ The Friday ones would inquire

of the Thursday ones; the Thursday ones of the Wednesday

ones; the Wednesday ones of the Tuesday ones; the Tuesday

ones of the Monday ones; the Monday ones of the Sunday

ones. The Sunday one, whom would he ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022

(cc-BY)
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Anche il Tanchuma insegna che la Torah precedette il
mondo di duemila anni.

Midrash Tanchuma, Vayeshev 4:2°2:7 2w ,Xn1110 w7772

XY 2y 073y 20 11937 X7 1192 wATRI 2307 DTN 90K LT N ...

T2Y LTI APEK M0 AW LMY 0°DPK "3w 0T TPy NX12

10 (2,1 5wn) 0P 0P DYWYY TR 1R 19%R 120K 12003
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Adam was created on the sixth day, and He informed him in
a roundabout way that He had brought death into the world,
as it is said: For in the day that thou eatest thereof, thou
shalt surely die (Gen. 2:12). To what may this be compared?
It may be compared to a man who wished to divorce his wife.
Before he enters his home, he writes out the divorce docu-
ment and then enters the house with the divorce document
in his hand. He then seeks a circuitous way to ...

Midrash Tanchuma -- Torat Emet (Public Domain) + Midrash Tanhuma-Ye-
lammedenu, trans. Samuel A. Berman (CC-BY)
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I marei makom di Kehot per queste parole (la nota é ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
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«E il Faraone sognava». Qui va inteso come una rivelazio-
ne nella preghiera che si rivela essere soltanto immagina-
zione, come un sogno.
Genesis 41:T'R:X"1 N°wR12
WPy Ty Mam 0N MY Do 0N YRR T
And it came to pass at the end of two full years, that Pharaoh
dreamed: and, behold, he stood by the river.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Dalla preghiera di Eliyahu (Pesach Eliyahu), nell’introdu-
zione al Tikkunei Zohar: D-o ¢ sapiente, ma non con una
sapienza conosciuta. L’Alter Rebbe associa la sapienza
(Chochmah) e la comprensione (Binah) alla Torah Scritta e
alla Torah Orale.
Tikkunei Zohar 17b:22:2 1 9717 *1pn
NARY .R°IRDM IRTIPAR (171 Y070 QW 100 DK TR 93 17780 B
17237 1MW RIT NIRY IR 93 K911 KIT NIRT 0T 0w 7P o
RNRWI RD2 XD mne 1193 1IRNYR 1nnan P'?J'I'Oﬂ fahtquin)]
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Yosef interpreta il sogno del Faraone: «Le sette vacche
buone sono sette anni». Qui si legge come riferito ai buoni
sentimenti della preghiera. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Genesis 41:26172:X”1 N°wR12
M3 073 Y3 Nbd 0P3WA Y3 137 0°IY YU Nawd nIp yaw
Bhiishgaiis
The seven good kine are seven years; and the seven good

ears are seven years: the dream is one.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Nel sogno del Faraone, altre sette vacche, brutte e magre,
salgono dal Nilo dopo quelle grasse e le divorano. Qui si
legge come riferito ai cattivi sentimenti che inghiottono
quelli buoni. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Genesis 41:3-4’7-"1:8”1 N°WR12
NPT XD DAY ORI 17008 MDY NN niae yaw mam
niy7 Nien AIPORM XD NPy NiNBT PEX NITAyM T2
Yi2>?1 NR°7271 AX7R7 NDY NiN9D Yav R 2T NPT RRd
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And, behold, seven other kine came up after them out of the
river, ill favoured and lean-fleshed; and stood by the other
kine upon the brink of the river. And the ill-favoured and
lean-fleshed kine did eat up the seven well-favoured and fat
kine. So Pharaoh awoke.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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11 Faraone dice a Yosef che, dopo che le vacche magre eb-
bero divorato quelle grasse, non si poteva capire che le
avessero mangiate: apparivano brutte come prima. L'Alter
Rebbe applica questo alla luce della preghiera che svani-
sce senza lasciare traccia. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Genesis 41:21x872:X"1 N"wRI2
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And when they had eaten them up, it could not be known

that they had eaten them; but they were still ill-favoured as

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/1/
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at the beginning. So I awoke.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Il manoscritto aggiunge: «nei mondi inferiori, e per tutto
il giorno egli anela, e allora».
NOTA DI KEHOT
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Il Midrash insegna che dall’Alto non discende alcun male.
L’Alter Rebbe ne deduce che cio che sembra cattivo cela in
sé del bene.

Bereshit Rabbah 51:3’2:X”1 7127 n"wxR12
131 NP3 WR 0°OND YW By qun® (R° 0°90N) TP WRY N703
777 1R OTR 772 %19R 7T PR NPIDN WR PPTI™Y D03 0onB
599 13 NN R NYTY ROW ARD POY NT9I0 W N7pa
710 59703 101 1 DI AN N2 PRYAW 7 001D NI INRIY
N5 NNR A9YRDR T Y7 937 PR RPAT R IR 0K
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“Brimstone and fire” - that is what is written: “He will rain
upon the wicked burning coal [pahim], fire and
brimstone...” (Psalms 11:6). “Pahim” - [this means both]
coals and traps. “Fire and brimstone” - why is it that when a
person smells brimstone his soul becomes unsettled? It is
because it knows that it will be sentenced with it in the fu-
ture, as it is stated: “[Fire and brimstone...] will be their lot
[menat kosam]” (Psalms 11:6). Rabbi Yishmael bar Nahman
in the name of Rabbi Yonatan: Like a ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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