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Spiegazione di quanto precede

Ci sono due lampade: I’anima e la mitzvah. In ciascuna, uno
stoppino di misura limitata fa salire I’olio, la cui radice € in Tohu
(il mondo del caos): I’intelletto umano e gli oggetti materiali di
questo mondo. La combustione di quell’olio si trasforma in
amore e in un’ascesa senza misura; questa ascesa dal basso
attira verso il basso «la Torah é luce», la Luce Infinita (Or Ein Sof)
al di sopra della contrazione (tzimtzum), rivelata in questo

mondo.
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IDEA CENTRALE

Ci sono due lampade: ’anima e la mitzvah. In ciascuna, uno stoppino di misura li-
mitata fa salire ’olio, la cui radice é in Tohu (il mondo del caos): I’intelletto umano
e gli oggetti materiali di questo mondo. La combustione di quell’olio si trasforma
in amore e in un’ascesa senza misura; questa ascesa dal basso attira verso il basso
«la Torah é luce», la Luce Infinita (Or Ein Sof) al di sopra della contrazione (tzim-

tzum), rivelata in questo mondo.

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

Questo biur spiega il maamar precedente su «Chi Si innalza per sedere, chi Si abbassa per vedere».
Espone due introduzioni. L’olio, che si puo ricavare da qualunque cosa, rappresenta la sapienza (Cho-
chmah) celata in tutte le cose, e I’olio ordinario é I'intelletto umano di nogah (la sfera luminosa). La
contrazione (tzimtzum) celo la Luce Infinita affinché il servizio dell’'uomo, soprattutto lo studio della
Torah con I’autoannullamento (bittul), rivelasse in basso quella luce com’era prima della creazione,
come Rav Yehudah cercava di fare persino in Nezikin. Il maamar descrive quindi due lampade. Nella
lampada dell’anima, I’anima divina (Nefesh Elokis) ¢ lo stoppino, una linea misurata, e I’intelletto raf-
finato é I’olio; I’olio, radicato in Tohu, diventa I’amore «con tutto il tuo me’od [con tutta la tua forza]»,
che soltanto un’anima che si trova in un corpo puo raggiungere. Come il fuoco, quell’amore si propa-
ga senza limite e percio é chiamato luce. Nella lampada della mitzvah, la mitzvah é lo stoppino e an-
che una luce circostante che solleva I’anima e gli oggetti materiali delle mitzvos. La yud aggiuntiva di
HaMagbihi é la yud che la mitzvah attira nella sovranita (Malchus), elevandola alla sua fonte; HaMash-

pili lir'os ¢ la rivelazione della Torah, chiara come la vista.

SCHEMA

1 L’olio é sapienza 11-3
La prima introduzione: I’olio si puo ricavare da ogni cosa perché Chochmabh é rivestita in tutto; I’olio santo
proviene dalla Chochmah superna, mentre ogni altro olio proviene da nogah, I’intelletto umano.

2 «La Torah é luce» 14-10

La seconda introduzione: la contrazione (tzimtzum) nella Malchus dell’Infinito (Ein Sof) ha luogo affinché
la Torah studiata con bittul riveli in basso la luce di prima della contrazione, persino in Nezikin, come fa-
ceva Rav Yehudah.
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3 Lalampada in generale

1M1-12

Lo stoppino ¢ la linea di misura tracciata dopo la contrazione; la luce che vi arde ¢ la luce della Torah,

senza misura, che si sprigiona attraverso il consumo dell’olio.

4 La lampada dell’anima

113-15

L’anima divina é lo stoppino e I’anima intellettiva di nogah é I’olio; radicato in Tohu, I’olio diventa fuoco,

e Tikkun (la rettificazione) si costruisce a partire da Tohu.

5 Perché é chiamata luce

116-24

L’amore al di la dei recipienti dell’anima, «con tutto il tuo me’od», raggiunto solo attraverso il corpo, si

propaga senza limite come il fuoco; € Or Chozer (luce di ritorno), che attira in basso «la Torah ¢ luce».

6 La lampada della mitzvah

125-28

Anima e mitzvah hanno bisogno I'una dell’altra; la mitzvah ¢ lo stoppino e una luce circostante che ele-

va I’anima intellettiva e gli oggetti materiali delle mitzvos alla Luce Infinita.

7 Layud di HaMagbihi

129-35

La yud aggiuntiva € la yud che la mitzvah attira nella Malchus, trasformando la dalet in hei ed elevando-
1a; 1o yehi dello Zohar e il Yesod di Abba spiegano questa yud inferiore.

8 Lashaves: sedere come un re

136-38

L’ascesa stabilisce la Malchus nella postura seduta propria dei re: il corpo € abbassato e i piedi sollevati

al di sopra della terra.

9 HaMashpili lir’os

139

La seconda meta del versetto é «la Torah é luce»: la Luce Infinita si rivela nella Torah Scritta e nella Torah

Orale con la chiarezza dellavista, al di sopra dell’amore che deriva dall’udito.

CONCETTI CHIAVE

Tzimtzum (contrazione) D13%1%

L’occultamento della Luce Infinita nella Malchus dell’Infi-
nito (Ein Sof), che lascia uno spazio vuoto per i mondi. Ri-
guarda soltanto la luce e soltanto dal punto di vista dei
mondi; il suo scopo € che il servizio dell’'uomo riveli in
basso la luce com’era prima.

Bittul (autoannullamento) 710°2

L’essere in stato di autoannullamento davanti a D-o. Il bit-
tul rivelato € cio che il maamar chiama «uce»: la Luce In-
finita presente in basso cosi com’¢é in Alto.

Linea di misura (kav hamiddah) 772719

La sottile linea di luce tracciata dopo la contrazione, che
da luce in misura. E lo stoppino della lampada e I’amore
misurato dell’anima divina; lo Zohar la chiama botzina de-
kardinusa, «una lampada di tenebra».
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Kelipas nogah (la scorza luminosa) 731 n2°%p

La sfera «luminosa», né interamente santa né interamente
malvagia, da cui provengono l'intelletto umano e gli og-
getti materiali. E lolio della lampada e la sua radice € in
Tohu.

Tohu e Tikkun 7701970

Tohu aveva luce abbondante in recipienti che stavano iso-
lati, uno sotto I’altro, e si frantumarono; Tikkun é luce atti-
rata in misura lungo linee, con inclusione reciproca. Tik-
kun é costruito proprio da Tohu.

«Con tutto il tuo me’od» 7781 32

Amore e timore reverenziale al di la dei recipienti dell’ani-
ma, illimitati rispetto alla persona benché limitati in sé.
Raggiunti attraverso il ritorno (teshuvah) in questo mon-
do, attirano in basso la Luce Infinita veramente illimitata.



Or Chozer (luce di ritorno) =11 71X

Luce che sale dal basso grazie alla raffinazione della keli-
pas nogabh: il grande amore del me’od, che a sua volta atti-
ra in basso la Luce Infinita.

Or Makif (luce circostante) 7°pn 718

Luce troppo grande per essere contenuta all’interno, che
circonda cio che eleva. Le mitzvos la attirano in basso

come vesti intorno all’anima.
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Layud dentro la hei x”171 7102w 77

La sola Malchus € una dalet, «priva di qualcosa di
proprio»; la mitzvah vi attira una yud, trasformandola in
una hei ed elevandola alla Malchus dell’Infinito. Questa e
la yud aggiuntiva di HaMagbihi.
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SEZIONE 1 11-3

L’olio e sapienza

"By By 7180

Spiegazione di quanto precede.

Questo titolo presenta il maamar come un biur (spiegazione) che riprende il maamar immediatamente pre-
cedente in Torah Ohr, nel quale é stato esposto il versetto «Chi Si innalza per sedere». Approfondisce i temi
di quel maamar; secondo i manoscritti, entrambi furono pronunciati durante lo Shabbos Chanukah 5567
(1806).
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Per comprendere la spiegazione delle questioni sulla base di [il versetto] «Colui che si innalza per
sedere», ecc.: dobbiamo anzitutto porre due premesse. La prima € quanto é scritto nel Pardes: il
motivo per cui possiamo estrarre olio da ogni cosa,
La spiegazione si propone di chiarire la discussione precedente sul versetto «Colui che si innalza per sede-
re» (Tehillim 113:5) e comincia con due premesse. La prima proviene dal Pardes (Pardes Rimonim, ’opera
classica di Kabbalah di R. Moshe Cordovero), che si chiede perché si possa estrarre olio da ogni sostanza. In

Likkutei Torah, Shelach, I’Alter Rebbe riporta lo stesso insegnamento: si puo ricavare olio da ogni cosa, per-

sino dalle pietre, perché «Tu hai fatto ogni cosa con sapienza».
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come si fa nella preparazione dei rimedi. Cio dipende dal fatto che «Tu hai fatto ogni cosa con sa-
pienza», cosi che in tutte le cose é rivestito il livello della sapienza (Chochmah); e questo ¢ il livello
dell’olio, che é il livello di Chochmabh,

Si puo estrarre olio da qualsiasi cosa, come si fa nella preparazione dei rimedi, perché nei Tehillim ¢ detto
che D-o ha fatto ogni cosa «con sapienza». Chochmah é dunque rivestita in ogni cosa creata, e I’olio, la ric-
chezza nascosta che si puo estrarre da una sostanza, rappresenta quella Chochmah. Un supplemento pub-
blicato nel Torah Ohr (110d) aggiunge che Chochmah da sola non si frantumo nella rottura dei recipienti; la

sua luce rimane quindi in ogni singola cosa e la mantiene in vita.
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come € scritto nello Zohar, che il vino € la comprensione (Binah) e I’olio ¢ Chochmah. Percio e
scritto: «una donna saggia di Tekoa», poiché «Tekoa € la prima per I’olio».
Lo Zohar associa il vino a Binah e I’olio a Chochmah. Per questo la «donna saggia» che Yoav mando a chia-

mare proveniva da Tekoa, citta che la Mishnah annovera al primo posto per I’olio: sapienza e olio sono
legati.
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Ora, I’olio buono e I’olio dell’unzione si trovano nella sapienza (Chochmah) della santita, che e
nelle dieci emanazioni divine (Sefiros) superne. Di questo ¢ detto: «Come I’olio buono...» ecc., «la
barba di Aharon...» ecc.,

Gli oli piu pregiati, «I’olio buono» e I’olio dell’'unzione del Santuario, provengono dalla Chochmah della san-

tita nelle dieci Sefiros superne. Tehillim descrive «l’olio buono» che scende sulla «barba di Aharon», un’im-

magine della sapienza santa che fluisce verso il basso.
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come é scritto nello Zohar, [Parashat]| Vayikra e nella Parashat Emor. Ma tutti gli altri oli provengo-
no da nogah [la sfera luminosal, e in nogah si trova il livello della Chochmah presente nell’intellet-
to umano.
A sostegno di cio viene citato lo Zohar su Vayikra e su Emor. Tutti gli altri oli provengono da nogah, la sfera
della duminosita», che non é interamente santa né interamente malvagia; la sapienza di nogah é il normale

intelletto umano. Manoscritti di questo biur [commento] aggiungono che anche I’olio d’oliva proviene da
nogah, e che soltanto I’olio dell’'unzione deriva dalla Chochmah della santita.
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SEZIONE 2 - 14-10

«La Torah e luce»
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La seconda introduzione riguarda il significato delle parole: «e la Torah é luce». Infatti, il significa-
to della Luce Infinita (Or Ein Sof) € la sovranita (Malchus) dell’Infinito (Ein Sof), nella quale si trova
I’intera contrazione (tzimtzum) menzionata all’inizio del libro Etz Chaim: nella luce ebbe luogo un
tzimtzum, affinché venissero a crearsi uno spazio lasciato libero e un vuoto. Tutto cio, infatti, av-
viene nell’Or Ein Sof, precisamente nella luce,
La seconda introduzione spiega le parole «e la Torah e luce» (Mishlei 6:23). Qui, «la Luce Infinita» indica la
Malchus dell’Infinito, il livello nel quale ebbe luogo il tzimtzum descritto all’inizio di Etz Chaim (gli insegna-
menti dell’Arizal trascritti da Rabbi Chaim Vital): la luce fu ritirata per lasciare uno «spazio lasciato libero»
nel quale potessero esistere mondi finiti. L’Alter Rebbe sottolinea che I’intera contrazione avvenne soltanto
nella luce; le aggiunte di Likkutei Torah su Vayikra (51b) riprendono queste parole iniziali di Etz Chaim e si

chiedono come un ritiro possa riguardare la Luce Infinita, dal momento che «Io, Havayah, non sono

cambiato».
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[e] non nella Sua stessa essenza e nel Suo stesso essere, D-o non voglia. Lo scopo di questa contra-
zione (tzimtzum) é che in seguito, attraverso il servizio dell’'uomo in questo mondo, che viene al-
I’esistenza mediante questa contrazione, [la luce] sia fatta discendere, cosi da rivelare la sovranita
(Malchus) dell’Infinito (Ein Sof), come prima che [il mondo] fosse creato.

La contrazione riguarda soltanto la luce, mai la stessa essenza di D-o. Il suo scopo é che 'uomo, servendo

D-o nel mondo reso possibile da questo tzimtzum, faccia si che la sovranita dell’Infinito torni a rivelarsi,
come prima della creazione.
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Vale a dire: proprio come la luce € prima del tzimtzum, cosi esattamente sara la rivelazione in bas-

so, affinché il tzimtzum non nasconda affatto.

L’obiettivo € che la rivelazione in basso sia esattamente come la luce prima del tzimtzum. Allora la contra-
zione non nasconderebbe piu nulla.
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Come é scritto: «Io sono il primo e Io sono I'ultimo, e all’infuori di Me...», ecc. Cioeé: «Io sono il pri-
mo», come [Egli] era prima della contrazione (tzimtzum); e «Io sono 'ultimo» significa, come &
scritto: «<E Havayah solo sara esaltato», ecc.

Il versetto di Yeshayahu «Io sono il primo e Io sono 1'ultimo» viene interpretato come riferito a diverse fasi

della rivelazione. «Il primo» € D-o com’era prima del tzimtzum, mentre «’ultimo» ¢ il futuro, quando «Ha-

vayah solo sara esaltato».
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E «all’infuori di Me» si riferisce alla fase intermedia, quando si € prodotto il livello del tzimtzum e
dell’occultamento: anche allora sara [cosi che] «non abbiamo altro re all’infuori di Te», affincheé
I’autoannullamento (bittul) si riveli e non vi siano occultamento né velo. E questa discesa verso il
basso avviene per mezzo della Torah.
Nel versetto, umibaladai significa «e all’infuori di Me [non vi &€ D-o]»; I’Alter Rebbe lo interpreta come la fase
intermedia tra il primo e 'ultimo: il mondo presente, caratterizzato dal tzimtzum e dall’occultamento. An-

che qui I’obiettivo € «non abbiamo altro re all’infuori di Te» (parole della preghiera Avinu Malkeinu): un bit-
tul palese, senza nulla che occulti D-o; ed ¢ la Torah a renderlo possibile.
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E questo é [il significato di] «e la Torah € luce»: essa fa discendere il livello della rivelazione della
Luce Infinita (Or Ein Sof), com’era prima del tzimtzum, anche dopo il tzimtzum. (E questo é [il si-
gnificato di] «la Mishnah € una regina»: far discendere la rivelazione della sovranita (Malchus) del-
I'Infinito (Ein Sof), la luce che é al di sopra del tzimtzum.)

Questo é il significato di «la Torah ¢ luce»: la Torah porta nel mondo successivo al tzimtzum la rivelazione

della Luce Infinita com’era prima del tzimtzum. La parentesi aggiunge che per questo la Mishnah é chiama-
ta regina (malkesa): fa discendere la Malchus dell’Infinito, 1a luce che é al di sopra del tzimtzum.
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E questo ¢ il significato del caso di Rav Yehudah: «tutto il suo studio verteva su Nezikin», ed egli era
esentato dalla preghiera, ecc. Poiché la catena discendente dei mondi (hishtalshelus) e [una realta]
di occultamento e di velamento,
Il Talmud riferisce che ai tempi di Rav Yehudah tutto lo studio era concentrato su Nezikin, I’ordine della Mi-
shnah che tratta dei danni; altrove racconta che egli pregava soltanto una volta ogni trenta giorni (Rosh Ha-

shanah 35a), circostanza che il maamar definisce come un’esenzione dalla preghiera. La spiegazione parte
dal principio che la catena dei mondi, per sua natura, € occultamento.
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come é scritto: «Ha fatto delle tenebre il Suo nascondiglio». Questo si riferisce al venire all’esisten-
za del livello della Corona (Keser); infatti la sapienza (Chochmah) € chiamata luce, poiché é il livel-
lo della rivelazione,
Tehillim dice che D-o «ha fatto delle tenebre il Suo nascondiglio», e I’Alter Rebbe applica questo versetto al
manifestarsi di Keser, il livello che é al di sopra dell’intelletto. In Likkutei Torah, Tzav, spiega che queste te-

nebre sono al di sopra della catena dei mondi e vengono chiamate tenebre solo dal basso, perché nessun

pensiero puo afferrarle. Chochmabh, al contrario, € chiamata luce perché ¢ la prima rivelazione.
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come e scritto: «I’inizio della sapienza»: I'inizio della rivelazione. E Keser, che ¢ al di sopra di Cho-
chmah e non risplende né si rivela, ¢ chiamata, dal nostro punto di vista, «tenebra», perche non e
afferrabile.

Il versetto dice: «L’inizio della sapienza é il timore reverenziale di Havayah»; qui «’inizio della sapienza»

viene interpretato come «l’inizio della rivelazione». Keser ¢ al di sopra di Chochmah e non risplende aperta-

mente; dal nostro punto divista é quindi chiamata tenebra, semplicemente perché non possiamo afferrarla.
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Come é scritto nel Zohar, Parshas Bereishis (pagina 32a). (E si veda quanto e scritto sul [versetto]

«Sono nera», ecc., a proposito del fatto che la Torah fu data come fuoco nero sopra fuoco bianco.)
A questo proposito viene citato il Zohar su Bereishis. Il lettore ¢ inoltre rimandato al maamar su «Sono nera»
in Likkutei Torah, Shir HaShirim, a proposito della Torah data come fuoco nero sopra fuoco bianco; li I’Alter

Rebbe spiega che anche Keser € chiamata tenebra e «fuoco nero» rispetto all’Infinito che le é superiore, il

quale ¢ il «fuoco bianco».
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E anche per questo Keser € chiamata tenebra: € un occultamento di Or Ein Sof. E Chochmah € un
occultamento di Keser, che risplende soltanto attraverso Chochmah; ne consegue che Chochmah
nasconde e occulta Keser.

Keser e chiamata tenebra anche per un secondo motivo: occulta Or Ein Sof. Allo stesso modo, Chochmah oc-
culta Keser, che risplende soltanto attraverso Chochmah; cosi ogni livello vela quello che lo sovrasta.
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E percio la linea di misura (kav hamiddah) e chiamata botzina dekardinusa, dal termine «grano
kardenaisa» (chitei kardenaisa), che indica opacita e oscurita; perché vi devono essere misura e li-
mite: «fino a qui giunge il livello della sapienza (Chochmah)»,
La linea di misura, il kav che stabilisce i confini, & chiamata nel Zohar botzina dekardinusa. L’Alter Rebbe fa
derivare questo nome dal «grano kardenaisa» del Talmud, che, secondo lui, indica opacita e oscurita: la mi-
sura stessa, affermando «la Chochmah giunge solo fino a qui», € una sorta di oscurita. Un’aggiunta stampata

in Torah Ohr (107d) spiega che questa linea di misura proviene dalle Gevuros (le qualita di rigore) di Atik Yo-
min (I’Antico dei Giorni), la fonte di ogni misura e contrazione.
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[e] «fin qui € il livello della comprensione (Binah)», ecc. Tutto questo € oscurita e non luce. La luce,
invece, e la rivelazione dell’autoannullamento (bittul), affinché la Luce Infinita (Or Ein Sof) sia in
basso come [lo €] al di sopra della contrazione (tzimtzum), ecc.,

La progressione continua livello dopo livello: «fin qui € Binah», e tutti questi livelli misurati sono oscurita,

non luce. Nel senso del maamar, la luce é il bittul rivelato, nel quale la Luce Infinita é presente in basso esat-
tamente come lo € al di sopra del tzimtzum.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/ 10
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proprio come essa € dinanzi a Lui, benedetto Egli sia, poiché il tzimtzum riguarda soltanto i mon-
di, come € noto. Cio avviene precisamente attraverso la Torah: «Egli rivela cose profonde dall’o-
scuritar; «Dalle profondita Ti ho invocato, Havayah».
Dinanzi a D-o stesso, il tzimtzum non nasconde nulla; esiste soltanto dal punto di vista dei mondi. Questa
verita nascosta viene rivelata proprio attraverso la Torah, come dicono i versetti: «Egli rivela cose profonde

dall’oscurita» e «Dalle profondita Ti ho invocato, Havayah». Lo Zohar (Bereishis 32a) interpreta il versetto di
Iyov nel senso che i livelli superni nascosti vengono rivelati soltanto dall’interno dell’oscurita.
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Poiché la Torah e il livello della sapienza (Chochmah), che viene fatta discendere dalla sovranita
(Malchus) dell’Infinito (Ein Sof) (che ¢ il livello del cervello nascosto (mocha stima’ah) di Atik; poi-
cheé il livello della Corona (Keser) e di Atik & chiamato «Malchus dell’Infinito»; e, come ¢ noto, dalla
Malchus di Adam Kadmon é sorta la Corona di [Mondo dell’Emanazione (Atzilus)]),
La Torah ¢ Chochmah, fatta discendere dalla Malchus dell’Infinito. La parentesi ne colloca la fonte nel mo-
cha stima’ah, il «cervello nascosto», la Chochmah nascosta di Atik, il livello interiore di Keser: Keser e Atik

stessi sono chiamati Malchus dell’Infinito. Ricorda inoltre che la Malchus di Adam Kadmon, il livello pri-
mordiale al di sopra di tutti i mondi, diventa la Corona di Atzilus.
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e la la luce dell’Infinito, benedetto Egli sia, dimora nella condizione di «Io non sono cambiato»,
proprio, poiché la non vi e affatto occultamento né celamento. E come ¢ scritto: «Sia luce (or)»:
questa ¢ Chochmah; e Keser ¢ chiamata avir (aria).

La la Luce Infinita dimora senza mutare, come in «lo, Havayah, non sono cambiato», senza alcun occulta-
mento. «Sia luce (or)» della Torah si riferisce a Chochmah, mentre Keser, che non risplende apertamente, &
chiamata avir, «aria»; le due parole differiscono per una lettera, una yud. In Likkutei Torah, Beha’aloscha,
I’Alter Rebbe spiega che la Torah é luce perché proviene da Chochmah, che reca in sé una delizia rivelata, e

cosi rivela la delizia superna nascosta nelle mitzvos.
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E Rav Yehudah, che era un uomo di grandissima levatura, poteva far discendere il bittul superno
grazie al fatto che egli stesso era in bittul (batel) durante la recitazione dello Shema (Krias Shema);
infatti non era esentato dal Krias Shema, ma soltanto dalla preghiera.

Rav Yehudah, uomo di grandissima levatura, poteva far discendere il bittul superno perché, mentre recitava

lo Shema, egli stesso si trovava in uno stato di bittul. Il maamar osserva che era esentato dalla preghiera, ma
non dallo Shema.
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E desiderava far discendere [questo] anche nell’ambito di Nezikin, il luogo delle kelipos
(involucri), ossia delle quattro categorie fondamentali di danno, affinché «Egli inghiottira la morte
per sempre», come avverra nel tempo avenire, al momento della risurrezione dei morti, quando le
ossa torneranno a vivere e la pelle e la carne «si formeranno sopra di esse», come ¢é detto a propo-
sito delle ossa di Yechezkel.
Rav Yehudah desiderava portare questo autoannullamento anche nell’ambito di Nezikin, le leggi sui danni,
le cui «quattro categorie fondamentali di danno» rappresentano il regno delle kelipos. L’obiettivo ¢ il futuro,

quando «Egli inghiottira la morte per sempre», al momento della risurrezione, quando le ossa torneranno a

vivere e saranno ricoperte di pelle e carne, come nellavisione di Yechezkel delle ossa aride.
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[Vale a dire,] vi sara una materialita concreta e, tuttavia, si godra dello splendore della Presenza di-
vina (Shechinah) senza mangiare né bere, perché I’autoannullamento (bittul) superno sara fatto
discendere anche nella materialita concreta. E, come dissero i nostri Saggi, di benedetta memoria:
«In futuro, davanti ai giusti si dira: “Santo”»; cioe, la santita dimorera in basso.
Coloro che risorgeranno saranno pienamente fisici, eppure godranno dello splendore della Shechinah senza
mangiare né bere, perché il bittul superno raggiungera la materialita stessa. Per questo i Saggi dicono che
davanti ai giusti si dira «Santo»: la santita dimorera in basso. Torah Ohr, Toldos, spiega la stessa affermazio-

ne: gli angeli diranno «Santo» davanti ai giusti perché alcune rivelazioni sono fatte discendere soltanto in
basso, alle anime in questo mondo.
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In questo modo era la Torah di Rav Yehudah e di Rabbi Shimon ben Yochai, la cui Torah era la loro
occupazione: la loro Torah era in uno stato di effettivo autoannullamento (bittul) dinanzi alla Luce
Infinita (Or Ein Sof), e non erano loro a pronunciare le parole della Torah; piuttosto, la parola di
D-o era nella loro bocca, ecc.

Rav Yehudah e Rabbi Shimon ben Yochai sono descritti come uomini «la cui Torah era la loro occupazione»:

il loro studio era un completo bittul dinanzi alla Luce Infinita. Non erano loro a pronunciare le parole della

Torah; la parola di D-o parlava attraverso di loro.
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E questo e il senso dell’espressione «la Mishnah é una regina», come un re che comanda, ecc. Vi &
il livello di un servitore, che studia per conoscere la volonta e il decreto del re; e vi ¢ il livello di un
re, che ¢ lui stesso a decretare, ecc.

La Mishnah é chiamata regina perché vi sono due modi di studiare: come un servitore, che studia per sape-

re che cosa il re vuole e ha decretato, oppure come un re, che € lui stesso a decretare.
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E percio di Moshe Rabbeinu, pace a lui, € detto: «E fu re in Yeshurun», ecc. Ne consegue che la
conclusione di questa seconda introduzione, sul significato di «e la Torah é luce», € che, mediante
lo studio della Torah con I’autoannullamento (bittul), si fa discendere il livello della vera e propria
Luce Infinita (Or Ein Sof), che ¢ al di sopra della contrazione (tzimtzum), affinché si riveli in basso,
nel [Mondo dell’Azione]| (Asiyah),
Per questo la Torah dice «e fu re in Yeshurun», espressione che il maamar riferisce a Moshe (nel versetto po-
trebbe anche riferirsi a D-o0, che divenne Re quando Israele si raduno al Sinai). La conclusione della seconda

introduzione é che lo studio della Torah con bittul fa discendere la Luce Infinita dall’alto della contrazione,

affinché si riveli persino in Asiyah, il mondo piu basso.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/ 13
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come Rav Yehudah era [impegnato nello] studio di Nezikin, per trasformare proprio I’oscurita in
luce. E siveda quanto e scritto nella Parshas Bereishis sul [versetto] «Uscite e vedete».
Lo studio di Nezikin da parte di Rav Yehudah mirava a trasformare proprio ’oscurita in luce. Qui si apre

una parentesi quadra nel testo ebraico, che si chiude alla fine del paragrafo 12; il passo racchiuso tra paren-

tesi quadre comincia rimandando il lettore al maamar nella Parshas Bereishis su «Uscite e vedete».

SEZIONE 3 - 111-12

La lampada in generale
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Su questa base si comprendera, in termini generali, la questione della lampada e della luce. Infatti,
lo stoppino (pesilah) € un filo, e su di esso viene attratta la luce; il filo allude alla contrazione (tzim-
tzum) della luce, poiché attraverso la contrazione vengono fatti scendere soltanto una linea di luce
(kav) e un filo.

Chiarite le due premesse, si puo spiegare I'immagine della lampada. Lo stoppino € un filo su cui posa la

luce, e il filo allude al tzimtzum, attraverso il quale soltanto una sottile linea, il kav, fu fatta scendere nello

spazio lasciato vuoto.
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In seguito, questa linea fu attratta per illuminare secondo misura e peso, ed e chiamata linea di
misura (kav hamiddah). In questo concetto della linea di misura vi sono diversi aspetti, ed essa e
chiamata anche corda (pesil), come e scritto nello Zohar, Pekudei, pagina 233a, [sul versetto] «e un
cordone di lino era in mano sua, e la canna per misurare», ecc.:

Quella linea si estende quindi per illuminare in porzioni misurate, ed é per questo che viene chiamata linea

di misura. Lo Zohar, in Pekudei, parlando della visione di Yechezkel di un uomo con «un cordone di lino in

mano e la canna per misurare», la chiama corda (pesil), parola affine a pesilah, stoppino.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/ 14
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«Avolte la canna per misurare e avolte la linea di misura, e percio una corda e una canna», ecc. La
canna per misurare riguarda infatti la misurazione del mondo nascosto, chiamato il mare; questa

misura avviene mediante la canna, che cresce presso I’acqua.

Lo Zohar distingue la canna per misurare dalla linea di misura. La canna misura il mondo nascosto, chia-
mato il mare; cio € appropriato, poiché cresce presso I’acqua.
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E la misurazione del mondo rivelato, chiamato terra asciutta, avviene per mezzo della corda, ecc.
In ogni caso, il livello dello stoppino ¢ il livello della linea di misura.

La corda misura il mondo rivelato, chiamato terra asciutta. In ogni caso, lo stoppino é la linea di misura: un

canale limitato.
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Ma la luce appesa allo stoppino ¢ il livello espresso da «Torah € luce»: € la discesa della Luce Infini-
ta (Or Ein Sof), che é al di sopra della contrazione (tzimtzum) e della misura, come € scritto: «La
sua misura € piu lunga della terra»;

La luce appesa allo stoppino é «Torah € luce»: la Luce Infinita che proviene da al di sopra del tzimtzum e al

di sopra di ogni misura. Il versetto di Iyov, «la sua misura € piu lunga della terra», € citato a proposito di
questa luce che trascende ogni misura.
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e, come viene spiegato altrove, questo ¢ il significato delle benedizioni di Yaakov [giunte] proprio
per mezzo di Yitzchak: Yitzchak e il livello del rigore (Gevurah) di Atik Yomin (I’Antico dei Giorni),
radice e fonte della linea di misura; percio Yaakov fu benedetto per mezzo di lui.

Altrove viene spiegato che questo ¢ il motivo per cui le benedizioni di Yaakov giunsero proprio per mezzo di

Yitzchak. Yitzchak é il Gevurah di Atik Yomin, la radice e la fonte della linea di misura stessa; percio una be-
nedizione proveniente da lui poteva aggiungere una luce che trascende la misura.
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Poiché la benedizione ¢ «della rugiada dei cieli»: questa e la Scrittura; «e del grasso della terra»:
questa e la Mishnah. In tal modo viene fatta discendere una luce aggiuntiva, infinitamente mag-
giore, oltre la luce fondamentale che e secondo misura, ecc.

La benedizione di Yitzchak, «della rugiada dei cieli e del grasso della terra», viene interpretata come riferita

alla Scrittura e alla Mishnah. Per loro tramite, alla luce fondamentale, che giunge secondo misura, si ag-

giunge una luce che trascende ogni misura.

SWAIR DIW [maa nevbprl IPPT ANAM 702 RITW 1AW 11993 27V RIT 19°N02 MR DOOR P00
(IR 71710 2% % Hoaw IR D01 RITWD 1M LMWK ARTPna 9710

E la luce si attacca allo stoppino principalmente grazie al consumarsi dell’olio, che rappresenta la
raffinazione della sapienza (Chochmah) della scorza (kelipah) nogah (luminosa), cioé dell’intellet-
to umano, come menzionato sopra nella prima introduzione. Cio avviene quando esso viene assor-
bito nella luce, la quale si trova in uno stato di completo autoannullamento rispetto al livello di «e
la Torah € luce».
La luce si attacca allo stoppino principalmente consumando I’olio, che rappresenta la raffinazione dell’intel-
letto umano, ossia della Chochmah della kelipah nogah, come nella prima introduzione. Questo avviene

quando l’intelletto viene assorbito in una luce che ¢ completamente in stato di bittul rispetto a «Torah é

luce»; qui si chiude il passo tra parentesi quadre.

SEZIONE 4 - 113-15

La lampada dell’anima
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Ora passeremo alla spiegazione della questione: spiegheremo i due tipi di lampada. Il primo é

quanto é scritto: «La lampada di Havayah e I’anima dell’'uomo»; qui la sola anima € una lampada.

Ora il maamar passa al suo argomento principale: i due tipi di lampada. La prima é I’anima stessa: «La lam-

pada di Havayah é ’anima dell’'uomo»; qui la lampada é la sola anima.
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In una lampada vi sono i tre aspetti menzionati sopra: luce, stoppino e olio. Se € cosi, tutti questi
elementi sono presenti nell’anima stessa. La seconda lampada € quanto é scritto: «Poiché una mi-

tzvah e una lampada e la Torah e luce»; anche in essa vi sono i tre aspetti menzionati sopra.

Come ogni lampada, essa ha luce, stoppino e olio, dunque tutti e tre questi elementi sono presenti nell’ani-
ma stessa. La seconda lampada € la mitzvah, come nel versetto «una mitzvah & una lampada e la Torah &

luce»; anch’essa ha i medesimi tre elementi.
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La spiegazione e questa: «La lampada di Havayah, I’anima dell’'uomo» é I’anima divina (Nefesh
Elokis), e non I’anima animale (Nefesh HaBehamis), che deve ancora essere raffinata e non é chia-

mata «lampada di Havayah», poiché non e scritto «lampada di Elokim».

La «lampada di Havayah» é I’anima divina. L’anima animale non ¢ inclusa, poiché deve ancora essere raffi-
nata; il versetto dice «lampada di Havayah», non «lampada di Elokim».
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Essa non ha bisogno di rettificazione (tikkun) per sé. Elo stoppino che fa discendere la luce: I’au-
toannullamento (bittul) superno, la Luce Infinita (Or Ein Sof), la sovranita (Malchus) dell’Infinito
(Ein Sof), dove ha inizio la linea di luce (kav) e il filo che si riveste nelle dieci emanazioni divine

(Sefiros) di [Atzilus, il Mondo dell’Emanazione], fonte e radice dell’anima divina.

L’anima divina non ha bisogno di rettificazione per sé, come afferma il Tanya a nome di Etz Chaim. E lo
stoppino che fa discendere la luce, il bittul superno della Malchus dell’Infinito, dove ha inizio il kav, prima
che si rivesta nelle dieci Sefiros di Atzilus, la radice dell’anima divina.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/ 17



TORAH OHR - PARASHOT MIKEITZ - MAAMAR 12 1?”3” ‘?y 2182

TP [nepbra woan] RPN 192 19 9y 5°.an%Pna Dan apy° 19°ND 973 [nopoxn wain) K7 NRIPN
195N AR wRI 13117 NP9 WHIAW SWIIR POWA TRIN RIT 1RwaY 7Y P02 IRA

L’anima divina é chiamata anch’essa stoppino: «Yaakov e la corda della Sua eredita». Percio I’ani-
ma divina ha la capacita di far discendere la luce e il bittul, finche I’olio — cioé la sapienza (Choch-
mah) nell’intelletto umano presente nell’anima intellettuale di nogah (luminosita) — viene attratto
verso lo stoppino.

L’anima divina é chiamata anch’essa stoppino, come in «Yaakov ¢ la corda della Sua eredita». Per suo trami-

te la luce e il bittul vengono fatti discendere, finché 1’olio — I’intelletto umano dell’anima intellettuale di no-

gah —viene attratto verso lo stoppino, come 1’olio sale lungo uno stoppino.
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Ora, ’olio che risale lungo lo stoppino e cio che brucia e si consuma interamente, finché diventa
fuoco vero e proprio. E esso a provocare I’accensione di un grande fuoco, poiché € proprio cio che

brucia, finché si trasforma realmente, diventando come il fuoco; non cosi lo stoppino.

L'olio che risale lungo lo stoppino € cio che brucia e viene consumato finché diventa fuoco puro: é il vero

combustibile della fiamma. Lo stoppino non si trasforma in fuoco allo stesso modo.
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E questa capacita dell’olio di kelipas nogah (I’involucro luminoso), piu che dell’anima divina (Ne-
fesh Elokis), che corrisponde allo stoppino, dipende dal fatto che la sua radice essenziale proviene
dal Mondo del Tohu,

L'olio, che rappresenta la kelipas nogah, possiede questa capacita piu dell’anima divina (lo stoppino), per-
ché la sua radice é nel Mondo del Tohu.
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che € molto elevato (poiché nel Tohu vi era un’abbondanza di luce, superiore al livello misurato
dalla linea di luce (kav) del Tikkun); ma, poiché erano disposte 'una sotto I’altra, le Sefiros si
infransero.

Il Tohu € molto elevato: conteneva un’abbondanza di luce, superiore alla luce misurata del kav nel Mondo

del Tikkun. I recipienti si infransero perché le emanazioni divine (Sefiros) erano disposte 'una sotto I’altra,

ciascuna per conto proprio.
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Vale a dire, perché non vi era inclusione reciproca; e I'inclusione reciproca é il Tikkun, che si di-
spiega lungo linee (kavim), come € scritto nell’llan. Questo e il senso di «I’anima dell’adam
(uomo)»: alef, dam (sangue).
Non vi era inclusione reciproca, e ’inclusione reciproca é I’essenza del Tikkun, la cui luce si dispiega lungo
linee (kavim), come descrive I'Ilan (I'llan HaGadol di R. Meir Poppers, un grande diagramma dei mondi ca-
balistici). L’espressione del versetto «l’anima dell’adam» viene quindi letta come alef-dam, «alef» e

«sanguey»; in Likkutei Torah, Shir HaShirim, I’Alter Rebbe spiega che il sangue del cuore ¢ sede dell’entusia-
smo e della gioia, e che alef ¢ la sapienza (Chochmah), che lo tempera.
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Proprio come il sangue circola e percorre tutte le membra, «il loro principio € innestato nella loro
fine», al punto che, per un mal di testa, si fa un salasso dal piede, ecc., cosi avviene la discesa del-

I’anima, I’anima divina.

I1 sangue circola in ogni membro, cosi che principio e fine sono collegati; per questo un salasso dal piede
puo alleviare il mal di testa. Allo stesso modo viene fatta discendere ’anima divina, collegando cio che é piu

elevato a cio che ¢é piu basso.
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E tutto cio serve soltanto a raffinare ’anima intellettiva, affinché venga davvero trasformata nel
fuoco superiore e la Luce Infinita (Or Ein Sof) risplenda davvero in essa, come in Alto. Infatti, dal
Tohu stesso si forma il Tikkun: da Akudim [e] Nekudim si forma Berudim.

Lo scopo dell’intero processo € raffinare I’anima intellettiva finché venga trasformata nel fuoco superiore e

la Luce Infinita risplenda in essa come risplende in Alto. Il Tikkun si costruisce dal Tohu stesso: dai mondi
che la Kabbalah chiama Akudim e Nekudim si & formato Berudim, I’ordine del Tikkun.
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E questo é il livello della lampada dell’anima: I’anima divina (Nefesh Elokis) € lo stoppino, poiché
I’essenza della lampada ¢ lo stoppino, e I’olio ¢ la raffinazione dell’anima intellettiva. Da cio si for-

ma la luce, che e ’autoannullamento (bittul) superno, ecc., come detto sopra.

Questa e la lampada dell’anima: I’anima divina € lo stoppino, la parte essenziale della lampada, e I’olio e
I’anima intellettiva raffinata. Dal loro incontro viene la luce, I'autoannullamento superno descritto in

precedenza.

SEZIONE 5 - 116-24

Percheé é chiamata luce
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Ora, [quanto al] motivo per cui questo autoannullamento (bittul) viene chiamato «luce», e anche
per cui esso si attua specificamente mediante il consumarsi dell’olio, poiché e I’olio a diventare

fuoco e luce piena, cosa che non avviene con lo stoppino:

Vengono poste due domande: perché questo autoannullamento (bittul) € chiamato «luce» e perché deriva
specificamente dal consumarsi dell’olio, che diventa fuoco e luce piena, mentre lo stoppino no.
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E gia stato detto che cio dipende dal fatto che la sua radice proviene dal Mondo del Tohu.

La breve risposta, gia data, é che la radice dell’olio proviene dal Tohu.
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Ma la spiegazione della questione si basa su quanto viene spiegato in molti luoghi: vi sono due li-
velli di amore e timore reverenziale (ahavah veyirah). Il primo é ’amore e il timore reverenziale li-

mitati secondo la misura della comprensione dell’anima, ecc.

La spiegazione piu ampia si fonda su una distinzione fatta in molti luoghi della Chassidus: vi sono due livelli

di amore e timore reverenziale verso D-o. Il primo ¢é limitato dalla misura di cio che ’anima comprende.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/ 20

16



TORAH OHR - PARASHOT MIKEITZ - MAAMAR 12 1?”3” ‘?y 2182

RO .10 NAWT2 NRY WOIT DN WK 2TON 19y Mgy IR [n20 mamxnl PART RIT M
100 Y2 B | 743 b 593 21 NWRAT °N2Y LMW mnbwn 59% %P1 Y7102 NAN2NAN *°N2n ARAN
1A 77y 8] 37”55 [17v 132 ¥7°22 AW IN 5w [897) manx] AP20R [700] 00

La seconda consiste in un grande amore e in un timore reverenziale immenso (ahavah veyirah), al
di 1a di cio che ’anima puo sostenere nella propria comprensione, ecc.; essa deriva dalla contem-
plazione della luce che circonda tutti i mondi (sovev kol almin), la quale avvolge tutti i mondi in
egual misura. Il primo livello é chiamato «con tutta la tua anima». E cosi erano I’amore e il timore
reverenziale dell’anima nel Gan Eden [il Giardino dell’Eden], secondo la misura della [sua]
comprensione.

11 secondo livello € un grande amore e un timore reverenziale immenso, al di la di cio che ’anima puo soste-

nere con la comprensione; deriva dalla contemplazione della luce che circonda tutti i mondi in egual misu-

ra (sovev kol almin). Il primo livello, limitato, corrisponde a «con tutta la tua anima» ed ¢ il tipo di amore

che I’anima aveva nel Gan Eden, commisurato alla sua comprensione.

TV MIZYT IR TR D791 2907 990 1RW 11700 7.9123 992 98 TR7 9D %°.9TRR P93 0PI nawm
PP IR N ey

La seconda é chiamata «con tutta la tua forza (me’odecha)». Infatti, me’od significa «senza limite»:
il recipiente del cuore non puo contenere 'immenso amore e timore reverenziale, finché essi as-
sumono il livello di una luce avvolgente (Or Makif).
11 secondo livello € chiamato «con tutto il tuo me’od», e me’od significa senza limite: il cuore non puo conte-
nere questo amore e timore reverenziale, percio essi diventano una luce avvolgente (Or Makif), attorno alla
persona anziché al suo interno. In Likkutei Torah, Shelach, I’Alter Rebbe spiega che questo amore non ha li-

mite né interruzione perché proviene dalla luce che circonda tutti i mondi (sovev kol almin), e che ogni

ebreo ne possiede secondo la propria misura.
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E questo e il livello del ritorno (teshuvah) «con forza sovrabbondante»: «sovrabbondante» significa
al di 1a del recipiente. A questo era finalizzata la discesa della luce dell’anima dal Gan Eden a que-
sto mondo: affinché essa giungesse al livello di «con tutto il tuo me’od».

Questo ¢ il ritorno «con forza sovrabbondante», espressione dello Zohar, dove «sovrabbondante» significa al

di la del recipiente. Per questo I’anima ¢ discesa dal Gan Eden in questo mondo: per raggiungere I’amore di

me’od.
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Poiché il ritorno € [possibile] soltanto in questo mondo; attraverso questo amore e timore reveren-
ziale senza limiti, infatti, si attira la Luce Infinita (Or Ein Sof) senza limiti, che € al di sopra della

contrazione (tzimtzum);

Il ritorno é possibile soltanto in questo mondo. L’amore e il timore reverenziale senza limiti attirano la Luce
Infinita, che € essa stessa senza limiti, da al di sopra della contrazione (tzimtzum).
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mentre il Gan Eden é chiamato «lo splendore della Presenza divina (Shechinah)», [che giunge] at-
traverso la contrazione: «con la yud fu creato il Mondo a venire», ecc. Percio: «<E meglio un’ora di
ritorno», ecc.
I1 Gan Eden, invece, € «lo splendore della Presenza divina», una luce che giunge attraverso la contrazione,
come dice il Talmud: il Mondo a venire fu creato con la lettera yud, la lettera piu piccola. Per questo la Mish-

nah afferma: «E meglio un’ora di ritorno e di buone azioni in questo mondo che tutta la vita del Mondo a

venire».
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Ora, questo livello del grande amore del me’od [«con tutta la tua forza»] € chiamato Or Chozer (luce
di ritorno). E la ragione per cui € chiamato «luce» e che vediamo la differenza tra il fuoco e la luce,
da una parte, e I’acqua dall’altra: dal fuoco si possono accendere fuochi I'uno dall’altro senza fine
né limite,

Questo amore illimitato del me’od é chiamato Or Chozer, «luce di ritorno», una luce che sale dal basso. E

chiamato luce per la differenza tra il fuoco e I’acqua: da un fuoco si puo accendere una fiamma dopo l’altra
senza fine.
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mentre non € cosi per ’acqua, poicheé cio che essa puo dare € limitato: per quanta acqua ci sia, si

esaurira o diminuira quando ne berra una grande moltitudine.

L’acqua, invece, € limitata: per quanta ce ne sia, si esaurisce o diminuisce quando ne bevono in molti.
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Non é cosi per il fuoco: persino dalla luce di una sola lampada si possono accendere lampade I’'una
dall’altra, cosicche il fuoco non si esaurisce mai, affatto.

Dalla fiamma di una sola lampada si puo accendere una lampada dopo l’altra, e il fuoco non si esaurisce

mai.
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Ne consegue che, sebbene il fuoco che arde sia, in sé, una realta limitata, come I’acqua, tuttavia vi
€ in esso un aspetto di potenza illimitata: lo si puo trasmettere da una lampada all’altra senza che
mai si esaurisca; non cosi ’acqua, che e limitata.

Eppure il fuoco che arde ¢, in sé, una realta fisica limitata, proprio come ’acqua. Nel fuoco é tuttavia pre-

sente una sorta di potenza illimitata, poiché puo essere trasmesso da una lampada all’altra per sempre; I’ac-

qua, essendo limitata, non puo farlo.
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E percio il Santo, benedetto Egli sia (Kudsha Brich Hu), e paragonato specificamente al fuoco,
come é scritto: «Egli € un fuoco divorante»; poiché «lo, Havayah, non sono cambiato», sia prima
che il mondo fosse creato, ecc., percheé cio che viene fatto discendere € soltanto un semplice rifles-
so, che non influisce sulla Sua essenza e sul Suo essere.
Ecco perché D-o € paragonato specificamente al fuoco, come nell’espressione «Egli ¢ un fuoco divorante».
D-o dice: «Io non sono cambiato» rispetto a prima della creazione, perché la creazione fa discendere soltan-

to un tenue riflesso della Sua luce, che non influisce sulla Sua essenza, cosi come accendere un’altra lampa-

da non sottrae nulla alla prima.
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Questo e come nell’analogia del fuoco: chi accende una lampada da un’altra lampada non dimi-
nuisce la prima lampada e percio il fuoco non ha fine. Non cosi per ’acqua, nella quale si produce

una diminuzione, ecc.; percio essa si esaurira completamente attraverso numerosi prelievi,

Il paragone ¢ esplicitato: accendere una lampada da un’altra non sottrae nulla alla prima, percio il fuoco

non ha fine. I’acqua perde qualcosa ogni volta che se ne preleva, cosi che numerosi prelievi la esauriscono.
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mentre il fuoco non si esaurisce, anche se da esso si accendono molte lampade, perché in esso non
si produce affatto alcuna diminuzione; soltanto [qualcosa] sotto forma di un tenue bagliore.

11 fuoco non si esaurisce accendendo da esso molte lampade, perché non gli viene sottratto assolutamente
nulla; cio che si trasmette € soltanto un bagliore.
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Ora, sulla base di questa analogia del fuoco fisico — il quale, pur essendo realmente limitato, da
tuttavia luogo a un’emanazione illimitata — si comprendera allo stesso modo cio che essa illustra
riguardo all’amore espresso dalle parole «con tutta la tua forza» (me’odecha). Infatti, me’od signifi-

ca «senza limite», al di sopra dei limiti del recipiente dell’anima.

11 fuoco fisico, pur essendo realmente limitato, da luogo a un flusso illimitato. Lo stesso principio spiega

I’amore di «con tutto il tuo me’od», dove me’od significa al di la dei limiti del recipiente dell’anima.
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Ora, e certamente chiaro a tutti che non si intende che sia un amore e un timore reverenziale (aha-
vah veyirah) davvero senza limite né fine: come potrebbe esserci in un essere umano un amore e
un timore reverenziale davvero senza limiti? L’intento € piuttosto che superi i limiti dei recipienti

dell’intelletto e degli attributi emotivi (middos) presenti nell’'uomo.

Non si deve pensare che questo amore sia letteralmente infinito, perché un essere umano non puo provare
un amore e un timore reverenziale davvero senza limiti. Si intende che esso supera i recipienti dell’intellet-
to e delle emozioni della persona.
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Questi recipienti non hanno la capacita di contenere e circoscrivere al loro interno questo amore e

timore reverenziale; esso, piuttosto, li oltrepassa.

Questi recipienti non possono contenerlo né porgli dei limiti: esso li trabocca.
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Percio € chiamato «con tutto il tuo me’od», il tuo me’od: cioé, in rapporto al tuo recipiente, questo
grande amore € chiamato me’od [massimo] e senza limite; ma in verita e limitato.

Ecco perché il versetto dice «il tuo me’od»: in rapporto al tuo recipiente, questo grande amore ¢ illimitato,

benché in verita sia ancora soggetto a limiti.
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Eppure, poiché rispetto all’'uomo esso e il livello di «con tutto il tuo me’od [oltre ogni misural» e di
«con forza sovrabbondante», per mezzo suo fa effettivamente discendere la Luce Infinita (Or Ein
Sof), benedetto Egli sia, che ¢ al di sopra della contrazione (tzimtzum) e costituisce l'illimitatezza

autentica.

Anche cosi, poiché per 'uomo esso € davvero «con tutto il tuo me’od» e «con forza sovrabbondante», fa di-

scendere la Luce Infinita dall’alto della contrazione (tzimtzum), una luce che é autenticamente senza limite.
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Ne consegue che, sebbene questo grande amore sia limitato per sua stessa essenza, tuttavia, poi-
ché oltrepassa i limiti e il recipiente dell’anima, opera una discesa da un livello di effettiva illimita-

tezza, vale a dire Or Ein Sof stesso.

Un amore che é limitato in sé, poiché supera i limiti e il recipiente propri dell’anima, attinge a cio che ¢ ef-

fettivamente senza limite: Or Ein Sof stesso.
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Percio questo grande amore € chiamato «luce»: € proprio come nell’esempio della luce e del fuoco,

dai quali, benché siano limitati, procede un’effusione illimitata; non cosi e per I’acqua, ecc.

Ecco perché il grande amore € chiamato luce: come il fuoco, € limitato in sé, eppure da esso scaturisce un
flusso illimitato, diversamente dall’acqua.
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E cosi si comprendera la superiorita dell’amore delle «scintille di fuoco», «con tutto il tuo me’od»,

rispetto al livello dell’amore che fluisce come I’acqua, ossia il livello di «con tutta la tua animan».

Allo stesso modo si comprende perché ’amore ardente di «con tutto il tuo me’od», chiamato «scintille di

fuoco», sia superiore all’amore che fluisce come I’acqua, «con tutta la tua animan».
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Ora, questo grande amore si genera nell’anima proprio attraverso il suo rivestirsi nel corpo e nel-

I’anima animale, poiché allora giunge al livello del ritorno (teshuvah) «con forza sovrabbondante»;

Questo grande amore sorge nell’anima soltanto attraverso il suo rivestirsi nel corpo e nell’anima animale.
Solo allora essa puo raggiungere il ritorno «con forza sovrabbondante».
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mentre ’amore dell’anima divina (Nefesh Elokis), prima che si rivestisse nel corpo, era in una
condizione di limite e di recipiente, secondo la comprensione dell’anima, ecc. Percio I’anima divi-
na € chiamata stoppino, poiché lo stoppino € qualcosa di intrinsecamente limitato, come la corda e
la linea di misurazione.

Prima che entrasse nel corpo, I’amore dell’anima divina era circoscritto dalla comprensione dell’anima. Per

questo ¢ chiamata stoppino: qualcosa di limitato in sé, come la corda e la linea di misurazione.
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Ma, attraverso il suo rivestirsi nell’anima animale, quando I’olio della raffinazione dell’anima in-
tellettiva, che proviene da nogah e la cui radice ¢ nel Mondo del Tohu, viene attratto dietro lo stop-
pino dell’anima divina, proprio per mezzo di cio I’olio si trasformera in luce,

Una volta che ’anima divina si é rivestita nell’anima animale, I’olio — I’anima intellettiva raffinata di nogah,

la cui radice é in Tohu — viene attratto dietro il suo stoppino. Solo per mezzo di cio I’olio si trasforma in
luce.
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la quale e il livello del grande amore di «con tutta la tua forza» (me’odecha) e dell’autoannullamen-
to (bittul) superno, al di la del recipiente, come nel caso di Rav Yehudah, sul quale gravava il timo-

re reverenziale del suo Maestro.

Quella luce ¢ il grande amore di «con tutta la tua forza» e un autoannullamento superno, al di la del reci-
piente. Rav Yehudah ne fu un esempio: era un uomo sul quale gravava «il timore del suo Maestro».
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Percio questo grande amore € chiamato Or Chozer (luce di ritorno), poiché e una luce che provie-
ne dalla raffinazione della scorza di nogah (kelipas nogah), la cui radice e in Akudim [e] Nekudim,
come menzionato sopra; ma per mezzo di cio viene poi attratta dall’Alto verso il basso la vera e
propria Luce Infinita (Or Ein Sof), e questo é il livello di «e 1a Torah é luce».

Questo grande amore ¢ chiamato Or Chozer perché € una luce che sorge dalla raffinazione della scorza di
nogah (kelipas nogah), la cui radice é in Akudim e Nekudim. In risposta, la Luce Infinita stessa viene poi at-
tratta dall’Alto verso il basso: questo é «la Torah é luce».

SEZIONE 6 - 125-28

La lampada della mitzvah
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E tutto questo é il livello della lampada dell’anima. Ma non vi € anima senza una mitzvah, poiché

«un uomo ignorante non € pio, e un uomo rozzo non teme il peccato».

Tutto questo riguarda la lampada dell’anima. Ma non vi ¢ anima senza una mitzvah, come insegna la Mish-

nah: un uomo ignorante non puo essere pio, né un uomo rozzo puo temere il peccato.
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E anche una mitzvah senza un’anima non é nulla, poiché «chiunque dice: “Non ho altro che la To-

rah”, non ha neppure la Torah».

Allo stesso modo, una mitzvah senza un’anima non ¢ nulla, come insegna il Talmud: chi afferma di avere

soltanto la Torah non ha neppure la Torah.
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Pertanto sono necessari entrambi. La spiegazione € che, in «una mitzvah ¢ una lampada», la mitz-

vah e la lampada, cioe lo stoppino.

Pertanto sono necessari entrambi. In «una mitzvah € una lampada», la mitzvah ¢ la lampada, vale a dire lo
stoppino.
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La spiegazione e che anche gli oggetti con cui si compie la mitzvah provengono dal Mondo di
Tohu. Tuttavia, la mitzvah € anche il livello di un makif [una luce avvolgente], poiché mediante
I’adempimento della mitzvah viene fatto discendere un makif superno.

Anche gli oggetti materiali con cui si compiono le mitzvos provengono dal Mondo di Tohu. Eppure la mitz-
vah é anche una luce avvolgente: compierla fa discendere un makif superno.

NR NEPMY NWASRY 72017 71782 19198 7RI Y 11D N19%R 2TA3) DoAY I Mgnn 199
.2°20 10X 17270 MDYR 778w 727 95 00 1mbynh anawin

Pertanto le mitzvos sono vesti e abiti regali, affinché per loro mezzo I’anima sia «legata nel vincolo
della vita»; infatti [la mitzvah] riveste e circonda I’anima per elevarla, poiché ogni cosa che deve

ascendere viene circondata tutt’intorno.

Ecco perché le mitzvos sono chiamate vesti e abiti regali. Rivestono e circondano I’anima, affinché sia «lega-

ta nel vincolo della vita» e possa essere elevata, poiché tutto cio che deve ascendere deve essere circondato.
555 1Y 7O RDW R 1D RV UV JART DR PPONY M 7Y RIT IDOPHI A7Pnn v
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E attraverso questo makif [luce avvolgente] che lo circonda, cio che esso avvolge si eleva, come
quando si lancia una pietra con una fionda: da sé non si sarebbe affatto innalzata. Per contro, an-

che una trasgressione «lo avvolge», ecc.

La luce avvolgente solleva cio che circonda, come una fionda lancia una pietra che non potrebbe mai innal-

zarsi da sola. Per contro, anche un peccato «avvolge» la persona.
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Percio indossiamo il tallis [scialle di preghiera] e i tefillin [filatteri] prima della preghiera: come e
noto, per ogni cosa che deve essere elevata dal basso, dapprima discende la luce superna; questa e

la luce che avvolge (Or Makif), che e cio che la eleva, come detto sopra.

Per questo indossiamo il tallis e i tefillin prima della preghiera: ogni cosa che deve essere elevata dal basso

ha prima bisogno che discenda una luce superna, la luce avvolgente che compie I’elevazione.

77N 9PRWR) TR 1011 01° 902 1PPPann 1991 19502 5YRPY TIR2 NOPOwT waIT 990N M
74RM17 933 119 RWARDY (27 207)( IRTPIA NOWRI2 AT [oy] Y MIWTNNN RPIT 19778 RO

E attraverso questo, nella preghiera, ’anima intellettiva si trasformera nella luce superiore. Percio
preghiamo ogni giorno con lo stesso testo (mentre la Torah richiede specificamente un rinnova-

mento; vedi lo Zohar, Bereishis, nell’Introduzione, pagina 12b: «e renderla feconda ogni giorno»).

Nella preghiera I’anima intellettiva si trasforma nella luce superiore. Ecco perché il testo della preghiera ¢
lo stesso ogni giorno, mentre lo studio della Torah richiede un rinnovamento: nell’Introduzione, lo Zohar
parla di rendere la Torah «feconda ogni giorno».
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Infatti, ogni giorno si eleva una scintilla dell’anima vitale; tutti «i giorni dei nostri anni, in essi set-
tant’anni» sono altrettante scintille dell’anima vitale che devono essere raffinate; I’anima divina

(Nefesh Elokis), invece, € eterna.

La preghiera si ripete perché ogni giorno eleva un’altra scintilla dell’anima vitale: i settant’anni di una vita
sono altrettante scintille da raffinare, mentre I’anima divina é eterna.
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Ne consegue che la mitzvah e il livello dello stoppino: in esso e per mezzo di esso I’olio si consuma
nella luce; allo stesso modo, per mezzo della mitzvah, si eleva I’anima intellettiva della kelipas no-

gah [scorza luminosa],

La mitzvah ¢ dunque lo stoppino nel quale e per mezzo del quale I’olio si consuma nella luce; attraverso di
essa si eleva I’anima intellettiva della kelipas nogah.
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e anche la pergamena dei tefillin, appartenente alla kelipas nogah, e il denaro della carita, affinché
siano inclusi nella Luce Infinita (Or Ein Sof), benedetto Egli sia. Infatti, la radice delle mitzvos e
nella sovranita (Malchus) del [Mondo dell’Emanazione] (Atzilus), mentre la Torah e il livello del-
I'insieme delle qualita emotive (Zeir Anpin),

Cosi anche la pergamena dei tefillin, che proviene dalla kelipas nogah, e le monete date in carita vengono

incluse nella Luce Infinita. Questo percheé le mitzvos hanno la loro radice nella Malchus di Atzilus, mentre la
Torah é Zeir Anpin.
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e le mitzvos [precetti] si trovano nella sovranita (Malchus): «i comandamenti del Re». Ma poiche
«la loro fine € incuneata nel loro principio», la Malchus del Mondo dell’Emanazione (Atzilus) sale
fino alla stessa Malchus dell’Infinito (Ein Sof).
Le mitzvos appartengono alla Malchus, come in «i comandamenti del Re». Tuttavia, poiché «la loro fine € in-
cuneata nel loro principio», la Malchus di Atzilus sale fino alla Malchus dell’Infinito. In Likkutei Torah, Va’e-
schanan («Lema’an Tira»), I’Alter Rebbe spiega che le mitzvos appartengono alla Malchus, ma hanno la loro

radice nella Corona (Keser), perché la luce di Keser brilla nella Malchus piu che in ogni altro luogo: la fine &
incuneata nel principio.
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E percio, per mezzo di cio, I’anima intellettuale sale nella stessa Luce Infinita (Or Ein Sof), poiché ¢
noto che, dopo il raffinamento, dal Nome Ban si forma il Nome Sag, ecc.

Per mezzo di cio, I’anima intellettuale sale nella stessa Or Ein Sof. Come ¢ noto, dopo il raffinamento il
Nome Ban, il Nome di quattro lettere sviluppato con valore numerico 52, diventa il Nome Sag, sviluppato
con valore numerico 63.
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SEZIONE 7 - 129-35

La yud di HaMagbihi
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E questo e [il significato di] HaMagbihi (Colui che Si innalza): la yud dopo la hei e superflua; ma [il
versetto] intende dire che questa ascesa della sovranita (Malchus) del Mondo dell’Emanazione
(Atzilus), chiamata hei, fino a elevarsi cosi in alto nella sovranita dell’Infinito (Ein Sof), avviene per
mezzo della yud; e questa € la yud all’interno della hei.
HaMagbihi termina con una yud dopo la hei che sembra superflua. Il suo significato ¢ che la sovranita di
Atzilus, rappresentata dalla lettera hei, sale fino alla sovranita dell’Infinito per mezzo di una yud, la yud al-

Iinterno della hei. Il maamar precedente in Torah Ohr legge gia HaMagbihi in questo modo: come la yud
della mitzvah innalzata all’interno della hei.
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Infatti, la sovranita del Mondo dell’Emanazione é il livello di una dalet, poiché «dalis lah migarmah
klum»: «<non ha nulla di proprio»; e, mediante I’attrazione verso il basso della mitzvah, al suo inter-
no si forma una yud, e in virtu di cio diventa il livello di una hei; e per mezzo della yud che é al suo
interno sale nella Luce Infinita (Or Ein Sof), nella sovranita dell’Infinito.

La sovranita di Atzilus, di per sé, € una dalet, che «non ha nulla di proprio», poiché il nome dalet riecheggia

I’aramaico dleis, «che non ha». La mitzvah fa discendere al suo interno una yud, trasformando la dalet in

una hei; per mezzo di quella yud essa sale nella sovranita dell’Infinito.

Y TWNIT RITY T AN TP00 7Y RIT 07KT 903 PERT o0 KON NRYW SN0 0
DRI DY KT Y1121 LSRN 0P

E questo é il significato di HaMagbihi: ’ascesa della hei, che é la sovranita di Atzilus, nella sovrani-

ta dell’Infinito avviene per mezzo della yud all’interno della hei, che é cio che viene fatto discende-

re attraverso I’adempimento della mitzvah. In essa e per mezzo di essa avviene questa ascesa.
HaMagbihi significa dunque che la hei, la sovranita di Atzilus, viene innalzata nella sovranita dell’Infinito

per mezzo della yud che ¢ al suo interno; questa yud viene fatta discendere adempiendo la mitzvah. Ela yud
stessa a rendere possibile ’ascesa.
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E la spiegazione di cio si basa su quanto é scritto nello Zohar, Parshas Vayechi (fine di p. 232b), sul
significato di «Sia il Nome», ecc.: «Perché dice yehi (sia)?»

Si apre ora un secondo brano tra parentesi quadre, che spiega il tema sulla base del passo dello Zohar su
Vayechi, il quale domanda perché il versetto dica yehi, «sia».
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Piuttosto, yehi € il mistero dell’emanazione da quel luogo superno e nascosto, di cui abbiamo par-

lato, che e yud-hei, fino al mistero del patto, che € la yud inferiore, come la yud superiore;

Lo Zohar risponde che yehi descrive ’emanazione dal luogo superno e nascosto, yud-hei, fino al «patto», la

yud inferiore, che corrisponde alla yud superiore.
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I'inizio come la fine. Percio yehi ¢ il mistero dell’emanazione dal piu nascosto fra tutti i nascosti
fino al livello piu basso; e con questa parola si € stabilita 'intera opera della creazione, come ¢ det-
to: «Vi sia un firmamento», ecc.». Fine della citazione.

Le due yud corrispondono: I'inizio come la fine. Yehi descrive dunque I’emanazione dal piu nascosto di tut-
to fino al livello piu basso; con questa parola si é stabilita I'intera creazione, come nel versetto «Vi sia un

firmamento».
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Lo stesso si trova nello Zohar, Bereishis (p. 16b). La spiegazione & che yud-hei sono la sapienza

(Chochmah) e la comprensione (Binah): Chochmah é chiamata yud, poiché ¢ il livello di un punto.

Lo Zohar su Bereishis afferma lo stesso. Yud-hei sono Chochmah e Binah: Chochmah € chiamata yud perché

€ un punto, la piu piccola delle lettere.
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Questo perché «il principio della sapienza» significa il principio della rivelazione dall’Infinito, be-
nedetto Egli sia; e il principio della rivelazione puo essere soltanto il livello di un punto, affinché
possano sopportare e contenere [cio], come una sorgente, che all’inizio del suo emergere dalla
fonte e piccola e solo in seguito, allontanandosi dalla fonte, si allarga e diventa un fiume.

Chochmah é «il principio della sapienza», cioé¢ il principio della rivelazione dall’Infinito; e la rivelazione ini-

ziale puo essere soltanto un punto, affinché possa essere ricevuta. Una sorgente € piccola nel punto in cui

sgorga dalla sua fonte e si allarga fino a diventare un fiume solo mentre scorre lontano da essa.
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E questa ¢ la prima hei, che ¢ il livello delle <ampie distese del fiume»; ma la sapienza (Chochmah),
che e piu vicina all’Infinito (Ein Sof) ed e il livello della sorgente, € soltanto un punto. E questo e
anche il livello dell’autoannullamento (bittul).

La prima hei é la comprensione (Binah), «le ampie distese del fiume». Chochmah, piu vicina all’Infinito, € la
sorgente, un semplice punto; anche questa piccolezza é bittul.
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Ora, quando in seguito occorre una discesa al livello (bechinah) della sovranita (Malchus) del
[Mondo dell’Emanazione (Atzilus)|, che é il mondo rivelato, fonte dei [Mondi della Creazione (Be-
riah), della Formazione (Yetzirah) e dell’Azione (Asiyah)], e costituisce il livello del «<Nome Hava-
yah» — «Nome» in particolare, poiché ¢ la rivelazione a un altro — questa discesa avviene attraver-
so il fondamento (Yesod) dell’insieme delle qualita emotive (Zeir Anpin), che € anch’esso un livello
di yud.

Anche la luce deve essere fatta discendere nella Malchus di Atzilus, il «<mondo rivelato» che é la fonte di Be-

riah, Yetzirah e Asiyah. E chiamata «Nome» perché un nome serve a rivelare qualcuno agli altri; questa di-

scesa passa attraverso il Yesod di Zeir Anpin, che € anch’esso un yud.
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E questo é il significato di «la yud inferiore, il mistero del patto». E questo é «Sia benedetto il Nome
Havayah», ecc.: affinché vi sia una rivelazione nel livello della sovranita (Malchus), chiamato
«Nome», cio avviene tramite yehi: la sapienza (Chochmah) e la comprensione (Binah) nel fonda-

mento (Yesod).

Questo ¢ il «yud inferiore, il mistero del patto» dello Zohar. Analogamente, in «Sia benedetto il Nome Hava-
yah» (yehi), la rivelazione in Malchus, chiamata «Nome», avviene tramite yehi: Chochmah e Binah (yud-hei)
discendono nel Yesod (il yud finale).
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Secondo gli scritti dell’Arizal, cio avviene perché il Yesod di Abba termina nel Yesod dell’insieme
delle qualita emotive (Zeir Anpin). Ne consegue che il livello della yud superiore, che e Abba stes-

so, risplende nel Yesod di Zeir Anpin.

Secondo gli scritti dell’Arizal, il Yesod di Abba (Chochmah) si estende fino al Yesod di Zeir Anpin. Percio la
yud superiore, Abba stesso, risplende nel Yesod di Zeir Anpin.
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Percio anche il Yesod di Zeir Anpin € chiamato yud. E questo € anche il significato della yud ag-
giunta al nome di Pinchas, figlio di Elazar il Kohen, perche si era mostrato zelante riguardo alla
profanazione del patto,

Percio anche il Yesod di Zeir Anpin é chiamato yud. Questa ¢ anche la yud aggiunta al nome di Pinchas, fi-
glio di Elazar, perché si era mostrato zelante contro la violazione del patto.
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come ¢ scritto nello Zohar, all’inizio della Parshas Pinchas (pagine 213b e 215b, e 236b). (E da cio
si ricava una prova contro I'interpretazione del Mikdash Melech, Parshas Vayechi) (pagina 232) ri-
guardo al significato di yehi; si veda li.

Lo Zohar tratta questo argomento all’inizio della Parshas Pinchas. L’Alter Rebbe osserva che cio costituisce

una prova contro I'interpretazione di yehi nel Mikdash Melech (il commento di R. Shalom Buzaglo allo Zo-
har), nella Parshas Vayechi; Likkutei Torah, Masei, riporta la stessa prova.
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E siveda li nel Ramaz, secondo cui € la yud della grafia estesa della hei finale del Nome Av, che € il
livello del Yesod di Abba, ecc. E siveda I’ldra Rabba (pagina 142).

Si riferisce al Ramaz (R. Moshe Zacuto), che li spiega che questa yud é la yud nella grafia estesa della hei fi-
nale del Nome Av (72), il livello del Yesod di Abba, e all’ldra Rabba, la grande assemblea dello Zohar nella

Parshas Naso.
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La spiegazione della questione € che, come vediamo, la vista si estende e giunge piu in basso del

senso dell’udito.

La spiegazione prende le mosse dall’esperienza quotidiana: la vista giunge piu in basso dell’udito.
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Infatti il senso dell’udito si estende soltanto fino al livello della voce e del discorso (bechinah): si
ode la voce e il discorso del proprio prossimo, ma con il senso dell’udito non si puo cogliere un’a-

zione materiale; al contrario, con la vista si coglie e si percepisce I’azione materiale.

L’udito si estende soltanto fino alla voce e al discorso: non si puo udire un’azione materiale. La vista, invece,

coglie I’azione materiale stessa.
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Questo significa: poicheé la vista ha la sua radice nel livello di Chochmah (sapienza), come i Saggi
sono chiamati «gli occhi della congregazione»; Chochmah é al di sopra del livello di Binah (com-

prensione), da cui ha origine 'udito, percio essa discende piu in basso.

Lavista ha la sua radice in Chochmah, ragion per cui i Saggi sono chiamati «gli occhi della congregazione»,
mentre I'udito ha la sua radice in Binah. Poiché Chochmah é piu elevata, puo discendere piu in basso.
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Non cosi la facolta dell’udito, che deriva da Binah: non puo discendere tanto in basso. Poiché
quanto piu elevato e un livello, tanto pit in basso puo abbassarsi.

L'udito, che proviene da Binah, non puo scendere altrettanto in basso, perché quanto piu elevato € un livel-

lo, tanto piu in basso puo abbassarsi.
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Percio il Yesod di Imma termina al petto e non si estende nei Netzach, Hod e Yesod di Zeir Anpin;
invece, il Yesod di Abba si estende fino al Yesod di Zeir Anpin. Infatti, Netzach, Hod e Yesod di Zeir
Anpin costituiscono il livello di Asiyah all’interno di Atzilus, e questa trasmissione verso il basso
puo avvenire soltanto attraverso il Yesod di Abba, il livello della vista, ecc.
Percio il Yesod di Imma (Binah) termina al petto di Zeir Anpin e non raggiunge i suoi Netzach, Hod e Yesod,
mentre il Yesod di Abba (Chochmah) scende fino al Yesod di Zeir Anpin. Netzach, Hod e Yesod di Zeir Anpin

sono la «Asiyahy, il livello dell’azione, all’interno di Atzilus, e soltanto il Yesod di Abba, il livello della vista,

puo giungere fin Ii.
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E questo e il significato di «Sia il Nome», ecc.: affinché I'influsso si manifesti nel livello / aspetto
(bechinah) della sovranita (Malchus), chiamata «Nome» e chiamata anche I’aspetto dell’Azione
(Asiyah) nel Mondo dell’Emanazione (Atzilus), € necessario passare proprio attraverso una yud,
che corrisponde al livello / aspetto (bechinah) del fondamento (Yesod) dell’insieme delle qualita
emotive (Zeir Anpin), nel quale risplende il Yesod di Abba.

Questo ¢ «Sia il Nome»: perché l'influsso raggiunga Malchus, chiamata «Nome» e anche Asiyah all’interno di

Atzilus, deve passare attraverso una yud, il Yesod di Zeir Anpin, nel quale risplende il Yesod di Abba.
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E questo é il significato di yehi: yud-hei sono Chochmah e Binah, e la seconda yud é «il giusto, fon-
damento del mondo». Si veda inoltre Zohar, part 3 (page 236b), riguardo a questo livello di questa

yud.

Dunque yehi significa yud-hei, Chochmah e Binah, seguiti da una seconda yud, che é «il giusto, fondamento
(Yesod) del mondo». Si rimanda il lettore allo Zohar per ulteriori spiegazioni su questa yud.
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Ora, quando Malchus riceve questa rivelazione del livello della yud, si trasforma da dalet in hei.

Quando Malchus riceve questa yud, si trasforma da dalet in hei.
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E quindi, alla luce di cio, si comprende anche il significato di HaMagbihi: I’ascesa di Malchus alla
Malchus dell’Infinito (Ein Sof) avviene anch’essa mediante la yud che si trova all’interno della hei,
cioé l'illuminazione che viene fatta discendere in essa dalla Luce Infinita (Or Ein Sof); e, come é
stato spiegato sopra, ogni ascesa avviene mediante una preliminare attrazione dall’Alto verso il
basso.

Cio spiega anche HaMagbihi: Malchus sale alla Malchus dell’Infinito mediante la yud che si trova all’interno

della hei, un’illuminazione dalla Luce Infinita che viene fatta discendere in essa. Come é stato spiegato so-

pra, ogni ascesa dipende da una preliminare attrazione dall’Alto verso il basso.
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Ora, questo livello della yud che si trova all’interno della hei, fatta discendere mediante la mitzvah,
¢ il livello dello stoppino introdotto nella lampada, come é scritto nello Zohar, Parshas Pinchas (pa-
gina 219a), e nel Mikdash Melech: «Una volta che lo stoppino € unito», ecc.

La yud che si trova all’interno della hei, fatta discendere dalla mitzvah, € lo stoppino introdotto nella lampa-

da, come afferma lo Zohar su Pinchas, con il commento del Mikdash Melech in quel punto: «Una volta che lo

stoppino € unito».
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E mediante questa attrazione si genera la forza che consente a Malchus di ascendere alla propria
radice. Si veda lo Zohar, all’inizio della Parshas Tzav, a proposito di [il versetto] «Questa e la legge
dell’offerta di elevazione», ecc.

Questa attrazione da a Malchus la forza di salire alla propria radice. Lo Zohar all’inizio della Parshas Tzav &

citato per ulteriori approfondimenti, a proposito di «Questa é la legge dell’olah», I’offerta il cui nome signifi-

ca «cio che ascende».
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E questo é il significato di HaMagbihi: la mitzvah é il livello dello stoppino e della lampada che ele-
va I’anima intellettuale, proprio come, al livello superiore, I’ascesa del Nome Ban avviene median-
te layud di [il Nome] Av, fatta discendere attraverso la mitzvah, come detto sopra.

HaMagbihi significa dunque che la mitzvah & uno stoppino e una lampada che elevano I’anima intellettuale,

proprio come, al livello superiore, il Nome Ban sale mediante la yud del Nome Av, fatta discendere dalla
mitzvah.

SEZIONE 8 - 136-38

Lashaves: sedere come un re
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Siveda anche quanto é scritto nella Parshas Shelach a proposito di [il versetto] «E sara per voi come
tzitzis», in merito al fuoco della yud e al fuoco della hei.
Il passo tra parentesi quadre si chiude con un rimando al maamar di Likkutei Torah, Shelach, sui tzitzis, che
tratta del «fuoco della yud» e del «fuoco della hei» (esh con una yud si scrive ish, uomo; con una hei, ishah,

donna). Li I’Alter Rebbe spiega che Malchus, chiamata ishah, riceve da ish, il fuoco della yud, la sapienza
(Chochmabh), attraverso le 248 mitzvos positive; inoltre rimanda a questo maamar su HaMagbihi.
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Quanto a lashaves (sedersi), questa ascesa della Malchus del Mondo dell’Emanazione (Atzilus) nel-
la Malchus dell’Infinito (Ein Sof) ha lo scopo di far discendere luce e forza vitale (chayus), affinché
il livello di Malchus venga a esistere nella modalita della seduta: «e Havayah sedeva come Re per
sempre».

Il maamar passa ora a lashaves, «sedersi», la parola successiva del versetto. L’ascesa della Malchus di Atzilus

nella Malchus dell’Infinito ha lo scopo di far discendere luce e forza vitale, affinché Malchus venga a esistere

in uno stato di seduta, come in «Havayah sedeva come Re per sempre».
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Poiché la seduta e la regalita sono un’unica realta, giacché «nel cortile del Tempio non ci si siede,
se non per la regalita della Casa di David soltanto».

La seduta e la regalita sono un’unica idea: il Talmud insegna che soltanto i re della Casa di David possono
sedersi nel cortile del Tempio.
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E cosi pure i nostri Saggi, di benedetta memoria, dissero che, a proposito della donna, si usa il ter-
mine moshav (posizione seduta), poiché stare seduti ¢ una discesa e un abbassamento, nell’aspet-
to dell’achorayim (dimensione posteriore). E cosi pure i tefillin del braccio, che sono Malchus, si
[indossano] da seduti.

I Saggi notano che, a proposito della donna, il termine usato € moshav, «posizione seduta»; il maamar spie-

ga che stare seduti € una discesa e un abbassamento, al livello dell’achorayim (parte posteriore). Analoga-
mente, i tefillin del braccio, che corrispondono a Malchus, si indossano da seduti.

"D NAWD M2 D [ v ] PTIPY DI T 1AV AT (v be) 2"R 19BN NYISIaw T
1037104 2wy DIVDIARY MDT Py Ty TP

La yud sulla cinghia dei tefillin del braccio € la questione della yud menzionata sopra. Si puo inol-
tre dire [che] il significato di HaMagbihi lashaves (Colui che siede in alto) é: «poiché il re sta in pie-

di sulla piattaforma e Augusto siede».

11 nodo a forma di yud sulla cinghia dei tefillin del braccio € la stessa yud discussa sopra. Un’ulteriore inter-

pretazione di HaMagbihi lashaves viene dal Midrash: «il re sta in piedi sulla piattaforma e Augusto siede».
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Il significato di Augusto € il Re dei re. Vale a dire che, quando la sovranita (Malchus) riceve dalla
sovranita dell’Infinito (Ein Sof) il livello del Re dei re dei re, a questo proposito i nostri Saggi, di be-

nedetta memoria, dissero la parabola: «Augusto siede» ecc.

Augusto rappresenta il Re dei re. Quando Malchus riceve dalla sovranita dell’Infinito il livello del Re dei re
dei re, essa e «seduta», come nella parabola del Midrash in cui Augusto siede.
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E questo € HaMagbihi, precisamente lashaves [«Colui che innalza per sedere»]: attraverso I’ascesa
menzionata sopra si realizza il livello di «<Havayah siede come Re per sempre» ecc. E questa posi-

zione seduta é tale che «i suoi piedi» non «scendano» ecc.

HaMagbihi lashaves significa dunque che, attraverso questa ascesa, «Havayah siede come Re per sempre».
Questa posizione seduta ¢ tale che «i suoi piedi» non «scendono»: parole tratte da Mishlei [Proverbi].
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Poiché chi siede su un trono abbassa il proprio corpo, ma solleva i piedi da terra; e questo é «e la
terra é lo sgabello dei Miei piedi» ecc.

Chi siede su un trono abbassa il proprio corpo, ma solleva i piedi da terra: questo ¢ il senso di «la terra é lo
sgabello dei Miei piedi». La posizione seduta unisce cosi, nello stesso tempo, l’abbassamento e

I’innalzamento.
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HaMashpili lir’os
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La spiegazione di queste cose € esposta altrove, a proposito di [il versetto] «Allora canto» (Az
Yashir). E poi: «Colui che Si abbassa per vedere» (HaMashpili lir'os): questo e il livello di «e la To-
rah é luce», ossia la discesa della Luce Infinita (Or Ein Sof) dal Malchus dell’Infinito «nei cieli»: la
Torah scritta; «e sulla terra»: 1a Torah orale.
La spiegazione completa si trova nel maamar su «Az Yashir» («Allora Israele canto»), il canto del pozzo, in
Likkutei Torah, Chukas, dove I’Alter Rebbe spiega che I’amore che deriva dalla vista, attraverso la Torah,
che ¢ la sapienza (Chochmah), é autoannullamento (bittul) ed € superiore all’amore ardente che deriva dal-
I'udito. Il versetto prosegue con HaMashpili lir’os, «Colui che Si abbassa per vedere», ossia «la Torah é luce»:

la Luce Infinita che discende dal Malchus dell’Infinito «nei cieli», la Torah scritta, «e sulla terra», la Torah

orale.
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Poiché, proprio come la terra riceve dal cielo, come € scritto: «beve ’acqua della pioggia del
cielo», cosi la Torah orale riceve dalla Torah scritta, come diciamo: «Da dove si ricavano queste

cose [come sappiamo]? Poiché il versetto dice...»

Come la terra beve la pioggia del cielo, cosi la Torah orale riceve dalla Torah scritta, come il Talmud chiede
ripetutamente: «Da dove sappiamo queste cose? Poiché il versetto dice...».
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Lir'os («vedere») significa lera’os («essere visto»); vale a dire, che la Luce Infinita stessa si riveli
«nei cieli e sulla terra», che sono la Torah scritta e la Torah orale, 1a parola di D-o, al di sopra della
rivelazione del livello della luce dell’amore proveniente dall’anima divina (Nefesh Elokis), che
pure é chiamata luce, come si e detto sopra.

Lir’os, «vedere», si legge lera’os, «essere visto»: la Luce Infinita stessa si rivela nella Torah scritta e nella To-

rah orale, la parola di D-o. Cio € superiore alla luce dell’amore proveniente dall’anima divina, anch’essa
chiamata luce.
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Ma questo deriva soltanto dal livello dell’udito e della contemplazione, come € scritto: «Ascolta,

Israele...», «<E amerai...», «con tutta la tua forza».

Quell’amore deriva soltanto dall’udito e dalla contemplazione, come in «Ascolta, Israele... e amerai... con

tutta la tua forza».
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Mai il livello di «e la Torah é luce» € quello di HaMashpili lir’os: vale a dire, lera’os, nel modo di una
vista e rivelazione effettive: «occhio a occhio vedranno», ecc.

«La Torah é luce», invece, ¢ HaMashpili lir'os: una rivelazione diretta come la vista, «occhio a occhio

vedranno».

NELL'AVODAH

Il maamar ne trae insegnamenti per il servizio divino. I’anima discende in un corpo per raggiungere un
amore al di la della propria misura, «con tutto il tuo me’od», che solo il ritorno (teshuvah) in questo mondo
produce. Le mitzvos raffinano I’intelletto e gli oggetti materiali di cui si servono, come la pergamena dei te-
fillin e le monete date in beneficenza, finché diventano luce. La Torah va studiata con bittul, affinché la pa-
rola di D-o parli attraverso di essa; il tallis e i tefillin si indossano prima della preghiera, cosi che la luce cir-

costante possa sollevare I’anima.

DOMANDE DI DISCUSSIONE

1. Perché l’olio, la cui radice € in Tohu, diventa fuoco, mentre lo stoppino, ’anima divina, no? Che cosa ci

insegna questo sullo scopo della discesa dell’anima in un corpo?

2. In che senso I’amore «con tutto il tuo me’od» ¢ illimitato, se il maamar afferma che é realmente limitato?
In che modo un amore limitato puo attirare in basso I'Infinito veramente illimitato?

3. In che modo il paragone tra fuoco e acqua spiega perché D-o € paragonato al fuoco e perché la creazione

non Lo cambia?

4. Perché si indossano il tallis e i tefillin prima della preghiera, e perché il testo della preghiera ¢ identico
ogni giorno mentre lo studio della Torah deve essere nuovo?

5. Qual ¢ la differenza tra ’amore che deriva dall’'udito e dalla contemplazione e la rivelazione di «la Torah &

luce», paragonata alla vista?
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FONTI E RIFERIMENTI

Note

PARAGRAFO 1

B»a DY 1IN0

La nota riferisce che questo biur si trova nel volume ma-
noscritto (buch) 1135, scritto di mano dello stesso Tzema-
ch Tzedek, come stampato qui, con due glosse che non
erano state stampate in precedenza e che sono state ag-
giunte in questa edizione.

NOTA DI KEHOT

NTAT 2 QW A0IN°11 ,IRD DOTIW 17D X787 P7°N3132 1135 122 R¥n1

Naw3a D°IRRIT)” DWW 755 .17 1135 7122 .JXD 120101 1097 Row

(opn non

PARAGRAFO 2

2
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11 salmista loda Havayah, che siede sul trono in alto; le pa-
role si leggono letteralmente: «che innalza [Se stesso] per
sedere». Il maamar precedente e questo biur espongono
quel versetto e, in seguito, leggono la sua yud finale (Ha-
Magbihi) come un’allusione a se stessa.

Psalms 113:5°77:3°p 0°2°11n
NATY AT ROR NI

Who is like unto the L-RD our G-d, That is enthroned on
high,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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A 40d, nel maamar successivo di Miketz, torna la lampa-
da: la luce si genera quando aderisce a qualcosa di fisico,
e accendere le lampade significa far discendere la luce, at-
traverso il servizio dell’'uomo, affinché essa aderisca allo
stoppino; quel passo collega tutto cio all’anima animale
quando viene trasformata, la cui radice & molto elevata.
NOTA DI KEHOT
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1l salmista, meravigliato dalla creazione, afferma che D-o
ha fatto ogni cosa con sapienza; I’Alter Rebbe deduce che
la sapienza (Chochmah) é rivestita in ogni cosa, ed € per
questo che da ogni cosa si puo ricavare olio.
Psalms 104:24773:77p 0°%°11n
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How manifold are Thy works, O L-RD! In wisdom hast Thou
made them all; The earth is full of Thy creatures.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Yoav manda a Tekoa a cercare una donna saggia che si
presenti come una donna in lutto davanti al re David e lo
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persuada a far tornare Avshalom a casa; I’Alter Rebbe col-
lega la sua saggezza all’olio di Tekoa.
II Samuel 14:2°2:77 2 5R10W
R3™22RNT PR MWRM 7WI0 WX DYR MM AYIPA W N2Y
DI D 7 AEKD I 190 P0N0R) DI K3
:NN7PY narnn
And Joab sent to Tekoa, and fetched thence a wise woman,
and said unto her: ‘I pray thee, feign thyself to be a mourn-
er, and put on mourning apparel, I pray thee, and anoint not
thyself with oil, but be as a woman that had a long time
mourned for the dead;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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I marei makom di Kehot per queste parole (la nota € ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
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La Mishnah indica Tekoa come il luogo principale per
I’olio delle offerte del Tempio.
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Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
NOTA DI KEHOT
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PARAGRAFO 3
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Lo Zohar su Vayikra interpreta «I’olio buono» del versetto
come l’olio sacro dell’unzione, che fluisce da Atika Kadi-
sha e scende sul capo e sulla barba del Re.

Zohar, Vayikra 13:97-16:10477p:1"0-172:2 R1p” 7111 7190

The verse continues: “It is like the precious oil upon the
head that ran down upon the beard.” This is the oil of the
anointing of holiness which streams forth from the Ancient
Holy One and which is found in that supernal stream which
gives to the children the wherewithal to kindle the lights.
That oil trickles on to the head of the King and from the
head to the holy and venerable beard, and from there it
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streams on to all the garments of splendour in which the
King ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Lo Zohar sulla Parshas Emor, il secondo passo che I’Alter
Rebbe cita a sostegno del fatto che I’olio sacro ha la sua ra-
dice nella Chochmah superna.

Zohar, Emor 2:6-3:1227°:"3-"1:"2 719K |77t 190
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11 salmo paragona la bonta dei fratelli che dimorano insie-
me all’olio pregiato versato sul capo, che scende sulla bar-
ba di Aharon e sui suoi abiti; I’Alter Rebbe applica «I’olio
buono» all’olio che ha la sua radice nella santa sapienza
(Chochmah).

Psalms 133:2°2:3"%p 0°%°11n
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It is like the precious oil upon the head, Coming down upon
the beard; Even Aaron's beard, That cometh down upon the

collar of his garments;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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I marei makom di Kehot per queste parole (la nota € ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
2,m.a
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La nota dice che queste parole sono riportate cosi come
stampate di pugno dal Tzemach Tzedek e che i manoscritti
17 e 755 aggiungono un passo: anche I’olio d’oliva provie-
ne da nogah, e soltanto 1’olio dell’'unzione ¢é attinto dalla
Chochmah superna che fluisce da Atik, cosicché «l’olio in
basso proviene dalla Chochmah della kelipas nogah».
NOTA DI KEHOT
0°TAR 1AW 172 D°nw ano 57gR” :A011 755 .17 71221 87X P N2
DAY 97K W A3 Unan ﬂP'?J ot 1w PaR ROR 10 M 1w
RETl7 R al7A] ,ma*bpn DIpn R AWM 7w’y 5w 1Tnon nown
,12 NP1 5120 17PN 97201 7 7% RIY "% 1T MY Y Sw 1Tnbn
7P oman apha X 970y Par ,mbyaet 712% Dovw md Rp1T M
0°2%n M ,12 WD PUYN WRAN YUN ON2Nn wnl anwnn nwa P9
210 mnTnn®k ‘|’7?:TI "MK R12°W DIRT 72 °3 70319003 7wy By 1o
P3P IINOM NN W AR 1w 0 TN 117 KE1PT K30
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In Mishlei, Shlomo esorta suo figlio a osservare il coman-
damento di suo padre: «poiché una mitzvah € una lampa-

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/
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da e la Torah é luce»; la seconda introduzione spiega la se-
conda meta del versetto.

Proverbs 6:23375:1 *own
0 NINJIR 0% T IR A MEn 03
For the commandment is a lamp, and the teaching is light,

And reproofs of instruction are the way of life;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

771y 790 NPnna N

Le aggiunte di Likkutei Torah su Vayikra iniziano (51b)
con le parole di Etz Chaim: D-o Si contrasse al centro della
Sua luce, lasciando un vuoto nel quale si trovano tutti i
mondi, mentre Or Ein Sof lo circonda in modo uniforme.
NOTA DI KEHOT
S9ORY 2 ,R1 MBI RIP™ N7IPDA IR
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Havayah, Re e Redentore d’Israele, dichiara per bocca di
Yeshayahu: «Io sono il primo e sono 'ultimo, e al di fuori
di Me non c’¢ alcun D-o». Nel versetto, umibaladai signifi-
ca «oltre a Me»; I’Alter Rebbe lo interpreta come la fase in-
termedia, tra cio che precede la contrazione (tzimtzum) e
il futuro.

Isaiah 44:61:7"n 17°yw°

IO "I UK 2R NIRDY CROAPRN PRIROTRn T oanRtD
:DOROR PR VTy7Im

Thus saith the L-RD, the King of Israel, And his Redeemer

the L-RD of hosts: I am the first, and I am the last, And be-

side Me there is no G-d.

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

RIS

PPo1a . NI 29 Ay
Il Talmud ricorda che negli anni di Rav Yehudah tutto il
loro studio verteva su Nezikin.
Berakhot 20a:4"7:X °2 n1372
NP 1IK1,M7 1°P"132 R "3 717 277 °3W2 ,770 DWW K ...
NYAY AWRT PRI AT 27 700 M °2 770 R°Y 1000
nPYT N DAY TPEI0D WY DI 72 VAN AR P
LRD2NR 0%2N PERIY 1°IN% R 1K1 .RIT RPIT Rp 2R 277
P TIR) LKW DX LAINROR 0 RY M 2 AT 313N
12 MAWRT D791 TPMS Kp MM w03 1R
Rab Pappa asked Abbai : How were our predecessors differ-
ent from us that miracles occurred for them but not for us?
Is it a question of learning ? In the time of Rab Judah, their
whole study was limited to the Order "Damages," whereas
we study the six Orders; and when Rab Judah reached the
paragraph in Mishnah 'Uksin : "If a woman presses vegeta-
bles in a pot" (some declare it was the paragraph : "Olives

which are pressed with their leaves are clean"), he said, "We
see here the ...
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

NOTA DI KEHOT
JJRI7 1781 DY MIYIAW N7TIRD LK ,0 M2

170 wn nwe

Nel canto di liberazione di David, D-o discende nella tem-
pesta, nascosto tra nubi oscure cariche di pioggia: «Fece
delle tenebre il Suo nascondiglio». L’Alter Rebbe applica
questo a la Corona (Keser), che € nascosta ed ¢ chiamata
oscurita. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 18:1227>:1”> 0°%°11n

DY °2§ D"N2Y 20 PRIPI0 1IN0 TN NY;
He made darkness His hiding-place, His pavilion round
about Him; darkness of waters, thick clouds of the skies.

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

.2, 0oonn

121 NOWNRI

«l principio della sapienza (Chochmah) é il timore reve-
renziale di Havayah»: nel salmo, il timore reverenziale € il
punto da cui prende avvio la sapienza. L’Alter Rebbe in-
tende «il principio della sapienza» nel senso che Choch-
mabh é l'inizio della rivelazione.

Psalms 111:10:X*°p 0°9°11n

1Y NTHY INPAR 0peY-227 23 Pak ' nRY o0 nowRT
The fear of the L-RD is the beginning of wisdom; A good un-
derstanding have all they that do thereafter; His praise en-

dureth for ever.

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

2 L,Rp 0°9nn

19% B3 7 (R”Y 2797) NUWRT2°D 12 — AW AORW I

Il manoscritto 17 aggiunge qui: sebbene dal nostro punto
di vista Keser sia chiamata tenebra perché non é afferrabi-
le, rispetto alla Luce Infinita é tenebra in senso letterale,
poiché la luce com’era prima del tzimtzum non risplende
neppure in Keser, come ¢ noto da Etz Chaim, se non attra-
verso il tzimtzum e lo spazio lasciato vuoto.
NOTA DI KEHOT
DAR AWM WPRW DD TWIN NI P IPDRRY 7YX IR 01 17 A2
TR 79A0Mm PR? 1°R® "% WD @I ANI7 °Pa 172 O”R KR 2235
ToRM 0K 1T 7M1 DIRART 219D RITW 11D 7172 0VR X T IR 0D D
17971 UMD DIPMY DIZNE CUY P 7Y YTII0 N2 19ER B9)
L7,00% n”w‘r R — @I °Paw N3 1°1y¥2 .ANo1

SIN IMNW 27y

Il maamar «Sono nera ma avvenente» in Likkutei Torah su
Shir HaShirim (4a-b) si apre con il detto secondo cui la To-
rah fu data come fuoco nero sopra fuoco bianco.
NOTA DI KEHOT
XX ,TwURw NP
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SIN AMnw

«Sono nera ma bella», dice ’amata alle figlie di Gerusa-
lemme: ¢ l'inizio del maamar al quale I’Alter Rebbe ri-
manda il lettore, sul tema della Torah come fuoco nero su
fuoco bianco.
Song of Songs 1:571:°K D°°wi "W
:n‘u"?rg;‘ Ny TR "?f!};:j n’?ry‘ny ni12 MR IR 1INy
’I am black, but comely, O ye daughters of Jerusalem, As the

tents of Kedar, As the curtains of Solomon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

O”NIND QYN NIMW W Anan

Eil passo del Bereishis nello Zohar che I’Alter Rebbe cita a
sostegno del fatto che Keser ¢ chiamata oscurita. Esso
spiega: «Egli rivela le cose profonde dalle tenebre»; i livelli
superni nascosti vengono rivelati soltanto dall’interno di
quell’oscurita.

Zohar, Bereshit 36:352-37:361-271w:1”% n°wx12 M 1890
R7OW:

RDPNTIPT X122 TR0 P

L’inizio del racconto della creazione nello Zohar, dove la
botzina dekardinusa incide nello splendore superno all’i-
nizio della volonta del Re.

Zohar I, 15ax v X”m

Zohar II1, 48b2 ,nn 3t
NOTA DI KEHOT
T3 RDONTIPT KI°X12 :71 >N w°7 1N .2 ,2%7 .2, 2701 WK 10 R

MRS LA%N Y APW NPMIRA AR LT IP 1epR R LRmwn T
5w Y R 70 X787 MR TR TN YW LKLY BURRTIRD

NDPITIPT R°%12

Nell’Idra Zuta, una scintilla scaturisce dalla botzina dekar-
dinusa, uno dei luoghi indicati nella nota Kehot per il
termine.

Zohar, Idra Zuta 24:113-27:121-2p:772 RUIT XIIRT A0 71800
R”29:172
NDPITIPT X%

I Tikkunim parlano della botzina dekardinusa «quando
misura la misura», collegando il termine alla linea di mi-
surazione, come fa I’Alter Rebbe.

Tikkunei Zohar 19a:14-161"0-7>:X ©”° 7 "11pN

SR LRMOWR 72T 73 °MIPTIPT R ROPAT RMIANT* 0772 KOR
.0 XT RINID 72wnn R°07 RXIX°1 D°N0T P 7% P22 A7Ipl
STOR TR 11 7 °RT P VWANKR 731 .R2°N0 071 PR RNRTP2
731 .1°95°72 TP NPWRT *2 MOWRI2 KT 2 NTAYNRY NANBNR
m3IM% X”D) AIwWAT 737071 KN27 07 SR RPND O R
IR 17907 RIPND PYI YT 9% KITA2 IR MY oA

RPIY NTAYNRY (P27 On XM 97m NPNIRT Yy PN vn°aa
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Il Talmud menziona chitei kordenaisa, una specie di fru-
mento; I’Alter Rebbe fa derivare botzina dekardinusa da
questa parola e dice che indica opacita e nerezza.
Pesachim 7aX *t 0°nos
NOTA DI KEHOT
.N,10°moa

17a% 1 23w

Yeshayahu prevede il giorno in cui ’orgoglio umano sara
abbassato «e in quel giorno sara esaltato soltanto Hava-
yah» (ripreso anche in 2:17); I’Alter Rebbe applica queste
parole a «Io sono I'ultimo», la rivelazione futura.

Isaiah 2:11x27°y0°

X177 0i°2 1727 °7 23t21 0OWIR 010 MY PDY DTN MIN23 1Y
The lofty looks of man shall be brought low, And the haugh-
tiness of men shall be bowed down, And the L-RD alone

shall be exalted in that day.

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

R e R {7
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Iyov, rispondendo ai suoi amici, dice che D-o «rivela cose
profonde dall’oscurita»; I’Alter Rebbe applica il versetto
alla Torah, che rivela cio che la contrazione (tzimtzum)
cela. Anche lo Zohar (1:32a) legge il versetto allo stesso
modo: i livelli nascosti vengono rivelati dall’interno
dell’oscurita.
JOb 12:22275:27 21K
MR IRY KM qWRIm Nipny nran
He uncovereth deep things out of darkness, And bringeth
out to light the shadow of death.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

17917 P NRAP QopnRynn
«Dalle profondita ti ho invocato, Havayah»: il salmista in-
voca dalle profondita dell’angoscia e da quelle del proprio
cuore. Il versetto ¢ citato accanto a quello di Iyov per indi-
care una rivelazione che proviene dalle profondita.
Psalms 130:1°x:7”p 0°%°11n
PORIP DopRYRn NPYRT Y
A Song of Ascents. Out of the depths have I called Thee, O
L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

mPIY N

«Poiché Io, Havayah, non sono cambiato», dice D-o per
bocca di Malachi, e percio i figli di Yaakov non sono stati

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/
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consumati; qui, la Luce Infinita (Or Ein Sof) € nella sapien-
za (Chochmah), come lo era prima della contrazione.

Malachi 3:61:’3 "2x%n
{00777 X2 Jpy7™33 DAXY N30 K2 7 73K 7
For I the L-RD change not; and ye, O sons of Jacob, are not

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

1121 11 7INR °1°

«Sia la luce» del giorno uno, che I’Alter Rebbe identifica
con Chochmah.

Genesis 1:372:°X N°wx12
IR IR 27 DOROK RN

And G-d said: ‘Let there be light.” And there was light.

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

NOTA DI KEHOT

9902 Y771 INTR PP DAY LA ,TP TMPYNa AP kD LA LR 1wRI2
227y T"WN DONRRNN

TRR PITA BTN — "IN W

I1 manoscritto 17 aggiunge le parole aramaiche «lis din
bar nash», «costui non ¢ un [comune] uomo», in questa
frase su Rav Yehudah.
NOTA DI KEHOT
w2 7 nvh” A0 17 122

Amos ammonisce quanti desiderano «il giorno di
Havayah»: sara tenebra e non luce. L’Alter Rebbe riprende
queste parole per indicare i livelli misurati della catena

dei mondi.
Amos 5:18m:°71 0y
PIRTRDY TR A 030 007 AR T 0K oMRnRa vin
Woe unto you that desire the day of the L-RD! Wherefore
would ye have the day of the L-RD? It is darkness, and not
light.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 8

34
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L’apertura di Nezikin: vi sono quattro categorie principali
di danno. L’Alter Rebbe le vede come il luogo delle kelipos
[involucri].
Mishnah Bava Kamma 1:T°K:’K X1np X223 mawn
RhAl e ) yaam nyanm ﬁﬁ:![l] mhiva] 17713 mjk_{ YR
mA 12 v, mm N"?] 3% 0D nyann cn N"?] ,1yann °702
PP 722 19TIY AN AL KDY .07 1 93 PRY LUK 12,070
PP 12TV LI2W MWD 78T PP 9277 9977 R 1920 2
PIRT 20°02 P WPYN DR PRI 20 ,PNY 7Y IR
There are four primary causes of injury: the ox and the pit
and the crop-destroying beast and fire. [The distinctive fea-
ture of] the ox is not like [that of] the crop-destroying beast,
nor is [the distinctive feature of] either of these, which are
alive, like [that of] fire, which is not alive; nor is [the distinc-
tive feature of] any of these, whose way it is to go forth and
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do injury, like [that of] the pit, whose way it is not to go forth
and do injury. What they have ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

neI? mnn yLa

Yeshayahu prevede il giorno in cui D-o inghiottira la mor-
te per sempre e asciughera le lacrime da ogni volto; I’Alter
Rebbe lo applica all’era della resurrezione.

Isaiah 25:8'n:772 71°yw°

107 1Y NEIM 0°39703 YR AYRT 7 23T w3y Mpd ¥72
377773 YIRT2R P

He will swallow up death for ever; And the L-rd GOD will

wipe away tears from off all faces; And the reproach of His

people will He take away from off all the earth; For the L-RD

hath spoken it.

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

1,79 Py

MY aTby P
Nella visione di Yechezkel della valle delle ossa secche,
tendini e carne si formano sulle ossa e la pelle le ricopre,
prima che lo spirito entri in esse; I’Alter Rebbe ne deduce
che il corpo risorto é pienamente fisico.
Ezekiel 37:8°m:1"% Hxpie
MY TPyRYR 1Y DIPY 01PN M2y M 0T DRy IR
072 PR
And I beheld, and, lo, there were sinews upon them, and
flesh came up, and skin covered them above; but there was
no breath in them.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

DRPIMT NINYY °23 WRa

I marei makom di Kehot per queste parole (la nota € ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
Rirkele!

TONWY 905N 992 90w 1t 1
11 Talmud afferma che nel Mondo a Venire non vi sono né
cibo né bevande, e che i giusti godono dello splendore
della Presenza divina (Shechinah); I’Alter Rebbe applica
cio ai corpi fisici risorti.
Berakhot 17a:1227°:X 1> 1372
i3 PR X327 07997 K20 0V M 071y KP 1277 AUmID2 Koan
K21 1IRIP K21 1AM Riyn KDY 17371 71778 KDY 7900 KDY 770K KD
DI DPYNT3 DPOTILY PV DTS KPR AN X2 My
SINYN HY?:DR"I D’PbNU DR N7 MRIY,APITT 1
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

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/
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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)
Q°P°78 2°7°NY
11 Talmud insegna che in futuro si dira «santo» davanti ai
giusti, come si dice davanti a D-o.
Bava Batra 75b2 1y X7n2 822
NOTA DI KEHOT
.a,m 9k o .2,y 273
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Il Talmud dice che coloro che fanno della Torah la loro oc-
cupazione, come Rabbi Shimon bar Yochai e i suoi colle-
ghi, interrompono lo studio per recitare lo Shema, ma non
per la preghiera.
Shabbat 11a:8°1:xX X" naw
XY AP? Ran R Y00 NXRP 1R70DR L1770 1R 19°INT OXY
TROIY PIY 0120 :XINT 771N 13T IRNK XDD ?1R70DR PR
°27 TR 17907 PRP0DN PRY YN NXIP? PRP0DR — 117in2
JMIIR 1NIAY 19772 0TI 12 1IYRY 027 1133 N?B Y x> e
MP2NY) YUY NXPY 1PR709] 1N 1932 PIK
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAFO 10
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T9n 11w o
Nella benedizione di Moshe, «ed egli fu re in Yeshurun,
quando si radunarono i capi del popolo»: il re puo essere
D-o oppure Moshe stesso. L’Alter Rebbe lo interpreta
come riferito a Moshe, colui che apprende, il quale ¢ come
un re, non un servitore. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Deuteronomy 33:5°7:377 0°727
{2XW? LIV TN DY YR NORNTI Ton ML 1N
And there was a king in Jeshurun, When the heads of the

people were gathered, All the tribes of Israel together.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

AN TINY

«Uscite e guardate, figlie di Sion», il re Shlomo con la co-
rona che sua madre gli pose sul capo nel giorno delle sue
nozze: il versetto del maamar in Parshas Bereishis al quale
si rimanda il lettore.
Song of Songs 3:11x™°:3 0°°wn 1w
P2 K YPYYY MLY2 MHPY q9n2 1R Nl APRT My
:12% nank 021 inann
Go forth, O ye daughters of Zion, And gaze upon king
Solomon, Even upon the crown wherewith his mother hath
crowned him in the day of his espousals, And in the day of

the gladness of his heart.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Nella visione di Yechezkel del futuro Tempio, un uomo
dall’aspetto di bronzo sta presso la porta con una corda di
lino e una canna per misurarlo per lui.

Ezekiel 40:3°3:n 5xp1>

1772 D’Iﬂ'@?&)“?’n;ﬂ NN IR0 1RIN VORI IRY CNIR RO
:'1}_727'; ™y NI 770 73

And He brought me thither, and, behold, there was a man,

whose appearance was like the appearance of brass, with a

line of flax in his hand, and a measuring reed; and he stood

in the gate.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

44 | Lo Zohar su Pekudei, qui citato: talvolta la misura ¢ la can-
na e talvolta la linea; percio, nella visione di Yechezkel,
compaiono sia una corda sia una canna.

Zohar, Pekudei 25:234-26:2461"137:1°3-7727:117 7>ty iaiale)
Now, there is a “measuring reed and a “measuring line”. All
the measurements of Ezekiel were by the measuring reed,
whereas in the work of the Tabernacle all was measured by
the measuring line.

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

PARAGRAFO 12
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Tzofar dice a Iyov che la sapienza di D-o ¢ al di la della sua
comprensione: «la sua misura € piu lunga della terra»;
I’Alter Rebbe lo cita a proposito della luce che ¢ al di sopra
della misura.
Job 11:9°0:x 218
02730 AT AT YIRD AR
The measure thereof is longer than the earth, and broader
than the sea.

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

.0 LK% 2R
46 PART 220w KPR 1T 2R bun

Yitzchak benedice Yaakov con la rugiada del cielo e la fer-
tilita della terra; I’Alter Rebbe interpreta i due elementi
come la Scrittura e la Mishnah.

Genesis 27:28172:1" N°wR12
U 137 200 PINT 20 D Pon DRPRT 377
So G-d give thee of the dew of heaven, And of the fat places

of the earth, And plenty of corn and wine.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 13

47 QIN nRwa 7710 72

«L’anima dell’'uomo ¢ la lampada di Havayah, che scruta
tutte le stanze piu interne»: D-o scruta una persona alla

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/
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luce della sua stessa anima. Qui si tratta della prima lam-
pada, ’anima.

Proverbs 20:27173:°3 *5wn
110270770722 ON DTN NPYI T )
The spirit of man is the lamp of the L-RD, searching all the

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

48 TIN 779101 ME¥R 25D

Le parole di Shlomo a suo figlio in Mishlei, «poiché una
mitzvah € una lampada e la Torah é luce»: la seconda lam-
pada, la mitzvah.
Proverbs 6:2337:1 *2wn
0 NINJIA 0% T IR A MEn 03
For the commandment is a lamp, and the teaching is light,

And reproofs of instruction are the way of life;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

49 1PN VR XMW L RO

1l Tanya, al capitolo 37, citando Etz Chaim, afferma che
I’anima stessa non ha affatto bisogno di rettificazione e
che ¢é stata rivestita in questo mondo soltanto per far di-
scendere la luce, cosi da rettificare I’anima vitale e la sua
parte nel mondo.
NOTA DI KEHOT
.Ow 9 vIP°La IR .17V OW2 1P PID RN

50 nora ban apye

Nel canto di Moshe, Haazinu: «Poiché la porzione di Hava-
yah ¢ il Suo popolo; Yaakov ¢ il chevel della Sua eredita»,
la porzione assegnata, letteralmente una corda. L'Alter
Rebbe interpreta la corda come uno stoppino: I’anima
come una linea legata a D-o.

Deuteronomy 32:9'0:3°% 0°727

:An2m3 22 2Py ny 0 pon 03
For the portion of the L-RD is His people, Jacob the lot of
His inheritance.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 14
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La nota identifica «I’Ilan» citato nel testo come 1'Ilan Ha-
Gadol del cabalista R. Meir HaKohen Poppers, un dia-
gramma del sistema cabalistico dei mondi.
NOTA DI KEHOT
.WIBRD 11977 RN P2t — TP1Tan 19R”

52 07 °N QTN nnwa

La nota cita I'introduzione dello Shelah (21a) a sostegno
della lettura di adam come alef-dam.
NOTA DI KEHOT
X ,RD ™7 N2 SRw° o2 nnIpPna baied /Ay i e i 72 = R 0 A g e
IR Y IR PR ARD L2 wrhw .Tl”w'? 0a R9
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Sefer Yetzirah afferma che le emanazioni divine (Sefiros)
hanno «la loro fine incuneata nel loro inizio e il loro inizio
nella loro fine»; I’Alter Rebbe applica questo principio alla
circolazione del sangue.

Sefer Yetzirah 1:7°1-X 17°%° 120

nambws 19302 1PN 1NPIN2 1930 7IYI AR 92 MAtED Ty
D10 AR 717 AR 21991 3w 17 PRI 70 1TIRY NPNA2 1R

The decade of existence out of nothing has its end linked to

its beginning and its beginning linked to its end, just as the

flame is wedded to the live coal; because the L-rd is one and

there is not a second one, and before one what wilt thou

count?

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) « Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)

PARAGRAFO 15

54

057192 AWy D9TIP DOITIPYRY
Il sogno di Yaakov riguardo ai greggi che erano akudim,

nekudim e berudim, «striati, punteggiati e macchiati»; la
Kabbalah denomina da essi gli stadi dei mondi.

Genesis 31:10”:X77 nwx12

*2y D97 0*INY7 N3 D202 KXY 1Y KX RS 002 Ny2 T
1077721 07TR1 DTRY IRET

And it came to pass at the time that the flock conceived, that

I lifted up mine eyes, and saw in a dream, and, behold, the

he-goats which leaped upon the flock were streaked, speck-

led, and grizzled.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 17

55

Twoa ®o2

Il comando di Moshe nello Shema: «E amerai Havayah,
tuo D-o... con tutta la tua anima»: qui si tratta del primo
livello misurato dell’amore.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127

STTRR2 TUDI2IN 72377222 TROK 1 NX NI

And thou shalt love the L-RD thy G-d with all thy heart, and
with all thy soul, and with all thy might.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 18
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«Con tutta la tua forza (me’odecha)»: il secondo livello
d’amore, illimitato.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %727
STTRRT222 TWDI222 72277222 TRK 1 DX NI

And thou shalt love the L-RD thy G-d with all thy heart, and
with all thy soul, and with all thy might.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/
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5123 992 D IN%

Likkutei Torah su Shelach (42c) spiega che «con tutto il
tuo me’od» € un amore senza limite né misura, che non
viene mai meno perché proviene dalla luce che circonda
tutti i mondi (sovev kol almin), davanti alla quale tutto ¢
come nulla; ogni ebreo ne possiede secondo la propria
misura.
NOTA DI KEHOT
.M”931 3 ,am 1PW N™IpS 0 XA

2°n° R9°na nawn

Lo Zohar dice che coloro che sono maestri nel ritorno (te-
shuvah) si trovano in un luogo in cui neppure i perfetta-
mente giusti possono stare, perché si avvicinano al Re con
un desiderio del cuore piu intenso e con grande forza.

Zohar I, 129b2 ,u3p x*m
NOTA DI KEHOT

Y MLn NPMIRD AR LAPD NUTAR L1150y N wph L2 ,Lop RUM
BEREY

2”MY K921 7712
Il Talmud insegna che il Mondo a Venire fu creato con la
lettera yud.
Menachot 29b:13-1477>-3>:2 72 MR
1D 0°0YIN 12w DOPPTIW 2191 T2 R2T 0DIYI K121 AR C3En
1°RW 71wy 2191 DPWRA 7193 12W DOP°T8W ©10n 1WRT 7190 12
R°IN1 0°7903 37 MK 9 NAN "3 A0 27 MR P Pt
P07 AT A7 932 NIPYY SNw 12 W 170 37 INRT R KT 7°N2PN

1 whw
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
NOTA DI KEHOT
.2, minan
N Ayw n2°

I marei makom di Kehot per queste parole (la nota é ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
12,7 MAR

T2IWN2 N YW N0

E meglio un’ora di teshuvah e di buone azioni in questo
mondo che tutta lavita del Mondo a Venire.

Pirkei Avot 4:171:*7 MaR mwn

,TRT 02192 0°230 0°ym WD NOX TYY 1D7 IR 10 NI

D9 ,R27 0¥ M7 NIIp DY NAR 7YY A9 K37 0PIV 20 Do

tunkerabisls

He used to say: more precious is one hour in repentance

and good deeds in this world, than all the life of the world to

come; And more precious is one hour of the tranquility of

the world to come, than all the life of this world.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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I marei makom di Kehot per queste parole (la nota € ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
.73,77300RY

NI TN WN

Moshe mette in guardia Israele dagli idoli: «poiché Hava-
yah, il tuo D-o, & un fuoco divorante, un D-o geloso»: il
versetto che paragona D-o al fuoco.
Deuteronomy 4:24773:"7 0°127
:RIP PR RIT 7PN WK TPOR 0D
For the L-RD thy G-d is a devouring fire, a jealous G-d.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

MPIw R 1711 IR

«Poiché Io, Havayah, non sono cambiato»: la creazione
trae soltanto un barlume e Lo lascia immutato.
Malachi 3:61:2 °38%n
:DIJ"?; X7 3py°=>12 ONXRY "N Xon IR %2
For I the L-RD change not; and ye, O sons of Jacob, are not

consumed.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 20

65

TANT 77y — ann 1M

Nella grafia del Tzemach Tzedek compare qui un’annota-

zione che chiede come il fuoco, uno dei quattro elementi

fisici, possa avere una forza illimitata, e ne da una spiega-

zione; una linea la attraversa, indicandone Ila
cancellazione.

NOTA DI KEHOT

>N’ 15 ORwAT NMTI0Y T WRA TR YT INRD WO X7RT PON01A2

1PN 20 1P Ay — IR 1A
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66

67

9787 o3

«Con tutta la tua forza (me’odecha)»; I’Alter Rebbe sottoli-
nea la parola «tua»: illimitata in rapporto a te.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°727
STTRR2 TUDI22N 72377222 TROK 1 NX NI

And thou shalt love the L-RD thy G-d with all thy heart, and
with all thy soul, and with all thy might.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

oW TN TN P92 —Any

Likkutei Torah su Shelach (42c) spiega che I’amore di
«con tutto il tuo me’od» é oltre ogni limite e misura perché
proviene da sovev kol almin, e che ciascuno lo possiede
secondo la propria misura.

NOTA DI KEHOT

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/

5211 5y 71872

975 973 07K L9ORT R L,0P .2 ,300 TPNIRR 0T L4, a0 nhw 0P Rn
.OWY 1YY 1133 7Y TN WP WhYR Y A

PARAGRAFO 23
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N 2w

I bagliori dell’amore sono bagliori di fuoco: I’amore ar-
dente di me’od [oltre misura].
Song of Songs 8:6":’1 01w W
YR 20X NLD My™D AYiNrty onind 7297%y onind ww
{NITPY U "BYT DY MRIR PIKYD
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)

PARAGRAFO 25

69
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7

oM 1Y RY

La nota di Kehot rimanda a Zohar III, 33b per queste
parole.

Zohar III, 33ba 3% »m
NOTA DI KEHOT
22,3 ML, 2 MR

NI N7 712 R2) 7000 17y NP

Hillel insegna che un rozzo non puo temere il peccato e
che un uomo ignorante non puo essere pio; I’Alter Rebbe
si serve di questo insegnamento per mostrare che I’anima
ha bisogno della mitzvah. La nota di Kehot riporta anche
Zohar III 33b.
Pirkei Avot 2:5°7:"2 max m1wn
12730 K21 ,T00 PINA DY XY KOO KT M3 PR MK 77 KA
TRY Dipn2Y .0°0Mn M7IN02 12717 23 K9 ,Tn 119p0 KDY,
WK NivT? PTAYR 07U
He used to say: A brute is not sin-fearing, nor is an ignorant
person pious; nor can a timid person learn, nor can an im-
patient person teach; nor will someone who engages too
much in business become wise. In a place where there are
no men, strive to be a man.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

7790 RPN 9 1R RINT 9D

Chi afferma di non avere altro che la Torah non possiede
neppure la Torah; I’Alter Rebbe si serve di questo insegna-
mento per mostrare che la mitzvah ha bisogno dell’anima.
Yevamot 109b:4-5"1-7:2 0P Mna°
RINT — 1220 7277 Y Ypin piT A9 TayT — 18T a1y
PR IRU WD .179R 92 1K — 71730 19 PR niIRT 9D iR 0o 01
IRDWD M1 R TR KPR 12 PR — 7790 KPR 7 PR 0IRT 92
NP MR L,RDD 27 MK TRDYY KR .7 PR 170 19°DRT RPN
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WPRY 9D ATRPa WY My DY Y5 — oy opTeey
STRP3 IR Y2
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
.2,0p Mg

PARAGRAFO 26

72 D°°17 71982 17198

Avigail benedice David, augurandogli che la sua anima sia
«legata nel vincolo della vita»; qui le mitzvos, in quanto ve-
sti, legano I’anima e la elevano.
I Samuel 25:291”3:7173 X PRINw
71732 AR VI WY MM AWRINR WR2YY 19717 DTN OpN
:¥2p 12 7IN2 MIYPRY I WDI NXY ROR N NX 07T
And though man be risen up to pursue thee, and to seek thy
soul, yet the soul of my lord shall be bound in the bundle of
life with the L-RD thy G-d; and the souls of thine enemies,
them shall he sling out, as from the hollow of a sling.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 27

73 ANDEDM 573 123

Il Talmud insegna che una mitzvah precede una persona,
mentre una trasgressione lo avvolge e lo conduce al
giudizio.
Sotah 3b:1337:2°1 10
NOX MR Ay 23 NIt v31 MY CIm 12 YRmY 22 K
T2 WRIY K20 07IY? P97 NDPIM innTen — Ma 072
NI N9k — My O71Y2 DO N3P YT 2 TRTE TI07
TR AR2 9997 0277 NININ ANDPY AnRRIY L1770 0 11D
William Davi.dson, Vocal'ized Aramaic (CC-BY-NC)

74 N7 92 17 NWER?Y

Lintroduzione dello Zohar enumera la mitzvah di affati-

carsi nella Torah, di dedicarsi ad essa e di farla fruttificare

ogni giorno.
Zohar, Introduction 24:209-26:220-v"7:7"> InIpP7 7m0 100
5773
And this is the inner meaning of the text: Let there be lights
in the firmament of heaven. The omission of the vau from
the word emoroth (lights) points to complete unity, to the
black light and the white light being only two manifestations
of one indivisible light. The same is symbolised by the
“white cloud by day” and the “cloud of fire by night” (Exod.
13, 21); the two phases of day and night are complementary
to each other, both forming one whole, in order-as we read-
“to give ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

75 1AW Q°yaw Q2 11°N1Iw oS

Nella preghiera di Moshe: «i giorni dei nostri anni sono
settant’anni»: ogni giorno di una vita € un’altra scintilla

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/

5211 5y 71872

dell’anima vitale da raffinare.
Psalms 90:10:3 0°2°71n
21y DTN MY DIRY N2 0K MY DYV 873 IR
IOV UM D 1IN
The days of our years are threescore years and ten, Or even
by reason of strength fourscore years; Yet is their pride but

travail and vanity; For it is speedily gone, and we fly away.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 28

76 Tonm M ona 1 mem

In Va’eschanan, «Lema’an Tira», I’Alter Rebbe spiega che
le mitzvos, chiamate «i comandamenti del Re», hanno la
loro radice nella Malchus e sono anche rivestimenti e ma-
kifim [livelli avvolgenti]: poiché la fine ¢ incuneata nel
principio, la luce di Keser brilla nella Malchus piu che in
tutte le emanazioni divine (Sefiros); cosi, le mitzvos, fatte
discendere nella Malchus, hanno la loro radice in Keser.
NOTA DI KEHOT
177 73MNKRY ’2Y ,270 °2IR M3 12T™ 7779 7R3 2T D ﬂ”1|75 el
R b N R e U R 20

77 PMNa 1210 YAyl
«La loro fine ¢ incuneata nel loro principio»: il livello piu
basso, la sovranita (Malchus), ¢ legato a quello piu alto.

Sefer Yetzirah 1:7°1:°X 717°%° 120
nanbws 19102 NP 1NPAN2 1910 YIYI AR 92 mMATED Ty
7910 1INK 1172 TN 21991 2w 10 R 7°1° NIRY nomnaa amnwp
The decade of existence out of nothing has its end linked to
its beginning and its beginning linked to its end, just as the
flame is wedded to the live coal; because the L-rd is one and
there is not a second one, and before one what wilt thou
count?

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) - Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)

PARAGRAFO 29

78 N7 AR 77107 *°2ann
La nota rimanda al maamar precedente, che questo biur
spiega.

NOTA DI KEHOT
.7, 20 XY

79 T IR — Ovp Y

I1 manoscritto 1223 aggiunge qui 1’abbreviazione nil’ad,
«cosi mi pare, secondo la mia umile opinione».
NOTA DI KEHOT
LT7Y91 19011 1223 122

80 0°ND ITPRT ARDOY NN RITTR RMOWART K1 1

Lo Zohar su Vayechi spiega che yehi indica il far discende-
re la luce dalla fonte nascosta, yud-hei, fino alla yud infe-
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riore del patto; I’Alter Rebbe lo cita ampiamente.

Zohar, Vayechi 46:476-47:484720:1"1n-1"yN:171 °1° 7111 7190
The text continues “Blessed be (Yehi) the name of the L-rd.”
The word yehi consists of the name Kah and the letter yod,
and indicates the continuity between that supernal and in-
scrutable place which is Kah and the grade of the covenant
which is the lower yod.

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

N Erakhy
«Sia un firmamento», che lo Zohar cita come esempio di
creazione attraverso la parola yehi.

Genesis 1:6"1:X n°wR12
1D77,3? oM '7”!?79 T 0B N2 YR O D’?bli MR
And G-d said: ‘Let there be a firmament in the midst of the

waters, and let it divide the waters from the waters.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

20 NOWRI

«L’inizio della sapienza», inteso come I'inizio della rivela-
zione, che puo essere soltanto un punto.

Psalms 111:10:X*°p 0°9°11n

7Y NTRY ANPAR D7PRY-237 230 Lot N NRT NI NOwRY
The fear of the L-RD is the beginning of wisdom; A good un-
derstanding have all they that do thereafter; His praise en-

dureth for ever.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

9127 M

Shaul di Rechovos HaNahar («le ampie distese del fiume»),
uno dei re di Edom che regnarono prima che regnasse un
qualsiasi re in Israele; I’espressione ¢ usata per Binah, il
fiume ampliato.

Genesis 36:37179:1"% n"wx12
737 NI PIRY AR Tonm Avn npn
And Samlah died, and Shaul of Rehoboth by the River

reigned in his stead.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

11 parallelo nello Zohar su Bereishis: yehi si riferisce al mi-
stero di Abba e Imma (Chochmah e Binah), che é yud-hei.

Zohar, Bereshit 5:28-381”5-173:11 n°wX12 ,7711 100

1The first 27 lines of the English translation do not corre-
spond to the Hebrew text. Line 28 of the English text corre-
sponds to the passage beginning on line 5 of the Hebrew
text. AND GOD SAID, LET THERE BE LIGHT; AND THERE
WAS LIGHT. From this point we can begin to discover hid-
den things relating to the creation of the world in detail. For
up to this point the Creation has been described in general,
and lower down the general description is repeated, so that
we have a combination of general-particular-general.2i.e.

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/

5211 5y 71872
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D-o dice a Moshe che Pinchas, figlio di Elazar, figlio di
Aharon il Kohen, ha placato la Sua ira con il suo zelo; lo
Zohar legge la yud del suo nome come ricompensa per
aver custodito il patto.

Numbers 25:1187°:77”2 72712

X732 ¥R CMRIN TYD 10 1ONT2 YN onpD
NRIPA PRIPII27NR "NPPITR?) 02N NXIP NN IRIP2

’Phinehas, the son of Eleazar, the son of Aaron the priest,

hath turned My wrath away from the children of Israel, in

that he was very jealous for My sake among them, so that I

consumed not the children of Israel in My jealousy.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

157 Y9N 12 oNvEa

L’apertura dello Zohar sulla Parshas Pinchas, che I’Alter
Rebbe cita (con 215b e 236b) a proposito della yud ag-
giunta al nome di Pinchas.

Zohar, Pinchas 3:10-6:1811"°:"1-">:3 019,977t 71890

He is like a man who builds a fair building, but when he ex-
amines the foundation he finds that it is sloping and
crooked. His building in itself is good, but in respect of its
foundation it is bad, and therefore is not called a perfect
building. Note that if one is zealous for the name of the Holy
One, blessed be He, even though he is not qualified for
greatness, he nevertheless obtains it. Phineas at that time
was not qualified for greatness, but because he was zealous
for ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

2792 R ow e

Il salmista invoca i servi di D-o: «Sia benedetto il Nome
Havayah da ora e per sempre». Il maamar legge il suo yehi
come yud-hei e una yud inferiore, attraverso la quale la ri-
velazione raggiunge la sovranita (Malchus), chiamata
«Nome».

Psalms 113:2°2:37°p 0°9°11n
:D‘ZW"ISJI nnyn 772N o o
Blessed be the name of the L-RD From this time forth and

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

PARAGRAFO 33
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La Torah parla di un peccato commesso per errore «dagli
occhi della congregazione», intendendo il tribunale che
emana decisioni per tutto Israele; percio i Saggi sono
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chiamati «gli occhi della congregazione», e la vista e lega-
ta alla sapienza (Chochmah).
Numbers 15:24773:1”0 72712
TN 1P2712 12 MY WY MY ANtpyI TIYT YR O W
:NVT? TOR DAY-1YRI vOYHD 19011 INMIMI A7 Tl 17 APV
then it shall be, if it be done in error by the congregation, it
being hid from their eyes, that all the congregation shall of-
fer one young bullock for a burnt-offering, for a sweet
savour unto the L-RD—with the meal-offering thereof, and
the drink-offering thereof, according to the ordinance—and
one he-goat for a sin-offering.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 34

89 2y TI0° P

«Il giusto é il fondamento del mondo»: la seconda yud di
yehi, il fondamento (Yesod).

Proverbs 10:25773: "own
:073y 7907 P73 YU 1K) 1DI0 792D
When the whirlwind passeth, the wicked is no more; But the

righteous is an everlasting foundation.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

90 | La nota di Kehot rimanda a Zohar, Pinchas 75:462-76:470
per queste parole.

Zohar, Pinchas 75:462-76:4703”n:17y-2"0N:11"y D18 ,711 120

PARAGRAFO 35
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I marei makom di Kehot per queste parole (la nota € ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
.230°Y MR 9117 03 XD

92 elghiole>Rulabit=Ri7gale}

E citato Likkutei Torah su Beha’aloscha insieme a questo
passo dello Zohar sullo stoppino.
NOTA DI KEHOT
.2,7% mbyna n™p 5”3 X

93 79°ND TANNNT 1170

Lo Zohar su Pinchas (stampato a 3:219a, come lo cita I’Al-
ter Rebbe): la luce di una lampada, una volta che si attacca
allo stoppino, non riposa mai, ma oscilla avanti e indietro.
L’Alter Rebbe lo cita a proposito dello stoppino attraverso
il quale la luce viene trattenuta.

Zohar, Pinchas 16:115170p:1” om0 ,97177 190

He replied: You have reminded me of avery deep idea which
very few people know. He pondered for a moment and wept.
Then he continued: Alas for mankind who go about like cat-
tle without understanding. This thing alone is sufficient to
distinguish the holy souls of Israel from the souls of heathen
peoples. The souls of Israel have been hewn from the Holy
Lamp, as is written, “The spirit of man is the lamp of the

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/

5211 5y 71872

L-rd” (Prov. 20, 27). Now once this lamp has been kindled
from the ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

94 9197 NN NN

«Questa ¢ la legge dell’olah», ’olocausto, il cui nome si-
gnifica ascesa.
Leviticus 6:272:1 X1p™
TTRIN By 19V X 1PYT N2IR NRT AR 1P1270R) TIONTNR 13
32 TN 12T WX WPIT7TY 17790700 NAmTy
Command Aaron and his sons, saying: This is the law of the
burnt-offering: it is that which goeth up on its firewood
upon the altar all night unto the morning; and the fire of the

altar shall be kept burning thereby.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

95 PR DD K27

I marei makom di Kehot per queste parole (la nota é ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
7 .. T% 90 M0 OW B7pna YN ') Dwl 2,18 °yon N7pPa DA RN
J"NXP AR 19IN2 112 272 Rw

96 a1y To° PR

Le parole qui citano Proverbs 10:25; il passo € riportato
qui sotto.

Proverbs 10:25773: *>wn
:D'?W 710? 77381 }727'1 1°K1 7910 1132;
When the whirlwind passeth, the wicked is no more; But the

righteous is an everlasting foundation.

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

.19,7"own

97 17D 1991 — 1 Y

Il manoscritto 1223 aggiunge una parentesi: questo livello
puo essere paragonato a «In quel giorno Egli sara», supe-
riore a quello in cui Malchus riceve dal vav, che ¢ il Nome
Havayah; poiché yehi shem indica il livello di yihyeh.
NOTA DI KEHOT
MW R RITT D1 W Y I ONAT D) 2N R 01 1223 T122
M2 1190 N0 QR OT 9D I W MY Y Pnan NRapnwan vyl AN
Gt

PARAGRAFO 36
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Nel maamar sui tzitzis in Likkutei Torah, Shelach (45d),
Malchus, il mondo della parola, ¢ chiamata ishah, esh hei,
e riceve da ish, esh yud, la Chochmabh fatta discendere at-
traverso I'insieme delle qualita emotive (Zeir Anpin), me-
diante le 248 mitzvos positive, le membra del Re, cosi che
possa elevarsi dal basso; 1i I’Alter Rebbe rimanda al maa-
mar «HaMagbihi lashaves» sulla lampada della mitzvah.
NOTA DI KEHOT
.7, nmph
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«E sara per voi come tzitzis»: il versetto del maamar in
Shelach a cui si rimanda il lettore.
Numbers 15:39175:1"t 12712
onR anvwyl m37_2"?'3'm5 on7an IR an°RM nxﬁx‘? 02%? M
:DTPI0X 03 DAXTITN DY *IMKY 0327 MK 1MNNR)
And it shall be unto you for a fringe, that ye may look upon
it, and remember all the commandments of the L-RD, and
do them; and that ye go not about after your own heart and

your own eyes, after which ye use to go astray;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

a1y 70 1 awn
Nel salmo dellavoce di Havayah sulle acque: «Havayah se-
deva in trono al Diluvio; Havayah siede come Re per sem-
pre». La regalita nella posizione seduta.
Psalms 29:10:v"3 0°°71n
099y 7901 2w Y Mane n
The L-RD sat enthroned at the flood; Yea, the L-RD sitteth as
King for ever.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

9ty 735w PR
Il Talmud insegna che nessuno puo sedere nel cortile del
Tempio, eccetto i re della Casa di David.
Yoma 25a:6":X 17D X1
yRUA 2iN3 MIEM WP M0 NI N2 A YRU I W
RT .pina mne IR LWTP2 MmN X ,FI'? 0NN WY AR
MW PR 1 KT 273N 20V 1] — WIp2 7D T0YT K7D
7372 M7 102 72707 KPR MY2
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC—B\'(—NC)

Zohar III, 161b2 ,xop 2'mt
NOTA DI KEHOT
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11 Talmud osserva che, in riferimento a una donna, la
Scrittura usa la parola moshav, «sedile».
Pesachim 3a:12-1337°-27>:X "3 0°102
NP N2 7R3 12 DX 1807 0PI (ORYRY °27 727 XN
2oy '[W"? AN AWK LAWY KR AWK ,720Tn”
on °17 :XR°R 221 27NN UKD 9hn 7172 °naY YT ORIy
1wy 0N MKY IRY KD — XP NI YA NKIINT
TWIRY — R RRPYT P02 PR 112712 7970 237 Xwn 00 0wy
1991 9912 "now nyTY”
At the academy of R. Ishmael, it was taught that a man
should always speak in clean language, since the seat of a
male zab the passage calls (Lev. 15:9) saddle, and the seat of
a female zab the passage calls (Ib.) sitting place. This princi-

ple is also supported by the following passage (Job 15:6 ) So
that thou choosest the language of the prudent. Also by an-

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/12/
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other passage (Ib. 33, 3) And my lips utter knowledge clear-
ly. Why does he cite all these passages [is not the first one ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) « En Jacob (Rabbi S.H.
Glick) (Public Domain)

NOTA DI KEHOT
.X,2D0°10R
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Or HaTorah su Beshalach (p. 666) ¢ citato a sostegno di
questa parabola su Augusto.
NOTA DI KEHOT
1070 °Y MPwa B NPMIN IR .30 B71 I

WY DIWVDIARY M DY Ty TR

La parabola del Midrash in cui il re sta in piedi mentre Au-

gusto, il sovrano di rango superiore, é seduto.
Shemot Rabbah 23:1°%:373 1271 mnw
qMR LIRM IRDI 1151 :(2,3% 0°91N) 25137 RIT RTA - Awn VYT IR
2w n1 KXY ,ANR 07yRY D DY AR 72K 027 owa 77002 an
71931 :MRI 799 LW P2 IMRY TY ,RDIYa NYTII RDY R0
.DIVDIIR MNIN WY NI AN Twyw 79N Swn IRk X0
DIWDUR WY 1PWIY 701 N IRnDHn vy ROW 7Y D 1nR
mon Dy Ty 7onn KPR 700N YRR P2 MAd v an
N7, 0219 DRI RPW TY NBRI $PRIW° 190K T3 .2W D10
... PIPAM) MRIY TP $19°25 KPR LRI DK ININ NRNAwR ,INR
“Then Moses and the children of Israel sang this song to the
L-rd, and spoke, saying: I will sing to the L-rd, for He is ex-
alted; the horse and his rider He cast into the sea” (Exodus
15:1). “Then [az] Moses...sang” - that is what is written:
“Your throne is established of old [me’az]; [You have existed
from eternity]” (Psalms 93:2). Rabbi Berekhya said in the
name of Rabbi Abahu: Even though “You have existed from
eternity,” Your throne was not settled and You were not

known in Your world ...

Daat Shemot Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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«Havayah siede come Re per sempre», lo stato che deriva
dall’elevazione di Malchus.
Psalms 29:10":v"3 0°%°1n
079y 7907 2w W Mand n
The L-RD sat enthroned at the flood; Yea, the L-RD sitteth as

King for ever.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

T ooan

Mishlei mette in guardia dalla donna straniera, i cui piedi
scendono verso la morte; I’Alter Rebbe usa queste parole
in forma negativa: quando Malchus siede, i suoi piedi non
scendono.

Proverbs 5:571:’71 7wn
A3 TS PINY MY MTP P
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Her feet go down to death; Her steps take hold on the
nether-world;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

"5 21T PN

Per mezzo di Yeshayahu, D-o dice: «I cieli sono il Mio tro-
no e la terra ¢ lo sgabello dei Miei piedi; quale casa potre-
ste costruire per Me?». Qui: i piedi sollevati al di sopra
della terra.

Isaiah 66:1°X:1"0 V1°yw°

27320 WK M2 AR Y230 0T PIRT KO DWW 1 MWy 1
SNMIR DIpn MK

Thus saith the L-RD: The heaven is My throne, and the earth

is My footstool; where is the house that ye may build unto

Me? And where is the place that may be My resting-place?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Il maamar su «Allora Israele canto... Sgorga, o pozzo» in
Likkutei Torah su Chukas (63a) spiega che I’amore susci-
tato dalla Torah, che proviene dalla Chochmah, ¢ un amo-
re che deriva dalla vista: ¢ bittul ed & superiore all’amore
che deriva dall’udito, che é «da lontano», i bagliori di fuo-
co; i si rimanda al maamar su «HaMagbihi lashaves, Ha-
Mashpili lir'os»: lir’os € la vista e la rivelazione della Luce
Infinita attraverso la Torah.
NOTA DI KEHOT
22,35 RPITRD MIART YW AR LK L0 NP e nMph

AR
«Allora Israele cantd questo canto: Sgorga, o pozzo», il
canto presso il pozzo nel deserto: il versetto del maamar
in Likkutei Torah, Chukas, dove questi argomenti vengono
spiegati.
Numbers 21:1712:X”5 92722
7713y N2 VY DRI AWK PRI W IR

Then sang Israel this song: Spring up, O well—sing ye unto it

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

NN Y2pwnn

Nel senso semplice, D-o «si abbassa per vedere» cio che si
trova nei cieli e sulla terra: Egli ¢ cosi elevato che perfino i
cieli sono al di sotto di Lui, e si prende cura di tutti allo
stesso modo. L’Alter Rebbe interpreta lir'os, «vedere»,
come lera’os, «essere visto»: la Luce Infinita (Or Ein Sof)
rivelata nella Torah scritta e nella Torah orale. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)

Psalms 113:6"1:37p 0°2°1n

PIR DY NIXT? 2B
That looketh down low Upon heaven and upon the earth?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Moshe descrive la Terra d’Israele, una terra di colline e
valli che «beve I’acqua della pioggia del cielo»; cosi la To-
rah orale riceve dalla Torah scritta.
Deuteronomy 11:11X7:X 0727
DORYT o0 NYR 0717 YIX ANYN? TRY 0°72Y DOX WK IR
:02TNNYN
but the land, whither ye go over to possess it, is a land of
hills and valleys, and drinketh water as the rain of heaven

cometh down;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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La domanda ricorrente del Talmud: «Da dove si sanno
queste cose? Poiché il versetto dice», che mostra come la
Torah orale attinga dalla Torah scritta.
Shabbat 24b:6-7"-1:2 773 naw
M 279 373 300 03 DOWTR TR TRY *D7 2X1YY N 13
T2 7Y 13mn 1NN Nb]” (RPN LRI 2T RN 1) L,
ani? TR R 1772 7Y i Tnkn PRY 7R3 7Y 1mn nim
ik Sl ol .ﬁ.ﬂ@’jf{]'? 1Y 2 i 1nh 2027 X2 — "Mp2 Ty
5in n%iy K91 ,N2wa N n7iy XYY — "iRawa naw noiyr xR

R=)u] m’;
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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«Ascolta, Israele»: ’'amore che deriva dall’ascolto e dalla
contemplazione.
Deuteronomy 6:47:"1 0°127
TAX 7 AR0R 1 PR Yy
HEAR, O ISRAEL: THE L-RD OUR GOD, THE L-RD IS ONE.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

T7R7 952115 2NNy

«E amerai... con tutte le tue forze»: anche questo amore
deriva dall’ascolto.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR2 TUDI22N 72357222 TROK 1 DX NI

And thou shalt love the L-RD thy G-d with all thy heart, and
with all thy soul, and with all thy might.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NIy TY
Le sentinelle di Sion cantano insieme, poiché «occhio a

occhio vedranno» Havayah che ritorna a Sion: una rivela-
zione diretta quanto la vista.

Isaiah 52:8'1:27117°yw°
TS T W3 T PY3 1Y 73 T TN 2P Wiy o AP
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Hark, thy watchmen! they lift up the voice, Together do they
sing; For they shall see, eye to eye, The L-RD returning to
Zion.

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

131 INTY 1Py Y wan — ORT Y
La grafia dello Tzemach Tzedek aggiunge che HaMagbihi
puo essere compreso anche alla luce del maamar sui tzi-
tzis: la Comunita d’Israele é chiamata ishah, esh hei, e at-
tinge da ish, esh yud (Chochmah), mediante le 248 mitz-
vos positive, che sono lo stoppino; HaMagbihi eleva la hei
mediante la yud.
NOTA DI KEHOT
M 7772 MPw °B3) wrnoy vvaann 3¥ 1277 TIY” A0 X737 PUONOA2
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TPP0 QWP N0 NAPY C2Wn 1YY ¥UAT 771 0 7710 N2 700N
3°Pn P2PRWnn SPAaa N2°N *9102 IRD W PO M L,P70 Yo »naa
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