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I Rabbini insegnarono: la mitzvah della
lampada di Chanukah... Beis Shammai dicono...

Le mitzvos sono gli abiti dell’anima, e ’anima & lo stoppino sul
quale puo attecchire la luce di D-o. Le luci di Chanukah, come
gli otto «principi degli uomini», attingono una luce avvolgente da
un livello al di sopra della sapienza, che deve essere edificata dal
basso, passo dopo passo; per questo prevale la regola di Beis

Hillel, che sale da uno a otto.
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IDEA CENTRALE

Le mitzvos sono gli abiti dell’anima, e ’anima e lo stoppino sul quale puo attecchi-
re la luce di D-o. Le luci di Chanukah, come gli otto «principi degli uomini», attin-
gono una luce avvolgente da un livello al di sopra della sapienza, che deve essere
edificata dal basso, passo dopo passo; per questo prevale la regola di Beis Hillel,

che sale da uno a otto.

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

IL MAAMAR IN BREVE

Il maamar si domanda perché Beis Shammai modellino le luci di Chanukah sui tori decrescenti di
Sukkos. Spiega dapprima che le mitzvos diventano gli abiti dell’anima nel Gan Eden: un’anima creata
puo cogliere lo splendore della Presenza divina (Shechinah), che ¢ la Divinita stessa, soltanto attraver-
so uno schermo; le mitzvos, radicate nella Corona (Keser) e compiute con oggetti fisici, costituiscono
quello schermo. Seguono due immagini. I due tipi di specchio, il vetro trasparente e lo specchio ar-
gentato, corrispondono alla profezia di Moshe e a quella degli altri profeti, e alle mitzvos e all’anima
animale (Nefesh HaBehamis) trasformata, la cui «luce riflessa» raggiunge un livello ancora piu eleva-
to. Nella lampada, le mitzvos sono ’olio e I’anima ¢é lo stoppino; viene prima la luce oscura dell’amore
«con tutte le tue forze», poi la luce bianca della gioia della mitzvah. Le sette lampade della Menorah
corrispondono ai sette pastori, che insegnano e trasmettono una luce interiore; le otto luci di Chanu-
kah corrispondono agli otto principi, persone perfettamente rette che trasmettono una luce avvolgen-
te da una fonte piu elevata. Di fronte alla sapienza greca, la rettificazione doveva provenire da un livel-
lo al di sopra della sapienza. Sukkos, una festa della Torah, rivela tutta in una volta la luce che provie-
ne dall’Alto, per poi diminuire; la luce rabbinica di Chanukah, attinta dal basso, deve invece crescere

a partire da una.

SCHEMA

1 La domanda e le mitzvos come abiti m-5

Perché paragonare le luci di Chanukah ai tori di Sukkos? Le mitzvos sono gli abiti dell’anima nel Gan Eden,
dove essa sale senza fine nel cogliere I’'Infinito (Ein Sof).

2 Perché I’anima ha bisogno di un abito 16-13

Un’anima finita riceve uno splendore infinito soltanto attraverso uno schermo; le mitzvos, radicate nella
Corona (Keser) e compiute materialmente, sono quello schermo e costituiscono lo scopo della discesa
dell’anima.
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3 I due specchi

M4-20

Il vetro trasparente e lo specchio argentato: la profezia di Moshe e quella degli altri profeti; I’anima ani-

male trasformata produce una luce riflessa che attinge da Atik, al di sopra della radice delle mitzvos.

4 Abiti, corone e lampada

121-29

La Divinita trascende tanto lo spirito quanto la materia; lo splendore e la corona; nella lampada, le mitz-

vos sono ’olio e ’anima lo stoppino, dando luogo a una luce oscura e a una luce bianca.

5 Sette pastori e otto principi

130-42

Le sette lampade della Menorah sono i pastori che insegnano interiormente; le otto luci di Chanukah

sono i principi, la cui luce avvolgente, proveniente da un livello al di sopra della sapienza, supera la sa-

pienza greca e risplende persino nell’esilio.

6 Beis Shammai e Beis Hillel

143-48

Sukkos, una festa della Torah, rivela tutta in una volta la luce che proviene dall’Alto e poi diminuisce;
Chanukah, attinta dal basso, deve crescere. L'accettazione del giogo del Cielo e I’affinamento dell’anima

animale vengono per primi.

7 Le radici dei pastori e dei principi

149-55

I principi sono la dimensione esteriore di un livello piu elevato, radicati nei primi otto tikkunim di Arich

Anpin e nella comprensione (Binah), al di sopra della frantumazione; da qui deriva il loro potere contro

il male.

CONCETTI CHIAVE

Abiti dell’anima nnwin *wi12%

Le mitzvos che una persona compie diventano abiti attra-
verso i quali I’anima, nel Gan Eden, puo ricevere lo splen-
dore della Shechinah, che altrimenti non potrebbe
cogliere.

Specchio luminoso e specchio non

luminoso 77°KM MKW 779K KO19PD0R

Il vetro trasparente mostra I’oggetto stesso, mentre lo
specchio argentato mostra soltanto un’immagine, ma per-
mette anche di vedere sé stessi e cio che si trova dietro;
queste immagini si applicano alla profezia, alle mitzvos e
all’anima animale trasformata.

Stoppino e olio 72w 17°n5

In questo mondo, I’anima € lo stoppino su cui attecchisce
la luce di D-o e le mitzvos sono I’olio che essa consuma;
nel Gan Eden i ruoli si invertono.
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I pastori insegnano e trasmettono una luce interiore, come
le sette lampade della Menorah; i principi sono perfetta-
mente retti e trasmettono una luce avvolgente da una fon-
te piu elevata, come le otto luci di Chanukah.

Luci avvolgenti e interiori 0°°1°191 0°2°pn

La luce interiore viene assorbita e compresa; la luce avvol-
gente € troppo grande per entrare e agisce sull’individuo
dall’esterno, provenendo da un livello piu elevato.

Con tutte le tue forze 778n 922

Un amore che va oltre la propria misura naturale, nasce
dalla trasformazione dell’anima animale e attinge una
luce che non segue la catena discendente ordinata dei
mondi (hishtalshelus).
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La domanda e le mitzvos come abiti
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I Maestri insegnarono: «La mitzvah della lampada di Chanukah, ecc.». Beis Shammai sostengono:
il primo giorno si accendono otto; da quel momento si diminuisce progressivamente (come i tori
della festa). E Beis Hillel sostengono: il primo giorno se ne accende una; da quel momento si au-
menta progressivamente («si sale nella santita», ecc.).
Il maamar si apre con la disputa talmudica su come accendere le luci di Chanukah. Beis Shammai procede a
ritroso, da otto a uno, come i tori offerti a Sukkos («i tori della festa», Numeri 29), il cui numero scende ogni
giorno da tredici a sette; Beis Hillel procede in avanti, da uno a otto, perché nelle questioni di santita si sale

sempre. La nota di Kehot registra che una trascrizione antica data questo maamar a Shabbos Chanukah
5571 (1810).
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Per comprendere che cosa abbia a che fare la lampada di Chanukah con i tori della festa, premet-
tiamo quanto € scritto: «Poiché una mitzvah é una lampada e la Torah é luce»: le mitzvos sono
chiamate lampada. Ed e anche scritto: «La lampada di Havayah e I’anima dell’'uomo»: I’anima &
chiamata lampada.

Il paragone di Beis Shammai solleva una domanda: che cosa hanno a che fare le luci di Chanukah con le of-

ferte di Sukkos? Per rispondere, I’Alter Rebbe esamina anzitutto due versetti che chiamano qualcosa «lam-
pada»: la mitzvah (Proverbi 6) e ’anima umana (Proverbi 20).
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E nel Zohar viene spiegato che le mitzvos sono chiamate abiti, nei quali I’anima si riveste nel Gan

Eden; e ’anima deve adempiere le 613 mitzvos affinché I’abito sia completo.

Il Zohar insegna che le mitzvos compiute da una persona diventano gli abiti dell’anima nel Gan Eden, il pa-
radiso spirituale in cui le anime godono della divinita dopo questa vita. Poiché ’anima ha 613 «membra»
corrispondenti alle 613 mitzvos, le occorrono tutte perché il suo abito sia completo; Tanya (alla fine del ca-
pitolo 4) spiega che il pensiero, la parola e I’azione delle 613 mitzvos rivestono queste 613 «membra»
dell’anima.
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E se manca una delle mitzvos, manca il suo abito. Percio I’anima deve tornare [a scendere| per
adempiere quella mitzvah che le mancava, cosi da completare I’abito.

Una mitzvah mancante lascia un vuoto nell’abito dell’anima. Per questo un’anima puo aver bisogno di tor-

nare in questo mondo: per compiere la mitzvah che le mancava e completare cosi il suo abito.
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E per spiegare la questione dell’abito dell’anima nel Gan Eden. Ora, nel Gan Eden le anime traggo-
no piacere dallo splendore della Presenza divina (Shechinah), e lo splendore ¢ un’irradiazione del-
la Luce Infinita (Or Ein Sof).

Per spiegare perché I’anima ha bisogno di un abito, I’Alter Rebbe descrive cio che avviene nel Gan Eden. La

ricompensa delle anime consiste nel godere dello «splendore della Shechinah», e questo splendore € a sua

volta un’irradiazione della Luce Infinita.
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Le anime provano delizia nel Gan Eden perché colgono una qualche irradiazione dello splendore;
e lo splendore € un’irradiazione dell’Infinito (Ein Sof), senza limiti.

La delizia delle anime nel Gan Eden consiste nel cogliere una qualche irradiazione di quello splendore. Poi-

ché lo splendore proviene dall’Infinito, la delizia di coglierlo non ha limiti.
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Pertanto, sebbene in generale vi siano soltanto due livelli: il Gan Eden superiore nel Mondo della
Creazione (Beriah) e il Gan Eden inferiore nel Mondo della Formazione (Yetzirah), nel dettaglio vi
sono percezioni senza limite: i giusti «vanno di forza in forza», perché le loro anime ascendono di
elevazione in elevazione, poiché non si possono contare le percezioni della luce e dello splendore,

che € un’irradiazione della Luce Infinita, benedetto Egli sia.

In termini generali vi sono soltanto due Gan Eden, uno superiore nel Mondo della Creazione e uno inferiore
nel Mondo della Formazione; ma al loro interno vi sono gradazioni senza fine, e i giusti «vanno di forza in
forza», perché non c’é limite a cio che si puo cogliere di una luce infinita. In Torah Ohr, Shemos, e in Likku-
tei Torah, Bamidbar (un discorso di Shavuos), I’Alter Rebbe afferma lo stesso: i libri menzionano soltanto

due Gan Eden, ma in realta ve ne sono innumerevoli, uno sopra I’altro.
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Ogni volta che I’anima deve ascendere da un Gan Eden al successivo, deve prima esservi il livello
del Fiume di Fuoco (nehar di nur), affinché tutte le sue percezioni precedenti siano annullate (vedi
il discorso che inizia con «Vayehi Mikeitz»).
Prima che un’anima possa salire da un livello del Gan Eden al successivo, deve attraversare il «Fiume di
Fuoco» (nehar di nur), che annulla tutte le sue cognizioni precedenti. Nel primo maamar di questa para-
shah, «Vayehi Mikeitz», I’Alter Rebbe spiega che anche un tzaddik perfetto [giusto] si immerge nel Fiume di

Fuoco entrando nel Gan Eden, per perdere il ricordo di questo mondo, e di nuovo ogni volta che sale «di for-

za in forza», per dimenticare cio che aveva colto in precedenza.
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La cognizione precedente, rispetto a quella superiore, non e affatto paragonabile e viene del tutto
annullata di fronte a essa. Poiché queste percezioni consistono nel cogliere un’irradiazione della
Luce Infinita, benedetto Egli sia, ne consegue che, di fronte a ogni ulteriore percezione della luce
che si consegue, quella inferiore viene annullata.

La ragione € che una cognizione inferiore ¢ come nulla rispetto a una superiore. Ogni nuova percezione
della Luce Infinita sovrasta completamente quella precedente, che percio deve essere messa da parte.
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Per questa ragione «ogni tzaddik (giusto) € bruciato dal baldacchino del suo compagno», vale a
dire dal livello di comprensione che fa da baldacchino (chofef, «copre») al suo compagno; poiché
la loro comprensione non € una sola e ciascuno ha una comprensione diversa, nella quale gode

dello splendore della Presenza divina (Shechinah) che risplende su di lui.

Il Talmud dice che nel Mondo a Venire ciascuno € «bruciato» dal baldacchino (chupah, il baldacchino nuzia-
le) del suo compagno. L’Alter Rebbe interpreta il baldacchino come il livello di comprensione che «fa da bal-
dacchino» (chofef, dalla stessa radice) a un altro tzaddik: poiché ogni anima gode di una visione distinta del-
la Shechinah, quella che si trova a un livello inferiore soffre vedendo il livello superiore che si manifesta a

un’altra anima.
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E questo é [il significato di] «E i santi Ti lodano ogni giorno, selah». I «santi» sono le anime nel Gan
Eden (Giardino dell’Eden), chiamate sante; «Ti lodano, selah»: ovunque si dica «selah», cio indica il
livello dell’illimitato, poiché la loro comprensione si rinnova costantemente dalla Luce Infinita (Or
Ein Sof), che é senza limite.
Un passo dell’Amidah, «i santi Ti lodano ogni giorno, selah», viene interpretato come una descrizione delle
anime nel Gan Eden; il Talmud insegna che «selah» significa senza fine: la loro comprensione si rinnova

senza sosta. La nota di Kehot aggiunge che nei suoi maamarim su Vayikra I’Alter Rebbe spiega che questi
«santi» sono le anime piu elevate di tutte.
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Percio i nostri Saggi dissero: «Meglio che sia giudicato e giunga al Mondo a Venire», poiché tutti i
giudizi non sono nulla rispetto alla delizia della sua percezione, descritta sopra. Neppure nel Gan
Eden inferiore [Giardino dell’Eden] vi € alcun paragone, ecc.
Quando Elisha ben Avuyah mori, Rabbi Meir disse che era «meglio che fosse giudicato e giungesse al Mondo
a Venire». I’Alter Rebbe spiega il motivo: tutti i giudizi sono come nulla accanto alla delizia di cogliere la Di-

vinita, e persino il Gan Eden inferiore é incomparabile; in Torah Ohr, Shemos, cita la stessa affermazione
per mostrare che questa delizia vale ogni sofferenza.
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E cosi anche il Gan Eden inferiore € incomparabile rispetto al Gan Eden superiore, fino alle vette
piu elevate, poiché le delizie attinte dalla Luce Infinita (Or Ein Sof), fonte di ogni delizia, sono
illimitate.

Lo stesso divario sussiste tra il Gan Eden inferiore e quello superiore, e cosi via, sempre piu in alto, senza

fine. Poiché ogni delizia proviene dall’Or Ein Sof, fonte di ogni piacere, le delizie che esso elargisce sono
illimitate.
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Come vediamo con i nostri stessi sensi, persino cio che cadde nella frantumazione dei recipienti —
i piaceri fisici — € anch’esso senza misura, poiché i tipi di delizie sono molti, come € noto, innume-
revoli. Se e cosi, a maggior ragione la loro radice e fonte, la delizia spirituale, persino quella del
Gan Eden inferiore [il Giardino dell’Eden inferiore], & senza limite, provenendo dall’Infinito (Ein
Sof).
I piaceri fisici vennero all’esistenza attraverso la «frantumazione dei recipienti», la rottura primordiale du-
rante la quale scintille di santita caddero nel mondo fisico. Se persino questi piaceri caduti si presentano in

innumerevoli varieta, allora la loro fonte spirituale, persino nel Gan Eden inferiore, deve essere a maggior
ragione senza limite, poiché fluisce dall’Ein Sof.

SEZIONE 2 - 16-13

Perché I’anima ha bisogno di un abito
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Per questo motivo, I’anima, che € un essere limitato, non puo cogliere la rivelazione dello splendo-
re, che é I’essenza stessa della Divinita, se non attraverso un rivestimento, che é il livello di uno
schermo (masach);

Qui si trova la risposta al motivo per cui I’anima ha bisogno di un rivestimento: in quanto essere creato e li-
mitato, non puo afferrare direttamente lo splendore, che ¢ la Divinita stessa. Ha bisogno di un rivestimento
che faccia da schermo, filtrando la luce.
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e attraverso quel rivestimento e schermo essa puo ricevere la luce e lo splendore, come viene spie-
gato in Etz Chaim, dove si parla del livello di uno schermo e di una cortina (pargod).
Attraverso quel rivestimento, I’anima puo ricevere la luce. L’Alter Rebbe osserva che Etz Chaim dell’Arizal
parla di uno «schermo» (masach) e di una «cortina» (pargod), che rendono possibile a un livello inferiore ri-

cevere da uno superiore; la nota Kehot colloca questo riferimento all’inizio della porta sull’ordine dei mondi
del’Emanazione (Atzilus), della Creazione (Beriah), della Formazione (Yetzirah) e dell’Azione (Asiyah).
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Per esempio, una luce intensa alla quale non si puo guardare a causa della sua grande luminosita;
ma quando vi € uno schermo interposto, allora si puo ricevere la luce, dopo che la sua illuminazio-
ne é stata in parte celata dallo schermo.
La prima illustrazione: una luce molto intensa abbaglia, ma attraverso uno schermo filtrante la si puo guar-
dare. Lo schermo non blocca la luce; la attenua quanto basta perché possa essere ricevuta. In Torah Ohr,

Chayei Sarah, I’Alter Rebbe usa la stessa immagine: si guarda una luce pura attraverso una tenda e cosi
I’anima, un essere creato, coglie la Divinita attraverso la veste delle mitzvos.
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E analogamente, una questione di sapienza e di intelletto elevato non puo essere spiegata a chi e di
intelletto limitato se non attraverso una veste e una parabola; allora comprende la questione. Cosi
pure, le mitzvos sono chiamate vesti, poiché anch’esse sono al livello di una parabola.

La seconda illustrazione: un’idea profonda puo essere insegnata a un principiante soltanto attraverso una

parabola che la «riveste». Le mitzvos sono vesti nello stesso modo: sono una sorta di parabola attraverso la
quale ’anima riceve cio che altrimenti non potrebbe cogliere.
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Come é scritto: «la parabola del Primordiale»: cioe, che si riveli I’essenza stessa della volonta della
Luce Infinita (Or Ein Sof); cio non puo giungere a rivelarsi ad alcun essere creato se non attraverso
il rivestimento della Sua volonta, benedetto Egli sia, in un’azione fisica, nell’atto della mitzvah.

L’espressione «la parabola del Primordiale» proviene dalle parole di David a Shaul (I Samuel 24), dove, nel
senso semplice, significa «il proverbio degli antichi». In Torah Ohr su Megillas Esther, 1’Alter Rebbe inter-
preta «il Primordiale» come D-o stesso, che precede il mondo, e la Torah come Sua parabola. Il punto € che
la volonta piu intima di D-o non puo essere rivelata direttamente ad alcuna creatura: soltanto quando é rive-
stita in un atto fisico, nell’esecuzione di una mitzvah.
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Percio le mitzvos sono chiamate vesti. E la radice delle mitzvos ¢ molto elevata, poiché proviene
dal livello della Corona suprema (Keser), i 620 pilastri di luce.
Per questo le mitzvos sono chiamate vesti. La loro radice & molto elevata: si trova nella Corona suprema (Ke-
ser), il livello della volonta divina al di sopra dell’intelletto, che la Kabbalah chiama i «620 pilastri di luce»:

620 ¢ il valore numerico di Keser (Corona), e le 613 mitzvos della Torah, insieme alle 7 dei Maestri, fanno
620.
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E discesero lungo una catena, attraverso i «capelli» ecc., finché giunsero in basso, nell’azione ma-
teriale: tzitzis [frange rituali] e sukkah [capanna rituale]. Proprio in essi si rivela la Sua volonta, be-
nedetto Egli sia. «La fine dell’azione e al primo posto nel pensiero»; «il loro principio € innestato
nella loro fine». Infatti, in un passo si dice: «All’inizio [D-o] creo, ecc., i cieli e la terra»: prima i
cieli.
Dalla Corona (Keser), le mitzvos [precetti] discesero gradualmente, attraverso i «capelli» (un’immagine cab-
balistica per indicare canali sottili che provengono dalla Corona), fino agli atti materiali, come tzitzis e suk-
kah; proprio in essi si rivela la volonta di D-o. Come dice il detto, cio che nell’azione viene per ultimo era al

primo posto nel pensiero; Sefer Yetzirah insegna che il principio € innestato nella fine. I primo versetto del-
la Torah menziona i cieli prima della terra.

77 Mawnna IR LIWYN IRD LIPAN PR .00 PR QOPOR T 2 MYy 01°2 2003

Ed é scritto: «Nel giorno in cui Havayah Elokim fece la terra e i cieli»: la terra per prima. L’'uno

[parla] dell’azione e I’altro del pensiero.

Un secondo versetto nomina la terra prima del cielo. L’Alter Rebbe spiega che un versetto presenta I’ordine
dell’azione, mentre I’altro quello del pensiero.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 10
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In generale, i cieli rappresentano il livello della spiritualita e la terra il livello della fisicita. Nell’a-
zione, i cieli vennero prima, poiché, secondo la catena discendente dei mondi (hishtalshelus), lo
spirituale da vita al fisico e lo porta all’esistenza; ma nel pensiero venne prima il fisico: «la fine del-
I’azione € prima nel pensiero», poiché la rivelazione della luce proviene dalla luce che circonda
tutti i mondi (sovev kol almin).

11 cielo rappresenta lo spirituale e la terra il fisico. Nell’ordine della creazione lo spirituale da origine al fisi-

co, percio il cielo viene prima; ma nell’intenzione di D-o il fisico viene prima, perché é attraverso le cose fi-
siche che si rivela la luce piu elevata, sovev kol almin.
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La rivelazione della volonta — le 620 colonne di luce — avviene adempiendo la Sua volonta proprio
attraverso cose realmente materiali, la cui radice proviene dal Mondo del Tohu [caos primordiale];

ed é proprio in esse che si riveste la volonta suprema.

La volonta divina, le «620 colonne di luce», si rivela specificamente quando viene attuata attraverso cose
materiali. Queste cose hanno la loro radice nel Mondo del Tohu, il mondo primordiale dalle luci intense che
si infransero; per questo la volonta suprema puo rivestirsi in esse.
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Percio le mitzvos sono vesti attraverso le quali I’anima puo cogliere e godere la delizia e lo splen-
dore nel Gan Eden [Giardino dell’Eden].

Questo spiega perché le mitzvos servono da vesti: attraverso di esse ’anima puo cogliere e godere la delizia
e lo splendore del Gan Eden.
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Per questo motivo le mitzvos sono come un indumento, poiché la caratteristica dell’indumento &
che non penetra nella persona per diventare la sua forza vitale interiore, come invece fa il cibo,

che diventa davvero una cosa sola con la persona e le da vita.

Un indumento € diverso dal cibo. Il cibo penetra nel corpo, diventa una cosa sola con esso e lo sostiene dal-

I’interno; I'indumento resta all’esterno e non diventa mai parte della vita interiore della persona.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 11
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E tuttavia si deve affermare che gli indumenti hanno una qualita superiore, poiché la loro radice
proviene dal livello delle [luci] avvolgenti (makifim).

Eppure gli indumenti hanno un vantaggio proprio: corrispondono alle luci «avvolgenti» (makifim), che sono

piu elevate di cio che puo penetrare all’interno.
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Per questa ragione [un indumento] avvolge una persona, la protegge e la custodisce. Cosi anche
I’atto delle mitzvos, la cui radice appartiene al livello delle [luci] avvolgenti, la Corona suprema
(Keser);

Poiché un indumento circonda una persona, puo proteggerla e custodirla. Lo stesso vale per le mitzvos: la

loro radice si trova nelle luci «avvolgenti» della Corona suprema (Keser), che ¢ al di sopra dell’intelletto.
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percio la loro rivelazione non giunge in basso come luce interiore, ma soltanto attraverso un’azio-
ne concretamente materiale; e, come € noto, cio che ha una radice piu elevata discende piu in
basso.

Poiché la loro radice é cosi elevata, le mitzvos non possono rivelarsi in basso come una luce interiore e

comprensibile; giungono soltanto sotto forma di semplici azioni materiali. Cio segue una regola nota: quan-
to piu elevata € la radice di qualcosa, tanto piu in basso essa discende.
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In effetti, attraverso I’atto delle mitzvos si generano una [luce] avvolgente e uno schermo, grazie ai
quali [I’'anima] puo godere della delizia della Luce Infinita (Or Ein Sof). Questo ¢ lo scopo della di-
scesa dell’anima: una discesa in vista di un’ascesa.

L’adempimento delle mitzvos crea un indumento avvolgente che funge anche da schermo, consentendo al-

I’anima di godere della delizia dell’Or Ein Sof. Per questo I’anima discende in un corpo: la discesa serve a
una piu grande ascesa.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 12
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Attraverso I’esecuzione della mitzvah, I’anima puo ricevere la luce e la delizia tramite lo schermo
menzionato sopra, poiché in Gan Eden [il Giardino dell’Eden] ’anima si riveste degli indumenti
delle mitzvos; e poiché la radice delle mitzvos proviene dalla Gulgalta e dal Keser supremo,

Grazie allo schermo della mitzvah, I’anima puo ricevere la luce e la delizia in Gan Eden, dove indossa le mi-

tzvos come indumenti. Le mitzvos possono farlo perché hanno radice nella Gulgalta (il «cranio», ’aspetto
esteriore del Keser) e nel Keser supremo.
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percio, adempiendo le mitzvos, che sono la Sua volonta, benedetto Egli sia («oggi per compierle, e
domani per riceverne la ricompensa» in Gan Eden, dove la loro luce sara rivelata), quando allora
I’anima si rivestira dell’indumento delle mitzvos, godra della delizia dell’Or Ein Sof, che é illimita-
to, attraverso lo schermo e I'indumento delle mitzvos, come spiegato sopra.

Il Talmud dice che questo mondo ¢ il luogo in cui si adempiono le mitzvos e il mondo futuro quello in cui se

ne riceve la ricompensa. Quando ’anima indossera in Gan Eden 'indumento delle proprie mitzvos, la loro

luce nascosta si rivelera e, attraverso quell’indumento, I’anima godra della delizia illimitata dell’Or Ein Sof.
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Esse sono infatti mediatori, la cui radice e elevata e proviene dal Keser supremo, e che sono disce-
se per una concatenazione fino alle realta materiali (e si veda quanto e scritto sopra sul versetto
«Avraham eravecchio, avanzato nei giorni»).

Le mitzvos sono «mediatori»: radicate nel Keser piu elevato e portate giu fino alle realta materiali, uniscono

I’anima a cio che é molto al di 1a di essa. Il testo rimanda al maamar su «Avraham era vecchio, avanzato nei

giorni», nel quale i «giorni» sono spiegati come questi indumenti.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 13
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I due specchi
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E questo e il significato di «gli specchi delle donne che si erano radunate»: uno specchio (mar’ah),
infatti, € un vetro attraverso il quale si vede.

Il bacile di rame del Mishkan fu realizzato con «gli specchi delle donne che si erano radunate» al suo ingres-
so. L’Alter Rebbe comincia spiegando che uno specchio (mar’ah) € un vetro attraverso il quale si vede.
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Eppure il versetto dice «specchi», al plurale, perché vi sono due [tipi di] specchi. [Uno €] lo spec-
chio luminoso (aspaklaria hame’irah), cioé un vetro trasparente attraverso il quale si puo vedere
da lontano grazie alla luce diretta.

Eppure il versetto dice «specchi» al plurale, perché ve ne sono di due tipi. Il primo ¢ lo «specchio luminoso»

(aspaklaria hame’irah, il termine talmudico per indicare un vetro attraverso il quale si vede): un vetro tra-
sparente, come una finestra, attraverso il quale si vedono direttamente anche oggetti lontani.
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E questa e la differenza tra Moshe nostro maestro, pace su di lui, e tutti i profeti: di Moshe e detto:
«u-mar’eh, e non con enigmi»; e mar’eh € scritto con un segol, che € una forma maschile; € lo
specchio luminoso, attraverso il quale si vede per luce diretta anche una cosa lontana dalla
persona.
D-o dice ad Aharon e Miriam che parla con Moshe «u-mar’eh, e non con enigmi». L’Alter Rebbe osserva che
mar’eh € vocalizzato con un segol, la forma maschile, mentre mar’ah, con un kamatz, la forma femminile, &

la parola per «specchio»: la visione di Moshe € quella «maschile», lo specchio luminoso, diretta e chiara an-
che riguardo a cio che é lontano.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 14

14

15



TORAH OHR - PARASHOT MIKEITZ - MAAMAR 4 10 12111 91 M¥n 9”n

WY YUYW 970 WD MUY NIRRT RI2DA [y o) YUAQ AW AN AWK IR IWYn 19 109
38 17y 133] Y732 113°9WIT 17t NI awan a1 DI ngn

Cosi anche I’atto della mitzvah, nel cui abito I’anima é rivestita nel Gan Eden: attraverso quell’abi-
to, attraverso I’atto di queste mitzvos, I’anima puo godere dello splendore della Presenza divina
(Shechinah) nel Gan Eden.

Le mitzvos agiscono come quel vetro limpido. Rivestita dell’abito delle proprie mitzvos, I’anima nel Gan
Eden puo godere dello splendore della Shechinah.
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e godere della Sua luce, benedetto Egli sia, come attraverso uno specchio luminoso, per mezzo di
una luce diretta, nella quale la Luce Infinita (Or Ein Sof) viene fatta discendere e rivelata dall’Alto
verso il basso nel Gan Eden. Anche Moshe, nostro maestro, non vedeva senza questo specchio.

Nel Gan Eden I’anima gode della luce di D-o come attraverso un vetro limpido: la Luce Infinita risplende di-

rettamente verso il basso. Anche Moshe aveva bisogno di un simile «vetro»: nessuno vede senza un qualche

mezzo.
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Come e scritto: «u-mar’eh, e non per enigmi», cioe attraverso lo specchio luminoso, poiché senza
uno specchio non avrebbe potuto cogliere il livello della Luce Infinita. Gli altri profeti, invece, ve-
devano attraverso una mar’ah con kamatz, lo specchio che non risplende, [come ¢ detto,] «e per
mezzo dei profeti sono paragonato».

Lavisione di Moshe avveniva attraverso lo specchio luminoso, senza il quale neppure lui avrebbe potuto co-

gliere la Luce Infinita. Gli altri profeti vedevano attraverso una mar’ah con kamatz, lo specchio che non ri-
splende: «per mezzo dei profeti sono paragonato (adameh)», cioé vedevano soltanto un’immagine.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 15
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E lo specchio che non risplende é cio che viene chiamato spiegel [specchio]: vale a dire che sul ve-
tro vi € uno schermo e un rivestimento; ma lo schermo non é qualcosa di spesso, che nasconda e
copra completamente la luce: e soltanto qualcosa di sottile e tenue, ossia il noto rivestimento

d’argento.

Lo specchio che non risplende ¢ uno specchio comune (in yiddish, spiegel): vetro con un rivestimento sul
retro. Il rivestimento non € abbastanza spesso da bloccare tutto; € soltanto il sottile strato d’argento sul retro
di uno specchio.
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E allora, quando si guarda in questo specchio menzionato sopra, da esso torna indietro la luce ri-

flessa, ma non si puo vedere attraverso il vetro mediante la luce diretta.

In uno specchio la luce rimbalza indietro, come «luce riflessa», invece di attraversarlo come «luce diretta».

Non é possibile vedere attraverso di esso.

RT1 725 mnT 27 OR °2 779°RN27 N"W‘?PDDN 9% 110 TNIAXYIY AR 2T NN PRI IR TD’?\
44 TORN TIRY N’W’?PDON ”y

E percio non si vedono I’essenza e la vera natura della cosa osservata, come invece attraverso lo

specchio luminoso; attraverso lo specchio non luminoso si vede soltanto una somiglianza.

In uno specchio si vede soltanto una demus [somiglianza], non la cosa stessa come attraverso una finestra: le
parole dei profeti «Saro simile» (adameh [saro simile]).
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Tuttavia, lo specchio non luminoso possiede una qualita che € superiore per grado: si puo vedere
se stessi e anche cio che si trova dietro di sé, come & noto, cosa che non si puo vedere attraverso lo
specchio luminoso. E questo & [il significato di] «la terra venne per prima»; considera
attentamente.

Eppure lo specchio ha un vantaggio che la finestra non possiede: vi si puo vedere se stessi e cio che si trova

dietro di sé. L’Alter Rebbe collega questo a «la terra venne per prima»: I’esistenza fisica fu la prima nel pen-
siero di D-o.
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E in questo modo risposero nella Gemara, in Yevamos (fine del capitolo 4), che Yeshayahu, il quale
disse: «E vidi Havayah», [vide] attraverso lo specchio non luminoso, nel quale poteva vedere D-o0;
mentre dello specchio luminoso € scritto: «Poiché nessun uomo Mi vedra, ecc.».
Menashe accuso Yeshayahu di contraddire Moshe: Moshe udi «nessun uomo Mi vedra e vivra», eppure Ye-
shayahu disse «ho visto D-o». Il Talmud risponde che gli altri profeti guardavano attraverso uno specchio

non luminoso, mentre Moshe guardava attraverso uno specchio luminoso; cosi, nello specchio meno eleva-
to Yeshayahu poté vedere, mentre dello specchio luminoso € detto: «nessun uomo Mi vedra».
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E lo specchio non luminoso ¢ il livello (bechinah) di «con tutta la tua forza», vale a dire la discesa

dell’anima nel corpo, una discesa allo scopo di un’elevazione, per trasformare I’anima animale;

Lo specchio non luminoso corrisponde al servire D-o «con tutta la tua forza» (bechol me’odecha), oltre i
propri limiti: I’anima discende nel corpo per trasformare I’anima animale, in una discesa allo scopo di un’e-
levazione. In Likkutei Torah, Shemini Atzeres, I’Alter Rebbe cita questo maamar: la Torah e le mitzvos sono
lo specchio luminoso, mentre lo Shema e la preghiera, che trasformano I’anima animale, sono lo specchio
non luminoso.
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e, attraverso il soggiogamento e la trasformazione [dell’anima animale], «con tutta la tua forza»,
senza limite, al di la del recipiente, allora viene attirato dall’Alto anche il risplendere della Luce

Superiore, non secondo I’ordine e non attraverso la catena discendente dei mondi (hishtalshelus).

Quando una persona soggioga e trasforma 1’anima animale con un amore che oltrepassa i propri limiti, dal-
I’Alto giunge una luce corrispondente, che a sua volta supera il normale ordine dei mondi: una luce superio-
re che non segue la catena discendente dei mondi, passo dopo passo.
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E questo é lo specchio che non risplende: vale a dire, per mezzo di qualcosa che fa da schermo e
separa, cosicché la luce non risplenda direttamente; cioe, ’anima animale (Nefesh HaBehamis)

copre e nasconde la luce.

Nell’anima, lo schermo dello specchio é I’anima animale. Essa nasconde la luce divina, cosi che non ri-

splenda direttamente.
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Tuttavia, cio che separa non € uno schermo spesso, che nasconde completamente; piuttosto, puo

essere sottomesso e trasformato, e allora da esso scaturisce una luce riflessa,

Come il sottile strato d’argento dello specchio, ’anima animale non costituisce una barriera assoluta. Puo

essere sottomessa e trasformata, e allora produce una «luce riflessa».
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come nel vetro, dove, tramite lo schermo che nasconde, si aggiunge una nuova luce riflessa, che
prima della presenza di tale schermo non esisteva; allora si puo vedere una luce nuova, cioe si puo

vedere anche cio che si trova dietro di se.

In uno specchio, I’argentatura crea qualcosa di nuovo: una luce riflessa che permette di vedere cio che si
trova dietro di sé. Lo schermo non si limita a nascondere: aggiunge una nuova forma di visione.
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Cosi pure, dopo che I’anima animale e stata trasformata, grazie a «con tutta la tua forza» si aggiun-
ge una luce che risplende ancor piu di quanto risplendesse prima che I’anima fosse nel corpo: una
discesa in vista di un’ascesa.

Analogamente, quando 1’anima animale viene trasformata attraverso I’amore «con tutta la tua forza», ri-

splende una luce piu grande di quella che vi era prima che I’anima scendesse nel corpo; questa € ’ascesa

per la quale essa ¢ discesa.
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Quando I’altra parte (sitra achra) viene sottomessa, la gloria del Santo, benedetto Egli sia, ascende
sempre piu in alto e risplende non secondo I’ordine della catena discendente dei mondi (hishtal-
shelus); e questo e chiamato «lo specchio che non risplende» (e si veda quanto scritto sopra a pro-
posito di «Gli faro un aiuto che gli corrisponda»).
Lo Zohar insegna che quando I’altra parte (sitra achra), cioé la parte opposta alla santita, viene sottomessa,
la gloria del Santo, benedetto Egli sia, sale «<sempre piu in alto»; Tanya, capitolo 27, applica cio anche a un
piccolo atto di dominio di sé. Una luce di questo genere risplende al di la della catena ordinata dei mondi, ed

e anch’essa «lo specchio che non risplende»; il testo rimanda a Torah Ohr, Bereshis, dove il Nome Elokim e

uno schermo che nasconde la luce di Havayah affinché le creature possano riceverla.
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E questa rivelazione si puo comprendere secondo quanto € stato spiegato altrove riguardo al signi-
ficato di «La Mia santita e superiore alla vostra santita»: che cosa ci insegna? E ovvio! Piuttosto, si-
gnifica che le mitzvos provengono dal livello della Corona (Keser), come spiegato sopra. E questa ¢
«la vostra santita»: «che ci ha santificati, ecc.». Ed € noto che la Corona comprende due partzufim
[configurazioni]: il livello di Atik, che é il livello pitu basso all’interno dell’Emanatore, e il livello di
Arich Anpin, che é la radice degli emanati.

L’Alter Rebbe cita ora il Midrash «La Mia santita é superiore alla vostra santita» e si chiede perché sia neces-

sario dirlo: non é forse ovvio? La risposta e che le mitzvos provengono da Keser e conferiscono a Israele una

santita («Che ci ha santificati con le Sue mitzvos»); e Keser stesso ha due partzufim (configurazioni): Atik, il
livello piu basso dell’Emanatore stesso, e Arich Anpin, la radice di tutto cio che & emanato.
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E a questo riguardo € detto: «Potrebbe essere come Me?», ossia il livello piti basso entro I’Emanato-
re, che e Atik. Il versetto insegna: «Poicheé Io sono santo: la Mia santita e superiore alla vostra», per-
che le mitzvos fanno discendere dal livello di Arich Anpin,
Il Midrash interpreta «Sarete santi, perché Io sono santo» cosi: «Potrebbe [la vostra santita] essere come la
Mia? La Scrittura dice: “Poiché Io sono santo”: la Mia santita € superiore alla vostra». La santita di Israele si
realizza attraverso le mitzvos, che vengono fatte discendere da Arich Anpin, mentre «la Mia santita» € Atik,
che é piu elevato. In Likkutei Torah, Shelach, I’Alter Rebbe spiega questa santita superiore come un risve-
glio dall’Alto (isarusa dileila), che precede e supera di gran lunga qualunque risveglio dal basso (isarusa

dilesata).
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mentre Atik ¢ chiamato Atik Yomin (I’Antico dei Giorni) perché é distaccato (ne’etak) e separato dal
livello dei «giorni», che sono i rivestimenti formati dalle mitzvos,
Atik é chiamato Atik Yomin, «I’Antico dei Giorni», e I’Alter Rebbe interpreta il nome a partire dalla sua radi-

ce: atik, «antico», significa anche ne’etak, «distaccato». E separato dai «giorni», i rivestimenti formati dalle
mitzvos.
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dei quali é detto: «Chi € I’'uomo, ecc., che ama i giorni per vedere il bene?» [e poi:] «Allontanati dal
male e fa’ il bene». E cio si riferisce al livello di Arich Anpin; mentre il livello di Atik Yomin e il li-
vello di «La Mia santita é superiore, ecc.».

I1 Salmo domanda: «Chi € 'uomo ... che ama i giorni per vedere il bene?» e risponde: «Allontanati dal male e

fa’ il bene»: i «giorni» si formano compiendo le mitzvos e appartengono ad Arich Anpin. Atik € al di sopra di
essi: «La Mia santita é superiore».
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Ma attraverso il raffinamento dell’anima animale «con tutte le tue forze» viene fatta discendere una
rivelazione da questo livello, ecc. Questo € infatti il significato di «Nel luogo in cui stanno i baalei
teshuvah [coloro che fanno ritorno], ecc.», con maggiore forza, il livello di «con tutte le tue forze»,
ecc.

Eppure, quando I’anima animale viene raffinata con I’amore «con tutte le tue forze», persino da Atik viene

fatta discendere una rivelazione. Per questo i baalei teshuvah stanno in un luogo in cui i perfettamente giu-
sti non possono stare: il loro ritorno (teshuvah) avviene con «maggiore forza», senza misura.
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Abiti, corone e lampada
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E per un ulteriore chiarimento riguardo alle vesti dell’anima nel Gan Eden, si puo comprendere
alla luce di quanto e spiegato nel santo Zohar, alla fine della Parashas Toldos: quando gli angeli di-
scendono in questo mondo, si rivestono di un abito; poiché sono esseri spirituali, per poter essere

attratti nel mondo inferiore € necessario che cio avvenga tramite un abito, ecc.

L’Alter Rebbe aggiunge un ulteriore punto di vista sulle vesti dell’anima, sulla base del Zohar alla fine della
Parashas Toldos. Quando gli angeli scendono in questo mondo, devono indossare un abito, perché gli esseri
puramente spirituali non possono altrimenti esistere in un luogo fisico.
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E cosi si puo comprendere in senso inverso: affinché I’anima possa cogliere e godere dello splen-
dore della Presenza divina (Shechinah), anch’essa deve farlo tramite un abito spirituale, come
spiegato sopra.

I1 caso dell’anima € inverso: essa sale anziché scendere. Per cogliere lo splendore della Shechinah, anch’es-
sa necessita di un abito, e questo deve essere spirituale.

PWS D0awa w1255 19978 1R ORI CAMD 0¥ RO IR C7nw OmT Swnt PR IR0 IR
MRk

Ma, a prima vista, ’analogia non sembra calzante, poiché ’anima e un’entita spirituale; se e cosi,
perché avrebbe bisogno di un abito per cogliere lo splendore, ecc.?

Un’obiezione: I’angelo ha bisogno di un abito perché ¢é spirituale e fa ingresso in un mondo fisico. Ma I’ani-
ma é spirituale e va in un luogo spirituale: perché avrebbe dunque bisogno di un abito?
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La spiegazione € che la spiritualita e la materialita sono entrambe create e portate dal nulla all’es-
sere, mentre lo splendore della Shechinah € una rivelazione della Divinita stessa, come [spiegato]

nella Parashas Chayei Sarah sul versetto «E Avraham era vecchio».

La risposta e che sia la spiritualita sia la materialita sono create, portate all’esistenza dal nulla. Lo splendore
della Shechinah non € qualcosa di creato: é la Divinita stessa, come spiegato nel maamar sul versetto «Avra-
ham era vecchio», nella Parashas Chayei Sarah.
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E la Divinita é al di sopra della spiritualita cosi come ¢ al di sopra della materialita, poiché gli esse-

ri creati non sono in alcun modo paragonabili al Creatore.

La Divinita é altrettanto al di sopra dello spirituale quanto lo € del fisico, poiché nulla di cio che é creato e
paragonabile al Creatore. Percio I’anima, pur essendo spirituale, ha bisogno di un abito per ricevere la
Divinita.
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E questo é [il significato di] «Colui che siede in alto, ecc., che guarda in basso, ecc.». Percio, affin-
cheé [I’anima] possa cogliere proprio questa rivelazione, cio € possibile soltanto attraverso un rive-
stimento derivante dall’azione delle mitzvos, ecc.

Il Salmo descrive D-o come assiso in alto e tuttavia intento a guardare in basso, ugualmente distante dal cie-

lo e dalla terra. Percio I’anima puo ricevere la rivelazione della Divinita soltanto attraverso un rivestimento
costituito dalle sue mitzvos.
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Ora, i nostri Saggi dissero: «I giusti siedono con le corone sul capo e godono della radianza». «Go-
dere della radianza» significa una rivelazione dell’essenza stessa della radianza; ¢ come vedere at-
traverso lo specchio luminoso, ossia cogliere I’essenza stessa mediante i rivestimenti derivanti
dalle mitzvos.

Il Talmud dice che i giusti nel Mondo a Venire siedono con corone sul capo e godono della radianza della

Presenza divina (Shechinah). «Godere della radianza» significa vedere la Divinita stessa, come attraverso lo

specchio luminoso e limpido, mediante i rivestimenti delle mitzvos.
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Ma «le loro corone» appartengono al livello della [luce] avvolgente, un livello superiore alla radian-
za e all’illuminazione che essi colgono.

Le «corone» sono qualcosa di diverso: una luce avvolgente, superiore alla radianza e al bagliore che le ani-
me colgono.
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Percio non viene fatta discendere in modo rivelato, ma soltanto come attraverso lo specchio non
luminoso, nel quale non si coglie I’essenza di cio che si vede, ma soltanto secondo il modo di «e
per mezzo dei profeti sono reso simile, ecc.».

Poiché ¢ cosi elevata, la corona non si rivela apertamente, ma soltanto come attraverso lo specchio non lu-
minoso: non se ne vede 1’essenza, ma soltanto una somiglianza, come accade con i profeti diversi da Moshe.
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E percio e chiamata corona. (E si veda quanto € scritto piu avanti sul versetto «Uscite e guardate,
ecc., con la corona, ecc.». E cio viene fatto discendere mediante «con tutta la tua forza», come spie-
gato sopra.)
Ecco perché si chiama corona: si posa sopra la testa e la circonda, anziché penetrarvi. Il testo rimanda al
versetto «Uscite e guardate... il re Shlomo con la corona»; in Likkutei Torah, Shir HaShirim, 1’Alter Rebbe

spiega li che la corona, il livello della Corona (Keser), non puo essere vista affatto attraverso lo specchio lu-
minoso, ma soltanto attraverso quello non luminoso, e che si ottiene servendo D-o «con tutta la tua forza».
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E questo é il significato di «Una mitzvah é una lampada» e di «La lampada di D-o € I’anima dell’'uo-
mo»: si tratta di due tipi di lampada. Una e lo specchio luminoso, e I’altra € lo specchio che non

illumina.

Ora le due «lampade» dell’apertura, la mitzvah e I’anima, sono collegate ai due tipi di specchio. Una lampa-
da corrisponde allo specchio limpido e luminoso, e I’altra allo specchio che non illumina.
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La spiegazione e che in una lampada ci sono olio e uno stoppino, e due tonalita di luce: la luce scu-
ra sullo stoppino e la luce bianca.

Una lampada ha olio e uno stoppino, e la sua fiamma ha due colori: una luce scuravicino allo stoppino e una
luce bianca sopra di essa. Lo Zohar usa spesso queste due luci come simboli.
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Ora, la luce, che é I’essenza della lampada, si attacca specificamente allo stoppino. La luce non
puo attaccarsi direttamente all’olio, se non tramite lo stoppino; eppure ¢ I’olio a consumarsi nella
luce, e attraverso un solo stoppino si consuma molto olio, ecc.

La fiamma puo attaccarsi soltanto allo stoppino; non puo raggiungere direttamente I’olio. Eppure ¢ 1’olio a

bruciare effettivamente, risalendo attraverso lo stoppino, e un solo stoppino brucia una grande quantita
d’olio.
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E cosi anche I’atto delle mitzvos in questo mondo ¢ il livello dell’olio, come afferma lo Zohar [nella
sezione del] Yanuka in Balak; vale a dire, I’olio dell’unzione santa, la cui radice € nella sapienza su-
perna (Chochmah) e nella volonta superna (ratzon).
In questo mondo le mitzvos sono I’olio. Il racconto dello Zohar sul giovane sapiente (il Yanuka) nella Para-
shat Balak paragona le opere buone all’olio, e Tanya, capitolo 35, lo spiega: la Presenza divina (Shechinah)

riposa su una persona come una fiamma su uno stoppino, soltanto grazie all’olio delle opere buone. La loro
radice ¢ I’olio dell’'unzione santa, che rappresenta la Chochmah superna e la volonta superna.
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Ma poiché sono discesi lungo una catena e sono arrivati nella materialita di questo mondo, la Luce
Infinita (Or Ein Sof), benedetto Egli sia, non ha modo di far presa su di essi se non attraverso lo
stoppino, che e ’anima divina (Nefesh Elokis) che compie le mitzvos; ed e allora [I’anima] a far di-
scendere in essi la rivelazione della Luce Infinita, benedetto Egli sia.

Poiché le mitzvos sono discese in oggetti materiali, la Luce Infinita non puo far presa direttamente su di

essi. Ha bisogno di uno stoppino, I’anima divina che le compie; attraverso ’anima, la luce divina viene fatta
discendere nell’azione materiale.
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Come e scritto: «che I'uomo fara», poiché € I'uomo a farle diventare mitzvos, facendo discendere
in esse la Luce Infinita, benedetto Egli sia; non cosi, invece, per «la benevolenza delle nazioni».

Il versetto «che 'uomo fara» puo essere letto come «che I'uomo rendera tali»: una persona rende I’azione
una mitzvah facendo discendere in essa la Luce Infinita. La stessa azione di benevolenza compiuta senza

questo legame, «la benevolenza delle nazioni», ne € priva.
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Ed e questo [il significato di] «e pose una Torah in Israele»: cio avviene perché nell’anima é pre-

sente la qualita del sacrificio di sé (mesirus nefesh) nel [pronunciare] «Uno» nello Shema, che e il

livello dell’autoannullamento (bittul) dinanzi alla Luce Infinita (Or Ein Sof), benedetto Egli sia.
Questo significa «pose una Torah in Israele»: ’anima puo accogliere la luce divina perché puo donarsi inte-

ramente a D-o, come quando si pronuncia «Uno» nello Shema con disponibilita alla mesirus nefesh, che é il
bittul dinanzi a Or Ein Sof.
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Ed é come nell’analogia dello stoppino a cui si attacca la luce, ossia attraverso questo bittul, ecc.;
non cosi é per I’olio, poiché I’anima ¢ spirituale e possiede questo bittul, mentre non si puo dire
altrettanto dell’atto stesso delle mitzvos.

Questo bittul e cio che permette alla luce di attaccarsi all’anima, come la fiamma si attacca allo stoppino.

L’anima, essendo spirituale, possiede questo bittul; non si puo invece dire che le mitzvos materiali, ’olio, lo

possiedano.
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La luce si attacca percio proprio allo stoppino; ma in esso e per suo tramite la rivelazione di Or Ein

Sof, benedetto Egli sia, viene attratta nella pratica delle mitzvos, che riguardano cose materiali;

La luce si attacca dunque allo stoppino, cioé all’anima; eppure, nell’anima e per suo tramite, la rivelazione
di Or Ein Sofviene attratta nelle mitzvos materiali.
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e questo e come I’analogia dell’olio che si consuma nella luce.
Le mitzvos sono dunque I’olio che viene «consumato» dalla fiamma e che, attraverso lo stoppino, viene ele-

vato nella luce.
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E attraverso un solo stoppino si consuma molto olio: ossia, un’unica anima adempie e compie in-

numerevoli mitzvos negli anni della sua vita.

Un solo stoppino consuma molto olio: un’unica anima compie innumerevoli mitzvos nel corso della sua vita.
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Ora, dall’olio viene tratta la luce bianca, che ¢ simile al livello dello specchio luminoso, cioe al li-
vello della luce diretta; essa é il livello dei 620 pilastri di luce, come spiegato sopra. E la luce scura

viene tratta dallo stoppino, poicheé la luce scura ¢ il livello dello specchio che non illumina.

La luce bianca proviene dall’olio, che rappresenta le mitzvos: € luce diretta, come vetro limpido, i «620 pila-
stri di luce» provenienti dall’Alto. La luce scura proviene dallo stoppino, che rappresenta I’anima, e corri-

sponde allo specchio che non illumina.
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Ed e ’amore «con tutta la tua forza», che scaturisce dalla trasformazione dell’anima animale (Ne-

fesh HaBehamis). Lo stoppino é infatti ’anima divina (Nefesh Elokis) rivestita nell’anima animale.

La luce scura é ’amore «con tutta la tua forza», che deriva dalla trasformazione dell’anima animale. Lo

stoppino non é I’anima divina da sola, bensi ’anima divina cosi come ¢ rivestita nell’anima animale.
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L’anima e chiamata stoppino specificamente quando é rivestita nel corpo; allora é chiamata stop-
pino in rapporto alle mitzvos, che sono chiamate olio: cio significa che la luce si attacca proprio

allo stoppino. Infatti, quando scendono in basso, I’anima e spirituale e le mitzvos sono fisiche.

L’anima € lo «stoppino» soltanto mentre si trova nel corpo. Qui in basso I’anima é spirituale e le mitzvos
sono fisiche; percio la luce si attacca all’anima e, attraverso di essa, alle mitzvos.
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Quando invece salgono in alto, nel Gan Eden, avviene il contrario: la Luce Infinita (Or Ein Sof) si

rivela all’anima per mezzo dei rivestimenti formati dall’azione delle mitzvos.

Nel Gan Eden avviene il contrario: li la Luce Infinita giunge all’anima attraverso i rivestimenti formati dalle

sue mitzvos.
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Se € cosl, allora le mitzvos sono come uno stoppino e I’anima € I’olio che si consuma in Or Ein Sof,
benedetto Egli sia, per mezzo dello stoppino, vale a dire i rivestimenti formati dalle mitzvos, ecc.

Ma in questo mondo avviene il contrario: I’anima e chiamata stoppino.

Li le mitzvos sono lo stoppino e ’anima ¢é I’olio che si «consuma» in Or Ein Sof. In questo mondo avviene il
contrario e ’anima é lo stoppino.
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Poiché dunque é cosi, che [I’anima] € chiamata stoppino soltanto quando € rivestita nell’anima
animale (Nefesh HaBehamis), da essa viene allora tratta la luce scura, che é il livello di «con tutta la
tua forza», ecc., il livello della luce riflessa.

Poiché ’anima é uno stoppino soltanto quando é rivestita nell’anima animale, la luce scura che emana e

I’amore «con tutta la tua forza», nato dalla trasformazione dell’anima animale: la «luce riflessa», che sale dal
basso.
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Dall’azione delle mitzvos viene tratta la luce bianca, che é il livello della gioia di una mitzvah. En-
trambe sono buone allo stesso modo, poiché in questa vi € una qualita superiore, ecc., e vi e...,

come spiegato sopra a proposito dello specchio luminoso e di quello che non illumina.

La luce bianca, che proviene dalle mitzvos, € la gioia di una mitzvah. Ciascuna luce ha un proprio pregio,

proprio come ciascuno dei due specchi descritti in precedenza ha una sua qualita.
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Ed e per questo che I’anima e chiamata lampada, e anche le mitzvos sono chiamate lampada.

Per questo sia I’anima sia le mitzvos sono chiamate lampada: insieme formano un’unica lampada, stoppino
e olio.
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Cio significa che I’anima e il livello dello stoppino (quando é rivestita nell’anima animale), mentre
le mitzvos sono il livello dell’olio; attraverso questo vengono tratte due specie di luce, come € scrit-
to: «ve’ahavta» («e amerai»), il cui valore numerico ¢ il doppio di «or» (luce): questo ¢ il livello di

«con tutta la tua forza» e della gioia di una mitzvah.

L’anima nel corpo é lo stoppino e le mitzvos sono I’olio: insieme producono due luci. La parola ve’ahavta («e
amerai») ha valore numerico 414, il doppio di or («luce»), che vale 207: le due luci sono I’amore «con tutta la
tua forza» e la gioia di una mitzvah.
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E come, quando si accende una lampada, dapprima viene tratta e sale la luce che circonda lo stop-

pino, cioe la luce scura; in seguito viene tratta e si rivela la luce bianca,

Quando si accende una lampada, appare per prima la luce scura che circonda lo stoppino, e soltanto in se-
guito la luce bianca.
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cosi dapprima deve esserci I’elevazione nel livello di «con tutta la tua forza», e allora «lo spirito su-
scita lo spirito e fa discendere lo spirito»: la rivelazione della Luce Infinita (Or Ein Sof), benedetto

Egli sia, mediante I’azione delle mitzvos.

Allo stesso modo, dapprima si deve salire attraverso I’amore «con tutta la tua forza»; poi, come dice lo Zo-
har, «lo spirito suscita lo spirito»: lo sforzo dal basso fa discendere la rivelazione di Or Ein Sof attraverso le
mitzvos. Il maamar successivo di questa parashah («Poiché presso di Te ¢ la fonte della vita») usa lo stesso
insegnamento dello Zohar: chi compie le mitzvos di D-o suscita un risveglio dall’Alto (isarusa dileila).

SEZIONE 5 - 130-42

Sette pastori e otto principi
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Ora, I’accensione delle lampade che si trovavano nel Santuario — sette lampade — corrisponde ai
sette livelli presenti nell’insieme di coloro che servono D-o.

L’Alter Rebbe passa ora al numero delle luci. La Menorah a sette bracci del Santuario rappresenta sette tipi

di persone tra coloro che servono D-o.
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C’e chi svolge il proprio servizio nella modalita dell’amore, e chi ha come modalita principale del
proprio servizio il timore reverenziale, ecc. Essi derivano dal livello dei sette pastori, che sosten-

gono la totalita delle anime d’Israele.

Alcuni servono principalmente con amore, altri principalmente con timore reverenziale, e cosi via attraver-
so sette modalita. Questi sette tipi derivano dai «sette pastori», i grandi leader che nutrono tutte le anime

d’Israele.

W13 19 9N1° 12 NI N ONAW N W0 nPn 0OV AYaw 9an Dapn TR 9w o by ax1] BYYRT)
(12 PAX°T 112 *10 OAN2RT "112 M2

(Poiché, sebbene ciascuno riceva da tutti e sette i pastori, tuttavia c’eé chi ha questa qualita piu pre-

dominante, ecc., come afferma lo Zohar: «i figli di Avraham», ecc., «i figli di Yitzchak», ecc.).

Ogni anima riceve qualcosa da tutti e sette, ma in ciascuna persona predomina una qualita. Di conseguenza,
lo Zohar parla dei «figli di Avraham» (la cui caratteristica &€ ’amore) e dei «figli di Yitzchak» (la cui caratteri-
stica é il timore reverenziale).
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E le otto lampade di Chanukah corrispondono agli otto principi degli uomini,

Le otto luci di Chanukah, invece, corrispondono agli «otto principi degli uomini».
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come e scritto in Michah (capitolo 5): «Quando I’Assiria verra nella nostra terra, ecc., susciteremo
contro di lui sette pastori e otto principi degli uomini».

Michah profetizza che, quando I’Assiria invadera la terra, «susciteremo contro di lui sette pastori e otto
principi degli uomini»: chiaramente, molti leader e comandanti che respingeranno I’Assiria.
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E la Gemara in Sukkah (52b) spiega che i sette pastori sono Avraham, Yaakov, Moshe, ecc., mentre
gli otto principi degli uomini sono Yishai e Shaul, ecc., e Mashiach ed Eliyahu.

Il Talmud li elenca: tra i sette pastori vi sono Avraham, Yaakov e Moshe, mentre tra gli otto principi vi sono
Yishai, Shaul, Mashiach ed Eliyahu. La nota Kehot dice che il motivo per cui Mashiach ¢ annoverato tra i
principi e non tra i pastori € discusso in un discorso del Rebbe (Likkutei Sichos, vol. 35).
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E per comprendere questo, cioe che le lampade di Chanukah corrispondono agli otto principi degli
uomini: la spiegazione e che «pastore» ha due significati. Il primo e nel senso di sostenere gli altri,

come in «re’enu, zunenu» («guidaci come nostro pastore, nutrendoci»).

Per capire perché le luci di Chanukah corrispondano ai principi, I’Alter Rebbe esamina anzitutto la parola
«pastore» (ro’eh), che ha due significati. Il primo é quello di chi nutre gli altri, come nella benedizione dopo

il pasto: «il nostro pastore (re’enu), che ci nutre».
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E il secondo significato e che egli pascola se stesso, cioe si nutre, come in «e le asine pascolavano

accanto a loro», e cosi anche nella Gemara: «pascolando nei campi», e simili.

11 secondo significato di ro’eh é pascolare, nutrirsi: cosi le asine «pascolavano» nel libro di Job, e cosi nell’e-
spressione talmudica «pascolando nei campi».
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E cosi anche riguardo ai sette pastori vi sono questi due aspetti, poiché sono loro a sostentare la
Comunita d’Israele: Avraham con I’amore, come é scritto: «Avraham che Mi ama»; la sua radice
proviene dalla benevolenza suprema (Chesed), che ¢ il livello dell’amore, ed egli elargisce alla Co-
munita d’Israele da questo livello; e Moshe, nostro maestro, pace su di lui, elargisce il livello della
conoscenza (Daas), ecc.

I sette pastori hanno entrambi i significati: nutrono gli altri e sono nutriti essi stessi. Avraham, la cui radice

¢ nella Chesed suprema, trasmette amore al popolo d’Israele; Moshe trasmette loro Daas, la conoscenza di
D-o.
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Ed e chiamato il Pastore fedele (ra’aya mehemna), poiché sostiene la fede (emunah) facendo di-
scendere la conoscenza di D-o. Yaakov elargisce compassione.

Moshe ¢ chiamato il «Pastore fedele» (ra’aya mehemna), inteso qui come il pastore che nutre I’emunabh, la

fede, dando a Israele la conoscenza di D-o. Yaakov dona loro compassione.
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In effetti, attraverso il fatto che nutrono la Comunita d’Israele, anch’essi vengono nutriti. E infatti
noto che I'Infinito (Ein Sof), benedetto Egli sia, € elevato e innalzato senza limite al di sopra del li-
vello della sapienza (Chochmah) e degli attributi emotivi, come dice il detto: «Egli non é affatto

nessuno di questi attributi».

Nutrendo Israele, i pastori vengono nutriti a loro volta. D-o stesso € infinitamente al di sopra di Chochmah e

degli attributi emotivi; come afferma Tikkunei Zohar, Egli non é affatto nessuno di questi attributi.
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E affinche la rivelazione della Luce Infinita (Or Ein Sof), benedetto Egli sia, venga attratta negli at-
tributi superni, cio dipende dalle azioni degli esseri umani: attraverso un risveglio dal basso (isa-

rusa dilesata) nell’amore,

Poiché D-o ¢ al di sopra degli attributi, la Sua luce vi entra in base alle azioni degli esseri umani. Quando gli

uomini suscitano amore dal basso, dall’Alto giunge una risposta.
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allora, «come I’acqua [riflette] un volto di fronte all’altro», viene attratta anche dall’Alto una rivela-
zione di Or Ein Sof, benedetto Egli sia, nell’attributo dell’amore e della benevolenza (Chesed), co-

sicché si realizzi: «Vi ho amati, ecc.»

Come I’acqua riflette un volto, cosi I’amore di D-o risponde all’amore umano: la Luce Infinita si rivela nel-
I’attributo superno dell’amore e della benevolenza, «Vi ho amati».
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Cosi, quando i sette pastori elargiscono amore e timore reverenziale (ahavah veyirah) alle anime
d’Israele, attraverso I’ahavah veyirah suscitata nelle anime d’Israele viene attratta negli attributi

superni una luce e una rivelazione aggiuntive dall’Infinito (Ein Sof), benedetto Egli sia,

Quando i pastori suscitano amore e timore reverenziale in Israele, questi sentimenti attraggono luce ag-
giuntiva dall’Infinito negli attributi superni.
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che sono la radice del livello dei pastori; cosi, dunque, anche loro ne sono sostenuti, ecc. Questo é

il significato di «Mangiate, amici (re’im)»: sono i pastori (ro’im), che sono amici dell’Onnipresente.

Quegli attributi superni sono la radice stessa dei pastori, percio i pastori ne sono a loro volta nutriti. Il Canti-
co dei Cantici dice: «Mangiate, amici (re’im)»; i pastori (ro’im) sono amici di D-o.
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Ora, allo stesso modo, anche in Alto vi é [un tale sostentamento], come recita il detto: «Israele so-
stiene il Padre loro in Cielo, ecc.». Questo sostentamento consiste nell’attirare la Luce Infinita (Or
Ein Sof) affinché si trovi al livello (bechinah) di «come I’aspetto di un uomo»; cio avviene attraver-
so la Torah,

Vi é anche un «sostentamento» in Alto: il Midrash dice che Israele sostiene il Padre loro in Cielo. Cio signifi-

ca attirare Or Ein Sof nella forma «come I’aspetto di un uomo», ossia nella struttura delle emanazioni divine

(Sefiros) aimmagine umana, attraverso la Torah.
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come é scritto: «Venite, mangiate del Mio pane», poiché anche la Torah ¢ la bechinah del «Mio
pane», per cosi dire. Infatti, proprio come attraverso il pane ’'uomo vive e la sua anima si congiun-
ge al suo corpo, cosi Or Ein Sof viene attirato verso il basso attraverso la Torah, che ¢ la bechinah
della sapienza superna (Chochmah), nella quale dimora Or Ein Sof, benedetto Egli sia.

La Torah € chiamata il «pane» di D-o. Il pane unisce I’anima della persona al suo corpo; la Torah, che ¢ la sa-
pienza superna (Chochmah) in cui dimora Or Ein Sof, attira quella luce verso il basso.

907N WPRD WD 1A I WRl 03 10 RIPM° RYINT 70N MTRA watRMmY wnl 170 3 am
¢ 5ym 7In3

E in essa e per suo tramite [la luce| viene attirata e rivestita negli attributi emotivi (middos), la be-
nevolenza (Chesed) essendo il braccio destro, ecc. E da cio viene attirato anche nutrimento per
I’anima, come é scritto: «e la Tua Torah € dentro le mie viscere».

Attraverso la Torah la luce entra nei middos, come Chesed, «il braccio destro». La Torah diventa anche nu-

trimento per ’anima, come dice il Salmo: «La Tua Torah € dentro le mie viscere».
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Ora, questo livello dei pastori € una trasmissione verso il basso in modo interiore; questo ¢ il signi-
ficato di «e la Tua Torah e dentro le mie viscere», come avviene nella comprensione della Torah,
quando una decisione halachica viene compresa e afferrata dal proprio intelletto,
Il modo in cui i pastori donano ¢ interiore: penetra nella persona come il cibo. Cosi avviene nello studio del-
la Torah, quando si comprende una decisione halachica e la si custodisce nella propria mente; il capitolo 5

del Tanya spiega che allora la mente abbraccia la halachah e ne € rivestita e, poiché la halachah ¢ la sapien-

za di D-o, cio0 costituisce una meravigliosa unione con Lui.
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e cosi pure nella contemplazione, affinché venga compresa la grandezza del Creatore, benedetto
Egli sia, come é scritto: «Sappi oggi...», «Conosci il D-o di tuo padre...»; e secondo la misura del-

I’intelletto, cosi sara ’amore, ecc.

La contemplazione opera allo stesso modo: si comprende con la mente la grandezza di D-o, come comanda-
no iversetti «Sappi oggi» e «Conosci il D-o di tuo padre». L’amore che ne consegue é proporzionato alla pro-
fondita della comprensione.
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Cio e simile all’esempio del pastore che da da mangiare e da bere alle pecore: questo ¢ il conferi-
mento della forza vitale (chayus) dall’interno. E cosi, in ogni generazione, vi sono i capi delle mi-

gliaia d’Israele, che insegnano loro la Torah.

Il pastore da da mangiare e da bere al suo gregge: gli infonde la vita dall’interno. In ogni generazione, i capi
che insegnano la Torah a Israele svolgono questo ruolo.
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E come nell’espressione «Moshe, hai parlato bene», in cui Rava e chiamato Moshe perché insegna-
va la Torah, ecc. Allo stesso modo, anche cio di cui i pastori si sostentano grazie a questo € una

comprensione interiore, come nell’espressione «e dai miei discepoli pit che da tutti».

Nel Talmud, Rav Safra si rivolge a Rava chiamandolo «Moshe», un appellativo che, spiega I’Alter Rebbe, de-
signa chi insegna la Torah. Anche gli insegnanti acquisiscono una comprensione interiore insegnando,
come disse Rabbi Chanina: «dai miei discepoli [ho imparato] piu che da tutti».
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E allo stesso modo, molto in alto, vi € la rivelazione della Luce Infinita (Or Ein Sof) nella sapienza

superna (Chochmah); questo é il significato di «Mangiate, amici, ecc.»

Al livello piu elevato, questo nutrimento reciproco é la rivelazione di Or Ein Sof nella Chochmah superna, il
significato di «Mangiate, amici».
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Ma il concetto dei principi degli uomini € che non appartengono alla categoria dei pastori e mae-
stri d’Israele, come Moshe e i Patriarchi; sono invece perfettamente giusti, come Yishai, che mori

soltanto per il consiglio del serpente.

Quanto ai principi degli uomini: non sono pastori e maestri come Moshe e i Patriarchi, ma persone perfetta-
mente giuste, come Yishai, padre del re David, che il Talmud dice mori soltanto «per il consiglio del serpen-

te»: la morte lo raggiunse solo perché il serpente introdusse la morte nel mondo, non per un suo peccato.
N0 1791 25097 13927 RIT RN 0T [ 5o o) POYY LRI ROYI WRa 199ER M 1398n XD

S men

E non troviamo questo neppure in Moshe, il Pastore fedele. Eppure Moshe € «il nostro maestro», e

sta scritto: «Ricordate la Torah di Moshe».

Non si dice neppure di Moshe, il Pastore fedele, che sia morto soltanto per il consiglio del serpente, senza
alcun peccato da parte sua. Eppure Moshe € «il nostro maestro», e la Torah porta il suo nome.
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Diversamente da Yishai, che non era un pastore sul modello di Moshe, ecc.; e tuttavia in lui si trova

una qualita superiore: era integro al punto da morire soltanto per il consiglio del serpente, ecc.

Yishai non era un pastore-maestro come Moshe. Eppure aveva una qualita tutta sua: era cosi integro che
mori soltanto perché la morte era entrata nel mondo attraverso il serpente.
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E da loro deriva anche forza per le anime d’Israele nel [servizio divino], secondo la modalita di una
[luce] avvolgente; dai pastori, invece, essa deriva nella dimensione interiore ed € chiamata nutri-

mento, come spiegato sopra.

Anche i principi infondono forza al servizio d’Israele, ma come influenza avvolgente. I pastori la infondono
interiormente, come nutrimento, come spiegato sopra.
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Ma dai principi I'influsso deriva soltanto secondo la modalita di una [luce] avvolgente. E come il
principe: la sua e una funzione regale, che € un livello di [luce] avvolgente, poiché il suo nome e

associato agli abitanti del suo paese, ecc.

L’influenza del principe € come la regalita: il nome del re si estende su tutti gli abitanti del suo paese e li av-

volge, senza entrare in loro.
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e non si tratta di un’effettiva trasmissione interiore (ma e, per esempio, come quando qualcuno
viene commosso dalla preghiera di un uomo giusto che prega con amore e timore reverenziale

(ahavah veyirah) e sacrificio di sé (mesirus nefesh), e cosi anche lui ne viene commosso.

Per esempio, qualcuno che assiste alla preghiera di un uomo giusto, il quale prega con amore, timore reve-
renziale e sacrificio di sé, ne viene commosso. E stato influenzato, ma non attraverso un insegnamento.
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E questa e un’illuminazione dal livello della [luce] avvolgente, poiché non ha ricevuto da lui, nella
dimensione interiore, comprensione e sapienza per mezzo del discorso — che € una trasmissione
interiore — bensi é stato commosso dalla sua rettitudine; la sua rettitudine, il suo amore e il suo ti-
more reverenziale si trovano infatti a distanza da lui, nel livello della [luce] avvolgente.)

Non ha ricevuto comprensione attraverso le parole, il che sarebbe una trasmissione interiore. E stato sem-

plicemente commosso dalla santita dell’'uomo giusto, che resta al di la di lui: questa ¢ un’influenza
avvolgente.
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Ma ¢ noto che la dimensione avvolgente proviene da un livello superiore a quello interiore, poiché
le luci avvolgenti hanno la loro radice nella luce che circonda tutti i mondi (sovev kol almin), men-

tre quelle interiori provengono dal livello della luce che riempie tutti i mondi (memalei kol almin).

Eppure la dimensione avvolgente ¢ superiore a quella interiore. Le luci avvolgenti provengono dalla luce

che circonda tutti i mondi; quelle interiori, dalla luce che li riempie.
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E in modo analogo i nostri Saggi dissero: «E piu grande I’assistenza [ai sapienti della Torah] che lo
studio della Torah». Sebbene lo studio sia una trasmissione interiore e I’assistenza sia esteriore,
tuttavia attraverso di essa si riceve un timore del Cielo maggiore, ecc.

Il Talmud afferma che assistere un sapiente della Torah é piu grande che studiare con lui. Lo studio € una

trasmissione interiore e ’assistenza ¢ esteriore, eppure ’assistenza conduce a un maggiore timore del
Cielo.
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E come una trasmissione dall’Alto secondo la modalita di una [luce] avvolgente (poiché cio che
puo essere fatto discendere nell’intelletto dello studente in modo interiore non € che un tenue ri-
flesso dell’intelletto del maestro; e percio «una persona non comprende appieno la mente del pro-
prio maestro, ecc.»).

L’assistenza a un sapiente della Torah trasmette in modo avvolgente. Cio che lo studente assorbe attraverso

lo studio é soltanto un tenue riflesso della mente del maestro; come dice il Talmud, una persona non com-

prende appieno la mente del proprio maestro (per quarant’anni).
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Percio e detto: «Quando I’Assiria verra, ecc., susciteremo contro di lui sette pastori e otto principi
degli uomini»: attraverso gli otto principi degli uomini il male sara respinto, sotto un certo aspetto,

piu che attraverso i pastori.

Ecco perché Michah nomina sia i pastori sia i principi contro I’Assiria: sotto un certo aspetto, i principi re-
spingono il male meglio dei pastori.
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Infatti, poiché i pastori rappresentano una trasmissione in modo interiore, attraverso i numerosi
livelli della catena discendente dei mondi (hishtalshelus) da essa puo giungere nutrimento alle for-
ze esteriori, come, per esempio, dalle unghie delle mani; non come Avraham, dal quale provenne,
ecc.
La luce interiore discende attraverso molti livelli e, ai suoi estremi, le forze esteriori possono trarne nutri-
mento, come dalle «unghie», la parte piu esterna e meno vitale del corpo. Le parole conclusive, «non come
Avraham, dal quale provenne, ecc.», sono concise: il Talmud (Pesachim 56a) parla di Avraham come di colui

«dal quale venne Yishmael», un esempio di pastore dal quale le forze esteriori trassero nutrimento; il testo
non spiega come si concili qui il «<non».

KPR 9 1R INIRT D37 .10 7172 2O9ORAWNRD (15725 onnot rmat mink] 2PTIR TN NARNR 1
Q°1N3°M 5399 RNADM APPRNY 0°8°PN *°N2 [o7x »>o1 R¥OI INAYWA 7IWHT 571 2% 10 *mMn
ST M2 RN FTINT YR [ovron mvean] TPAA 1710 P18 1N 10

E cosi, anche riguardo alla comprensione della Torah, i nostri Saggi dissero: «Per coloro che vanno
alla sua sinistra, ecc.», e: «Chi dice: “Non ho altro che la Torah”, ecc.». Deve inoltre avvenire un
flusso dagli otto principi degli uomini, il livello delle [luci] avvolgenti, poiché la luce avvolgente ac-
ceca gli occhi delle forze esteriori, ecc. Questo ¢ il significato di Torah e opere di benevolenza: at-
traverso la Torah viene attirato il livello del nutrimento.
Anche lo studio della Torah necessita della luce avvolgente dei principi. Il Talmud avverte che, per coloro
che vanno alla sua «sinistra», la Torah é una pozione di morte, e che chi dice «Non ho altro che la Torah» non
possiede neppure la Torah; la luce avvolgente «acceca» le forze esteriori, impedendo loro di trarre nutri-

mento da essa. Per questo la Torah necessita delle opere di benevolenza: la Torah fornisce il «nutrimento»

interiore, mentre la benevolenza é la veste avvolgente.
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E questo e il livello dei pastori. Attraverso gli atti di benevolenza viene fatto discendere il livello di
un rivestimento e di una [luce] avvolgente; questo ¢ il livello della discesa operata dai principi de-

gli uomini: «il servizio é piu grande», ecc.

La Torah appartiene al livello dei pastori. Gli atti di benevolenza fanno discendere un rivestimento, una luce
avvolgente; questo ¢ il livello dei principi, come nell’espressione «il servizio & piu grande».
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La differenza tra i pastori e i principi degli uomini sara compresa meglio alla luce di cio che tro-
viamo riguardo a Rabbi Yochanan ben Zakkai:

La differenza tra i pastori e i principi € illustrata da Rabbi Yochanan ben Zakkai, il principale maestro della
sua generazione.
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egli era il principe della Torah, colui che insegnava la Torah a Israele; eppure disse a Rabbi Chani-
na ben Dosa: «Chiedi misericordia per me», perché la sua preghiera era di gran lunga piu potente
della propria, al punto che «se Rabbi Yochanan ben Zakkai avesse premuto [la testa tra le

ginocchia], ecc.»

Era il «principe della Torah», colui che insegnava a tutto Israele; eppure chiese a Rabbi Chanina ben Dosa di
pregare per lui (nel racconto talmudico, per il figlio malato), poiché la preghiera di Rabbi Chanina era di
gran lunga piu potente della sua: se egli stesso avesse tenuto la testa premuta tra le ginocchia per tutto il

giorno, non sarebbe stato esaudito.
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Di Rabbi Chanina ben Dosa, invece, non troviamo che insegnasse la Torah come Rabbi Yochanan

ben Zakkai, né si trovano nella Mishnah leggi a lui attribuite.

Rabbi Chanina ben Dosa, al contrario, non ¢ noto come maestro, e nella Mishnah non sono riportate leggi a

lui attribuite.
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E questo é simile alla differenza tra i pastori e i principi degli uomini, ecc.; infatti Rabbi Yochanan

ben Zakkai era pastore e sostentatore d’Israele, come Moshe nostro maestro, la pace sia su di lui.

Questa ¢ la differenza tra i pastori e i principi: Rabbi Yochanan ben Zakkai nutriva Israele con la Torah,
come Moshe.
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Rabbi Chanina ben Dosa non possedeva questa qualita, ma era un giusto perfetto, senza alcuna

macchia,

Rabbi Chanina ben Dosa non aveva quel ruolo, ma era perfettamente giusto, senza alcuna macchia.
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tanto che i nostri Saggi dissero che il Mondo Futuro fu creato soltanto per lui; e le anime di Israele
ricevevano da lui le vie del servizio divino e della pieta, secondo il principio: «E piu grande servir-

lo, ecc.»; e la sua preghiera veniva esaudita piu di [quella di] Rabbi Yochanan ben Zakkai.

Tanto era grande che il Talmud afferma che il Mondo Futuro fu creato per lui. Le persone apprendevano da
lui le vie del servizio divino e della pieta osservandolo, secondo I'insegnamento che € piu grande assistere

un maestro; e la sua preghiera veniva esaudita piu di quella di Rabbi Yochanan ben Zakkai.
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E cosi e detto: «Innalzeremo contro di lui sette pastori e otto principi degli uomini», poiché il livel-
lo dei principi degli uomini e piu efficace contro il livello di «Assiria, quando verra, ecc.»,

Ecco perché Michah menziona i principi contro I’Assiria: sono piu efficaci contro un nemico di questo

genere.
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perché fanno discendere dal livello della luce che circonda tutti i mondi (sovev kol almin); come
nel caso della preghiera di Rabbi Chanina ben Dosa per sovvertire la natura, ecc.: cio avviene me-
diante una discesa dal livello di sovev kol almin, che € al di sopra dell’ordine e della gradazione
della catena discendente dei mondi (hishtalshelus), ecc.

I principi attingono alla luce che circonda tutti i mondi, al di sopra della catena ordinata della creazione. E

cosi che la preghiera di Rabbi Chanina poteva cambiare la natura: i suoi miracoli provenivano da una luce al

di sopra dell’ordine naturale.
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E questo e il significato delle luci di Chanukah. [I Greci] profanarono tutti gli oli del Santuario, a
causa della forza della sapienza della scorza (kelipah); percio «cercarono di far loro dimenticare la
Tua Torah, ecc.».

Ora si parla delle luci di Chanukah. I Greci profanarono gli oli del Santuario attraverso la forza della «sa-

pienza della kelipah», la sapienza greca. Cercarono, come dice la preghiera di Chanukah, di far dimenticare

la Torah a Israele.
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Percio fu necessario attrarre dal livello che ¢ al di sopra della sapienza (Chochmah) della santita,
ossia dal livello delle [luci] superne avvolgenti. E questo ¢ il vasetto d’olio che era sigillato con il si-
gillo del Sommo Sacerdote, che corrisponde al livello di «grande abbondanza di benevolenza», ecc.

Poiché I’attacco avvenne attraverso la sapienza, il rimedio doveva provenire da un livello superiore alla

Chochmah della santita, dalle luci superne avvolgenti. L’'unico vasetto sigillato dal Sommo Sacerdote rap-

presenta la «grande abbondanza di benevolenza», una benevolenza senza misura.
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(E poiché proviene dal livello di una [luce] avvolgente, viene attratta e fatta discendere anche in
basso, cosi da essere accesa persino oggi, nelle nostre generazioni, quando il Santo Tempio non é
in piedi; mentre nel Santo Tempio c’erano sette lampade, dal livello dei sette pastori, ma la rivela-
zione era concreta, in una modalita interiore, come dice il detto: «E una testimonianza per tutti co-
loro che vengono al mondo, ecc.».)

Poiché la luce di Chanukah é avvolgente, giunge fino a noi anche nel nostro tempo, in cui non c’¢ il Tempio.

Le sette lampade del Tempio provenivano dai sette pastori e risplendevano interiormente e apertamente,

come testimonianza per tutto il mondo.
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E vedi quanto € scritto piu avanti a proposito di «Poiché Tu sei la mia lampada, Havayah, e Hava-
yah illumina le mie tenebre». Il primo Nome Havayah appartiene al livello della catena discenden-
te dei mondi (hishtalshelus), e da esso viene attratto il livello di «Tu sei la mia lampada»: cioe, le
lampade del Santuario, ecc.
Nel versetto «Poiché Tu sei la mia lampada, Havayah, e Havayah illumina le mie tenebre» il Nome compare
due volte. Il primo Havayah é la Divinita all’interno della catena dei mondi, fonte di «Tu sei la mia lampada»:
le lampade del Tempio. Nel maamar su questo versetto, pit avanti nella parashah, I’Alter Rebbe interpreta il

primo Havayah come la lampada d’olio e lo stoppino, e il secondo, con la vav aggiunta, come un Havayah
ancora piu elevato.
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E il secondo Nome Havayah proviene dal livello della luce che circonda tutti i mondi (sovev kol al-
min), che e al di sopra della catena discendente dei mondi; da esso viene attratto il livello di «illu-

mina le mie tenebre»: queste sono le luci di Chanukah.

Il secondo Havayah proviene dalla luce che circonda i mondi, al di sopra della catena discendente; esso «il-
lumina le mie tenebre»: queste sono le luci di Chanukah.
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E in modo analogo si comprende la differenza tra il livello dei sette pastori e quello degli otto prin-
cipi degli uomini: attraverso i sette pastori viene attratto il nutrimento per la Comunita d’Israele, il
livello di «e la Tua Torah ¢é dentro le mie viscere», ossia cio che puo essere attratto in modo interio-
re. Questo proviene dal livello del Nome Havayah che viene attratto nei Mondi dell’Emanazione
(Atzilus), della Creazione (Beriah), della Formazione (Yetzirah) e dell’Azione (Asiyah).

Lo stesso vale per i pastori e i principi: i pastori forniscono il «nutrimento», la Torah che penetra nell’inte-

riorita, proveniente dal Havayah che viene attratto nei mondi di Atzilus, Beriah, Yetzirah e Asiyah.
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Ma attraverso i principi degli uomini vengono attratte le [luci] avvolgenti; esse provengono dal li-
vello del Nome Havayah che ¢ al di sopra dei limiti dell’essere rivestito nei mondi, ma risplende in
una modalita avvolgente, come nel caso della preghiera di Rabbi Chanina ben Dosa per capovolge-
re I’ordine naturale, ecc., come spiegato sopra.

I principi attraggono luci avvolgenti dal Havayah che ¢ al di sopra dell’essere rivestito nei mondi; questa ¢ la
forza che agi nella preghiera di Rabbi Chanina per cambiare I’ordine naturale.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 42



TORAH OHR - PARASHOT MIKEITZ - MAAMAR 4 10 12111 91 M¥n 9”n

O 2°.99m MIXn Pl 1T NIRAN 90 099°Pn N MOWRN 1w MEnT Iwyn vy Jwnin XIm
210 w120 1 1Paya 222 n0an noNan 9w 2t 1712

E questo € cio che viene attratto attraverso la pratica delle mitzvos, che attraggono il livello delle
[luci] avvolgenti, poiché le mitzvos sono chiamate «i comandi del Re». Vedi anche il discorso che
inizia con «Un salmo, un canto per la dedicazione della Casa», riguardo al nutrimento e all’abito,
ecc.
Anche le mitzvos attraggono luci avvolgenti: sono «i comandi del Re», e il re si trova al di sopra del suo po-
polo. In Likkutei Torah, V’Zos HaBerachah («Un salmo, un canto per la dedicazione della Casa»), I’Alter

Rebbe spiega il nutrimento, I’abito e la casa: la Torah ¢ il nutrimento dell’anima e le mitzvos sono i suoi abi-
ti, pit basse nella loro discesa ma piu elevate nella loro radice.

M2 RIT A0 POUPRTY MR A0 AR 1PN 90 P o sovoam] RPDIM 973 RIT 1WA 92 199
25 (12 °2 w° MOWR2T IRI2° 1ARTY 10 111 SN2 RIT DOYI1TT 9PRWR 197001297 R0 PR

E dunque anche il livello (bechinah) di Mashiach proviene dai principi degli uomini, poiché di Ma-
shiach e detto «vaharicho» («e annusera»), [cioe,] «<annusa e giudica»; e I’olfatto ¢ il livello di una
[luce] avvolgente, «il profumo dei loro abiti», mentre i pastori sono il livello del nutrimento, ecc.
Piu avanti si spieghera che in Mashiach vi sono entrambi i livelli.)
Anche Mashiach é annoverato tra i principi. Yeshayahu dice di lui «vaharicho», che alla lettera significa
«sara ispirato [con il timore di D-o]», ma la parola deriva da rei’ach [odore], e il Talmud la interpreta come

«annusa e giudica». L’olfatto & un senso avvolgente, come il profumo degli abiti, mentre i pastori forniscono
nutrimento; il testo aggiunge che Mashiach possiede entrambe queste qualita.

SEZIONE 6 - 143-48

Beis Shammai e Beis Hillel
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E attraverso questo si comprendera la Gemara: Beis Shammai dicono: il primo giorno si accendo-
no otto lumi; da allora in poi si diminuisce progressivamente. La ragione di Beis Shammai e che lo
deducono dai tori della Festa, per i quali il primo giorno se ne offrivano tredici, e da allora in poi si
diminuiva progressivamente, ecc.

Con tutto cio, I’Alter Rebbe torna alla disputa del Talmud. Beis Shammai modellano i lumi di Chanukah sui

tori di Sukkos: tredici il primo giorno (Numbers 29:13), e uno in meno ogni giorno successivo.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 43

43



TORAH OHR - PARASHOT MIKEITZ - MAAMAR 4 10 12111 91 M¥n 9”n

NI 37T 5D 1739 7137 95 .13 7RI 52011 TRORY IRON R PO PIWRD 01 (oo Bor mem) KPP
27 3701 12799 933 °D WD D°D°pNRT MPANT RIT MDD 3 0°11°9Y 09D°p1 NIWHT 7

E Beis Hillel dicono: il primo giorno si accende un lume; da allora in poi si aumenta progressiva-
mente, ecc. Anche i tori della Festa, infatti, rappresentano I’attrazione verso il basso di [luci] avvol-
genti superne, poiché Sukkos e la rivelazione delle [luci] avvolgenti, come e scritto: «Poiché la Sua
benevolenza ha prevalso su di noi».

Beis Hillel aumenta partendo da uno. Come quelli di Chanukah, anche i sacrifici di Sukkos fanno discendere

luci avvolgenti superne; Sukkos ¢ la festa della sukkah che avvolge, della benevolenza di D-o che «ha preval-
so su di noi».
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E attraverso questa discesa della luce vengono raffinati anche i settanta principi e trasformati, cosi
da raggiungere I’autoannullamento in questa luce. E questo é [il significato di] «Lodate Havayah,

voi tutte le nazioni, ecc., perché la Sua benevolenza ha prevalso su di noi».

La luce di Sukkos raffina persino i «settanta principi», le potenze spirituali che governano le settanta nazio-
ni, cosi che raggiungano I’autoannullamento in essa. Percio il Salmo invita tutte le nazioni a lodare D-o,
perché la Sua benevolenza verso Israele ha prevalso.

53 1PLYNANMI 123737 9PARY LYTIID 099°PN DY [oonman ma) 97T 37 7313 0% 3702 Bonn 197
A2973 FARAD T [Pz ek / 7z px] 87K 97V TIWRA 013w 7OWNHN 97y N2 185 19921 920 110D
J12 IR 01°2 [0 %51 27D

Percio si inizia con tredici tori, corrispondenti ai tredici attributi di misericordia, che sono luci av-
volgenti, come € noto. In seguito il loro numero diminuisce progressivamente, poiche, dal mo-
mento che diversi livelli sono gia stati raffinati attraverso la discesa della luce del primo giorno,
non € piu necessaria un’illuminazione cosi grande come quella del primo giorno, ecc.

I tori iniziano da tredici, in corrispondenza dei tredici attributi di misericordia, che sono luci avvolgenti. 11

loro numero diminuisce perché, dopo che molto e gia stato raffinato il primo giorno, nei giorni successivi
occorre meno luce.
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Ora, anche a Chanukah queste [luci| avvolgenti vengono fatte discendere, affinché per mezzo loro

le kelipos [forze di occultamento] siano respinte.

Anche a Chanukah vengono fatte discendere luci avvolgenti per respingere le Kkelipos, le forze di
occultamento.
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Ma a Chanukah cio avviene nella modalita della guerra, come é scritto: «Mi hanno circondato...;
nel Nome Havayabh li abbattero... »; e anche questo avviene precisamente per mezzo delle [luci] av-
volgenti. E questo é [il significato di] «B meglio rifugiarsi in Havayah che confidare...», come spie-
gato altrove.

Ma a Chanukah cio avviene attraverso la guerra, come dice il Salmo: «Mi hanno circondato...; nel Nome Ha-

vayah li abbattero», e anche questa vittoria si ottiene per mezzo della luce avvolgente. Percio «& meglio rifu-
giarsi in Havayah», il Nome che é al di sopra della natura, piuttosto che confidare nei principi.
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E a Sukkos, poiché e prescritto dalla Torah, cio non avviene mediante una guerra; piuttosto, gli av-
versari vengono sottomessi spontaneamente da questa rivelazione, ecc. E poiché entrambi gli
aspetti consistono nel far discendere [luci] avvolgenti, Beis Shammai deducono le lampade di Cha-
nukah dai tori della Festa: dapprima deve esserci una rivelazione piu grande,

Sukkos € una festa prescritta dalla Torah, percio le forze avverse si sottomettono da sé dinanzi alla rivelazio-

ne, senza battaglia. Poiché entrambe le feste fanno discendere luci avvolgenti, Beis Shammai deducono
Chanukah da Sukkos: prima la luce piu grande, poi una minore.
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e in seguito diminuisce progressivamente, per il motivo spiegato sopra a proposito dei tori della
Festa.
Percio le luci di Beis Shammai diminuiscono, per il motivo indicato a proposito dei tori. Nella spiegazione
del Rebbe (Likkutei Sichos, vol. 5), citata nella nota di Kehot, anche Beis Shammai concordano che la luce in

quanto tale dovrebbe aumentare; diminuisce soltanto perché le luci di Chanukah corrispondono ai tori di

Sukkos, che corrispondono alle nazioni.
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E Beis Hillel sostengono: «Si sale in santita, ecc.». Vale a dire: i due casi non sono uguali, per cui
non si puo dedurre questo dai tori della Festa; infatti la festa di Sukkos é stabilita dalla Torah, e la
Torah scaturisce dalla sapienza superna (Chochmah), dall’Alto verso il basso. In tal caso, la rivela-

zione giunge e viene attratta da sé, dall’Alto verso il basso.

Beis Hillel sostengono che «si sale in santita», perché i due casi non sono uguali: Sukkos é stabilita dalla To-
rah, e la Torah «scaturisce dalla Chochmah superna», dall’Alto verso il basso; pertanto la sua rivelazione
giunge da sé dall’Alto.
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Pertanto, anche I’illuminazione piu elevata puo venire e discendere fin dall’inizio, poiché chi puo
trattenere e chi puo impedire D-o0, benedetto sia il Suo Nome? «La mano di Havayah e forse troppo
corta?»

Poiché una festivita della Torah € una rivelazione da parte di D-o, la luce piu elevata puo giungere subito:
nulla puo trattenere D-o. «La mano di D-o é forse troppo corta?»
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Non é cosi per Chanukah, che ¢ di istituzione rabbinica: furono loro a far discendere questa rivela-
zione. Poiché dunque essa viene fatta discendere dal basso, € impossibile raggiungere e far di-

scendere la grande rivelazione fin dall’inizio; cio puo avvenire soltanto poco a poco.

Chanukah é di istituzione rabbinica: furono i Saggi stessi a far discendere questa luce, dal basso. Cio che
viene fatto discendere dal basso non puo raggiungere subito la sua altezza, ma soltanto poco a poco.
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All’inizio si fa discendere una sola lampada; in seguito «si sale in santita, ecc.» e la luce continua
ad aumentare, ecc.

Si comincia dunque con una sola luce e poi «si sale in santita», aggiungendo luce ogni notte.
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(Un esempio di cio € Pesach e la Conteggio dell’Omer: a Pesach la rivelazione fu un risveglio dal-
I’Alto (isarusa dileila), spontaneo: «il Re dei re si rivelo a loro, ecc.». In seguito deve esserci «E con-
terete per voi», per trasformare gli attributi emotivi (middos), facendo discendere «oggi € un gior-
no dell’Omer» nell’anima animale (Nefesh HaBehamis), ecc.

L’Alter Rebbe paragona Pesach alla Conteggio dell’Omer. A Pesach la rivelazione venne dall’Alto, senza esse-

re provocata, come dice la Haggadah: «il Re dei re si rivelo a loro»; in seguito viene la Conteggio dell’Omer,

che trasforma le emozioni facendo discendere la luce nell’anima animale, giorno dopo giorno.

TN MDY PMa wnl 0PN MR .0o7° 21w RDR V1w 010 DUIMIR PRI .01 21w 017 AnnD
Y R2YDT RMIYAR ROW I2IP7 N7°003 KNI .19 IR 29T P01 O7ARY 0% %W nP2100
213 0°17°3 091 °2°10 TIRY TN LY YR TPwnn RIT RINDT RMAIYNR

E domani: «oggi sono due giorni»; non si dice «il secondo giorno», bensi «due giorni». Cio significa
che oggi viene fatto discendere un livello piu elevato, che comprende due giorni; in seguito la luce
continua ad aumentare, ecc. Cosi, nella Conteggio dell’Omer, che e I'isarusa dileila attraverso un
risveglio dal basso (isarusa dilesata), si fa discendere poco a poco, e la luce continua a crescere:
due giorni, tre giorni, ecc.

11 conteggio dice «due giorni», non «il secondo giorno»: ogni giorno fa discendere un livello piu elevato che

comprende i giorni precedenti, cosi la luce continua a crescere. L’Omer € un risveglio dall’Alto che si mani-
festa attraverso un risveglio dal basso; percio cresce un passo alla volta.
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Questo € come a Chanukah: prima una lampada, e poi la luce continua ad aumentare, ecc. Ma a
Pesach, quando la rivelazione avvenne spontaneamente, tutta la luce che viene fatta discendere in
seguito durante tutti i giorni dell’Omer, I'intera rivelazione, era gia presente fin dall’inizio, ecc.,
per il motivo spiegato sopra.

E come a Chanukah: una luce, poi altre. Ma a Pesach, poiché la rivelazione venne dall’Alto, tutta la luce che

viene fatta discendere in seguito durante I’Omer fu rivelata fin dall’inizio.
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Da cio si comprendera anche quanto e scritto in Pri Etz Chaim a proposito della Conteggio dell’O-
mer: facciamo discendere le [luci] circostanti di Imma, ma non abbiamo la forza di far discendere
quelle interiori, se non all’epoca del Tempio.

Questo spiega I'insegnamento dell’Arizal in Pri Etz Chaim: durante I’'Omer facciamo discendere le luci cir-

costanti di Imma (Binah), ma le luci interiori potevano essere fatte discendere soltanto quando il Tempio era

in piedi.
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Questo e come viene spiegato a proposito dei sette pastori: essi sono il livello delle [luci] interiori,
e cio era nella Menorah del Tempio, a sette bracci; mentre oggi facciamo discendere dal livello del-
le [luci] circostanti, che sono gli otto principi degli uomini.)

Le luci interiori sono i sette pastori, la Menorah a sette bracci del Tempio. Oggi facciamo discendere le luci
circostanti, gli otto principi, come nelle luci di Chanukah.
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Alla luce di tutto quanto precede, si comprendera il significato dell’accettazione del giogo (kabba-
las ol) del Regno dei Cieli, che precede il giogo delle mitzvos: essa ¢ il livello di «con tutta la tua
forzar, il raffinamento dell’anima animale (Nefesh HaBehamis), «la lampada di Havayah e I’anima
dell’'uomon.
Ora I’Alter Rebbe trae una lezione per il servizio divino: ’accettazione del giogo del Cielo precede 1’accetta-
zione delle mitzvos, secondo I'ordine della Mishnah, che fa precedere lo Shema a «E avverra». Tale accetta-

zione € ’amore «con tutta la tua forza», il raffinamento dell’anima animale: «la lampada di Havayah & I’ani-
ma dell’'uomon».
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E benché questo sia il livello dello specchio che non illumina, esso precede il giogo delle mitzvos,
sebbene «una mitzvah € una lampada» sia il livello dello specchio luminoso. Ma [esso precede]

perché attraverso di esso si rivela un livello piu elevato, come spiegato sopra.

Si tratta dello specchio che non illumina, eppure esso precede le mitzvos, che sono lo specchio luminoso:

attraverso di esso, infatti, si rivela un livello piu elevato, come spiegato.
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E inoltre, cio dipende dal fatto che € come lo stoppino e I’olio: la luce non puo restare sospesa nel-
I’olio, che € «una mitzvah é una lampada», se non dopo essersi prima attaccata allo stoppino, che &
il livello di «la lampada di Havayah é I’anima dell’'uomo», come spiegato sopra. (E si veda quanto e

scritto a proposito di «Ho visto, ed ecco, un candelabro d’oro, ecc.»)

Essa precede anche per via della lampada: la fiamma non puo attaccarsi direttamente all’olio, cioé alle mitz-
vos, ma solo dopo essersi prima attaccata allo stoppino, cioe all’anima, «la lampada di Havayah». Nel discor-
so sul candelabro d’oro di Zechariah (Likkutei Torah, Behaalosecha), I’Alter Rebbe interpreta le sette lampa-

de del candelabro come le anime dei sette pastori, e le mitzvos come olio e stoppino.
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E percio anche il Conteggio dell’Omer, che raffina I’anima animale ed é lo specchio che non illu-

mina, precede il Dono della Torah a Shavuos, che é «una mitzvah € una lampada».

Allo stesso modo, il Conteggio dell’Omer, che raffina ’anima animale, precede Shavuos e il Dono della To-

rah, «una mitzvah € una lampada».

A9YNY CNWATR 2 Dar LMIZHn A1 912 X NaAwn °d “°.nawn nanmn 0% ananoy amn
JNaw nan 79ynR Ao nawn NN P 2NN

E questo é «Conterete per voi dal giorno dopo lo Shabbat». Poiché lo Shabbat ¢ il livello di «una mi-
tzvah é una lampada», mentre il livello di «la Mia santita e al di sopra della vostra santita» € chia-

mato «il giorno dopo lo Shabbat», cioé al di sopra del livello dello Shabbat.

La Torah dice di contare «dal giorno dopo lo Shabbat»: lo Shabbat rappresenta la mitzvah come lampada,

mentre «il giorno dopo lo Shabbat» € al di sopra di esso, «la Mia santita ¢ al di sopra della vostra santita».
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E questo ¢ il significato dell’accettazione del giogo del Regno dei Cieli: le dichiarazioni «Io sono» e

«Non avrai [altri dei]», che precedono la mitzvah dello Shabbat.

Cosi, al Sinai, «Io sono» e «Non avrai altri dei», I’accettazione della sovranita di D-o, precedettero la mitzvah
dello Shabbat.
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E questo é¢ il significato di «Conterete per voi»: il Conteggio dell’Omer, il raffinamento dell’anima,

come € noto, e la rettificazione degli attributi emotivi (middos), per trasformare le tenebre in luce.

Il Conteggio dell’Omer raffina I’anima e corregge le emozioni, trasformando le tenebre in luce.

SEZIONE 7 - 149-55

Le radici dei pastori e dei principi
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Per comprendere la spiegazione di quanto detto sopra riguardo agli otto principi degli uomini:
certamente i pastori sono superiori a loro, poiché elargiscono dal livello della dimensione interio-
re (pnimiyus), cosa che non avviene per i principi degli uomini.

Per chiarire la posizione dei principi: sotto un certo aspetto i pastori sono certamente superiori, perché

elargiscono in modo interiore, cosa che i principi non fanno.
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Cio e perché le anime dei pastori provengono dal livello della dimensione interiore, mentre quelle
dei principi provengono dal livello della dimensione esteriore (chitzoniyus). Percio Moshe appar-
tiene ai pastori ed Eliyahu ai principi; ed € noto che Moshe proviene dal livello della dimensione
interiore, mentre Eliyahu proviene dal livello della dimensione esteriore.

Le loro anime provengono da una dimensione interiore, quelle dei principi da una dimensione esteriore.

Percio Moshe € un pastore ed Eliyahu un principe: € noto che Moshe proviene dalla dimensione interiore ed
Eliyahu da quella esteriore.
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Tuttavia, proprio in questo consiste il vantaggio dei principi degli uomini: le loro anime provengo-
no da un mondo di livello superiore a quello da cui provengono le anime dei pastori, ma dalla di-
mensione esteriore del livello superiore; i pastori, invece, provengono dalla dimensione interiore

del livello inferiore.

Eppure i principi hanno un vantaggio: le loro anime provengono da un mondo superiore. Sono la dimensio-
ne esteriore di un livello superiore, mentre i pastori sono la dimensione interiore di un livello inferiore.
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E come, per esempio, le foglie di varieta di alberi da frutto assai pregiate e preziose, che hanno un

vantaggio rispetto agli altri frutti.

Un’analogia: le foglie di un albero da frutto molto pregiato hanno un vantaggio rispetto agli altri frutti.
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Benché le foglie siano esteriori e non abbiano sapore, neppure quanto le varieta di frutti semplici,

sono tuttavia di una specie e categoria diversa, assai piu pregiata di quella dei frutti inferiori.

Le foglie sono esteriori e insipide, meno saporite persino dei frutti semplici; eppure appartengono a una

specie molto piu pregiata.
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Per contro, i frutti hanno un vantaggio rispetto alle foglie, poiché sono comunque frutti e hanno

sapore, cosa che nonvale per le foglie, ecc.

I frutti, d’altro canto, hanno il vantaggio di essere commestibili e saporiti, a differenza delle foglie.
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Ora, in questo modo, vi sono due tipi di anime. Vi sono anime di persone timorate di D-o e integre,
come un «olocausto perfetto»; eppure non sono in grado di insegnare ad altri la Torah di D-o. Vi
sono poi anime di maestri della Torah, che non sono cosi del tutto integre, senza alcun difetto,
come le anime menzionate sopra.

Anche tra le anime in generale esistono gli stessi due tipi. Alcune sono timorate di D-o e pienamente inte-

gre, come un «olocausto perfetto» (come Rashi definisce Yitzchak), eppure non sono in grado di insegnare la

Torah ad altri; altre sono anime di maestri della Torah, che insegnano ma non sono del tutto prive di difetti.
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Cio significa che le anime dei timorati di D-o e degli integri provengono dal mondo nascosto e,
percio, essi non sono coloro che sostengono la generazione, poiché provengono dal mondo nasco-
sto, in uno stato di occultamento e celatezza; ed € «cio che é custodito dal contatto», ecc. E tuttavia
non sono cosli esperti nella Torah, poiché rappresentano soltanto il livello della dimensione este-
riore (chitzoniyus) del livello superiore.
I perfettamente pii provengono dall’alma de’iskasya (il mondo nascosto), un livello superiore caratterizzato
dall’occultamento. Percio non sono coloro che sostengono la propria generazione: sono «custoditi» dal con-

tatto con il mondo inferiore. Né sono grandi maestri, poiché provengono dalla dimensione esteriore del li-

vello superiore.
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E i maestri della Torah appartengono alla dimensione interiore; tuttavia, appartengono alla dimen-
sione interiore del livello inferiore, il mondo rivelato. Per questo si manifestano apertamente, per

insegnare, ecc.

I maestri della Torah provengono dalla dimensione interiore, ma da quella del livello inferiore, il «xmondo ri-

velato». Per questo i loro doni sono manifesti ed essi insegnano.
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E in questo senso va inteso il tema degli otto principi degli uomini, la cui radice si trova nei primi
otto dei tredici tikkunim [configurazioni] della barba di Arich Anpin, che sono il livello delle luci
avvolgenti.

Gli otto principi hanno radice nei primi otto dei «tredici tikkunim della barba» di Arich Anpin, canali cabali-

stici della misericordia divina che corrispondono ai Tredici Attributi della Misericordia. Questi otto sono
luci avvolgenti.

R™IRW 515217193 JEPRR 71991 JAPRR 11777 DODPRY 93 ° fmoin 1] IR M2 RIT D°D9KRD 13PN °D
Pro3n 9] BPIR M2 RO IR0 RPRT MDA *30 D91 (e xaxw]

Poiché il tikkun «per le migliaia» (la’alafim) e il livello della luce interiore: «per le migliaia» €
[come in] «Ti insegnero (a’alefcha) la sapienza (Chochmah), ti insegnero la comprensione
(Binah)»; infatti Abba e Imma (Chochmah e Binah) traggono sostentamento da due mazalos [canali
di flusso] di Arich Anpin, e questo sostentamento e il livello della luce interiore,
Il tikkun chiamato la’alafim («per le migliaia») € luce interiore. La parola si legge come a’alefcha, «ti inse-
gnero», come in «Ti insegnero la sapienza» (Iyov); anche il Talmud legge le lettere Alef-Beis come «impara
(alef) la comprensione». Abba e Imma, Chochmah e Binah, traggono sostentamento da due mazalos

(«flussi»), i canali della barba di Arich Anpin, e questo sostentamento € luce interiore, che viene insegnata e
assorbita.

53 099PRD 701 %13 111 1D [xeex xax] RPIR D99 199K 19 0903797 DRAWS 0917 N2 100 RIM

ed é simile al livello dei pastori: «Israele provvede al sostentamento, ecc.», «Mangiate, amici» —
Abba velmma, ecc. E questo e [il significato di] «Egli custodisce benevolenza per le migliaia

(1a’alafim)».

Questo ¢ il livello dei pastori: Israele provvede al sostentamento in Alto, «Mangiate, amici», come viene spie-
gato; qui il versetto si riferisce ad Abba velmma. Questo ¢ il significato di «Egli custodisce benevolenza per le

migliaia».
STRIZNE 7Y DUY NOMID2 TOWNRIT 0D LYEARD 17 P annD 710 mPynt 771 1NN 79K 199

212

E percio la forma della lettera Alef € una Yud in alto, una Yud in basso e una Vav in mezzo, poiché

la discesa verso I’interno deve avvenire attraverso la contrazione (tzimtzum), ecc.

La lettera Alef ¢ tracciata come una Yud in alto, una Yud in basso e una Vav inclinata fra le due. Mostra che la
luce fatta discendere all’interno deve passare attraverso una contrazione: la piccola Yud superiore, seguita
dalla Vav che si estende.
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Ma i primi otto mazalos [canali], che precedono il livello (bechinah) del «per le migliaia», appar-
tengono al livello delle [luci] avvolgenti; da li proviene la radice degli otto principi degli uomini.
Essi sono dunque al di sopra della fonte del livello dei pastori, la cui radice proviene dalla sapienza
(Chochmah) e dalla comprensione (Binah), che costituiscono il livello del «per le migliaia» men-
zionato sopra.

Gli otto canali iniziali, prima della la’alafim [«per le migliaia»], sono luci avvolgenti e costituiscono la radice

degli otto principi. Percio la radice dei principi e piu elevata di quella dei pastori, che si trova nella Choch-
mabh e nella Binah, il livello della la’alafim menzionato sopra.

219 199%¥ NP0 0w P NPNROM MR [o7x ~ovoim] RPOIM N91°18 Man 0 099177 27n IR

Tuttavia, i pastori provengono dal livello della dimensione interiore (pnimiyus), mentre i principi
degli uomini provengono dal livello della dimensione esteriore (chitzoniyus), sebbene si tratti del-

la dimensione esteriore di un livello superiore, ecc.

Cio nonostante, i pastori provengono dalla dimensione interiore e i principi dalla dimensione esteriore,
benché quest’ultima sia la dimensione esteriore di un livello superiore.

TPN? 199%37 97V [nrar meanal 3702 YOI DD N2 RITW D207 0°Inwn D3 IRNLY 71910
LTI WY 1YY RPIT 00000 Y

E a Chanukah, quando contaminarono tutti gli oli del Santuario, che corrisponde al livello del dan-
no che raggiunge la sapienza (Chochmah) e la comprensione (Binah), fu quindi necessario ripara-

re specificamente mediante le [luci| avvolgenti, che sono al di sopra della radice della Chochmah.

A Chanukah i Greci contaminarono gli oli: un danno che raggiunse Chochmah e Binah, il livello stesso della
sapienza. Percio la riparazione doveva provenire da luci avvolgenti, al di sopra della radice della
Chochmah.

YT R27A7 179Y 09191 N120AW P71 .10 0910 370 1°3Y A7 [xape7 wapen] TPN 370 973 099°Wnn N150)
9719119 199313 2”RWR 1D 07 [yavn]

E anche a Sukkos si fanno discendere i tredici tikkunim (rettificazioni) della barba, e questo € il si-
gnificato dei tredici tori, ecc. Tuttavia, a Sukkos i settanta principi vengono sottomessi da sé per ef-
fetto di cio, ecc., a differenza di Chanukah, ecc., come spiegato sopra.

A Sukkos si fanno discendere anche i tredici tikkunim della barba, da cui i tredici tori. Ma a Sukkos i settanta
principi si sottomettono da sé, mentre a Chanukah ¢é necessario combattere.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 54

54



TORAH OHR - PARASHOT MIKEITZ - MAAMAR 4 10 12111 91 M¥n 9”n

12332 D WO MY L[y 2inow anm] PPWRY 173 NPRTN 1PV (50 oot 173 prow nea] ©72 IR0 30
19717 RAPY °PA IRITAN RY°PI 713921 17°2W [700) > [mannn 2] 1712 99 (o es,01] K701 °MY 0217 %
¢ amwnn

E su questo Beis Shammai e Beis Hillel dissentono riguardo all’accensione della lampada di Cha-
nukah, come spiegato sopra. Vi € anche un’altra spiegazione dei sette pastori e degli otto principi
degli uomini: nelle sette inferiori [le emanazioni divine (Sefiros)] vi fu la rottura, mentre la com-
prensione (Binah), I’ottavo firmamento, € chiamata «il mondo della liberta», il «vino conservato
[nei suoi grappoli]».

Questa ¢ la base della disputa tra Beis Shammai e Beis Hillel. Una seconda spiegazione: la rottura dei reci-

pienti ebbe luogo nelle sette Sefiros inferiori, mentre Binah, «I’ottavo firmamento», é il mondo della liberta,
il «vino conservato nei suoi grappoli», che non fu toccato dalla rottura.

a7 799 1IRITAN XYOPT NN (o7 cooi RPDI ANNWY [mnnnn cm) NPIA Q°OWRI 0% T IM
210 7158 maomwi DY MRIND D7V WrHYY WK 12 NINTS N1 009N

Ora, i sette pastori provengono dalle sette Sefiros inferiori, e gli otto principi degli uomini dal livel-
lo dell’ottavo firmamento; percio sono piu efficaci nel respingere il livello dell’Assiria. E si veda

quanto € scritto su «Per il direttore, sullo sheminis, ecc.»

I sette pastori provengono dalle sette Sefiros inferiori; gli otto principi, dall’ottavo livello, Binah, che non fu
mai infranta; percio i principi sono piu efficaci contro I’Assiria. In Likkutei Torah, Tazria, sullo «sheminis»,
I’Alter Rebbe spiega che I’ottavo € al di sopra del raffinamento dei sette attributi, un dono dall’Alto; 1i si ri-
chiama ai sette pastori e agli otto principi di questo maamar. Il Talmud dice che I’arpa dei giorni di Mashia-
ch ha otto corde.
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Anzitutto, accetta il giogo del Cielo (kabbalas ol) e opera per trasformare ’anima animale con un amore che
trascende la propria misura: questo € lo stoppino su cui puo attecchire la luce delle mitzvos. Poi compi le
mitzvos con gioia. E in un tempo di oscurita, come Chanukabh, fai crescere la luce dal basso, un gradino alla
volta, salendo sempre in santita.

DOMANDE DI DISCUSSIONE

1. Perché un’anima spirituale ha bisogno di un abito per ricevere la Divinita, se un angelo ne ha bisogno sol-
tanto per discendere in un mondo fisico?

2. In che senso lo specchio argentato, che mostra soltanto un’immagine, € superiore al vetro trasparente?

3. Perché la fiamma deve attecchire allo stoppino prima che all’olio, e che cosa insegna cio riguardo all’ac-

cettazione del giogo del Cielo prima delle mitzvos?

4. Come possono i principi degli uomini, che non insegnano, avere una radice piu elevata di quella dei pa-
stori, che invece insegnano?

5. Perché una luce attinta dal basso, come le luci di Chanukah, deve crescere passo dopo passo, mentre Suk-
kos comincia al suo apice?

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/ 56



TORAH OHR - PARASHOT MIKEITZ - MAAMAR 4

12 112121 71 MXN "N

FONTI E RIFERIMENTI

Note

PARAGRAFO 1

2917 71 MR 9’n

Una trascrizione antica di questo stesso maamar, che lo
data a Shabbos Chanukah 5571 (1810).
NOTA DI KEHOT
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Il Talmud riporta la disputa: Beis Shammai diminuiscono
partendo da otto, come i tori di Sukkos; Beis Hillel aumen-
tano partendo da uno, perché si sale in santita. E questo il
testo che I'intero maamar si propone di spiegare.
Shabbat 21b:8-9'v-"1:2 X5 naw
27 777 OX 7N 90°2 NN2 Y AR MR 1310 93 127 10
— 13207 YU .07 MY 73m07 1h02 Apn — 17hya
RI°KT 23 DY AR — XIT W DTN °K) .TF KD — 7T RIK OX)
DR 3973 MR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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Una discussione parallela del nesso tra le luci di Chanu-
kah e i tori di Sukkos.
NOTA DI KEHOT
TN ArT A%y TN AMEn 077 .2 ,21npnn 1972 799110 DMK AR9
.Pown 113M 71 Mvn
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Shlomo esorta suo figlio a osservare il comando di suo pa-
dre e I'insegnamento di sua madre: «Poiché una mitzvah é
una lampada e la Torah é luce». Una mitzvah ¢ come una
singola lampada, la Torah come la luce stessa. Da cio ’Al-
ter Rebbe deduce che le mitzvos sono chiamate lampada.
(contesto: Steinsaltz Tanakh)

Proverbs 6:23375:"1 ">wn
alegla) ﬂiﬂ?iﬂ 0% M IR mjm mxna1°3
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)
NOTA DI KEHOT
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Una discussione sul perché le mitzvos siano chiamate
lampada.
NOTA DI KEHOT
AYPN Y R 72 973 N7IR XD

DIN PRWwa T A
11 proverbio di Shlomo: «La lampada di Havayah e I’anima
dell’'uomo, che scruta tutte le camere del ventre». Lo spiri-
to umano ¢ la lampada mediante la quale D-o scruta I’inti-
mo piu profondo di una persona. Da cio I’Alter Rebbe de-
duce che anche ’anima ¢ chiamata lampada. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)
Proverbs 20:27173:3 *5wn
:m;'mrj"?; an 0T YN )
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)
NOTA DI KEHOT
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Citato nella nota di Kehot: lo Zohar descrive gli abiti che
I’anima indossa nel Gan Eden, fatti delle sue buone azioni

compiute in questo mondo.

Zohar I1, 210ax 7 27m

Tanya, Likkutei Amarim 4:5°71:7 00K *0p°% ;1wRY pom ,R°1n
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Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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Queste lettere trattano della necessita per l’anima di
adempiere tutte le 613 mitzvos affinché i suoi abiti siano
completi.
NOTA DI KEHOT
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Un’ampia discussione dell’approccio di Beis Shammai alle
luci di Chanukah.
NOTA DI KEHOT
73°9 7 mnw ’U\P‘?J W’ NV W2 131X AR
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Li il Mondo Futuro, nel quale le anime godono dello splen-
dore della Shechinah, é definito come il cogliere in rivela-
zione la stessa essenza della Divinita; viene sollevata la
questione di come un’anima creata possa cogliere cio che
¢ al di 1a di ogni possibilita di comprensione: la stessa
questione a cui questo maamar risponde mediante I’abito

delle mitzvos.

NOTA DI KEHOT
KT 9095 RA

1" P23 P W PP0aw AN
Li I’Alter Rebbe afferma che i libri menzionano soltanto
un Gan Eden superiore e uno inferiore, ma in realta vi
sono molti livelli di Gan Eden e delizie senza fine; per que-
sto i giusti non trovano riposo, procedendo «di forza in
forza», e per questo si dice che «¢ meglio che sia giudica-

to» per vedere questa delizia.

NOTA DI KEHOT
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Un salmo dei figli di Korach sui pellegrini diretti a Sion:
«Vanno di forza in forza; [ciascuno] si presenta davanti a
D-o in Sion». Chiaramente, la loro forza cresce lungo il
cammino; i Maestri (Berachos 64a) riferiscono il versetto
agli studiosi della Torah, che non hanno riposo nemmeno
nel Mondo a Venire, mentre I’Alter Rebbe lo riferisce alle
anime dei giusti, che ascendono senza fine nel Gan Eden.
(contesto: Tanakh di Steinsaltz)

Psalms 84:8°11:770 0°7°1n

They go from strength to strength, every one of them ap-
peareth before G-d in Zion.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Citato nella nota Kehot: lo Zohar descrive ’anima che si
immerge nel Fiume di Fuoco tra un Giardino e il successi-
vo, per purificarsi e dimenticare il livello precedente.

Zohar I, 211b2 ,x*1 27m
NOTA DI KEHOT
X ,XP 2795 1m0 .2 K1 27m
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Nel primo maamar di questa parashah I’Alter Rebbe spie-
ga che anche un tzaddik perfetto deve immergersi nel Fiu-
me di Fuoco entrando nel Gan Eden, per cancellare il ri-
cordo di questo mondo, e deve immergersi di nuovo in un
altro Fiume di Fuoco ogni volta che procede «di forza in

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/
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forza», per dimenticare cio che aveva colto nel Gan Eden
inferiore e in quello superiore.
NOTA DI KEHOT
XKD Y
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11 Talmud dice che, in futuro, ogni giusto sara arso dal bal-
dacchino del suo compagno. Qui cio illustra che ogni ani-
ma ha il proprio livello di comprensione.
Bava Batra 75a:157"0:X 17"y X702 822
PPN NNE PPYY *n P30 NI v30 @ 2 nong 1oy
TEIN2 WY K20 0PIY? 1Y 1Y NikDAnn Mo 09iva oomnan
430 20 SN2 M3 TN TN 23 TR XA 231 T2 2
.92 ANINY A7 %IN ,7YA2 ANIRY A7 %R
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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Li i «santi» di questa benedizione sono spiegati come le
anime piu elevate di tutte le altre anime.
NOTA DI KEHOT
MNWIT AW IR QWT 12 °Y RIPO RPATR 992R22 AR .M2AR NO92
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Il Talmud insegna che ovunque compaia «selah» significa
«senza fine». L’Alter Rebbe lo applica al rinnovarsi senza
fine della comprensione delle anime.

Eruvin 54ax 771 1°217%y
NOTA DI KEHOT
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Quando Acher (Elisha ben Avuyah) mori, Rabbi Meir disse:
€ meglio che sia giudicato [per i suoi peccati] e giunga al
Mondo a Venire. Qui si vede che la delizia del Gan Eden (il
Giardino dell’Eden) supera qualsiasi giudizio.
Chagigah 15b:3°2:2 170 aan
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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In quella trascrizione, a questo punto comincia una nuova
sezione, la sezione 2.
NOTA DI KEHOT
.2 7990 172107 2770 Nnan2
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I marei makom di Kehot per queste parole (la nota é ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
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Nel maamar «E Avraham era vecchio», I’Alter Rebbe para-
gona la veste delle mitzvos al guardare una luce pura at-
traverso una tenda: la Torah e le mitzvos, radicate nella
volonta superna, discesero nelle cose fisiche e divengono
vesti attraverso le quali I’anima puo cogliere lo splendore
della Presenza divina (Shechinah).
NOTA DI KEHOT
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David, dopo aver risparmiato Shaul nella caverna, gli
dice: «Come recita il proverbio degli antichi: “Dal malva-
gio viene la malvagita”; ma la mia mano non sara contro
di te». E chiaramente un antico detto; I’Alter Rebbe (come
in Torah Ohr, Megillas Esther) interpreta «il Primordiale»
come D-o e la Sua «parabola» come la Torah e le mitzvos,

che rivestono la Sua volonta. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
I Samuel 24:1477:775 X PRINw
S12TTIN R ST YU RE? YYD 21T U 10K ITRD
As saith the proverb of the ancients: Out of the wicked
cometh forth wickedness; but my hand shall not be upon

thee.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Una variante testuale: «che sarebbe in grado» (?57?) inve-
ce di «che puo» ("12°w).
NOTA DI KEHOT
5O WK M 170 NNAna
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«La loro fine é racchiusa nel loro inizio e il loro inizio nel-
la loro fine». Cio sostiene I’idea che il livello piu basso,
I’azione fisica, & strettamente legato al livello piu elevato.

Sefer Yetzirah 1:771:°X 17°%° 790
nanbws 19102 1P 1NPIN2 1910 YIYI AR 92 mMTtED Ty
1210 AR 717 AR 21991 23w 17 PRI T° NIRY 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)
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«In principio D-o creo i cieli e la terra»: qui il cielo viene
per primo.
Genesis 1: XX n°wR12
PR XY DD DX DPIX X2 ERT3
In the beginning G-d created the heaven and the earth.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
N LR NPWRI2

PARAGRAFO 10

26 oMW PN DOPRN T My ara

«Queste sono le generazioni dei cieli e della terra quando
furono creati, nel giorno in cui Havayah Elokim fece terra
e cieli». All’inizio del secondo racconto della creazione, il
versetto nomina per prima la terra; I’Alter Rebbe legge in
cio 'ordine del pensiero di D-o, nel quale il mondo fisico
viene per primo.
Genesis 2:47:°2 N"wX12
IR D’p"?lj Ny 012 OX7202 YIRM DOnYn m-r‘;in ﬂ’?N
07
These are the generations of the heaven and of the earth
when they were created, in the day that the L-RD G-d made

earth and heaven.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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11 Talmud riporta una disputa: Beis Shammai sostengono
che il cielo fu creato per primo («In principio D-o creo i
cieli e la terra»), Beis Hillel che fu creata per prima la ter-
ra («nel giorno in cui Havayah Elokim fece terra e cieli»),
e i Saggi che entrambi furono creati insieme. La soluzione
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«uno nell’azione, uno nel pensiero» non € enunciata li; la
nota di Kehot rimanda al passo con «vedi».
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NIy 0127 IPRIY ,07RY 72 IIR) 7PN IR PN :00IR D0
091277 OXRY 727 290 173 007 1IN 0 TIR DORON N
DY 13207 MRIY 170°3 m82 92 0RY Py M2 oI
997 D727 RN N°2 07 MR AT0Y PR PY INTIRY 1wnityn
... TIBIY 72 90RY A9 Iy DTN 097377

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

.76°Y 1’ WP IR LK ,2° R0AN IR

PARAGRAFO 13

28

29

30

295w ap® AnnD imwy® o1vm

«Oggi per compierle, e domani per riceverne la ricom-
pensa»: questo mondo € destinato a compiere le mitzvos,
il mondo futuro a riceverne la ricompensa. L’Alter Rebbe
spiega che la ricompensa consiste nella rivelazione della
luce delle mitzvos nel Gan Eden.

Eruvin 22a:5-6"1-"1:X 272 1"217°Y

¥ F181 ¥ IWR” °NIT UKW 17 12 YN "27 W 1M

—"onivy? oi°n” ,oniy? nn? K91 — "onivy? oivn” ,"onivy?

K1 21071 12 PRIMY 227 RPIORY 30 °27 0N .01 237
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Quel maamar si domanda perché un’ora di ritorno (teshu-
vah) e di buone azioni in questo mondo sia migliore di
tutta la vita del Mondo a Venire, quando il loro scopo é di-
ventare gli indumenti dell’anima per godere dello splen-
dore della Presenza divina (Shechinah).
NOTA DI KEHOT
R™MN2 R ROD 1% 119 °Y [07WN DRI 7970 2P0 LK L1 YYD
Wi Iy R 9URY LRUMINNm 0owyIn oowiabn oo oo K2 D
omon®
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11 racconto della Torah: «Avraham era vecchio, avanzato
negli anni (ba bayamim)». In senso semplice, era anziano;
lo Zohar interpreta I’espressione come «venne con i suoi
giorni», i giorni della sua vita, colmi di buone azioni e tra-
sformati in rivestimenti per la sua anima. Il maamar pre-
cedente su questo versetto (Torah Ohr, Chayei Sarah) spie-
ga che i «giorni» sono questi rivestimenti. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)

Genesis 24:1°X:772 N°wX12
723 D3NN T2 M D702 K3 17] B3N
And Abraham was old, well stricken in age; and the L-RD

had blessed Abraham in all things.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/
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Nella trascrizione piu antica qui comincia una nuova se-
zione, la sezione 3.
NOTA DI KEHOT
Y KM 27970 1702 RN IRON YO .3 770 10N TOP °Y 9711 Nnana
LA D°M°W2 18
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Betzalel realizzo il bacile di rame e la sua base «con gli
specchi delle donne che si radunavano all’ingresso della
Tenda del Convegno»: le donne donarono per esso i loro
specchi di rame lucidato. Qui il plurale «specchi» viene in-
terpretato come riferito a due tipi di visione. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)

Exodus 38:8'm:m"2 mnw
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And he made the laver of brass, and the base thereof of

brass, of the mirrors of the serving women that did service

at the door of the tent of meeting.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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In Shemini Atzeres (92b) I’Alter Rebbe cita proprio questo
maamar: nel servizio di ogni persona sono presenti en-
trambi gli specchi; lo studio della Torah e le mitzvos costi-
tuiscono lo specchio luminoso, mentre lo Shema e la pre-
ghiera, che capovolgono l'orientamento dell’anima ani-
male, costituiscono lo specchio che non risplende.
NOTA DI KEHOT
.mbpnn’x Y RWN °3° DMK .3 L,1 wURY .2 ,2% XUynw n"wb N2
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.N15°R2 73°Y R7YPN
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Quel passo cita proprio questo maamar: lo specchio lumi-
noso € un vetro trasparente attraverso il quale si vede 1’'og-
getto stesso anche da lontano, mentre lo specchio che non
risplende ¢ lo specchio (spiegel) con un sottile rivestimen-
to, nel quale si vede soltanto un’immagine.
NOTA DI KEHOT
2,mwrnwe n”w’? IRT LIRIN YVP R°21 VAR Y70 K 770 WAW N7MINR2
1972 7y PApe1 790K WRPAIK Y RWA °D D NPMIRDY LRI 1UIRw
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2510 »’noa IRIR YUP .A”RWDOKR 17 NIRRT MR MUw2Iw 25
XY 11777 MB0IT2 2 710 7MY D N7MING O IR 7T P2 .0 Y X 1D
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Questo passo é riportato li.
NOTA DI KEHOT
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D-o rimprovera Aharon e Miriam per aver parlato contro
Moshe: con lui parla «bocca a bocca, in una visione chiara
(mar’eh) e non in enigmi». In senso semplice, la profezia
di Moshe ¢ diretta e non richiede interpretazione; I'Alter
Rebbe legge il segol di mar’eh come il sostantivo maschile
«specchio», lo speculum luminoso. (contesto: Steinsaltz
Tanakh)

Numbers 12:8°1:27> 712712

XD 9IT1 ©222 0 nIRm NN KDY AR 127X 197N np
(YN >7292 7377 OORY

with him do I speak mouth to mouth, even manifestly, and

not in dark speeches; and the similitude of the L-RD doth he

behold; wherefore then were ye not afraid to speak against

My servant, against Moses?’

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Or HaTorah legge «e si puo dire che analogamente» invece
di «analogamente».
NOTA DI KEHOT
.5”1m0 971 :nPmRa
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Una discussione affine sulla vocalizzazione di mar’eh.
NOTA DI KEHOT
.29°Y M7°0 N7MIR IR

PARAGRAFO 16

39 N*?PRON 92 FINIT 1 R 97312930 e

Discussioni parallele sul fatto che anche Moshe vedeva at-
traverso uno specchio.
NOTA DI KEHOT
.0OW Y R2°D21 KR ,MP 7AW °°1n 2 171N AR7
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Or HaTorah aggiunge qui un lungo commento.
NOTA DI KEHOT
JI999KR 717A0 QW N7MIR2

41 MORMT TIPPROND 11T — R

Queste parole sono assenti nella versione di Or HaTorah.
NOTA DI KEHOT
.Ow N”MIR RN2 19K N

42 ARTNR DON°217 792

D-o dice per bocca di Hoshea: «Ho parlato ai profeti, ho
moltiplicato le visioni e, per mezzo dei profeti, sono raffi-
gurato (adameh)». E chiaro che i profeti Lo percepiscono
attraverso immagini e parabole; I’Alter Rebbe interpreta
queste parole come riferite allo specchio che non risplen-

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/
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de, nel quale si vede soltanto una somiglianza (demus).
(contesto: Steinsaltz Tanakh)

Hosea 12:11x°:27 yvi
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I have also spoken unto the prophets, And I have multiplied
visions; And by the ministry of the prophets have I used

similitudes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Una discussione parallela sul vedere soltanto un’immagi-
ne in uno specchio.
NOTA DI KEHOT
JUWRCY MR DMK AR

44 9NN MR ROTPPDON Y
Laversione di Or HaTorah aggiunge qui del testo.
NOTA DI KEHOT
.1A0YT W° 72712 N”MIN2
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Or HaTorah aggiunge una glossa sul vantaggio dello spec-
chio, che permette di vedere cio che si trova dietro di sé.
NOTA DI KEHOT
JITAT WO N7MIRG
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I marei makom di Kehot per queste parole (la nota € ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
.2,un

47 jaksh iahehil

Lavisione di Yeshayahu: «Nell’anno della morte del re Uz-
ziyahu, vidi Ado-nai seduto su un trono alto ed elevato». Il
Talmud la pone a confronto con «nessun uomo Mi vedra e
vivrar.
Isaiah 6:1°R: 11°yw°
RPN 07 XOIPY 2P IIRNK I WAY 27 NinTniwa
:22°777NR DORPR 1IN
In the year that king Uzziah died I saw the L-rd sitting upon
a throne high and lifted up, and His train filled the temple.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

48 | Menashe accuso Yeshayahu: a Moshe fu detto «nessun
uomo Mi vedra e vivra», e tu hai detto «ho visto D-o». Il
Talmud risponde che tutti i profeti guardavano attraverso
uno specchio che non risplende, mentre Moshe guardava
attraverso uno specchio luminoso.

Yevamot 49b:107:2 v”n nn°
APXY X12p20K2 193001 DK*IT P2 XINT LU NN NN
JTPRRT RT2PE0KI PIA01 177 YD ,1TRY
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
INT° K7 9D

Quando Moshe chiede di vedere la gloria di D-o, D-o ri-
sponde: «Non puoi vedere il Mio volto, poiché nessun
uomo Mi vedra e vivra». L’Alter Rebbe lo applica allo spec-
chio luminoso. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Exodus 33:20°5:3°% ninw
M1 ORI *I87RY %2 15-NK 1R 2210 K R0
And He said: ‘Thou canst not see My face, for man shall not
see Me and live.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
20,35 mnw
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Moshe comanda a Israele: «Amerai Havayah, il tuo D-o,
con tutto il tuo cuore, con tutta la tua anima e con tutta la
tua forza (me’odecha)». In senso semplice, con tutta la
propria forza; me’od significa «moltissimo», e Chassidus
lo interpreta come un amore che va oltre la propria misu-
ra, che I’Alter Rebbe identifica con lo specchio che non ri-
splende. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
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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)
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Come cita la nota Kehot: quando I’altra parte (sitra achra)
viene sottomessa, la gloria del Santo, benedetto Egli sia
(Kudsha Brich Hu), si eleva in tutti i mondi.
Zohar II, 67b2a ,10 27mt
NOTA DI KEHOT
.3,10 1P 11X .10 PIB K230 IR X ,THP .2 ,19p .2 ,10 27 IR

NTT1 RPT R™MPPDON *pa N

La trascrizione iniziale termina a questo punto.
NOTA DI KEHOT
9”1 NNana 37y
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Li, il Nome Elokim ¢ uno scudo e un involucro per il Nome
Havayah: nasconde la luce travolgente affinché gli esseri
separati possano esistere. E la stessa idea di uno schermo
che nasconde la luce affinché possa essere ricevuta.
NOTA DI KEHOT
X,y

17310 MY W NWYN

D-o dice di Adam: «Non & bene che I'uomo sia solo; gli
faro un aiuto a lui corrispondente». Il maamar precedente
su questo versetto (Torah Ohr, Bereishis) viene citato a so-

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/
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stegno dell’idea di uno schermo che cela la luce affinché
possa essere ricevuta.

Genesis 2:1817°:’2 N*wX"2
117330 My P IRYR 1727 DIRT NI 230KD 07P0K T R
And the L-RD G-d said: ‘It is not good that the man should

be alone; I will make him a help meet for him.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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In Shelach (46b), I’Alter Rebbe pone la stessa domanda:
perché il Midrash dovrebbe dire che la santita di D-o € su-
periore alla nostra? E lo spiega come un risveglio dall’Alto
(isarusa dileila) che viene prima di qualsiasi risveglio dal
basso (isarusa dilesata) e si colloca molto al di sopra di
esso.
NOTA DI KEHOT
.2,10°381.79°R) 2,1 9w 7P IR

0921370 *an 9195 N YN

Li le mitzvos sono chiamate «Keser di Keser», ma soltanto
il suo livello esteriore, poiché il Keser interiore ¢ incluso
nell’Infinito (Ein Sof) e non viene contato fra le dieci ema-
nazioni divine (Sefiros); si rivela soltanto attraverso il suo
livello esteriore, come una fiaccola vista da lontano.
NOTA DI KEHOT
.OWY R 3 RS PY IR
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A proposito di «Siate santi»: «Potrebbe essere come Me?
La Scrittura dice: “Poiché Io sono santo”: la Mia santita ¢
superiore alla vostra santita». I1 Midrash ricava questo
schema dalle parole del faraone a Yosef in questa para-
shah: «Solo per il trono saro piu grande di te».

Vayikra Rabbah 24:9'0:773 127 R1p™
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D-o dice a Moshe di dire a tutto Israele: «Siate santi, poi-

ché To, Havayah vostro D-o, sono santo». Il Midrash inter-

preta la seconda meta cosi: «La Mia santita & superiore

alla vostranr.

Leviticus 19:2°2:1” X7
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Speak unto all the congregation of the children of Israel,

and say unto them: Ye shall be holy; for I the L-RD your G-d

am holy.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Nella visione del giudizio di Daniel, «furono collocati dei
troni e I’Antico di Giorni (Atik Yomin) si sedette»; la Sua
veste era bianca come la neve e un fiume di fuoco scorre-
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va davanti a Lui. I’Alter Rebbe interpreta atik come ne’e-
tak, «rimosso» dai «giorni». (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Daniel 7:9°0:1 9817
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I beheld Till thrones were placed, And one that was ancient

of days did sit: His raiment was as white snow, And the hair

of his head like pure wool; His throne was fiery flames, and

the wheels thereof burning fire.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

MISNAR DWYIR . . PR PNy

11 Rebbe suggerisce che Atik sia «distaccato dai giorni» per
quanto riguarda le mitzvos in sé, ma non per quanto ri-
guarda il raffinamento del tempo che esse producono; os-
serva che il passo termina con «ma attraverso il raffina-
mento dell’anima animale...» e lascia la questione aperta
per ulteriori approfondimenti.
NOTA DI KEHOT
TATT 1772 1y KD DaR (D03Y T80) MIBHT 1IyR X7 0w an v
, 12 2711 M2 7Y R QW R™IN2 D0nw YA LYY nwyIw
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David insegna: «Chi € 'uomo che desidera la vita e ama i
giorni per vedere il bene?» e risponde: «Allontanati dal
male e fa’ il bene». Secondo il significato semplice, si trat-
ta di chi desidera una vita lunga e buona; il maamar inter-
preta i «giorni» che ama come le vesti fatte di mitzvos
[precetti]. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 34:1337°:77% 0°%°1n
1290 NIRT? 0712 27X 00 AN WIRT™N
Who is the man that desireth life, and loveth days, That he

may see good therein?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Li il ritorno «con maggiore forza» € spiegato come il vol-
gere a D-o le qualita negative ardenti, sottomettendole e
trasformando le tenebre in luce; cio porta grande delizia
in Alto.
NOTA DI KEHOT
.3 ,R2 9y 1o
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Nel luogo in cui stanno i baalei teshuvah [coloro che sono
tornati a D-o], i giusti perfetti non possono stare. Cio mo-
stra la rivelazione superiore fatta discendere attraverso il
raffinamento dell’anima animale (Nefesh HaBehamis).

Berakhot 34b:22-23373-273:2 7% n1972
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likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/
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This is at variance with the opinion of R. Abbahu who said :
The place which the penitent occupy, the perfectly righteous
are unable to occupy ; as it is said, "Peace, peace to him that
is far off and to him that is near" — "to him that is far off
[from G-d]" first, and then "to him that is near." But R.
Johanan can reply : What means "To him that is far off"? To
him who was far off from transgression from the first ; and
what ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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I baalei teshuvah si avvicinano con una forza maggiore di
quella dei giusti; qui si tratta della forza di «con tutta la tua
forza».

Zohar I, 129b2 ,v3p x”mt
NOTA DI KEHOT
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Un’altra trascrizione, piu ampia, di questa sezione, pub-
blicata a partire da un manoscritto autografo del Tzemach
Tzedek.

NOTA DI KEHOT
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11 salmista loda Havayah: «Chi ¢ come Havayah, il nostro
D-o, che siede in alto e guarda in basso, verso il cielo e la
terra?». Dalla Sua altezza, il cielo e la terra sono ugual-
mente in basso; percio la Divinita € altrettanto al di sopra
del piano spirituale quanto di quello fisico, e anche I’ani-
ma ha bisogno di un rivestimento. (contesto: Steinsaltz
Tanakh)

Psalms 113:5’77:27°p 0°2°1n
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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)
NOTA DI KEHOT
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Il manoscritto riporta qui: «la Shechinah, che é una rivela-
zione della Divinita vera e propria, al di sopra della spiri-
tualita proprio come € al di sopra della fisicita, la stessa
essenza della radianza».
NOTA DI KEHOT
wan MPRR M9 RITY 1°0WR” 19K N DIpna R3nl 1223 7122
7 wnn P NI NoRwan TeynY XITw 1nD nPaman neynbe
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Qui «Uscite e guardate» ¢ interpretato come l'uscita delle
anime dalla loro radice nel Gan Eden per rivestirsi di que-
sto mondo fisico, perché soltanto «oggi, per compierli»,
attraverso la Torah in questo mondo, viene fatta discende-
re una nuova luce dall’alto della catena discendente dei
mondi (hishtalshelus); e «il re Shlomo» come la pace che
quella luce instaura tra gli opposti.
NOTA DI KEHOT
.2,n 2% IRy
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Le figlie di Sion sono invitate a uscire e contemplare il re
Shlomo «con la corona con cui sua madre lo incorono nel
giorno delle sue nozze». L’Alter Rebbe interpreta la «coro-
na» come la luce circostante che si trova al di sopra dello
splendore, visibile soltanto attraverso lo specchio che non
risplende. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Song of Songs 3:118™:) 0*°Wwi 1w
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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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Nel Mondo a Venire non si mangia né si beve; i giusti sie-
dono con corone sul capo e godono dello splendore della
Presenza divina (Shechinah). L’Alter Rebbe distingue lo
splendore dalla corona.

Berakhot 17a:122™:X 1™ m>72
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It was a favourite saying of Rab : Not like this world is the
world to come. In the world to come there is neither eating
nor drinking; no procreation of children or business trans-
actions; no envy or hatred or rivalry ; but the righteous sit
enthroned, their crowns on their heads, and enjoy the lustre
of the Shekinah; as it is said, "And they beheld G-d, and did

eat and drink" (Exod. xxiv. 11).

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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L’intera parentesi manca nel manoscritto; sembra essere
stata aggiunta dal Tzemach Tzedek.
NOTA DI KEHOT
L3781 NROIT MW X119 ,Y0pn PO PR 127 122

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/
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«Poiché una mitzvah & una lampada»: la mitzvah come
una delle lampade.
Proverbs 6:23375:1 "2wn
02 NINJIR 0% T IR AIM MEn I3
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) « JPS 1917 (Public Domain)
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«La lampada di Havayah e I’anima dell’'uomo» (qui il maa-
mar scrive Elokim): I’anima come I’altra lampada.
Proverbs 20:27173:'3 *5wn
:VI"T02D N DT NPT 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)
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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Tanya spiega ampiamente questo insegnamento dello Zo-
har: la luce della Shechinah é come la fiamma di una lam-
pada, che aderisce allo stoppino soltanto grazie all’olio; il
corpo della persona ¢ lo stoppino e I’olio sono le opere
buone, poiché le mitzvos sono la volonta stessa di D-o e
sono del tutto unite a Lui, mentre persino I’anima di uno
tzaddik rimane un’entita distinta.
NOTA DI KEHOT
.A3.71% PIB RN IR LR 1P

QTN QNN AWy® IWN

D-o dice a Israele, per mezzo di Moshe: «Osserverete i
Miei statuti e le Mie leggi, che 'uomo fara e per mezzo
delle quali vivra». In senso semplice, «fare» significa com-
piere; il maamar lo interpreta come «che ’'uomo li fara»: é
la persona a trasformare I’atto in una mitzvah. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)

Leviticus 18:5°77:11”° RIp™
’7 *3X D72 M D87 DOK PY? TN "WDwR"NK) *NPI-NK DNYRYY
Ye shall therefore keep My statutes, and Mine ordinances,

which if a man do, he shall live by them: I am the L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Ezekiel 20:11x7>:’5 HRpir>
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And I gave them My statutes, and taught them Mine ordi-

nances, which if a man do, he shall live by them.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Shlomo: «La giustizia innalza una nazione, ma la benevo-
lenza dei popoli € peccato». Il Talmud (Bava Basra 10b) in-
terpreta la seconda parte come una benevolenza compiuta
per vanagloria. Qui il contrasto € tra un’azione compiuta
come comando di D-o, nella quale viene attratta la Luce
Infinita (Or Ein Sof), e una buona azione compiuta
altrimenti.

Proverbs 14:3477%:77 *>wn
Hahely] D’m\{’? T0M *IAT0nin 1pTR
Righteousness exalteth a nation; But sin is a reproach to any

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

PARAGRAFO 26
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Asaf racconta che D-o «stabili una testimonianza in Yaa-
kov e pose una Torah in Israele», comandando ai padri di
insegnarla ai loro figli. Il maamar lo interpreta come la To-
rah che si radica in Israele attraverso 1’autoannullamento
(bittul) dell’anima, come la fiamma si attacca allo stoppi-
no. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 78:5°7:M”y 0°2°11n

nsg"ﬁn’? A°NIRTNR MY WK '?)51{”7;3 o 77IM 2pPyRa MY 0P
07337

For He established a testimony in Jacob, And appointed a

law in Israel, Which He commanded our fathers, That they

should make them known to their children;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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«E amerai Havayah, il tuo D-o... con tutte le tue forze». La
parola ve’ahavta (414 ,n21X1) equivale al doppio di or (X,
«luce», 207).

Deuteronomy 6:5°77:"1 %727
STRR™P221 TWDI 233 73377223 TR M NK DI

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/4/
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La nota indica che la fonte di questa ghematria ¢é riportata
nelle note di Kehot a pagina 32c, nel maamar precedente
di questa parashah.
NOTA DI KEHOT
3,27 oy o
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Nel maamar successivo, «Poiché presso di Te € la fonte
della vita», le mitzvos sono le 248 «membra del Re», del
tutto unite a Or Ein Sof; quando una persona compie le
mitzvos di D-o, il suo risveglio dal basso suscita un risve-
glio dall’Alto: «lo spirito suscita lo spirito e attira lo
spirito».
NOTA DI KEHOT
B /a0 B PR b )

81 M99 PWRKRY 797 0K M

«Lo spirito suscita lo spirito e attira verso il basso lo
spirito»: un risveglio dal basso (isarusa dilesata) attira ver-
so il basso un risveglio dall’Alto (isarusa dileila). Qui de-
scrive come un amore al di 1a di ogni misura attiri verso il
basso la rivelazione della Luce Infinita (Or Ein Sof) attra-
verso le mitzvos.

Zohar, Terumah 64:660-66:669-0"1n:7°0 mMN ,7M7 780
¥”0IN:1"0

Hence, “Thou shalt love” is the first outstretching of the
right hand to love the Holy One, blessed be He, with that
close attachment which the right hand symbolizes. If a man
loves G-d, then G-d stretches out His right hand to him to
receive and welcome him with love. Everything in the world
depends on the will; spirit rouses spirit, and the spirit in
man turned yearningly in love to Him brings down the
Divine Spirit. When a man’s love to the Holy One is roused,
the “right hand” ...

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

PARAGRAFO 30
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La spiegazione dello Tzemach Tzedek sul precetto della
lampada di Chanukah, che tratta il confronto con le sette
lampade del Santuario.
NOTA DI KEHOT
APRWN 1910 73 77T 790K R LTV 17 MIsD PRIRn 1T

83 M2 ANTAYw WO — Ayaw e

La nota testuale del Rebbe su queste parole.
NOTA DI KEHOT
371 PIMIR 7O% 0P My PR RA

84 QTN °2°01 AN

Una discussione approfondita sugli otto principi degli
uomini.
NOTA DI KEHOT
97K YN Y 197 73 NPTIRG XD T PIYa 191IRa
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Il Talmud nomina i sette pastori: David al centro, Adam,
Shes e Mesushelach alla sua destra, e Avraham, Yaakov e
Moshe alla sua sinistra; e gli otto principi: Yishai, Shaul,
Shmuel, Amos, Tzefanyah, Tzidkiyahu, Mashiach ed
Eliyahu.
Sukkah 52b:1337°:2 2”1 1210
1P 1°NIINIR2 73777 7271 BRI X2 03 MWK Dﬂ‘?@‘ o>
TIT ?70°917 Ay 101 RN OTR "2°0) NINY 0°YI1 1YY 1’?;}
RM ."U?N?:{ﬂa Y™ 2pY? 07K 1) n?rymm nY OTR ,y8nRa
,7719%Y ,0iny ,‘?mmp'a ,’?HNT?] SU7 7P0IR 00901 MRy ]
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And this shall be peace: when the Assyrian shall come into
our land, and when he shall tread in our palaces, then shall
we raise up against him seven shepherds and eight princes
among men” (Micah 5:4). Who are the “seven shepherds”?
— David in the middle, Adam, Seth and Methuselah on his
right, and Abraham, Jacob and Moses on his left. And who

are the “eight princes among men”? — Yishai, Shaul,
Shmuel, Amos, Zephaniah, Zedekiah, the Messiah, and
Elijah.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

3701 AW QY17 VAW 19Y 1P 107 118782 N2° 00 IR
oIN

Michah profetizza che, quando I’Assiria invadera Yehu-
dah, «faremo sorgere contro di lui sette pastori e otto
principi fra gli uomini»: chiaramente, un gran numero di
capi e comandanti che scacceranno I’Assiria. L’Alter Reb-
be collega gli otto principi alle otto luci di Chanukah.
(contesto: Steinsaltz Tanakh)

Micah 5:47:71 1151

P APNIRIR TIT7 001 1I¥IN RITD MWK m'?tg' roam
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And this shall be peace: When the Assyrian shall come into

our land, And when he shall tread in our palaces, Then shall

we raise against him seven shepherds, And eight princes

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

m5wnY . . 92°01 AR

Discute perché Mashiach non sia annoverato tra i pastori.

NOTA DI KEHOT
172 731 XD MOWRY I IV TIMYT C9Iwa 209 Y 1700 wUpta IR0
AR 2 W MwRAY 279 W TR 1P IR LUy 0oYIn

PARAGRAFO 31
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Un messaggero riferisce a Iyov che i predoni hanno attac-
cato mentre «i buoi aravano e le asine pascolavano accan-
to a loro». Qui ro’eh significa pascolare, nutrirsi.
Job 1:1477 R 21K
-5y N1 NIANRT NN T P20 MRP 2PRTOR KD RTmM
BT

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/
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that there came a messenger unto Job, and said: ‘The oxen
were plowing, and the asses feeding beside them;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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D-o conforta Israele: «Tu, Israele, mio servo, Yaakov che
ho scelto, discendenza di Avraham che Mi ha amato
(ohavi)». La qualita di Avraham ¢ I’amore, che ha radice
nella benevolenza (Chesed).

Isaiah 41:8m:X"n y7°yw°
30K DTN Y NN WK 3pY? *73Y PR NN
But thou, Israel, My servant, Jacob whom I have chosen, The

seed of Abraham My friend;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
JTL,RND Yws
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Shlomo: «Come I’acqua [riflette] il volto, cosi il cuore del-
I’'uomo riflette quello di un altro uomo». Qui: come una
persona ama D-o, cosi ’amore di D-o gli risponde.
Proverbs 27:19v7>:173 “own
:07X7 DTRI727 12 07327 07197 0712
As in water face answereth to face, So the heart of man to

man.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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D-o dice a Israele per mezzo di Malachi: «Vi ho amato,
dice Havayah». Qui si tratta dell’amore rivelato dall’Alto
in risposta all’amore dal basso.
Malachi 1:2'2:X »5x?n
PYY? Ay NRTRIPN NNTX M2 DNTIRKY N WY DNX AN
3PP NN 20R) °17OK]
I have loved you, saith the L-RD. Yet ye say: ‘Wherein hast
Thou loved us?’ Was not Esau Jacob’s brother? Saith the

L-RD; Yet I loved Jacob;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

297 1998

L’amato, giunto nel suo giardino, chiama: «Mangiate, ami-
ci (re’im); bevete». Il maamar legge re’im come ro’im, i
pastori, che sono amici di D-o e a loro volta vengono nutri-
ti. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Song of Songs 5:1’X:"1 0°7°wi1 °W

*¥27°0Y >1¥7 *NPaK np3Toy i IR [P CNNK 7 onX3
0797 110 AN 0°Y7 90K *2P0-0Y °1% NNy

I am come into my garden, my sister, my bride; I have gath-

ered my myrrh with my spice; I have eaten my honeycomb

with my honey; I have drunk my wine with my milk. Eat, O
friends; Drink, yea, drink abundantly, O beloved.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Citato nella nota di Kehot: Israele provvede al sostenta-
mento del loro Padre nei Cieli. L’Alter Rebbe lo spiega
come il far discendere la Luce Infinita (Or Ein Sof) negli
attributi.

Zohar III, 7b2 ;1 »’mt
NOTA DI KEHOT
100 17 STIPpR Snynw U\Pb’ IR 2,0 0m .NDI0% 87 R WY

DTN AN

Nella visione del Carro di Yechezkel, sopra il firmamento
si trova un trono e su di esso «una figura simile all’aspetto
di un uomo». Nella Kabbalah, cio indica le emanazioni di-
vine (Sefiros) nella forma di una persona.

Ezekiel 1:26172:°% Pxptn°

DT 5Y1 KDI MINT 172071 XN QWRIDY WK Y717 Dynm
ST2¥R7R 7Y DTN XD NINT XE3T

And above the firmament that was over their heads was the

likeness of a throne, as the appearance of a sapphire stone;

and upon the likeness of the throne was a likeness as the ap-

pearance of a man upon it above.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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La Sapienza, personificata, invita i semplici: «Venite,
mangiate del mio pane e bevete del vino che ho
mescolato». Il maamar interpreta «il mio pane» come la
Torah, il pane di D-o, per cosi dire. (contesto: Steinsaltz
Tanakh)

Proverbs 9:571:'0 *own

PN30R 173 N 73 M2 137
'Come, eat of my bread, and drink of the wine which I have
mingled.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Syn 7IN2 9nm
«La Tua Torah é nelle mie viscere»: la Torah come nutri-
mento interiore per I’anima.
Psalms 40:9'0:’n 0°2°1n
2¥n TN AN "NYON *ROX MIXTNILY?
I delight to do Thy will, O my G-d; yea, Thy law is in my in-
most parts.'
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 35
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La Torah come cibo che penetra all’interno, il nutrimento

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/
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interiore impartito dai pastori.

Psalms 40:9'0:’n 0°2°1n
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I delight to do Thy will, O my G-d; yea, Thy law is in my in-
most parts.'
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Tanya, Likkutei Amarim 5:118>:’71 00K *01p°% ;1wRA o0 ,X°an
YW Y070 PYP2 INDW 11 7Y 7iN2 IN7INY° :N3Y N
TRD ROT TINT N8R 1T 1T 132 NinYin vty L pp
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Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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Moshe dice a Israele: «Riconosci oggi e poni nel tuo cuore

che Havayah ¢ D-o nei cieli in alto e sulla terra in basso;
non c’e altro». La contemplazione della grandezza di D-o.

Deuteronomy 4:39v”%:*7 0°127
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know this day, and lay it to thy heart, that the L-RD, He is

G-d in heaven above and upon the earth beneath; there is

none else.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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David esorta Shlomo: «Conosci il D-o di tuo padre e servi-
lo con cuore integro». La conoscenza conduce al servizio
e all’amore.

I Chronicles 28:9°0:1”2 X 0°2°11 *127
2 1321 W93 07W 293 T I PNNX ¥1 7127w Ny
ORI 77 R3%? 2WITATOR 1720 NN 137001 1 wiT niaare)
£TY7 AT ANYN
And thou, Solomon my son, know thou the G-d of thy father,
and serve Him with a whole heart and with a willing mind;
for the L-RD searcheth all hearts, and understandeth all the
imaginations of the thoughts; if thou seek Him, He will be
found of thee; but if thou forsake Him, He will cast thee off
for ever.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Rav Safra, contestando Rava, si rivolge a lui chiamandolo
«Moshe»: «Moshe, hai parlato bene?». L’Alter Rebbe spie-
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ga che si tratta di un titolo per chi insegna la Torah.

Shabbat 101b:3":2 X”p naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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Rabbi Chanina: «Ho imparato molto dai miei maestri, pit
dai miei colleghi che dai miei maestri, e dai miei allievi
piu che da tutti». Insegnare ¢ di per sé una fonte di com-
prensione per I'insegnante.
Taanit 7a:12-133"-27%:X *1 N°3yn
PY? NI LYY 1790 0727 0wl nY :pUEY 12 1Rmd 27 TN
X ,21737 NR POPTR TUR T M <77 TP A2 DR XN 070
AR 227 MWRT WO 02170 DR DTTAR 0730 0oRIn CTnbn
P08 01 TRzRM P02 NP T S oNiaTn TRy 120
“i? :2°N21 7070 PO RN NRIPY” 22N 207 KBD 12 X1 03
,*07n PN RN NRIPPY — NI 10 070 OX .20on? 107 Xy 93
077 137 Rn% 92 i — K7 )
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
X1 nhayn
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Quattro morirono soltanto a causa del consiglio del ser-
pente, tra loro Yishai, padre di David. Qui egli rappresenta
i principi perfettamente giusti.
Bava Batra 17a:6"1:X 1> X7n2 822
3P 12 TR AT APKY U W PLY2 A0m MY 3 N
127 .XI22 NP0 NT 12 2P LTIT VR W LAWn 23K 0R
OPWIX DY KYRY DXV 2007 L[XI7] AP WIERT MIT A UM
X2 WX PRI XU 00 WX 12 XYY LX2ET 0P 2P nan
K21 7R W1 N2 931 - aR$” OX 77173 NiNR w1 n2 5havaR O
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W03 20 Puya

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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11 monito conclusivo dell’ultimo profeta: «Ricordate la To-
rah di Moshe, Mio servitore, che gli ho comandato a Cho-

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/

12 112121 71 MXN "N

rev per tutto Israele». Moshe come maestro della Torah.
(contesto: Steinsaltz Tanakh)
Malachi 3:22275:2 29K%n
D°P7 PRI 72070y 273 INIR N7 WK T2y TYn n1in 1
:0°0BYM
Remember ye the law of Moses My servant, which I com-
manded unto him in Horeb for all Israel, even statutes and

ordinances.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Stare al servizio di un sapiente della Torah é superiore
allo studiare la Torah da lui. Qui si mostra che un’influen-
za avvolgente supera un insegnamento interiore.
Berakhot 7b:26173:2°t n1372
ﬂ'ﬁﬂ '7W .'I[UV:W TI'?‘I'I;} i 12 '(157?;1'&' 527 DN '[;l:li’ °27 Y
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R. Johanan also said in the name of R. Simeon b. Johai :
Greater is the service of Torah than its study : as it is said,
"Elisha the son of Shaphat is here, who poured water on the
hands of Elijah" (II Kings iii. 11). It is not mentioned that he
studied [with Elijah] but that he poured water. That teaches
that its service is greater than its study.

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

Zohar I, 98ba ,n x”mt
NOTA DI KEHOT
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Citato nella nota Kehot accanto al Talmud, a sostegno del-

la grandezza del frequentare i Saggi.

Zohar, Vayera 3:33-3712-27%3 KM A 790
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Una persona non coglie la mente del proprio maestro che
dopo quarant’anni. Lo studente riceve soltanto un barlu-
me attraverso lo studio.
Avodah Zarah 5b:22:2°11 77t 772y
Y DY IOK? KPR ORI 177 AW XD A3 nwn AR
02?1103 K?Y :2°ND1 "MW DOYIN 12792 DINK 77IRY 0Ky
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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Rava: per chi si volge verso la sua destra, la Torah é una
pozione di vita; per chi si volge verso la sua sinistra, una
pozione di morte. La luce interiore della Torah ha bisogno
di protezione.

Shabbat 88b2 n”a naw
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Rabbi Yosei: chi dice di avere soltanto la Torah non pos-
siede neppure la Torah, poiché «imparatele e mettetele in
pratica»: solo chi le mette in pratica possiede anche lo stu-
dio. Qui atti  di
benevolenza.

la Torah deve essere unita agli

Yevamot 109b:4-5"1-"1:3 0"p mn
RINT — N390 1277 1YY YN FIT AI0Y 1397 — 18P0 22y
:RPR IRUWD .779R 92 1K — 73R 19 PR IIRT 2 iR 20 021
IRV WD "n3 K7 .77IR KPR 12 1K — 7790 KPR 99 1R niRg 0D
:RP MR LKDD 27 MR ?RRYL KR 47 PR 7730 1P°DRT KPR
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
.2,0p Mna°
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Afferma che i sette pastori provengono dal livello della
luce interiore e gli otto principi degli uomini da quello
della luce avvolgente.
NOTA DI KEHOT
R”03 M 119 TR °Nan 177 0% 17 v Y vronn Nyt '[5773'7 T aR9
JATIRT NN 10w 1100
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Quando il figlio di Rabbi Yochanan ben Zakkai si ammalo,
egli chiese al suo discepolo Rabbi Chanina ben Dosa di
pregare, e il ragazzo visse. «Anche se ben Zakkai avesse
tenuto la testa premuta tra le ginocchia per tutto il giorno,
non gli avrebbero dato ascolto», disse; Rabbi Chanina &
come un servitore davanti al Re, mentre lui ¢ come un
ministro.
Berakhot 34b:281”2:2 7% m372
12 T 731 ZEX 1IN TP 7200 ROYT 13 X371 7312 MpyR 20
1Py Wp2 ,°12 K220 :32 MK ORI 72 1080 021 PY 912 Ao oKDt
MR LM L0000 PEY WR P32 T2 WK 073 . oonmn
DI 93 17372 T2 SWXT N K21 13 10T RN X312 0P 3
27mn 2172 K170 221 AWK i7 170K 0Py Dontawn 1 KD — 191D
>197 D T "IRY L7700 210 T2YD MNIT KIT KPR ,IRY A2 0K
el
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It also happened with R. Hannina b. Dosa that he went to
Torah with Rabban Johanan b. Zakkai. The son of Rabban
Johanan b. Zakkai fell ill, and he said to him, "Hannina, my
son ! Pray on his behalf that he may live" R. Hannina laid
his head between his knees, and prayed on his behalf, and
he recovered. Rabban Johanan b. Zakkai said, "Were Ben
Zakkai to press his head between his knees all the day long,
no notice would be taken of him." His wife said to ...

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

2,7 mona

PARAGRAFO 41
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Rav: il mondo fu creato soltanto per Achav ben Omri e per
Rabbi Chanina ben Dosa: questo mondo per Achav e il
Mondo a Venire per Rabbi Chanina.

Berakhot 61b2 X0 n1>72
NOTA DI KEHOT
.3,R0 N1O12

N”D3 MW 0O nyaw 1Y 11
I sette pastori e gli otto principi suscitati contro 1’Assiria.

Micah 5:47:°71 1o°n

PT APNIRIR TIT7 021 1I¥IN RITD MWK Dﬁ'?T? aroam
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And this shall be peace: When the Assyrian shall come into

our land, And when he shall tread in our palaces, Then shall

we raise against him seven shepherds, And eight princes

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

PARAGRAFO 42
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Tre maamarim del Rebbe che discutono perché il rimedio
contro i Greci dovesse provenire da un livello superiore
alla sapienza.
NOTA DI KEHOT
777 .[0° Y 271 VPPN MPAD] 270 MYRWN 19131 21 MER 27N 177 XD
1MW 0”2 177 L[XP Y TN vPIPR »U0] TP0 MPRwN TPhanNa InK)
[0 °y 11 vpPYPR ¥Po] 10 YN

MY Sw 1n

Quando gli Asmonei ebbero prevalso, cercarono e trova-
rono soltanto una brocca d’olio sigillata con il sigillo del
Sommo Sacerdote, sufficiente per un giorno; un miracolo
fece si che bruciasse per otto giorni.
Shabbat 21b:10:2 8”3 naw
X7 1R X230 72307 "R 19022 17532 1231 10T 2R RN
52 1RnY 92777 0O 10IIWIY 1372 NIIYNT? K77 1in2 TR0N?
K21 372 ,09081) "RINYD N°2 MIPN 1123w 50N Doanwn
X1, 2973 173 P¢ nning npn Y my 2w T8 79 XX X3
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

115 701 2M
Tra i Tredici Attributi di Misericordia proclamati a Moshe:
«Havayah, Havayah, D-o, misericordioso e benevolo, len-
to all’ira e ricco di benevolenza e verita». Il sigillo del
Sommo Sacerdote ¢ associato all’espressione «ricco di be-
nevolenza». (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Exodus 34:61:7"% mnw

707737 @OBR TN 71IM DI PR N T KR 173RTRY N Ay
galah]

And the L-RD passed by before him, and proclaimed: ‘The

L-RD, the L-RD, G-d, merciful and gracious, long-suffering,

and abundant in goodness and truth;

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

116 a1y *Na® O MY

La lampada occidentale della Menorah era una testimo-
nianza per tutto il mondo che la Presenza divina (Shechi-

nah) dimora in Israele.

Shabbat 22b:22:1 275 naw
29798 KT AR 291,779y MITYI N2IIDY YInnY :NYY 21 N1
KPR 1097 X2 3T02 X1 "33 2900 MY DYIW P2 KoM
KR ORI MY NPOWAY 0PIy OR27 RO MITY KPR 1KY
IR L7°0320 DTN Y A2 1MW >27YR T3 3 127 MR 7MY
K27 X220 X2 ,N173 *¥7297 112 RO K .07000 27 A1 TR M)
NP PV ,MIR NI DI WRT INRY 12 R RIPTRY Ppwn
IMER "YinR 0w KT

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

.2, v
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In quel maamar I’Alter Rebbe interpreta «Tu sei la mia
lampada, Havayah» come Havayah all’interno della lam-
pada d’olio e dello stoppino, le cui due luci sono alluse
nelle lettere del Nome; interpreta poi «e Havayah (con una
vav aggiunta) illumina le mie tenebre» come un Havayah
ancora piu elevato.
NOTA DI KEHOT
XX AR5

18 LLt/72e B tit]

11 canto di David dopo la sua liberazione: «Poiché Tu sei la
mia lampada, Havayah, e Havayah illumina la mia oscuri-
ta». Il maamar interpreta i due Nomi come due livelli: il
primo all’interno della catena discendente dei mondi (hi-
shtalshelus) (le lampade del Tempio), il secondo al di so-
pra di essa (le lampade di Chanukah). (contesto: Steinsaltz
Tanakh)

II Samuel 22:29173:27 2 PR1MW
SRl SRR R R b
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For Thou art my lamp, O L-RD; And the L-RD doth lighten
my darkness.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

19 N”D1 13w N2k 21 IYaw ona =Y al>ahl
Questo passo é citato li.

NOTA DI KEHOT
LOYN Y R 975 771 D7IRD R

120 T Mg *pa 1 mERn

Nella spiegazione di «Vayedaber Moshe ... Anochi», sezio-
ne 2, le mitzvos sono «i comandi del Re», un livello avvol-
gente, poiché il re & elevato al di sopra dei suoi servitori,
al di la di ogni paragone.
NOTA DI KEHOT
JAMARY 21 .270 "DIR M3 Awn 727 7772 7IR2 7272 D NMPD IRA
.2,19 TP AR K7D YRR a7

121 %21 N21AM W MRt 7772

11 discorso spiega tre livelli: nutrimento, abiti e case.
NOTA DI KEHOT
.1972 970 N"PH

122 %21 N21aR W 7R

«Un salmo, un canto per la dedicazione della Casa, di Da-
vid». 11 titolo del Salmo su cui si basa il discorso citato di
Likkutei Torah. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Psalms 30:1’%:"> 0°7°71n
:'H"['? 720 N2307Y inm
A Psalm; a Song at the Dedication of the House; of David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

123 N”01n 2”A K17 nOwn

Rimanda a questo passo, in cui si spiega che Mashiach ap-
partiene ai principi degli uomini.
NOTA DI KEHOT
LIRDD 1778n (VD Y ¥”0NN BPII0) BPON NYT Iy 171

124 PRTI 712 109

Yeshayahu, a proposito del re della stirpe di Yishai: «vaha-
richo nel timore di Havayah; non giudichera in base a cio
che vedono i suoi occhi». In senso semplice, significa
«sara ispirato dal timore di D-o»; la parola significa anche
«annuseray, e il Talmud la interpreta cosi: Mashiach per-
cepira la verita e giudichera. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Isaiah 11:3'2:8™ °yw°
7017 PR Yuwn? RD) LY Y IRIRPTRPY T DR MM
And his delight shall be in the fear of the L-RD; And he shall
not judge after the sight of his eyes, Neither decide after the
hearing of his ears;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Sanhedrin 93b:7-8°1-"1:2 27X 1°77710
X271 .00 PIIEN Nign AryunY Ten TTI00PK 027 MWK
P73 LEYY ,LIRY VY ﬂNﬁhb Nb]” :2°N27 ,PPRT) M7IRT SRR
3721 PIY PRIA 720 RP1D 12 PR 2uY? 1iwona m3im 0vhT
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JPRTY MART 2000 mOWna PR K L0wn KX 13277 7 8K
ML PR T KT APITT 117D .PRT) M0 X 12X 13
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
7P IR LA R0 02997 °70 07an0 .2 ,3% 1770 IR LR OYYS
= o)

125 12’ WO nPwnaT

I1 Rebbe osserva che il Talmud annovera Mashiach tra i
principi perché questa é la sua qualita principale, benché
possieda entrambe.
NOTA DI KEHOT
PINTR PP NP 12 IPPYT MY *apn 970 ,0°9°012 2wni 2,21 19102
.(255°y >”wN 0°IMKRN"T 9902 ¥

PARAGRAFO 43

126 929 NMID TPORY INON IR PYRTR WK 01 RUWa
La disputa del Talmud, ora spiegata alla luce dell’intero

maamar.

Shabbat 21b:571:2 8”5 naw

JIRY PP TR DI :D2IRIR RRY 002 1IN T PITIRm
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

127 170 1199y 123 9D

11 salmo piu breve: «Lodate Havayah, tutte le nazioni ...
poiché la Sua benevolenza ha prevalso su di noi». La be-
nevolenza travolgente e avvolgente rivelata a Sukkos.
(contesto: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 117:2°2:7°p 0°2°1n
AR290 0PIV NTNNRY 1700 179y 123703
For His mercy is great toward us; And the truth of the L-RD

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

PARAGRAFO 44

128 %13 3’71 NN 190N

«Lodate Havayah, tutte le nazionij; esaltatelo, tutti i popoli,
poiché la Sua benevolenza ha prevalso su di noi». E chiaro
che le nazioni vedono la grande benevolenza di D-o verso
il Suo popolo e Lo lodano; qui, quando viene rivelata la
Sua benevolenza avvolgente, perfino le potenze che sovra-
stano le nazioni si annullano dinanzi ad essa. (contesto:
Steinsaltz Tanakh)

Psalms 117:1°%:1°p 0°2°71n

:0°RRT72D AN 0293720 N7 NR 1950
O praise the L-RD, all ye nations; Laud Him, all ye peoples.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAFO 45
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Il salmista, assediato da nemici da ogni parte: «Mi hanno
circondato, si, mi hanno accerchiato; nel nome di Hava-
yah li abbattero». La vittoria attraverso il Nome, la modali-
ta della guerra. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Psalms 118:11x™:11”°p " nn
:D‘_?’?_Jk_{ °3°1 D¥2 11220703 °1120
They compass me about, yea, they compass me about;
Verily, in the name of the L-RD I will cut them off.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

130 non 21w

«E meglio cercare rifugio in Havayah che confidare nei
nobili». Affidarsi al Nome al di sopra della natura, il livello
che tutto avvolge. (contesto: Steinsaltz Tanakh)
Psalms 118:9°0:1°p 0°%°1n
:0°2°712 Mv2R °12 Nion? 23
It is better to take refuge in the L-RD Than to trust in

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

PARAGRAFO 47

131 WA oY
La ragione di Beis Hillel: in materia di santita si sale, non
si scende.

Shabbat 21b:6-7°1-1:2 8”2 naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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La Torah proviene dalla sapienza superna (Chochmah).
Una festivita della Torah € una rivelazione che proviene
dall’Alto.

Zohar, Yitro 21:378-22:389172w:273-1"yw:X"2 170° 7117 100
According to R. Judah, “father” represents Wisdom
(Hokhmah) and “mother” Understanding (Binah). Said R.
Judah: ‘Both interpretations mean one and the same thing,
for we have been taught that the Torah emanated from the
Supernal Wisdom.” R. Jose said that the Torah emanated
from Understanding, for it says: “to perceive the words of
understanding” and “forsake not the Torah of thy mother”.

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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PARAGRAFO 48
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Un uso parallelo dell’espressione «chi puo trattenere» ri-
ferita a una rivelazione dall’Alto.
NOTA DI KEHOT
.194°Y X721 wMPDa RN .2 ,T2 PNI¥R 77T IR

134 "9 enna e

1l testo di questo manoscritto arriva fino a questo punto.
NOTA DI KEHOT
.1223 122 R¥M1 DY

135 AR omD2 Bran ayun
Le parole qui citano Shabbat 21b:6-7; il passo € riportato
qui sotto.

Shabbat 21b:6-71-1:1 8”3 naw

27 N°IT RRYVY 101D OO TAID KB N°T KLYV MWK TN ...
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

NOTA DI KEHOT
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Rabbi Yehoshua ben Korchah: lo Shema precede «E avver-
ra, se ascolterete» affinché dapprima si accetti il giogo del
Regno dei Cieli e in seguito il giogo delle mitzvos.

Mishnah Berakhot 2:2°2:’3 01372 mwn
2 LIRYY Y PR MY MWK 1972 192 ,0°P791 192 17 19N
NBX? RN P2 LI YT DR MM P2 LYY ox MM yny
°27 MR .P°0D X 287 nnxb TR™ P2 ,MIR AT 027 L2080
2370 *T2 RPN Y0 DX M YR ARTR Me? ,A0p 12 YU
DR oM .NI%N DY 1YY Dap° 92 90K ,7PIN 0w Mot By 1oy
371 AR R" 17792 0303 a8 YU OR I, nRD1? Yy
:0°2 KPR
These are the breaks between the sections: between the first
blessing and the second, between the second and “Shema,”
between “Shema” and “And it shall come to pass if you lis-
ten” between “And it shall come to pass if you listen” and
“And the L-rd said” and between “And the L-rd said” and
“Emet veYatziv” (true and firm). Rabbi Judah says: between
“And the L-rd said” and “Emet veYatziv” one should not in-
terrupt. Rabbi Joshua ben Korhah said: Why was the section

of “Shema” placed before that of “And it ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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«La lampada di Havayah é I’anima dell’'uomo»: I’anima &
lo stoppino al quale aderisce la fiamma.

Proverbs 20:27175:°3 "2wn
:][_D;"T[U"?; wan DR NRYI 0 A
The spirit of man is the lamp of the L-RD, searching all the

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

138 27T N91an 7371 SNOKR7 27y

In quel discorso, le sette lampade della menorah di Zecha-
riah sono le anime dei sette pastori, attraverso i quali tutto
Israele riceve; le anime sono il recipiente della lampada,
le mitzvos il suo olio e il suo stoppino («una mitzvah € una
lampada»), e la Torah & la luce che si posa su di esse.
NOTA DI KEHOT
mByna e nmph

139 27T 0913 7371 SNOKR7

L’angelo chiede a Zechariah che cosa vede, ed egli rispon-
de: «Ho visto, ed ecco, un candelabro tutto d’oro, con una
coppa sulla sommita e sette lampade su di esso». Il tema
del discorso citato in Likkutei Torah. (contesto: Steinsaltz
Tanakh)

Zechariah 4:2°2:7 172t

-5y AP AP 271 N9 137 0K K XD AN 17 79K IR

“2y WX ning? MipIm 1YWY YA TRy I AYIYY MUK
TAYRT

And he said unto me: ‘What seest thou?’ And I said: ‘I have

seen, and behold a candlestick all of gold, with a bowl upon

the top of it, and its seven lamps thereon; there are seven

pipes, yea, seven, to the lamps, which are upon the top

thereof;

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

140 Nawn nannn 052 onaao)

«Conterete per voi dal giorno dopo lo Shabbos ... sette set-
timane complete». I Saggi interpretano «lo Shabbos» come
il primo giorno di Pesach; il maamar interpreta «il giorno
dopo lo Shabbos» come un livello superiore allo Shabbos:
«La Mia santita é superiore alla vostra santita».
Leviticus 23:1571:3”5 RIp”
YW MUNT MTNY DI 0P NIWT MR 07 ON1ER
:13°°7R NRN NIN2Y
And ye shall count unto you from the morrow after the day
of rest, from the day that ye brought the sheaf of the waving;

seven weeks shall there be complete;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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La prima dichiarazione al Sinai: «Io sono Havayah, il tuo
D-o», seguita da «Non avrai altri déi»: ’accettazione della
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sovranita di D-o, prima degli altri comandamenti.
Exodus 20:2°2:°> mnw
:0°72Y N°21 D713 TIRR AR WK TROX 7 00
I am the L-RD thy G-d, who brought thee out of the land of

Egypt, out of the house of bondage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le parole qui citano Shabbat 21b:5; il passo € riportato qui
sotto.
Shabbat 21b:5°71:2 8”3 naw
SI0RY TR '?;’? 71,7770 L0°21 WOR 13,7213 MK 1127 1N
IR Y27 1IURT OF 07K KDY 102 ,PITIRT 1 PITINm
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT
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I marei makom di Kehot per queste parole (la nota € ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT

P oonn
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La nota di Kehot rimanda a Psalms 118:11 per queste
parole.

Psalms 118:11x™:1"p 0°2°1n

:07°2K *3 °1 OW3 *11220703 *1120
They compass me about, yea, they compass me about;
Verily, in the name of the L-RD I will cut them off.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Le parole qui citano Psalms 118:9; il passo e riportato qui
sotto.

Psalms 118:9'0:1">p 0°%°11n
:0°2°712 Mv2R °12 Nion? 23v
It is better to take refuge in the L-RD Than to trust in

princes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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La nota di Kehot rimanda al luogo in cui questo argomen-
to € spiegato piu ampiamente: Or HaTorah.
NOTA DI KEHOT
.BI17°Y R 970 0”MIR2 R2M

likuteitorah.com/it/torah-ohr/mikeitz/4/
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La nota di Kehot rimanda a Zohar II, 85a per queste
parole.
Zohar II, 85ax ,15 27m
NOTA DI KEHOT
LN ,ROP OW AR R ,72 27mM
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Quando Moshe dubita che si possa trovare carne per tutto
il popolo, D-o gli risponde: «La mano di Havayah ¢ forse
troppo corta? Ora vedrai se la Mia parola si avverera».
Nulla limita una rivelazione dall’Alto. (contesto: Steinsaltz
Tanakh)

Numbers 11:23373:X” 71272

:NP7OK 127 71270 RN A0Y AP0 7 10 TYRTOR 1 K
And the L-RD said unto Moses: ‘Is the L-RD’S hand waxed
short? now shalt thou see whether My word shall come to

pass unto thee or not.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 49
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Una discussione parallela dei pastori come dimensione
interiore del livello inferiore e dei principi come dimen-
sione esteriore del livello superiore.
NOTA DI KEHOT
070N NYT 1A 177 .70 19110 73 MZN TMEn 7172 1R

PARAGRAFO 52
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Rimanda a questo passo e spiega che la discesa della luce
in Chochmah avviene nella modalita dell’«insegnamento»,
che si realizza attraverso la contrazione.
NOTA DI KEHOT
NI 71002 IownRnnw 11m” :'[RDY? 19981 12°Y U”oIN W th’? 1”72
.7 DIBNE 7Y MY TINvD1 RIVIR n22
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Propone che la’alafim abbia qui due significati — il livello
di Chochmah e Binah e la modalita di far discendere attra-
verso la contrazione — e che siano collegati, poiché la
contrazione € necessaria soltanto per la luce attratta
all’interno.
NOTA DI KEHOT
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Elihu a Iyov: «Se no, ascoltami; taci, e ti insegnero (a’alef-
cha) la sapienza». La parola collega I'insegnare alla lettera
Alef e ala’alafim. (contesto: Tanakh di Steinsaltz)

Job 33:3327%:37% 2R

1IR30 TDPRRY YN 2TYRY ANK PRTOR
If not, hearken thou unto me; Hold thy peace, and I will
teach thee wisdom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
Shabbat 104ax 7”p naw
NOTA DI KEHOT
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«Egli conserva la benevolenza per migliaia», uno dei Tre-

dici Attributi. Il tikkun la’alafim é la luce interiore della

sapienza (Chochmah) e della comprensione (Binah).
Exodus 34:71:7°% mnw
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keeping mercy unto the thousandth generation, forgiving
iniquity and transgression and sin; and that will by no
means clear the guilty; visiting the iniquity of the fathers
upon the children, and upon the children’s children, unto
the third and unto the fourth generation.’

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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LilaAlef é costituita da una Yud in alto, una Yud in basso e
una Vav in mezzo, a indicare che ogni discesa verso il bas-
so (la Vav) avviene attraverso una contrazione (la Yud su-
periore), scendendo di livello in livello finché diventa la
delizia degli esseri creati nel Gan Eden Superiore.
NOTA DI KEHOT
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Spiega che far discendere la luce nella dimensione inte-
riore richiede una contrazione.
NOTA DI KEHOT
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«Ilvino conservato nei suoi grappoli sin dai sei giorni del-
la Creazione», la ricompensa del Mondo a Venire. Qui € la
comprensione (Binah), intatta dalla frantumazione.

Berakhot 34b2a 7% n1o12
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In quel discorso, sulla circoncisione dell’ottavo giorno,
I’Alter Rebbe dice che la rottura ebbe luogo soltanto nei
sette attributi, raffinati dal risveglio dal basso (isarusa di-
lesata), la cui risposta giunge di Shabbos, il settimo; I’otta-
vo, «Hadar, I’ottavo re», & al di sopra di tale raffinamento e
giunge come dono dall’Alto.
NOTA DI KEHOT
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11 titolo di un salmo di David: «Al direttore, con accompa-
gnamento strumentale, sullo sheminis», uno strumento a
otto corde. Il Talmud (Arachin 13b) afferma che I’arpa dei
giorni del Mashiach avra otto corde; qui si tratta del livello
ottavo, superiore ai sette. (contesto: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 6:1°X:1 0°7°71n
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For the Leader; with string-music; on the Sheminith. A
Psalm of David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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