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Se un uomo desse tutte le
ricchezze della sua casa

L’amore supremo, «con tutte le tue forze», desidera I’essenza
stessa di D-o, e percio disprezza persino la sapienza della Torah
e il Giardino dell’Eden, che non sono che un riflesso della Sua
luce. Questa essenza si raggiunge soltanto attraverso le mitzvos
pratiche, espressione della volonta interiore di D-o, rivestita in

cose materiali e adempiuta «oggi», mentre I’anima é nel corpo.
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IDEA CENTRALE

L’amore supremo, «con tutte le tue forze», desidera I’essenza stessa di D-o, e per-
cio disprezza persino la sapienza della Torah e il Giardino dell’Eden, che non sono
che un riflesso della Sua luce. Questa essenza si raggiunge soltanto attraverso le
mitzvos pratiche, espressione della volonta interiore di D-o, rivestita in cose mate-

riali e adempiuta «oggi», mentre I’anima é nel corpo.

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

Proseguendo la lettura del maamar precedente di «molte acque non possono spegnere I’amore», I’Al-
ter Rebbe passa alla conclusione del versetto: «Se un uomo desse tutte le ricchezze della sua casa in
cambio dell’amore, sarebbero del tutto disprezzate». «Le ricchezze della sua casa» sono la sapienza
della Torah, le ragioni delle mitzvos. Essa scorre dalla sapienza divina (Chochmah) («<Eden») come un
fiume verso il «giardino», le cinquantatré sidros [sezioni della Torah], e da origine al Giardino dell’E-
den Superiore e a quello Inferiore. Eppure la Chochmabh si ¢ manifestata soltanto attraverso numerose
contrazioni (ish, «uomo di guerra») ed e soltanto un’irradiazione, nulla al confronto con I’essenza di
D-o0. L’amore «con tutte le tue forze» aspira a essere assorbito nel «corpo del Re» e percio disprezza
tutte quelle ricchezze. Le mitzvos pratiche, invece, sono la volonta di D-o, al di sopra della ragione;
come un’idea profonda che si pué comunicare soltanto con un accenno, si rivelano solo quando sono
rivestite in cose materiali. Percio lo Shema dice: «che Io (Anochi), Colui che é Io, ti comando oggi»:
I’essenza di D-o si raggiunge attraverso le azioni, e soltanto mentre ’anima é nel corpo. In questo

modo I’anima, la «sorellina» (achos), diventa una (achas) con D-o0, abbracciata da ogni lato.

SCHEMA

1 L’amore che le acque non possono spegnere n

Le preoccupazioni per il sostentamento e i pensieri mondani non possono spegnere 1’amore; attraverso di
essi si raggiunge I’amore «con tutte le tue forze».

2 Le ricchezze della sua casa 12-3

La sapienza della Torah, le ragioni delle mitzvos, scorre dalla Chochmah attraverso numerose contrazioni
fino al Giardino dell’Eden; é soltanto un’irradiazione di D-o.

3 Disprezzare l'irradiazione 13-4

L’amore «con tutte le tue forze» desidera soltanto I’essenza di D-o, «il corpo del Re», e percio disprezza
I’Eden e le ricchezze della sapienza.
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4 Le mitzvos: volonta al di sopra della sapienza

14-5

Le mitzvos pratiche sono la volonta interiore di D-o, al di sopra della ragione; come un’idea profonda co-

municata soltanto con un accenno, si rivelano solo in cose materiali.

5 «Che Io ti comando oggi»

f6-7

L’amore dello Shema sale fino all’'unione con I’essenza di D-o, che si raggiunge soltanto compiendo le mi-

tzvos, e solo «oggi», mentre I’anima é nel corpo.

6 La nostra sorellina

18

Pronunciare parole di Torah € considerato un atto; attraverso le mitzvos I’anima diventa «una» con D-o ed &

abbracciata da ogni lato.

CONCETTI CHIAVE

Le ricchezze della sua casa 1n°2 1171

La sapienza della Torah: le spiegazioni e le ragioni delle
mitzvos, che derivano dalla Chochmah di D-o.

Con tutte le tue forze 777 %22

L’amore supremo dello Shema, al di la della propria misu-
ra: il desiderio di unirsi all’essenza stessa di D-o.

Essere assorbiti nel corpo del Re &5717 kD132 RIRNWK?

Lo scopo di quell’amore: I'unione con I’essenza stessa di
D-o0, non soltanto con la Sua luce.

Irradiazione e illuminazione 77X 1t

La luce di D-o che si diffonde verso I’esterno. La Choch-
mah, la sapienza della Torah e il Giardino dell’Eden sono
soltanto questo, se paragonati alla Sua essenza.
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La Sua essenza e il Suo essere 1112%y1 1077

D-o stesso, al di sopra dell’intera catena discendente dei
mondi (hishtalshelus).

La dimensione interiore della Sua volonta
(pnimiyus) 117%7 n1"1°190

La radice delle mitzvos pratiche, superiore alla ragione e
alla sapienza; per questo si riveste in azioni materiali.

11 loro inizio ¢ incastonato nella loro fine 10710 7131
12702

La radice suprema si rivela precisamente al livello piu
basso, nell’azione materiale.
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SEZIONE 1 - 11

L’amore che le acque non possono spegnere
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«Se un uomo desse tutta la ricchezza della sua casa in cambio dell’amore, lo disprezzerebbero pro-
fondamente». E stato infatti spiegato sopra che le «<molte acque» sono le preoccupazioni legate al
sostentamento.

Il maamar si apre con la seconda meta di un versetto del Cantico dei Cantici, la cui prima meta («molte ac-

que non possono spegnere I’amore, né i fiumi sommergerlo») era stata oggetto del maamar precedente. La,

le «molte acque» erano interpretate come le preoccupazioni per il sostentamento.
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E i «fiumi» sono i pensieri relativi alle questioni materiali, chiamati «fiumi» perché scorrono e si
muovono, mentre le acque sono raccolte e immobili. Tutto cido non puo spegnere I’amore; al con-
trario, € proprio in mezzo a queste cose e attraverso di esse che si giunge al livello dell’amore piu

grande, ossia al livello del «con tutta la tua forza» menzionato sopra.

I «fiumi» sono il flusso dei pensieri relativi alle questioni mondane: come un fiume, questi pensieri conti-
nuano a scorrere, mentre le «acque» (le preoccupazioni per il sostentamento) restano raccolte in un unico
luogo. Nulla di tutto questo spegne I’amore dell’anima per D-o; al contrario, superare proprio queste distra-
zioni conduce la persona all’amore piu elevato, I’amore «con tutta la tua forza» (bechol me’odecha) dello
Shema, un amore che va oltre la propria misura.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/noach/2/ 4



TORAH OHR - PARASHOT NOACH - MAAMAR 2 12X 1N°2 1A 55 NR WOR 1n° OX...
SEZIONE 2 - 112-3

Le ricchezze della sua casa
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E per questa [ragione] dice poi: «Se un uomo offrisse tutta la ricchezza della sua casa», ecc. «La ric-
chezza della sua casa» si riferisce alla sapienza della Torah, cioé alle spiegazioni e ai motivi delle
mitzvos, che derivano dal livello della Sua sapienza benedetta (Chochmah).

L’Alter Rebbe interpreta ora la seconda meta del versetto: «la ricchezza della sua casa» € la sapienza della

Torah, vale a dire le spiegazioni e i motivi che stanno alla base delle mitzvos. Questa sapienza deriva dalla
Chochmah propria di D-o, il livello della sapienza divina.
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Come e scritto: «E un fiume esce da Eden per irrigare il giardino (gan)». Infatti da «Eden», che é il
livello di Chochmah, chiamato «Eden», «esce un fiume» (termine che indica un’effusione verso il
basso) «per irrigare il giardino (gan)»: questi sono i cinquantatreé (gan) sidros della Torah, che sono
Il versetto della Genesi viene letto come una mappa del modo in cui la sapienza della Torah si effonde verso
il basso: «Eden» € Chochmabh, il «fiume» ¢ il far discendere tale sapienza, e il «giardino» (gan, le cui lettere

hanno valore numerico cinquantatré) rappresenta i sidros, le porzioni in cui la Torah ¢é suddivisa per la let-
tura settimanale, che il maamar conta come cinquantatreé, il valore di gan (gimmel 3, nun 50).
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le spiegazioni e i motivi delle mitzvos. Da esse si formano il livello del Gan Eden Superiore e quello
del Gan Eden Inferiore, finché non ¢ disceso sempre piu in basso. La loro radice proviene dal livel-
lo della Sua sapienza benedetta, chiamato il principio della catena discendente dei mondi (hishtal-
shelus), ma essa non ¢ affatto paragonabile alla Sua essenza e al Suo essere benedetti, che sono al
di sopra della catena discendente.
Le spiegazioni e i motivi delle mitzvos costituiscono il Gan Eden Superiore e il Gan Eden Inferiore, i mondi
spirituali nei quali le anime godono della luce di D-o, e continuano a discendere, livello dopo livello. Ma

poiché la loro radice é in Chochmah, che ¢é soltanto il primo anello della catena discendente dei mondi (hi-
shtalshelus), essa € nulla in confronto all’essenza di D-o, che € del tutto al di sopra di questa catena.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/noach/2/ 5



TORAH OHR - PARASHOT NOACH - MAAMAR 2 12X 1N°2 1A 55 NR WOR 1n° OX...
SEZIONE 3 - 13-4

Disprezzare I’irradiazione
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E questo e [il significato di] «Se un uomo (ish) desse»: [la parola ish] indica i rigori (gevuros) e le
contrazioni (tzimtzumim), come é scritto (Esodo 15): «Havayah € un uomo (ish) di guerra», ecc.

La parola ish («<uomo») ¢ intesa come un termine che indica la forza divina e il rigore (gevuros), nonché la
contrazione (tzimtzum), come nel versetto che chiama D-o «un uomo di guerra». Percio «se un uomo desse»

allude alle contrazioni date da D-o che producono «la ricchezza della sua casa».
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Poiché, affinché dalla Sua essenza benedetta venga tratto [cio che occorre] perché venga all’esi-
stenza il livello della sapienza (Chochmah) — che non é altro che una radianza e un’illuminazione
soltanto —, cio € possibile solo attraverso molte contrazioni e rigori.

Anche Chochmah, la fonte della sapienza della Torah, € soltanto un bagliore che irradia da D-o, non la Sua

stessa essenza; e persino quel bagliore puo venire all’esistenza solo attraverso molte contrazioni e rigori.

Cio mostra quanto la sapienza della Torah sia distante dall’essenza.
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E questo é [il significato di] «Se un uomo desse tutta la ricchezza della sua casa per amore»: questo
€ ’amore «con tutte le tue forze» spiegato sopra, che consiste nell’essere assorbiti nel corpo stesso
del Re.

L’ «amore» per il quale un uomo darebbe via tutta quella ricchezza é I’amore «con tutte le tue forze» descritto
in precedenza: il desiderio di essere assorbiti nel «corpo stesso del Re», immagine dell’essenza stessa di

D-o0, e non semplicemente della Sua luce.
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SEZIONE 4 - 14-5

Le mitzvos: volonta al di sopra della sapienza
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Come é scritto: «Chi ho in cielo [se non Te]? E oltre a Te non desidero nulla», ecc.: egli non deside-
ra né il Giardino dell’Eden, ecc., poiché questi non sono che una semplice irradiazione e illumina-
zione, ma soltanto essere assorbito nel corpo del Re, che é la Sua essenza e il Suo essere benedetti.

Le parole di Asaf nel Salmo, «Chi ho in cielo [se non Te]? E, oltre a Te, non desidero nulla [sulla terra]», espri-

mono ’amore che non desidera né il Giardino dell’Eden né alcuna ricompensa spirituale, poiché queste

cose sono soltanto I'irradiazione di D-o0; desidera soltanto D-o stesso, la Sua essenza.
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Di conseguenza, «sarebbe del tutto disprezzata»: [vale a dire,] «la ricchezza della sua casa» men-
zionata sopra, che non e altro che un’irradiazione e illuminazione, ecc.; cio basti a chi comprende.
Tuttavia, tutto questo riguarda la spiegazione e le ragioni delle mitzvos, che rappresentano il livel-
lo della sapienza (Chochmah) della Torah, derivata dalla Sua sapienza benedetta, come menziona-
to sopra.
Qui il maamar interpreta a modo suo le parole finali del versetto: «sarebbe del tutto disprezzata» significa
che I’amante stesso disprezza «la ricchezza della sua casa», poiché € soltanto un’irradiazione. L’Alter Rebbe

aggiunge pero una precisazione: cio vale per le ragioni e le spiegazioni delle mitzvos, la sapienza intellet-
tuale della Torah che deriva dalla Chochmah di D-o.
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Ma le mitzvos pratiche stesse, nella loro concretezza, come i tefillin, la sukkah e la mitzvah della
tzedakah (come e detto (Isaia 32): «E I’opera della tzedakah sara»), e simili, sono la Sua volonta be-

nedetta (ratzon), che ¢ al di sopra della ragione e della comprensione che vengono fatte discendere
nel livello di Chochmabh.

Le mitzvos stesse, le azioni concrete come indossare i tefillin, sedere nella sukkah e dare tzedakah, sono di-
verse: sono la volonta di D-o, che ¢ superiore alla ragione e alla comprensione, poiché la ragione appartiene
al livello di Chochmah, mentre la volonta ¢ al di sopra di esso.
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E poiché la loro radice ¢ molto piu elevata del livello della Torah, ecc., percio sono state rivestite
specificamente in cose fisiche, poiché [la loro radice] non puo giungere al livello della compren-

sione, ecc.

Poiché le mitzvos hanno una radice cosi elevata, al di sopra persino della sapienza della Torah, non poteva-
no essere comprese; percio sono rivestite specificamente in oggetti e azioni fisici.
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Come dissero i nostri Saggi, di benedetta memoria: «Per il saggio, un cenno». Una questione molto
profonda non puo essere rivelata a parole, ma soltanto con un cenno, indicandogliela con un dito,
ecc.

Il detto dei Saggi «Per il saggio, un cennop» illustra il punto: un’idea troppo profonda per essere espressa a
parole non puo essere enunciata direttamente; si puo soltanto indicarla, come con un dito.
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Cosi € anche per le mitzvos pratiche: poicheé la loro radice € elevatissima, essendo la dimensione
interiore (pnimiyus) della Sua volonta (benedetto Egli sia), per cosi dire, che ¢ al di sopra della
comprensione, esse non possono giungere alla rivelazione in basso se non rivestendosi specifica-
mente di cose materiali, poiché «il loro inizio € incastonato nella loro fine», precisamente.
Le mitzvos pratiche sono come quel cenno: la loro radice ¢ la dimensione interiore della volonta di D-o,
troppo profonda per essere compresa; percio puo essere rivelata in basso soltanto quando si riveste di cose

materiali. «Il loro inizio & incastonato nella loro fine» ¢ un’espressione tratta da Sefer Yetzirah: la radice piu
elevata si manifesta proprio al livello pit1 basso e materiale.
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SEZIONE 5 - 16-7

«Che Io ti comando oggi»
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Ed e questo [il significato di] «<E queste parole che Io (Anochi) ti comando oggi saranno», ecc. Poi-
ché l'intero brano della lettura dello Shema, «Ascolta, Israele», € soltanto una contemplazione del
livello dei Suoi Nomi, ecc.

L’Alter Rebbe passa allo Shema. Le sue parole iniziali, «Ascolta, Israele», sono una meditazione sui Nomi di

D-o, cioé sui modi in cui D-o Si rivela; «e queste parole che Io (Anochi) ti comando oggi» verra spiegato nel
paragrafo successivo.
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E attraverso questo [si giunge a] «E amerai con tutto il tuo cuore», ecc., fino a raggiungere il livello
dell’amore «con tutta la tua forza» menzionato sopra, che consiste nell’essere incluso in Lui e nel-
I’aderire a Lui, nella Sua stessa essenza e nel Suo stesso essere, benedetto Egli sia.

Quella meditazione conduce a «amerai con tutto il tuo cuore» e, oltre, all’amore «con tutta la tua forza»: il
desiderio di essere assorbiti nella stessa essenza di D-o e di aderire a Lui, non soltanto alla Sua luce rivelata.
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E cio e possibile soltanto adempiendo specificamente le Sue mitzvos benedette, poiché esse costi-
tuiscono la dimensione interiore della Sua volonta benedetta, e «la loro fine é incastonata nel loro
inizio».

L'unione con I’essenza di D-o che ’amore «con tutte le tue forze» ricerca non si puo raggiungere soltanto

con I’amore o la comprensione, ma solo compiendo concretamente le mitzvos, che sono la volonta piu inti-
ma di D-o. «La loro fine é incastonata nel loro inizio»: I’azione fisica & connessa alla radice piu elevata.
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E questo é [il significato di] «che Io (Anochi)»: Colui che é «Io», cioé la Sua stessa essenza e il Suo
stesso essere, e non soltanto un livello di luce e splendore, «ti comando», attraverso I’adempimen-
to specifico delle mitzvos pratiche, come menzionato sopra.

La parola Anochi («Io») in «che Io ti comando» si riferisce all’essenza stessa di D-o0, «Colui che € Io», e non a

una Sua luce o a un Suo splendore; € questa essenza che comanda e che si raggiunge compiendo le mitzvos
pratiche.
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«0Oggi», ecc.: proprio «oggi», quando I’anima é rivestita nel corpo; mentre, prima di essere rivestita
nel corpo, si deliziava soltanto dello splendore della Presenza divina (Shechinah), ecc.

«Oggi» significa adesso, mentre ’anima € nel corpo. Prima di entrare nel corpo, I’anima godeva soltanto
dello splendore della Shechinah; soltanto nel corpo, compiendo mitzvos fisiche, puo raggiungere I’essenza
stessa di D-o.

SEZIONE 6 - 18

La nostra sorellina
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E questo e [il significato di] «E parlerai (vedibarta) di essi»: questa € la mitzvah di pronunciare le
parole della Torah. E come é scritto: «E la pronuncerai», ecc. E il movimento delle labbra e consi-
derato un atto, ecc.
«E parlerai di essi» € la mitzvah di pronunciare ad alta voce le parole della Torah; il verbo in «E la pronunce-
rai» (vehagisa) significa sia meditare sia pronunciare. La regola talmudica secondo cui il movimento delle

labbra é considerato un atto significa che parlare di Torah ¢ di per sé una sorta di azione e condivide quindi
la forza delle mitzvos pratiche.
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E questo é [il significato di] «KAbbiamo una sorella piccola» (achos): ella diventa il livello (bechinah)
di achos, termine legato a «una» (achas), poiché attraverso I’adempimento delle mitzvos pratiche,
come detto sopra, diventa completamente unita alla Sua stessa essenza e al Suo stesso essere be-
nedetti, per cosi dire.

Il versetto «Abbiamo una sorella piccola» viene interpretato attraverso un gioco di parole: achos («sorella») &

legato ad achas («una»). Attraverso le mitzvos pratiche, I’anima diventa completamente una con I’essenza di
D-o.
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E come é scritto: «La Sua destra mi abbraccia», come una persona che abbraccia il proprio compa-
gno da ogni lato, ecc. E questo é [il significato di] «Che cosa faremo per nostra sorella il giorno in

cui si parlera di lei (yedubar)»; e questo basta a chi comprende.

Nel Cantico, I’amata dice del suo amato: «La sua destra mi abbraccia»; qui € D-o che abbraccia I’anima come
una persona che stringe un amico da ogni lato, immagine di quell’unione totale. Le parole conclusive, «il
giorno in cui si parlera di lei» (yedubar), hanno la stessa radice di «parlerai (vedibarta) di essi», all’inizio di
questo paragrafo; I’Alter Rebbe lascia il nesso come allusione e, lette in questo modo, indicano il giorno in
cui si pronunciano parole di Torah.

NELL'AVODAH

Le preoccupazioni per il sostentamento e il flusso dei pensieri mondani non devono scoraggiare una perso-
na: superarli é il modo per raggiungere I’amore «con tutte le tue forze». Questo amore non dovrebbe desi-
derare né una ricompensa, né I’Eden, né persino la comprensione fine a se stessa, ma D-o stesso; e si rea-
lizza compiendo concretamente le mitzvos (tefillin, sukkah, tzedakah) e pronunciando parole di Torah, ora,
mentre ’anima é nel corpo.

DOMANDE DI DISCUSSIONE

1. Perché un amore che desidera I’essenza di D-o «disprezzerebbe» persino la sapienza della Torah e il Giar-
dino dell’Eden?

2. In che modo la parola ish, come in «uomo di guerra», mostra che la Chochmah ¢ lontana dall’essenza di
D-0?

3. Perché la volonta piu intima di D-o deve rivestirsi in cose materiali? In che modo I’analogia «per il saggio
basta un accenno» aiuta a spiegarlo?

4. Che cosa aggiunge «oggi» a «che Io ti comando», e perché I’anima nel corpo puo raggiungere cio che non

poteva raggiungere prima della sua discesa?

5. Pronunciare parole di Torah é considerato un atto. Che cosa suggerisce questo sul posto dello studio della
Torah tra le mitzvos pratiche?

likuteitorah.com/it/torah-ohr/noach/2/ 11
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FONTI E RIFERIMENTI

Note

PARAGRAFO 1

L’amata nel Cantico dice: «Molte acque non possono spe-
gnere ’amore, né i fiumi sommergerlo; se un uomo offris-
se tutto il patrimonio della sua casa per amore, lo si di-
sprezzerebbe completamente». Nel senso semplice,
I’amore non si puo comprare, e chi offre la propria fortu-
na per amore viene disprezzato; «lo» puo significare «lui»
oppure «esso», e il maamar interpreta questo «lo» nel sen-
so di «esso»: € 'amante stesso a disprezzare la ricchezza
4.2).
Song of Songs 8:7°1:’11 07w W
170X 7DV XY NiTgN mA0R7TNR Ni20% 1901 KD 0°27 oo
:17 1127 192 120X2 I0°2 137227 NX YR
Many waters cannot quench love, Neither can the floods
drown it; If a man would give all the substance of his house

for love, He would utterly be contemned.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

SDINY TTOIT — MaAwnnn MY

Torah Chaim é I’elaborazione ampliata del Mitteler Rebbe
dei maamarim su Bereishis e Shemos; la nota rimanda
alla sua discussione, nella parashah di Noach, dei «fiumi»
come pensieri che «si muovono e scorrono», un parallelo
e una spiegazione piu ampia di questa frase.
NOTA DI KEHOT
.2,20 M1 ™0 AR

PARAGRAFO 2

3

1772 R¥1° 90N

Il versetto descrive un fiume che esce da Eden per irrigare
il Giardino. L’Alter Rebbe interpreta Eden come la sapien-
za (Chochmah), il fiume come il flusso della sapienza e il
giardino (gan = 53) come le cinquantatré sidros [sezioni]
della Torah.

Genesis 2:10:2 n°wR12
:D7WNT 1YY 2 T2 DY 137°NK Npw? 1790 XY 0N
And a river went out of Eden to water the garden; and from

thence it was parted, and became four heads.

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

2,2 N°WR2

7Y °PAW MM PR RINY

Li I’Alter Rebbe spiega che Chochmah é chiamata «Eden»
perché riceve dalla delizia superna (taanug), e che da
Eden il flusso raggiunge il «giardino», il Gan Eden Supe-
riore e quello Inferiore, dove le anime godono dello splen-
dore della Shechinah.
NOTA DI KEHOT
1,0 .2,y 1Pk R

likuteitorah.com/it/torah-ohr/noach/2/
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La seconda meta del versetto: «se un uomo desse tutta la
ricchezza della sua casa per amore», che 1’Alter Rebbe ora
interpreta.

Song of Songs 8:71:’n 0w W

IPTOR MUY KP NI NIONTTNR Ni20P 390 KD o017 o
119 91127 192 120X I0°2 130720 NR WK

Many waters cannot quench love, Neither can the floods

drown it; If a man would give all the substance of his house

for love, He would utterly be contemned.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 3

6

MIT123 IR RITW WOR 100 ORI

11 passo distingue i tre amori dello Shema: «con tutto il tuo
cuore» e I’anelito dell’anima ai «cortili di D-o»; «con tutta
la tua animan é il legare il proprio intelletto e i propri sen-
timenti alla Torah, alle mitzvos e alla preghiera, il palazzo
stesso del Re; e «con tutte le tue forze» ¢ il sacrificio di sé e
un desiderio del cuore al di sopra dell’intelletto.
NOTA DI KEHOT
7,82 IR 7P IR

Il Canto del Mare chiama D-o0 «un uomo di guerra». L’Al-
ter Rebbe lo usa per mostrare che ish connota forza e con-
tenimento (gevuros [rigori]), la forza che contrae la luce
divina.
Exodus 15:3°2:7°0 minw
0w °n mnen veR N
The L-RD is a man of war, The L-RD is His name.

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

72783 10°2 197 PO NN WOR 1N aR

Il versetto viene ora letto per intero: I’anima, con I’amore
«con tutta la tua forza», darebbe tutta la «ricchezza», la sa-
pienza prodotta mediante le contrazioni, per D-o stesso.

Song of Songs 8:7'1:’n 0w W

170N 7IDVY XD NiTIN mAOR7TNR Nia0% 190w KD 0°27 oo
119 91127 192 120X2 I0°2 130720 NR WK

Many waters cannot quench love, Neither can the floods

drown it; If a man would give all the substance of his house

for love, He would utterly be contemned.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 4

9

oonwa oo N

In un salmo di Asaf: «Chi ho in cielo [se non Te]? E oltre a
Te non desidero nulla sulla terra». L’Alter Rebbe lo inter-
preta come riferito all’anima, che non desidera né la ri-

12
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compensa del cielo né alcun’altra cosa, ma soltanto D-o
Stesso.
Psalms 73:257172:3"y 0°9°1n
PIR2 NIDIND oY) DY 0
Whom have I in heaven but Thee? And beside Thee I desire

none upon earth.

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

.19,3y 07710

10 | Isaia preannuncia che «l’atto di tzedakah sara pace»; nel
versetto, tzedakah significa giustizia. L’Alter Rebbe inten-
de la parola nel suo senso di carita, una mitzvah che il ver-
setto definisce un «atto», quale esempio delle mitzvos pra-
tiche, che sono lavolonta di D-o.

Isaiah 32:1717:27% 1yw»

:0iP1y Ty ML) VPYT MPTE NTI) OIPY MRTET MYYR M
And the work of righteousness shall be peace; And the effect
of righteousness quietness and confidence for ever.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 5

1" N17am2 Nnvane

Uno dei luoghi indicati nelle note di Kehot per il detto
«per il saggio, basta un accenno». L’Alter Rebbe vi ricorre
per alludere a una verita troppo profonda per essere
espressa a parole.

Zohar I, 26b2 15 X"t

Tikkunei Zohar, Tikkun 18 - 36a:11-121° 172°n ™pn

von RANED 1PRT PIINR R PRI POR R .KPHAI2 RO
P AWK NPT ARIND 02 ANRT L0712 MR 297 7K 1R DwpT
RIRY P T123 MIAT RN RIT 2°20 7337 KD 1D OWAT 012 Y2
TPORT P32 MDIR HY 9781 RIT ORNAKY L1270 9 YRwRI "D DY HOR

.nwpa xPonor>

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT

.XL10P (2,19) 1O PN L,(X,19) 17PN N .2 ,97.2,137 370 .2 ,10 XU
.23 °%wn waTn

12 N1°112 NP

Un altro luogo nello Zohar, indicato nelle note di Kehot, in
cui compare il detto «per il saggio, basta un accenno».

Zohar, Pinchas 51:314-53:32571”0w:3”1-7"°w:X”1 OM1D ,717 190

13 N1°112 NP

Un altro luogo nello Zohar, indicato nelle note di Kehot, in
cui compare il detto «per il saggio, basta un accenno».

Zohar, Ki Teitzei 18:88-20:9817”%:’2-110:11”° X¥N °3 ,7717 190

14 N1°112 NP

Indicato nelle note di Kehot (Tikkun 18) come un luogo in

likuteitorah.com/it/torah-ohr/noach/2/
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16

17

18

712782 10°2 717 P DX WOR 100 DX...

cui compare il detto «per il saggio, basta un accenno».
Tikkunei Zohar 36a:11-122">-8"":X 1”2 77t71 *11pn
VO RMANDY 1PPODT PPIIAR KT P21 POR KA .RPAN2 ROAIAD
P77 AWK NDWPRT IR 71°2 *ANKRT L1072 NIR 201 IR TRT DwpT
RARY % 7120 MIRT AR RIT 2°20 71237 °RA2 1D Qwan 01°2 1ay2
TPORT 1732 MDIR DY 9901 RIT ORMAKY 1270 PP YRR 21D DY Dovy

.Nwpa X75noR>
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

N1O92 RIS
Indicato nelle note di Kehot (Tikkun 69) come un luogo in
cui compare il detto «per il saggio, basta un accenno».
Tikkunei Zohar 107b:4°7:2 1P 97 °1pn
TI0% TP2I0 ,WRT RITT IPRT N 2237 TRAR LRIPNL 0T Pt
TN O AR RTY LRPND P57 U RONDY L(2° 20 OYwY) nwn
RTY, 977 17 771 RoRn? 271X 077287 192,797 1Y 200
T2 DX 93t NN URT2 Iy L APRT RIY LTIY TR 1372 N
RPRI2 RPN

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

K172 KRoM?
Indicato nelle note di Kehot come un ulteriore luogo in
cui compare il detto «per il saggio, basta un accenno».
Tikkunei Zohar 116a:3-4"7-"2:X t”vp 717 *1pn
N%21 X712 TR7Y K712 22K IXI20K DKL 120 IR 2Imy
TR TNPI? MY KT ANKIT KPR KO0 AP KT TR MY
723 1132 AT B2 K12 KT yRun KITH YRR 31 TN
IRT RT3 10,7000 RT WK 0 ™ K2R P0PRT NPUKRT2
R{T,TTR0 MW N0 N2 WPRT NVTRIA 10 R RIPYEIRT RTInY
nibyi %2 9y NPy PaR ,AX"12 0PRWR K7 77100 OX IRy 19D
29210 K72 KPD X712 9°R
Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
R1P172 KRoM?
Indicato nelle note di Kehot come fonte midrashica del
detto «per il saggio, basta un accenno».

Midrash Mishlei 22275 *5wn waTn

19102 1N%NN Pyl
Sefer Yetzirah dice delle dieci emanazioni divine (Sefiros)
che «la loro fine é incuneata nel loro inizio, e il loro inizio
nella loro fine, come una fiamma legata a un carbone».
Qui il maamar lo usa in un senso e in 7.1 nell’altro: la ra-
dice piu elevata si rivela soltanto nell’azione piu bassa.

Sefer Yetzirah 1:7°1:°K 117°%° 190
nambws 19302 INPMM 1NPAN2 1930 TIYA R 92 MT°ED Ty
D10 AR 711 TAR 21991 22w 12 1°RY T PIRY NPna2 7Iwp

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?

13
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Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) « Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)

PARAGRAFO 6

19

20

21277 M

Moshe dice a Israele, nello Shema: «E queste parole che
oggi ti comando saranno sul tuo cuore». Segue il coman-
damento di amare D-o; I’Alter Rebbe lo interpreta come il
modo in cui quell’amore si realizza.
Deuteronomy 6:6:1 0°727
71237779 0¥ 9137 2208 WK 77K 021370 N
And these words, which I command thee this day, shall be
upon thy heart;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
,10%927

=225 %53 nanNy

Moshe comanda a Israele di amare D-o0 «con tutto il tuo
cuore, con tutta la tua anima e con tutta la tua forza»
(me’odecha). L’'intero maamar ruota intorno all’ultimo di
questi elementi, inteso come un amore senza misura.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR22 TYDI22N 72257222 TR 1 DX NI

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

PARAGRAFO 7

21

22

23

S2IN WK .. 1NN DR 2P K7D NNT RN

La nota spiega ampiamente, in questo maamar successi-
vo, che I’amore «con tutte le tue forze» si realizza soltanto
osservando le mitzvos, come suggerisce il versetto «che Io
(Anochi) ti comando».
NOTA DI KEHOT
07970 1972 7P 772 KA

921N IWN

Nel versetto Moshe parla a Israele («che vi comando
oggi»); I’Alter Rebbe interpreta la parola Anochi come I'es-
senza stessa di D-o, che comanda attraverso le mitzvos.

Deuteronomy 6:6:"1 0°127
7237729 DT 3R "3 WK PR 071277 P
And these words, which I command thee this day, shall be

upon thy heart;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

S2INW 51 °2IN TN

Il primo maamar di Torah Ohr interpreta il medesimo ver-
setto: «che Io, Colui che é Io, ti comando», e afferma che
per suo tramite avvengono la rivelazione della Divinita e il
venire all’esistenza della Torah, che precedeva il mondo.
NOTA DI KEHOT
A7R2 R LR DD R

likuteitorah.com/it/torah-ohr/noach/2/
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PARAGRAFO 8

24

25

26

02 n7am

Nel Shema, Moshe dice a Israele di insegnare queste paro-
le ai propri figli e di «parlare di esse» in casa e per strada.
L’Alter Rebbe vi legge la mitzvah di pronunciare parole di
Torah.
Deuteronomy 6:7°1:"1 0°727
I2007 772 AN API2 AN DI MNIT TIR7 0NN
Befaki7ni]
and thou shalt teach them diligently unto thy children, and
shalt talk of them when thou sittest in thy house, and when
thou walkest by the way, and when thou liest down, and
when thou risest up.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

12 n%am

D-o dice a Yehoshua, dopo la morte di Moshe: «Questo li-
bro della Torah non si allontanera dalla tua bocca, e lo re-
citerai (vehagisa) giorno e notte». Il verbo significa medi-
tare e anche pronunciare ad alta voce; il maamar cita que-
sto versetto a proposito della mitzvah di pronunciare pa-
role di Torah.
Joshua 1:81r ywri°
YR 1yn? 7721 onP 32 nPAM PER MO 7IR0 900 wInRD
:270trA 181 79777NK 1°73A 187D 92 230277793 niy?
This book of the law shall not depart out of thy mouth, but
thou shalt meditate therein day and night, that thou mayest
observe to do according to all that is written therein; for
then thou shalt make thy ways prosperous, and then thou
shalt have good success.

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

T1LR YT

wyYn "N 1 Naw NPy
Il Talmud sostiene che muovere la bocca conta come un’a-
zione. L’Alter Rebbe si serve di questo insegnamento per
mostrare che parlare di Torah é una forma di azione.
Bava Metzia 90b:13-147"-27:2 "% RY°%n 822
R W07 ,2700 N 1N 027 ?793p2 AT Pip2 Andn SRR
R WP LR KNI 1D NvRY 2700 0K 10 237 .70 Nk
W7RP W07 1280 227 MP2eeR L AtYR M1 R KPR 70D K
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Sanhedrin 65a:10-1227°-:X 1770 1°77710
Xn 29K DY .pyn M7 YNDY NRpY IRPK Apyn CRn AT
31K X220 2713277 3970K) AYR M1 Rivint nwpn 7R Ny
, 0N MR MRt 13D LAyn 93 W 127 BY KPR 2n
XA

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

.3,7D ¥7Yynw n7pD AR LR ,T0 1ITI0 2,8 072
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27

28

mavp 1 IR

1l versetto che segue immediatamente quello iniziale del
maamar: i fratelli della giovane dicono: «Abbiamo una so-
rellina, e non ha seni; che faremo per nostra sorella nel
giorno in cui verra chiesta in sposa?», preoccupati per
una sorella non ancora in eta da sposarsi (contesto: Stein-
saltz Tanakh). Il maamar interpreta achos, «sorella», come
achas, «una»: I’anima resa una con D-o.

Song of Songs 8:8'1:’11 0*°wi W
:M271277 0i°2 MINNRY TPYITR A7 PR 07TYY 130 117 Ning
We have a little sister, And she hath no breasts; What shall

we do for our sister In the day when she shall be spoken for?

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

S1PaANN 11%%

L’amata dice del suo amato: «La sua mano sinistra & sotto
il mio capo, e la sua destra mi abbraccia» (le parole ricor-
rono in 8:3). L’Alter Rebbe vi legge D-o che abbraccia
I’anima da ogni lato: 'unione completa che si realizza at-
traverso le mitzvos.

Song of Songs 2:61:’2 0°7°Wi1 W

21p20R 177 “WRA? Nan ioRnY

Let his left hand be under my head, And his right hand em-
brace me.

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