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«Yehudah, tu: i tuoi fratelli ti riconosceranno»

Yehudah e il riconoscimento (hoda’ah): un autoannullamento
davanti a D-o, superiore all’amore e al timore reverenziale, che
si esprime nelle prosternazioni e nel silenzio della preghiera
dello Shemoneh Esreh [Diciotto Benedizioni]. Diventa rivelato,
«tu», soltanto dopo il lavoro dei suoi fratelli Reuven, Shimon e
Levi: amore, timore reverenziale e Torah, che corrispondono alle

preghiere che precedono lo Shemoneh Esreh.
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IDEA CENTRALE

Yehudabh é il riconoscimento (hoda’ah): un autoannullamento davanti a D-o, supe-
riore all’amore e al timore reverenziale, che si esprime nelle prosternazioni e nel
silenzio della preghiera dello Shemoneh Esreh [Diciotto Benedizioni]. Diventa ri-
velato, «tu», soltanto dopo il lavoro dei suoi fratelli Reuven, Shimon e Levi: amore,
timore reverenziale e Torah, che corrispondono alle preghiere che precedono lo

Shemoneh Esreh.

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

Yaakov benedice Yehudah, il cui nome significa riconoscimento: «i tuoi fratelli ti riconosceranno».
Leah gli diede quel nome solo dopo la nascita di Reuven, Shimon e Levi, e anche nell’anima i fratelli
vengono prima. Reuven € «vedere»: contemplare la grandezza di D-o finché la semplice conoscenza si
trasforma in amore sentito, ed € per questo che i Pesukei deZimra [versetti di lode] precedono lo She-
ma. Questo amore ¢ il desiderio di un baal teshuvah [una persona ritornata a D-o], un’anima discesa
nei limiti di un corpo e che anela a ritornare; la sua amarezza richiama dall’Alto un amore corrispon-
dente. Shimon & «ascoltare» da lontano: umilta e timore reverenziale, il secondo paragrafo dello She-
ma. Levi, «unirsi», & la Torah, lodata in Emes VeYatziv [«E vero e saldo»], attraverso la quale la Luce In-
finita (Or Ein Sof) discende spontaneamente verso una persona che si sente indegna di elevarsi. Tutti e
tre rimangono entro la luce che riempie tutti i mondi (memalei kol almin). Yehudah é il bittul nella
luce che circonda tutti i mondi (sovev kol almin), la prosternazione dello Shemoneh Esreh, e i fratelli
fanno si che esso si riveli. Questo bittul permette alla persona di occuparsi delle necessita materiali
«alla nuca», non di faccia. Lo studio della Torah e gli atti di benevolenza, «i figli di tuo padre», danno

forza all’intero processo.

SCHEMA

1 Il nome Yehudah m

Yehudabh ¢ il riconoscimento che ha origine al di sopra del tempo; dipende dai fratelli nati prima di lui, a co-
minciare da Reuven, «vedere», che suscita I’amore.

2 Reuven: vedere e amare 12-3

Contemplare la grandezza di D-o nei Pesukei deZimra e nello Yotzer Or [«Colui che forma la luce»] trasfor-
ma la conoscenza in visione e genera I’amore dello Shema.
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L’amore come ritorno 14-6

L’amore con entrambe le inclinazioni € ’amore di un baal teshuvah; I’amarezza dell’anima per la propria
discesa richiama dall’Alto un amore corrispondente, finché il suo fuoco viene assorbito nella Luce Infinita.

4 Shimon e Levi

17-8

Shimon é I’ascolto da lontano, il timore reverenziale e I'umilta, il secondo paragrafo dello Shema; Levi,

I’'unione, si esprime in Emes VeYatziv.

5 Levi: 1a Torah

19-10

Attraverso la Torah, la Luce Infinita discende spontaneamente, cosi che una persona incapace di elevarsi

possa comunque farla discendere sulla propria anima.

6 Yehudabh: il bittul nella preghiera

1M1-12

I tre fratelli appartengono alla luce che riempie tutti i mondi; il bittul di Yehudah appartiene alla luce che

li circonda, e i fratelli lo rendono manifesto nello Shemoneh Esreh. Una parentesi distingue questo rico-

noscimento dalla forma inferiore.

7 «La tua mano sulla nuca dei tuoi nemici»

M3-14

11 bittul rivelato nella preghiera permette alla persona di occuparsi delle necessita materiali «alla nuca»,

cosli che resti un’impressione della preghiera e le tenebre si trasformino in luce.

8 «I figli di tuo padre si prostreranno davanti a te»

ms

Lo studio della Torah e gli atti di benevolenza, frutti della sapienza e della compassione di D-o, fanno di-

scendere e rivelano il riconoscimento di Yehudah.

CONCETTI CHIAVE

Riconoscimento (hoda’ah) x771

La qualita di Yehudah: nella sua forma superiore, un au-
toannullamento davanti a D-o che trascende ’amore e il
timore reverenziale, espresso nelle prosternazioni dello
Shemoneh Esreh.

Vedere e ascoltare 1y°nw) i°89

Reuven e Shimon: vedere € da vicino e genera amore;
ascoltare é da lontano e genera timore reverenziale.

Corsa e ritorno (ratzo e shov) 217 X139

Il movimento dell’anima verso D-o nell’amore e il suo fare
un passo indietro nell’'umile timore reverenziale, corri-
spondenti al primo e al secondo paragrafo dello Shema.
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La luce che riempie tutti i mondi e la luce che
circonda tutti i mondi "7y 25 22101 107y 93 KoM
L’amore, il timore reverenziale e la discesa della Torah ap-
partengono alla luce che penetra nei mondij; il bittul di Ye-
hudah raggiunge la luce che li circonda, davanti alla quale
tutto € uguale.

Teshuvah (ritorno) 127wn

Non soltanto riparazione del peccato, ma il ritorno di ogni
anima dai limiti del corpo alla propria fonte, la cui ama-
rezza rende I’amore piu intenso.

Volto e nuca 571¥1 0°39

Fare qualcosa con il cuore e con tutta ’anima, oppure
malvolentieri, voltando le spalle; delle necessita materiali
ci si deve occupare soltanto «alla nuca».
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SEZIONE 1 - 11

Il nome Yehudah
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«Yehudah, tu: i tuoi fratelli ti riconosceranno», ecc. Yehudah prende il nome da «Questa volta ren-
dero grazie» (odeh); questa € la qualita del riconoscimento (hoda’ah) presente nell’insieme delle
anime d’Israele: «Ti riconosciamo» e «ci inginocchiamo, ci prostriamo e rendiamo grazie».
Il maamar si apre con la benedizione di Yaakov a Yehudah, il cui nome la Torah collega alle parole pronun-
ciate da Leah alla sua nascita: «Questa volta rendero grazie». L’Alter Rebbe identifica questo con hoda’ah, il

riconoscimento presente in ogni anima ebraica, espresso nella preghiera: «Ti riconosciamo» (Modim) nel-

I’Amidah e «ci inginocchiamo, ci prostriamo e rendiamo grazie» in Aleinu.
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Tuttavia, in basso, poiché é soggetto al tempo, € chiamato «Questa volta (hapa’am) rendero grazie»,
perché non tutti i momenti sono uguali. Ma in alto, nella fonte da cui sono state tratte le loro ani-
me, € al di sopra del tempo; li € chiamato Yehudah, poiché la yud indica il presente, come in «Cosi
Iyov faceva (ya’aseh)».
In basso, in questo mondo, il riconoscimento dell’anima ¢ legato al tempo: «questa volta» implica che un
momento sia diverso da un altro. Nella fonte superiore dell’anima, che ¢ al di la del tempo, il nome ¢é Yehu-

dah, la cui yud iniziale indica un presente continuo, come nel versetto che dice che Iyov offriva sacrifici re-
golarmente: «Cosi Iyov facevar.
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11 significato della parola sarebbe dunque come yodeh [«egli riconosce»], con I’aggiunta di una hei:
Yehudah. (E in Nechemiah 11 Yehudah é scritto con un segol sotto la dalet.)

Letto in questo modo, il nome Yehudah ¢ il verbo yodeh, «egli riconosce», con I’aggiunta di una hei: un rico-
noscimento che non cessa mai. La parentesi offre un sostegno tratto da Nechemiah 11, dove le stesse lettere

sono vocalizzate come un verbo, con un segol sotto la dalet.
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E il significato di «Questa volta rendero grazie» € [che cio avviene] dopo la nascita e la rivelazione
dei livelli di Reuven, Shimon e Levi, poiché sono proprio loro a determinare questa qualita di
riconoscimento.

Leah disse «Questa volta rendero grazie» solo dopo la nascita di Reuven, Shimon e Levi. Analogamente, il

pieno riconoscimento di Yehudah si manifesta nell’anima solo dopo che sono nate e si sono rivelate le quali-

ta rappresentate da quei tre fratelli, poiché sono esse a determinarlo.
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E questo é [il significato di] «i tuoi fratelli ti riconosceranno». Per spiegare la questione: Reuven
prende il nome da «Guarda, un figlio» (re’u ben), il livello della visione (re’iyah); ed € questo livello
di visione a determinare il manifestarsi della qualita dell’amore.

Ecco perché il versetto dice «i tuoi fratelli ti riconosceranno»: i fratelli sono la causa del riconoscimento di

Yehudah. La spiegazione comincia con Reuven, il cui nome viene letto come re’u ben, «guarda, un figlio»;

Reuven rappresenta lavisione, ed é lavisione a richiamare ’amore.
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Come é scritto: «Il1 volto di un leone a destra»: aryeh (leone) contiene le stesse lettere di re’iyah (vi-
sione). Allo stesso modo, lo stendardo dell’accampamento di Reuven era a sud. La visione compor-
ta infatti un avvicinarsi mosso dall’affetto, come é scritto: «Come il primo fico maturo sul fico, all’i-
nizio della sua stagione, vidi i vostri padri», ecc.
Due indicazioni collegano Reuven e la visione al lato destro: il leone (aryeh) a destra nella visione del Carro
di Yechezkel contiene le stesse lettere di re’iyah, «visione»; inoltre, I’accampamento di Reuven nel deserto si

trovava a sud, che é il lato destro. La visione porta vicinanza e affetto, come quando D-o dice di aver «visto»
gli antenati d’Israele con la gioia che si prova davanti al primo fico maturo.
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SEZIONE 2 - 12-3

Reuven: vedere e amare
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E questo é [il significato di] «Poiché Havayah ha visto», ecc., «poiché ora mio marito mi amera»,

ecc.

Leah chiamo Reuven dicendo: «Poiché Havayah ha visto la mia afflizione; poiché ora mio marito mi amera».
L’Alter Rebbe legge questo passo come il modello di Reuven, nel quale il «vedere» di D-o suscita amore.
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E questo far discendere nella Comunita d’Israele (Knesses Yisrael) ¢ il livello del «contemplare la
gloria del Re», per suscitare I’amore finché esso desideri aderire a Lui, benedetto Egli sia. In que-
sto modo furono istituiti i Versetti di lode (Pesukei deZimra) e [la benedizione] Yotzer Or prima del-
lo Shema, affinché si giunga a compiere «E amerai» nello Shema.
Nella Comunita d’Israele (Knesses Yisrael), I’anima collettiva del popolo ebraico, questo far discendere ¢ il
«contemplare la gloria del Re»: meditare sulla grandezza di D-o finché si susciti ’amore e si desideri aderire

aLui. E per questo che i Versetti di lode e 1a benedizione Yotzer Or, che descrivono la grandezza di D-o, pre-
cedono lo Shema, il cui primo paragrafo comanda: «E amerai».
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Poiché lo scopo principale del narrare le lodi dell’Onnipresente € che la sola conoscenza non ba-
sta, essendo uno stato di occultamento; e persino «un ladro all’imboccatura del tunnel», ecc.

Sapere semplicemente che D-o esiste non suscita amore, perché tale conoscenza rimane nascosta e non
muove il cuore. Lo dimostra il detto sul ladro che invoca I’aiuto di D-o all’imboccatura del tunnel che ha

scavato: conosce D-o0, eppure questa conoscenza non cambia il suo comportamento.
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E non si giungera a compiere «E amerai» se non uscendo dall’occultamento per entrare nella rive-
lazione, e passando dal livello della conoscenza a quello della visione effettiva, che € un livello di
rivelazione: precisamente, «contemplare». Cio avviene parlando a lungo delle Sue lodi, benedetto
Egli sia, e approfondendo il proprio pensiero [su] come «il Tuo regno é un regno su tutti i mondi»:
L’amore sorge soltanto quando la conoscenza diventa «visione», una visione tanto vivida da essere percepi-

ta; questo é cio che significa «contemplare». Vi si giunge soffermandosi a lungo sulle lodi di D-o e meditando

profondamente su come il Suo regno si estenda a tutti i mondi.
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«Mille migliaia e miriadi di miriadi», ecc.; e Lui solo, benedetto Egli sia, € unico e singolare, pro-

prio come prima che il mondo fosse creato, secondo le parole: «Unico, vita dei mondi, Re», ecc.

La meditazione abbraccia le innumerevoli moltitudini di angeli e di mondi, «mille migliaia e miriadi di mi-
riadi», e riconosce che soltanto D-o rimane unico e singolare, esattamente come prima che il mondo fosse

creato. Questo ¢ il significato dell’espressione nei Versetti di lode: «Unico, vita dei mondi, Re».
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Il significato autentico del nome «Singolo» (yachid) € che Egli solo é. E il significato di «Uno»
(echad) e che il livello dell’alefviene attratto nella chet e nella dalet, che sono i sette cieli e la terra,
ecc.,

L’Alter Rebbe distingue due parole che esprimono I'unicita di D-o. Yachid, «singolo», significa che Egli solo

esiste; echad, «uno», descrive il mondo unito a Lui: I’alef, il cui valore numerico é uno, viene attratto nella

chet (otto: i sette cieli e la terra) e nella dalet (quattro), che la tradizione interpreta come le quattro direzioni.
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cosi che siano in uno stato di autoannullamento dinanzi alla Sua unita, benedetto Egli sia: la forza
vitale del cielo e della terra sale e viene assorbita nella propria fonte; e cosi sale persino la forza vi-
tale dei [mondi] spirituali, come e scritto: «La grandezza e Tua, Havayah», ecc. (e si veda a questo
proposito sul versetto «E apparvi ad Avrahamy).
Nell’echad, tutta la creazione é in uno stato di autoannullamento dinanzi all’unita di D-o: la sua forza vitale
sale e viene assorbita nuovamente nella propria fonte. Lo stesso vale per i mondi spirituali, come dice Da-

vid: «La grandezza é Tua, Havayah... poiché tutto cio che € nei cieli e sulla terra»; la parentesi rimanda al

maamar su «E apparvi ad Avraham» (Torah Ohr, Va’eira), che spiega «Uno» nello stesso modo.
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E solo in «Benedetto il Nome della gloria del Suo regno per sempre e in eterno» [si dice] che I’esi-
stenza di mondi separati deriva soltanto dal livello della Sua sovranita (Malchus), benedetto Egli
sia.

Solo nelle parole recitate dopo il primo versetto dello Shema, «Benedetto il Nome della gloria del Suo regno
per sempre e in eterno», c’é spazio per I’esistenza di mondi separati; e anche questi esistono soltanto grazie

alla sovranita di D-o (Malchus).
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E quando si sofferma a lungo su questo argomento, approfondendolo con la propria comprensio-
ne, in modo che esso si manifesti nella sua mente e non resti soltanto una conoscenza, allora da

cio fa nascere I’amore, rivelato nel suo cuore,

Quando una persona medita profondamente su questo, con una comprensione che diventa vivida nella sua

mente anziché rimanere una mera conoscenza, cio genera in lei un amore rivelato nel cuore.
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cosi che «la mia anima anela e persino si strugge», ecc.; e giungera all’effettivo compimento di
«Amerai Havayah, il tuo D-o» — ossia ad aderire a Lui, all’Infinito (Ein Sof) stesso, benedetto Egli
sia; come é scritto: «Chi ho in cielo», ecc.

Quell’amore € cio che esprime il salmo con «la mia anima anela e persino si strugge»: un amore cosi intenso

che I’anima si consuma per il desiderio. Questo ¢ il vero compimento di «Amerai Havayah, il tuo D-o»: ade-
rire all’Infinito stesso, come in «Chi ho in cielo [se non Te]?».
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L’amore come ritorno
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Ora, e scritto: «con tutto il tuo cuore», e i nostri Saggi, di benedetta memoria, dissero: «con en-
trambe le tue inclinazioni». Cio significa che ’amore dovrebbe essere al livello di un baal teshuvah

(colui che ritorna).

La parola «tuo cuore» in questo versetto, levavcha, ha una bet raddoppiata, che i Saggi leggono come «con
entrambe le tue inclinazioni»: quella buona e quella malvagia. Cio significa che ’amore dovrebbe essere
come quello di un baal teshuvah, colui che ritorna a D-o.
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Poiché il ritorno (teshuvah) non riguarda specificamente chi ha peccati sulla propria coscienza,
D-o non voglia, ma piuttosto [si applica] a ogni persona; infatti, il significato del ritorno e ricondur-
re I’anima alla sua fonte e alla sua radice, dove era inclusa nel suo Emanatore, benedetto Egli sia, e
«legata nel vincolo della vita con Havayah» stesso.

Il ritorno (teshuvah), letteralmente «ritorno», non ¢ limitato a chi ha peccato; riguarda ogni persona, perché

significa ricondurre I’anima alla sua radice. Prima della sua discesa, I’anima era inclusa nel suo Emanatore
ed era «legata nel vincolo della vita» con D-o stesso.
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Ed essa discese dal luogo della sua gloria e fu rivestita di questo mondo fisico, cosicché persino
tutte le percezioni spirituali che coglie mentre e rivestita nel corpo rientrano nella categoria del

tempo e dello spazio.

L’anima discese da quel luogo elevato e fu rivestita in questo mondo fisico. Ora persino la sua comprensione
spirituale, acquisita mentre é nel corpo, € limitata dal tempo e dallo spazio.
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Ed e necessario ricondurla tramite «Gridarono a Havayah nella loro angustia (tzar)», poiché «il
luogo gli e troppo angusto (tzar)»: questo e il livello della costrizione (meitzar) e del limite. E di cio
e detto: «che vi ho fatto uscire dalla terra d’Egitto (Mitzrayim)» — dal livello della costrizione (mei-
tzar), ecc.

L’anima viene ricondotta gridando a D-o da questa costrizione, come in «Gridarono a Havayah nella loro an-

gustia». L’angustia (meitzar) dell’esistenza limitata é il significato interiore dell’Egitto (Mitzrayim), dal quale
D-o ci ha fatto uscire.
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Poiché, attraverso ’amarezza che provera per lo [stato] opposto, I’amore per D-o crescera con for-
za incomparabilmente maggiore, cosi da essere assorbito nella Luce Infinita (Or Ein Sof), benedet-
to Egli sia — come il vantaggio della luce che proviene dall’oscurita.

L’amarezza che una persona prova per essere cosi lontana da D-o rende piu forte il suo amore, cosi che ane-

la a essere assorbita nella Luce Infinita. La luce che emerge dall’oscurita risplende piu intensamente di una
luce che non ha mai conosciuto I’oscurita.
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E a questo si riferirono i nostri Saggi, di benedetta memoria, dicendo: «Nel luogo in cui stanno i
baalei teshuvah (coloro che ritornano)», ecc. E come e riportato nello Zohar, «la attirano con forza
maggiore»: affinché la Luce Infinita (Or Ein Sof), benedetto Egli sia, si riveli essa stessa sulla sua
anima, fino al punto che persino la forza vitale (chayus) del corpo, I’anima animale (Nefesh HaBe-

hamis) e le loro facolta si trasformino e ritornino a D-o, e «]’oscurita si trasformi in luce».

Questo amore € cio che i Saggi intendevano quando dissero che i baalei teshuvah stanno in un luogo in cui
neppure i giusti perfetti possono stare; lo Zohar spiega che coloro che ritornano attirano la luce «con forza
maggiore». Il loro anelito attira giu Or Ein Sof stesso sull’anima con tale forza che persino la forza vitale del
corpo, 'anima animale e le sue facolta si trasformano e ritornano a D-o. E questo il significato di «I’oscurita
trasformata in luce»: cio che si opponeva alla santita non viene soltanto trattenuto, ma trasformato in
santita.
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E questo é [il significato di] «Poiché Havayah ha visto la mia afflizione». La spiegazione ¢ che attra-
verso «la mia afflizione e il mio vagare», cioé I’amarezza dell’anima — [ossia,] attraverso un risve-
glio dal basso (isarusa dilesata), viene suscitato un risveglio dall’Alto (isarusa dileila); e «<come nel-

I’acqua il volto [risponde al] volto», ecc.:

Le parole di Leah «Havayah ha visto la mia afflizione» vengono lette come I’amarezza dell’anima per la pro-
pria lontananza da D-o, «la mia afflizione e il mio vagare». Questa amarezza € un risveglio dal basso e susci-

ta una risposta corrispondente dall’Alto, come un volto trova risposta nel proprio riflesso nell’acqua.
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il vantaggio della luce, al livello della visione dall’alto verso il basso: «perché mi amera» al livello di
Ishi («mio marito»), cioé come é scritto: «In quel giorno mi chiamerai Ishi».

La risposta dall’Alto ¢ il «vantaggio della luce» che emerge dalle tenebre, una visione dall’alto verso il basso.
Allora «mi amera» come Ishi, «mio marito», il nome con cui D-o dice che sara chiamato «in quel giorno».
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E il significato di Ishi e proprio eish sheli, «il mio fuoco». Cio significa che il desiderio che sale dal
basso verso I’alto, il livello di «e il tuo desiderio sara per tuo marito (ishech)» — che € proprio «il
mio fuoco» — dovrebbe essere in uno stato di assorbimento nella Luce Infinita (Or Ein Sof), bene-
detto Egli sia, stessa, finché Egli stesso diventi Ishi, proprio «il mio fuoco».

Ishi viene interpretato come eish sheli, «il mio fuoco»: il desiderio ardente dell’anima di elevarsi, come in «il
tuo desiderio sara per tuo marito (ishech)». Quel desiderio dovrebbe culminare nell’assorbimento nella
Luce Infinita, finché D-o stesso diventi il fuoco dell’anima.

TPIWN2 W1 DY wWHn 173 (10 px x] DPRIR M1P03 11D NIPYONM P1a0 °Na3 21pann 139hM 0
a

Poiché «la Sua destra mi abbraccia», in un abbraccio e in un assorbimento tali da far si che Or Ein

Sof stesso, benedetto Egli sia, si riveli sulla mia anima attraverso questo desiderio.

Questo ¢ «la Sua destra mi abbraccia»: la destra di D-o, la Sua benevolenza, abbraccia I’anima e la accoglie
in sé. Attraverso questo desiderio, la Luce Infinita stessa si rivela sull’anima.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/vayechi/1/ 11
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Shimon e Levi
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Ora, questo e il significato di Reuven: esso corrisponde alla prima sezione dello Shema, che é il li-
vello del ratzo [slancio in avanti]. La seconda sezione dello Shema é invece il livello di Shimon — «E

avverra, se ascolterete davvero (shamoa tishme’u)» — che e il livello dello shov [ritorno].

Reuven corrisponde alla prima sezione dello Shema, con il suo precetto di amare, e al ratzo, lo slancio del-
I’anima verso D-o0. Shimon, il cui nome richiama I’«ascolto» di D-o, corrisponde alla seconda sezione, «E av-

verra, se ascolterete davvero», e allo shov, il ritornare.
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La vista avviene da vicino, e questo é il livello dell’amore che nasce dalla vicinanza. L'udito, inve-
ce, proviene da lontano ed e cio che suscita il livello del timore reverenziale, come e scritto: «Ha-
vayah, ho udito la Tua fama (shim’acha); ho avuto timore». Infatti, il timore reverenziale nasce dal
senso di distanza che deriva dal livello di «la sinistra respinge».
Lavista avviene da vicino e percio suscita I’amore che nasce dalla vicinanza; I'udito raggiunge una persona
da lontano e suscita timore reverenziale, come dice il profeta Chavakuk: «<Havayah, ho udito la Tua fama; ho

avuto timore». Il timore reverenziale nasce da un senso di distanza, dalla qualita chiamata «la sinistra

respinge».
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Poiché si allontana e si umilia, dicendo alla propria anima: «Chi € colui il cui cuore oserebbe avvi-

cinarsi?», ecc., allora il timore reverenziale e lo spavento calano sul suo cuore.

Quando una persona si allontana e si umilia, chiedendosi chi sia per osare avvicinarsi a Lui, il timore reve-

renziale e lo spavento calano sul suo cuore.
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Come é scritto: «Il popolo vide, tremo e rimase a distanza»: a causa del «tremo», poiché terrore e
spavento erano caduti su di loro, percio «rimase a distanza», al livello dell’udito. E come il concet-
to di «Se il tuo cuore corre, ritorna all’Uno».

Al dono della Torah, il popolo tremo per la paura e percio rimase a distanza, in una posizione di ascolto an-

ziche divista. Questo é il «ritorno» espresso in «Se il tuo cuore corre, ritorna all’Uno»: dopo essersi slanciata

verso D-o, ’anima fa un passo indietro con umilta.
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E questo e il significato del secondo paragrafo dello Shema, che corrisponde al livello del timore
reverenziale, come e scritto: «Badate a voi stessi, affinché [il vostro cuore] non venga sedotto», ecc.
E questo é cio che é scritto: «Poiché Havayah ha udito che sono odiata», e come nell’espressione:
«Disprezzato ai propri occhi, respinto».
11 secondo paragrafo dello Shema é il paragrafo del timore reverenziale, con ammonimenti come «Badate a
voi stessi, affinché il vostro cuore non venga sedotto». Leah diede il nome a Shimon dicendo: «Havayah ha
udito che sono odiata»; I’espressione del salmo «disprezzato ai propri occhi» € qui intesa come riferita a una

persona che ¢ umile e disprezzata ai propri occhi (nel salmo stesso, il giusto ¢ colui ai cui occhi sono di-

sprezzati i malvagi).
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Cio significa che, tramite un risveglio dal basso (isarusa dilesata) — il fatto che ai propri occhi egli
si consideri «odiato», attraverso «la sinistra respinge» — si genera un risveglio dall’Alto (isarusa di-
leila): «Poiché Havayah ha udito», il livello dell’'udito da lontano, per far discendere dall’Alto il li-
vello del timore reverenziale.

Quando una persona si considera «odiata» e respinge se stessa, secondo la qualita di «la sinistra respinge»,

questa auto-umiliazione costituisce un risveglio dal basso e suscita in risposta un risveglio dall’Alto: «Hava-
yah ha udito», un udire da lontano. In questo modo, il timore reverenziale le viene fatto discendere dall’Alto.

likuteitorah.com/it/torah-ohr/vayechi/1/ 13
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(Con questo si comprendera il significato di Shema e VeHayah, che corrispondono alla benevolen-
za (Chesed) e al rigore (Gevurah), e ai Nomi Mem-Beis (42) e Ayin-Beis (72); tuttavia, vi € un’inclu-
sione reciproca: Shema e Chesed, I’amore, Reuven, e comprende anche Gevurabh, il livello di «Ha
visto la mia afflizione» menzionato sopra; e analogamente VeHayah, il timore reverenziale, com-
prende I’amore.) (Si veda la spiegazione di questo su [il versetto] «Questi sono i viaggi» (Eileh Ma-
sei) e su [il versetto] «E visse» (Vayechi).)

Questa parentesi, che la nota di Kehot definisce un’aggiunta del Tzemach Tzedek, spiega che i due paragrafi

dello Shema corrispondono a Chesed e Gevurah e ai Nomi divini di 42 e 72, e tuttavia ciascuno comprende

I’altro: il primo, I’amore, include 1I’«afflizione» che D-o0 ha visto, e il secondo, il timore reverenziale, include

I’amore. La nota afferma che non é chiaro a quale maamar su Vayechi si riferisca la citazione conclusiva.
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Ora, dopo lo Shema diciamo: «Vero e saldo», ecc., «e amata, piacevole e tremenda», ecc., «&€ questa
cosa su di noi»; e questo ¢ il livello di Levi: «mio marito si unira (yilaveh) a me».

Dopo lo Shema diciamo la benedizione che inizia con «Vero e saldo» (Emes VeYatziv), la quale definisce
«questa cosa» amata, piacevole e tremenda. Cio corrisponde a Levi, il cui nome fu dato quando Leah disse:

«mio marito si unira (yilaveh) a me»: il nome Levi deriva da quella parola che significa unirsi.
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E questo é il significato di «destra e sinistra, e tra loro la sposa». «La sua sinistra e sotto il mio
capo» — il livello di «la sinistra respinge» — € cio che porta al sollevamento del capo, ecc.; «e la sua
destra mi abbraccia» — la destra avvicina, per essere inclusi, ecc.

L'«unione» di Levi € la sposa che si trova tra la destra e la sinistra, secondo le parole dell’inno del venerdi

sera Azamer Bishvachin. «La sua sinistra ¢ sotto il mio capo»: la sinistra che respinge, I'umilta, € cio che in-
nalza il capo; «la sua destra mi abbraccia»: 1a destra avvicina, affinché I’anima sia inclusa.
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Levi: l1a Torah
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E il livello di «mio marito si unira a me» e cio che diciamo in «Vero e saldo» (Emes VeYatziv): «que-
sta cosa» — cioé la Torah, la cui radice é elevatissima, ma che é stata rivestita di realta materiali;

per questo la Torah € paragonata all’acqua, che scende da un luogo elevato, ecc.

L'«unione» di Levi € cio che Emes VeYatziv dice riguardo a «questa cosa», cioe la Torah. La radice della To-
rah é molto elevata, ma essa € stata rivestita di realta materiali; per questo & paragonata all’acqua, che scor-
re dall’alto verso il basso.
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E questo egli dovrebbe prendersi a cuore: € vero che io, per mio merito, non sono degno di salire e
di essere assorbito nella luce di D-o, né di far risalire ’anima dal basso verso I’alto per unirla al

suo Emanatore, benedetto Egli sia — poiché «Chi salira sul monte di Havayah?» ecc.

Una persona dovrebbe riconoscere dentro di sé che, per i propri meriti, non & degna di salire ed essere as-
sorbita nella luce di D-o, facendo risalire la propria anima alla sua fonte. Come chiede il salmo: «Chi salira

sul monte di Havayah?»
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Tuttavia, ecco: la Luce Infinita (Or Ein Sof), benedetto Egli sia, da Sé, come cosa naturale e sponta-

neamente, viene attirata anche in basso, cosi da dimorare e rivelarsi nella Torah.

Eppure la Luce Infinita discende in basso di propria iniziativa e dimora nella Torah. Questa discesa non di-

pende dal merito di una persona, ma da D-o stesso.
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E cosi questa unita suprema si rivela in basso come in alto; pertanto, dedicandosi alla Torah, egli

puo attirare la stessa Luce Infinita, benedetto Egli sia, fin quaggiu, sulla propria anima.

Poiché la Torah porta in basso questa unita suprema, essa si rivela in basso come in alto. Dedicandosi alla

Torah, una persona puo dunque attirare la Luce Infinita stessa sulla propria anima.
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E questo ¢ «Se il tuo cuore corre, ritorna all’Uno»: anche in basso, nel livello del «ritorno», viene at-
tirato il livello dell’«Uno». E questo € «mio marito si unira a me»: la Luce Infinita, benedetto Egli

sia, discende e viene attirata dall’alto verso il basso.

Questo e il significato di «ritorna all’Uno»: anche nell’atteggiamento di fare un passo indietro (shov), I'Uno
viene attirato in basso. E anche cio che Levi esprime con «mio marito si unira a me»: la Luce Infinita scende

dall’alto e si unisce all’anima.
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E questa e la spiegazione di «Vero e saldo» ecc.: ci soffermiamo a lungo ad affermare e confermare

«questa cosa», «su di noi e sui nostri padri» ecc., «sulle [generazioni| precedenti» ecc.,

La benedizione Emes VeYatziv si sofferma a lungo nell’affermare che «questa cosa», la Torah, € vincolante

per noi, per i nostri padri e per le generazioni precedenti.
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e facciamo discendere dall’Alto «vero, saldo e stabilito» ecc., «<amato e piacevole» ecc., affinché il
flusso discendente della Luce Infinita (Or Ein Sof), benedetto Egli sia, dimori e si riveli nella luce
della Torah.

Con le sue numerose espressioni di lode, «vero, saldo e stabilito... amato e piacevole», facciamo discendere
dall’Alto la Luce Infinita, affinché dimori e si riveli nella luce della Torah.

SEZIONE 6 - 111-12

Yehudabh: il bittul nella preghiera
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Tuttavia, tutti e tre i livelli menzionati sopra appartengono ancora al livello della luce che riempie
tutti i mondi (memalei kol almin), poiché sono flussi che si estendono dalla Luce Infinita (Or Ein

Sof), benedetto Egli sia, al livello della luce che riempie tutti i mondi.

Tutti e tre i livelli, Reuven, Shimon e Levi, appartengono ancora alla luce che riempie tutti i mondi, la luce

che entra in ciascun mondo secondo la misura di quel mondo.
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Il livello di Reuven consiste infatti nel risvegliare I’amore, cosi da «desiderare e persino
struggersi», ecc., e da anelare a essere assorbito e unito alla propria Fonte emanatrice, benedetto
Egli sia; ne consegue che non e ancora assorbito e unito nella Luce Infinita, benedetto Egli sia, che
circonda tutti i mondi (sovev kol almin).

L’amore di Reuven, per esempio, € un anelito: «desiderare e persino struggersi». Desiderare e anelare a es-

sere assorbiti in D-o implica che non si € ancora assorbiti e uniti nella Luce Infinita che circonda tutti i
mondi.
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(«nei cieli sopra e sulla terra sotto», tutto € uguale, e lo spirituale e il materiale «sono tutti conside-
rati davanti a Lui come assolutamente nulla»). Cosi € anche per gli altri livelli, salvo che sono flussi

diretti a costituire la luce che riempie tutti i mondi, ecc.

Davanti alla luce che circonda tutti i mondi, il cielo e la terra sono uguali, e lo spirituale e il materiale sono
entrambi come nulla. Anche Shimon e Levi sono flussi diretti alla luce che riempie i mondi.
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Mai il livello di Yehudah, che e il livello del riconoscimento, € quello dell’autoannullamento (bittul)
e dell’assorbimento nella Luce Infinita stessa, benedetto Egli sia, che circonda tutti i mondi; e que-
sti sono precisamente i livelli degli inchini nella preghiera dello Shemoneh Esreh.

Il riconoscimento di Yehudah é diverso: consiste nell’autoannullamento e nell’assorbimento nella Luce Infi-

nita stessa, la luce che circonda tutti i mondi. Si esprime negli inchini dello Shemoneh Esreh, la preghiera
silenziosa recitata stando in piedi (Amidah), composta da diciotto benedizioni.
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Pertanto la preghiera si recita sottovoce e in silenzio, al livello della luce che circonda tutti i mondi
(sovev kol almin), molto, molto al di sopra del livello della catena discendente dei mondi (hishtal-
shelus), che non appartiene affatto alla categoria dell’estensione e dell’influsso, ecc.

E per questo che la Shemoneh Esreh si recita sottovoce e in silenzio: appartiene alla luce che circonda tutti i

mondi, molto al di sopra della catena discendente dei mondi, oltre ogni flusso d’influenza da un livello
all’altro.
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E non viene affatto chiamata «amore», ma soltanto il livello dell’annullamento della [propria] stes-
sa esistenza, in modo completo; ossia, il livello in cui [I’anima] si riversa nel seno stesso di suo Pa-

dre, per essere davvero come nulla e niente.

Una preghiera di questo genere non viene neppure chiamata amore: € un completo annullamento di sé, in
cui I’anima si riversa nel seno di suo Padre fino a essere come nulla.
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A questo allude I’'inchino: come quando ci si inchina davanti al re, annullandosi, ecc.

Gli inchini della Shemoneh Esreh alludono a questo: chi si inchina davanti a un re mette se stesso da parte
davanti a lui.
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Tuttavia, affinché questo livello, che € quello di Yehudah, sia nella modalita del «Tu» (atah) — ossia
si manifesti, come se Egli fosse di fronte [a lui] — € necessario che «i tuoi fratelli ti riconoscano»:
bisogna anzitutto premettere i livelli di Reuven, Shimon e Levi, nei quali e tramite i quali verra fat-
ta scendere la rivelazione di questo livello di riconoscimento.

Affinché I’autoannullamento (bittul) di Yehudah sia «Tu», rivolto alla seconda persona, D-o deve rivelarsi,

come se fosse di fronte alla persona. A tal fine devono venire prima i livelli di Reuven, Shimon e Levi; attra-

verso di essi questo riconoscimento si rivela. E questo il senso di «i tuoi fratelli ti riconosceranno».

1122 %19 MO0 PI11°2 1PN RITW 7T 02 wna KD 19 1IYRY 1218 212 NRvTR 092 0D
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Poiché, senza prima [passare attraverso] i livelli di Reuven, Shimon e Levi, il livello di Yehudah —
che ¢ il livello di bittul e di inclusione, ecc. — non viene fatto scendere in modo manifesto, ma sol-
tanto in modo nascosto e avvolgente (makif).

Senza i tre fratelli, il bittul di Yehudah resterebbe nascosto e avvolgente (makif): toccherebbe la persona solo
dall’esterno, senza divenire consapevole.
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Pertanto non si puo iniziare la preghiera della Shemoneh Esreh senza recitare prima Pesukei de-
Zimra, Yotzer Or e lo Shema, ecc. (A Minchah, quando si recita soltanto la preghiera della Shemo-
neh Esreh, cio avviene perché lo Shema e le sue benedizioni sono gia stati recitati in precedenza, a
Shacharis. A Maariv, invece, bisogna iniziare di nuovo con lo Shema e le sue benedizioni prima
della preghiera.)

Ecco perché la Shemoneh Esreh non puo iniziare senza che prima siano stati recitati Pesukei deZimra, Yo-

tzer Or e lo Shema. A Minchah la preghiera € da sola perché lo Shema ¢ gia stato recitato al mattino; a Maa-

riv, invece, si recitano di nuovo prima lo Shema e le sue benedizioni.
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Questo ¢ il senso di «il loro inizio € incastonato nella loro fine», e chi ha discernimento compren-
dera. (Si veda anche altrove, a proposito di «e alla vite scelta (soreikah), il puledro del suo asino»,
da cui si deduce che lo shuruk, che é riconoscimento, ¢ inferiore al segol, che ¢ il livello dell’amo-
re e del timore reverenziale, ecc.)
11 bittul di Yehudah, il livello piu elevato, si rivela soltanto alla fine dell’ordine della preghiera, nella Shemo-
neh Esreh, dopo le tappe che lo precedono: questo € «il loro inizio € incastonato nella loro fine». Una paren-
tesi solleva poi una difficolta sulla base di un altro maamar, che legge soreikah, «vite scelta», come la vocale

shuruk (le cui lettere sono quasi le stesse) e pone lo shuruk, il riconoscimento, al di sotto della vocale segol,
I’amore e il timore reverenziale.
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Cio sembra contraddire quanto si afferma qui: che Yehudah, cioe il riconoscimento, € al di sopra
di Reuven, Shimon e Levi, che sono il segol. In realta, non vi € alcuna difficolta: il riconoscimento e
inferiore all’amore e al timore reverenziale, ma il riconoscimento di Yehudah ¢ il livello di annul-
lamento di sé che é al di sopra dell’amore e del timore reverenziale. Questo ¢ il livello di David:
«Ho davvero acquietato e ridotto al silenzio [la mia animal|»,

La risposta e che il riconoscimento ordinario & davvero inferiore all’amore e al timore reverenziale, ma il ri-

conoscimento di Yehudah ¢ un annullamento di sé che li trascende. Questo ¢ il senso delle parole di David:
«Ho acquietato e ridotto al silenzio la mia animan.
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Come é scritto: «E dopo il fuoco, una voce quieta e tenue». Ne consegue che il silenzio e il bittul

sono piu elevati del fuoco, che e amore, poiché «la giunge il Re»; mentre a proposito del fuoco e

scritto: «Havayah non e nel fuoco» — piuttosto, il fuoco € per Havayah, come spiegato altrove.
Quando D-o si manifesto a Eliyahu, non era «nel fuoco», bensi nella «voce quieta e tenue», della quale il Tik-

kunei Zohar dice: «la giunge il Re». 1l silenzio e il bittul sono dunque piu elevati del fuoco, che ¢ amore; il

fuoco tende verso Havayah, ma non ¢ il luogo in cui Egli si trova.
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Inoltre, é questo che qui viene detto: «Yehudah, tu»: che Yehudah sia nella modalita del «tu», cioé
in una condizione rivelata, ecc. Talvolta non é rivelato, ma rimane soltanto nascosto, e allora si
tratta del riconoscimento che é inferiore all’amore e al timore reverenziale. Ma quando il ricono-
scimento e rivelato, questo e il livello del vero bittul.)

Una seconda risposta: «Yehudah, tu» significa un riconoscimento rivelato. Quando il riconoscimento rimane

nascosto, é della categoria inferiore, al di sotto dell’amore e del timore reverenziale; quando é rivelato, &

vero bittul.

SEZIONE 7 - 113-14

«La tua mano sulla nuca dei tuoi nemici»
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Ora, attraverso questo, «la tua mano [sara] sulla nuca dei tuoi nemici». I «tuoi nemici» sono gli af-
fari del mondo e le necessita del corpo fisico: sebbene una persona ne abbia bisogno, tuttavia essi
devono trovarsi al livello della nuca e non del volto
Il riconoscimento di Yehudah nella preghiera da alla persona la forza per le parole successive del versetto:
«la tua mano sulla nuca dei tuoi nemici». I «nemici» sono gli affari del mondo e le necessita del corpo: una

persona ne ha bisogno, ma dovrebbe occuparsene voltando loro le spalle, per cosi dire, e non rivolgendovi il

volto.
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(I1 livello del volto significa che compie la cosa con cuore e anima, mentre il livello della nuca si-
gnifica il livello del dorso, come chi getta [qualcosa] dietro la propria spalla, contro la propria vo-
lonta, e «come se fosse costretto», ecc.).
Fare qualcosa «con il volto» significa farla con cuore e anima; farla «con la nuca» significa darle le spalle,
controvoglia, come chi getta qualcosa oltre la spalla, come se fosse costretto. Le parole «come se fosse co-

stretto» riprendono ’espressione del Talmud (Nedarim 20b), «come se un demone lo costringesse», riferita
a un atto fisico compiuto senza ricercarne il piacere.
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E «la tua mano» é sulla nuca dei tuoi nemici: non leggere yadcha («la tua mano»), bensi yudecha («i
tuoi yud»). E questo ¢ il livello della «Tua mano» stessa, poiché «la Tua mano destra € tesa ad acco-
gliere coloro che ritornano».

Leggendo yudecha, «i tuoi yud», la parola «la tua mano» indica la mano stessa di D-o, la mano destra che, se-
condo le parole della preghiera di Ne’ilah di Yom Kippur, € «tesa ad accogliere coloro che ritornano».
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E il livello della destra e della benevolenza (Chesed), che si ¢ estesa sempre piu in basso, fino ai li-
velli piu infimi; come nell’espressione: «Israele vide la grande mano che Havayah aveva operato in
Egitto».

E il lato destro, la benevolenza di D-o (Chesed), che giunge fino ai luoghi piu bassi, come la «grande mano»
che Israele vide in Egitto.
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Poiché ecco, questa grande discesa, che si trova al livello del dorso e «come se fosse costretto» —
chi ha fatto si che una persona fosse condotta a essere costretta a questo? Certamente cio viene da
D-o0 e dalla Sua mano, affinché I’oscurita si trasformi in luce: perché preghi con la forza del cibo,
ecc., e cose simili.

Anche la grande discesa di una persona nelle necessita del mondo, come se vi fosse costretta, proviene dalla

mano di D-o: é stato D-o stesso a portarla ad aver bisogno di queste cose, affinché I’oscurita si trasformi in
luce, per esempio, affinché preghi con la forza che riceve dal cibo.
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Solo, non deve lasciarsi attrarre [in cio] al livello della dimensione interiore (pnimiyus), bensi al li-
vello della nuca; e questo livello della nuca sara incluso nel livello della «tua mano», yudecha.

La condizione € che non venga attratto interiormente da queste cose, ma se ne occupi soltanto «con la

nuca». Allora anche questa «nuca» € inclusa nella mano di D-o, yudecha.
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E questo é il livello della «tua mano» di Yehudah, ecc., poiché ¢ il livello del riconoscimento e del-
I’autoannullamento (bittul) al livello della luce che circonda tutti i mondi (sovev kol almin), [che]
«é uguale e rende uguali», ecc.: «<neppure ’oscurita oscura» e «I’oscurita ¢ come la luce» — il mate-
riale e lo spirituale sono uguali.

La «mano» di Yehudah é il suo riconoscimento e il suo bittul al livello della luce che circonda tutti i mondi,

dinanzi alla quale tutto € uguale. La «<neppure I’oscurita oscura» e «l’oscurita ¢ come la luce», e il materiale e
lo spirituale sono la stessa cosa.
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Ecco infatti: «Li hai fatti tutti con la sapienza (Chochmah)» — vale a dire che la Chochmah ¢ «fare»
(asiyah [azione]), ossia materialita. E se € cosi, anche il mangiare e le altre questioni materiali
sono, dinanzi a Lui, benedetto Egli sia, come la spiritualita della Chochmah, poiché anche la Cho-
chmah é materialita, ecc.

«Li hai fatti tutti con la sapienza» viene inteso nel senso che persino la Chochmah é soltanto «fare», qualcosa

di materiale, rispetto a D-o. Se € cosi, anche il mangiare e le altre questioni materiali sono, dinanzi a Lui,
come la spiritualita della sapienza.
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E questa é la virtu di «Yehudah, tu», vale a dire il livello del riconoscimento rivelato nella preghie-
ra: che «la tua mano» sia «sulla nuca dei tuoi nemici» nel momento in cui egli € impegnato con «la

nuca dei tuoi nemici»,

Questa e la virtu di «Yehudah, tu»: il riconoscimento rivelato nella preghiera fa si che «la tua mano» si posi

«sulla nuca dei tuoi nemici» anche mentre una persona ¢ impegnata nelle questioni mondane.
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e allora, [sebbene] I’amore passi e si allontani da lui, tuttavia rimane la traccia (reshimu), ecc. Ma
cio vale specificamente al livello della nuca, e non del volto.

Allora, anche se I’amore provato nella preghiera svanisce, ne rimane una traccia. Cio funziona soltanto se ci
si occupa delle questioni mondane «a livello della nuca», e non con il volto.

SEZIONE 8 - 115

«I figli di tuo padre si prostreranno davanti a te»
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Ma la causa principale di tutta la preminenza di questo livello — che si realizzi «Yehudah, tu» — e la
causa per cui «i tuoi fratelli ti riconosceranno»: di cio e detto «i figli di tuo padre si inchineranno
davanti a te».

La causa alla radice sia di «Yehudah, tu» sia di «i tuoi fratelli ti riconosceranno» ¢ espressa nelle parole con-
clusive dello stesso versetto: «i figli di tuo padre si inchineranno davanti a te».
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Poiché, ecco, I'inchino é I’aspetto del far discendere; questo € il senso degli inchini nella Shemo-
neh Esreh [preghiera delle Diciotto Benedizioni], che sono appunto un far discendere (si veda I’ini-
zio della parashah di Vayeshev, [a proposito di] «ed ecco il sole», ecc., «si inchinavano davanti a
me»).
L’inchino comporta un far discendere; percio gli inchini della Shemoneh Esreh fanno discendere dall’Alto.
La parentesi rimanda a Torah Ohr su Vayeshev, dove, a proposito del sogno di Yosef in cui il sole e la luna si
inchinano davanti a lui (28c), I’Alter Rebbe spiega che I'inchino ha due aspetti: I’autoannullamento e il far

discendere (si china il capo per far discendere), come nell’inchino pronunciato a «Benedetto sei Tu» nella
Shemoneh Esreh.
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E il livello di «tuo padre» € quello di «come un padre ha compassione dei [suoi] figli», «nostro Pa-
dre, Padre misericordioso»: la compassione e ’aspetto di un padre, e i frutti della compassione
sono I’aspetto della carita e della benevolenza, «per ridare vita allo spirito degli umili». Chiunque
compia atti di benevolenza con la qualita della compassione, avendo misericordia dei poveri e de-
gli orfani, si trova al livello dei «figli di tuo padre».

«Tuo padre» € la compassione di D-o0, «come un padre ha compassione dei suoi figli». Dalla compassione

scaturiscono la carita e la benevolenza; percio chi aiuta i poveri e gli orfani per compassione € uno dei «figli

di tuo padre».
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Inoltre, il livello di «tuo padre» € la Torah, poiché «la Torah proviene dalla sapienza (Chochmah)»,
che e I’aspetto di «padre»; come € scritto: «Ascolta, figlio mio, I'istruzione di tuo padre» — questa e

la Torah scritta, ecc. E i «figli di tuo padre» sono coloro che si dedicano allo studio della Torah.

«Tuo padre» € anche la Torah, che proviene dalla Chochmah, chiamata «padre»; e «l’istruzione di tuo padre»
¢ la Torah scritta. Dunque, anche coloro che studiano la Torah sono «figli di tuo padre».
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E questo ¢ il senso di «e i figli di tuo padre si inchineranno davanti a te»: i «figli di tuo padre», colo-
ro che si dedicano alla Torah e agli atti di benevolenza, sono proprio quelli che «si inchineranno

davanti a te».

Coloro che studiano la Torah e compiono atti di benevolenza sono quelli che «si inchinano davanti a te»: poi-

ché I'inchino comporta un far discendere, fanno discendere I’autoannullamento (bittul) di Yehudah.
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E ti faranno discendere, cosi che «il loro inizio sia incastonato nella loro fine»; poiché la Torah e gli
atti di benevolenza sono cio che da forza all’anima per risvegliare I’amore e il timore reverenziale
(ahavah veyirah), finché si raggiunge il livello del riconoscimento e dell’autoannullamento (bittul);
e cosi «i tuoi fratelli ti riconosceranno», affinché si realizzi «Yehudah, tu», come spiegato sopra.
Lo fanno discendere cosi che «il loro inizio sia incastonato nella loro fine»: 1a Torah e la benevolenza danno
all’anima la forza di risvegliare I’amore e il timore reverenziale, finché questi culminano nel riconoscimen-

to e nel bittul. Grazie a cio, «i tuoi fratelli ti riconosceranno» e il riconoscimento di Yehudah si rivelera: «Ye-
hudabh, tu».

NELL'AVODAH

Prima dello Shemoneh Esreh, usa i Pesukei deZimra, lo Shema e le sue benedizioni per contemplare la
grandezza di D-o finché la conoscenza si trasformi in amore e timore reverenziale sentiti, e per interioriz-
zare la Torah; poi, nello Shemoneh Esreh, prosternati in un autentico autoannullamento, come se il Re fos-
se davanti a te. In seguito, occupati del cibo e delle necessita materiali soltanto «alla nuca», senza dedicarvi
il cuore, affinché resti I'impressione della preghiera; e rafforza I’intero processo attraverso lo studio della

Torah e gli atti di benevolenza.

DOMANDE DI DISCUSSIONE

1. Perché la conoscenza dell’esistenza di D-o non genera da sola amore, e che cosa trasforma il conoscere in

«vedere»?
2. In che senso ogni persona € un baal teshuvah, anche se non ha peccato?

3. In che modo Reuven, Shimon e Levi corrispondono alle parti delle preghiere del mattino, e perché devo-
no precedere lo Shemoneh Esreh?

4. In che modo il maamar distingue il riconoscimento inferiore all’amore e al timore reverenziale dal rico-
noscimento di Yehudah, che li trascende?

5. Che cosa significa occuparsi delle necessita materiali «alla nuca» e non di faccia, e che cosa rimane della
preghiera quando lo si fa?
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La benedizione di Yaakov a Yehudah: «Yehudah, tu, i tuoi
fratelli ti riconosceranno; la tua mano sara sulla nuca dei
tuoi nemici; i figli di tuo padre si inchineranno a te». L'in-
tero maamar spiega questo versetto, frase per frase.
Genesis 49:8'1:v"1 N"wX12
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Judah, thee shall thy brethren praise; Thy hand shall be on
the neck of thine enemies; Thy father’s sons shall bow down
before thee.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La nota rimanda a questa pagina in relazione al nome Ye-
hudah e al riconoscimento.
NOTA DI KEHOT
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Alla nascita di Yehudah, Leah disse: «Questa volta ringra-

ziero Havayahv, e cosi gli diede il nome Yehudah. Il senso

semplice ¢ il ringraziamento; il maamar interpreta odeh

come riconoscimento (hoda’ah), e «questa volta» come un
riconoscimento ancora legato al tempo.
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And she conceived again, and bore a son; and she said: ‘This

time will I praise the L-RD.’ Therefore she called his name
Judah; and she left off bearing.
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La benedizione di ringraziamento nell’Amidah comincia
con: «Ti riconosciamo». E citata come il riconoscimento
espresso da ogni anima ebraica.
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Secondo la nota, a questo manoscritto manca la parola in-
dicata qui, «tratte» (chotzev), per cui si legge «nella fonte
delle loro animen».
NOTA DI KEHOT
10 XN°Y 633 7122

21N AWY° 122

Iyov offriva olocausti per i suoi figli dopo i loro banchetti:
«Cosi faceva Iyov tutti i giorni». La forma verbale al futuro,
che inizia con una yud, descrive un’usanza continuativa; &
cosi che viene interpretata qui la yud di Yehudah.

Job 1:5°7R 21°%
T7YT1 1722 D°IYM DYTR 21K N2Y Anwnd 0 DRI %3 1
022732 07K 15727 *22 LT 2K 21K NK 2 09D 120n Nivy
027700 2K Y’ 122
And it was so, when the days of their feasting were gone
about, that Job sent and sanctified them, and rose up early
in the morning, and offered burnt-offerings according to
the number of them all; for Job said: ‘It may be that my sons
have sinned, and blasphemed G-d in their hearts.” Thus did
Job continually.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
JTL,K 21K

0 O — AT Y
Al posto di «Il significato», questo manoscritto legge «[Il
significato», aprendo una parentesi quadra: la spiegazione
della parola si presenta cosi come un inciso tra parentesi.
NOTA DI KEHOT
9] :414 122

©1203 1T N5 (R RN

Anche liviene citato lo stesso versetto di Nechemiah.
NOTA DI KEHOT
Y MPWRID RPTTR 2IRKRNR 2aR LT 1089 19%0 .2 ,0 IR ywa 170
AT PN 727 3R (AW RUTIRD BPRa ART) Mmpn TV 13N
RN 17°Y 70PN m702 IR 12 wn 7 nRInaw Pyt .y L oina
Payn 9
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Secondo la nota, a questi due manoscritti mancano le pa-
role indicate, da «con I’aggiunta» a «sotto la dalet)», alla
fine di questa spiegazione del nome.
NOTA DI KEHOT
.RN°D 633 .414 7122

N*97 NN 21302 1T 2n23 (R0 *1RnIaY)

Qui questo manoscritto legge «con I’aggiunta di una hei:
Yehudahy», invece della nota sulla grafia in Nechemiah.
NOTA DI KEHOT
QWi XN °Y NOWRD2 R7ATR OARN2 7701 .ATI° 7 01N 1824 12
.ows 1M0I12 IR .70 5y 092 1 NN T e R

M2 QoMM B — ITIN AW

Questo manoscritto legge «richiamano» invece di «[sono
proprio loro] a determinare».
NOTA DI KEHOT
o112 0°°wnn 0 :633 7122

»rab — QoA Y

A questo manoscritto mancano le parole «la qualita di»; si
legge «che determinano questo riconoscimento».
NOTA DI KEHOT
RN 414 22

a7 1w

Questo manoscritto colloca una parentesi quadra di chiu-
sura dopo la parola «Yehudah», terminando I’inciso aperto
con «[Il significato» (nota 45:7).
NOTA DI KEHOT
770 2414 22

H2ART .. 12N9

Un maamar del 5688 con le stesse parole iniziali, a cui la
nota rimanda per il tema di Reuven, della visione e
dell’amore.
NOTA DI KEHOT
.155°y M”Wn 0°97RN1T 920 .1797N AR 7710 777 AR

7o1°71 PR 9IN 23D
Nella visione del Carro di Yechezkel, ogni creatura aveva

«l volto di un leone a destra». Il maamar collega il leone
(aryeh) allavisione (re’iyah) e al lato destro.

Ezekiel 1:107:% 2xptr>

U39 DYy PENIN MK 39 O %39 OTMR MR
YT W3R 1DYIIY PRI

As for the likeness of their faces, they had the face of a man;

and they four had the face of a lion on the right side; and

they four had the face of an ox on the left side; they four had

also the face of an eagle.

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

2L R DRI

Nel Tikkun 70 indicato nella nota Kehot, il Tikkunei Zohar
afferma che aryeh, «leone», € re’iyah, «visione»: inverten-

likuteitorah.com/it/torah-ohr/vayechi/1/
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31 9PAR AT ANR AT

do le lettere di aryeh si ottiene re’iyah. Lo colloca a destra,
il lato della benevolenza (Chesed), citando «il volto di un
leone a destra».
Tikkunei Zohar 122a:7°1:X 273 97171 *1pn
TR PR MR CIDY (X ORPIT) AP2 MANY LN KT AN
PYPYT WP DR Y2 TN KT DAY 0N 32 ,0AYINY
IORT L7007 RIPRVD ITORY LK AP MIWN) 17X 79D LKPD DY
AONY DY RIMP ART 12187 LR (0 R7D) R 1R0T ,ARRTR R0
N9 %191 (QW) MAR AURI KPRNDY AyRY 12 TR NN
M7 90K °1 (T 2 °Pwn) AR 779y RNPYENRD RO°7 19, oRnwan
... DR KT ,N712T K2°D ,KRLINT 12731 190 1IRT 173002
Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
ORT NN 1R
Le parole qui citano Tikkunei Zohar, Tikkun 70 - 121b:1; il
passo € riportato qui sotto.
Tikkunei Zohar, Tikkun 70 - 121b:1¥ 1'°n ™pn
YW NPTPRA ROPULOPPA 12 A0 1 T BY 2Now n AR KD L.
) 5PRPRM ,TMNA WIIPEP INNRTPA2 TANT PYA 20w A1 ,TR
2N5W 131,701 NI 12 PI0DA PN NWID2 P71 TLRIPMIN OMan
127 M0 NS L (TP ,7) MPPRA N3IYR w1 VI AT M
DIARY "MRT PRY 0°127 ,N1°H01 1PI¥2 12T ARINY Dipn 93
5y ARl Do7 ,00° 0TI MY MY PA0 ,77an° X123
DY MRI DO ARTIM MW AT 9Y 1AW ARINWSY ,MI7E0n
TR 19 93 ,9%A0W 937 PR 0D L A%INA 191 193w R
... RT3 9%

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
.¥°n N aRa

T27°0 13I8 1A P

«Il vessillo dell’accampamento di Reuven sara a sud». Il
sud ¢ il lato destro, in corrispondenza del leone a destra.

Numbers 2:107:°2 72712

12 MWDK IANT 397 KON DNRISY MR 1KY e 9T

IRVTY

On the south side shall be the standard of the camp of

Reuben according to their hosts; the prince of the children

of Reuben being Elizur the son of Shedeur,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Zohar III, 118b2 ,n>p »’mt
NOTA DI KEHOT

.2, I ART 0,2 9272

02°M1aN SN°K7 NSWNR92 7aRN2 771222

«Come il primo fico maturo sul fico, nella sua prima sta-
gione, vidi i vostri padri». Il «vedere» Israele da parte di
D-o0 € uno sguardo d’affetto, il che mostra che vedere si-
gnifica vicinanza dettata dall’amore.
Hosea 9:10:v yuii
TR AIPURI IR AD2D DKWY NR¥D 12TH2 0092
:DI0XD DOXIPY 717 NYRY 171371 19YR-PY2 IND AR 02 NIaR
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I found Israel like grapes in the wilderness, I saw your fa-
thers as the first-ripe in the fig-tree at her first season; But
so soon as they came to Baal-peor, They separated them-
selves unto the shameful thing, And became detestable like
that which they loved.

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

XL AZPNN 17 N7IIR2 AR L0 YU

Li Matanyah ¢ descritto come colui che «soleva guidare il
ringraziamento (yehodeh) nella preghiera», con le lettere
di Yehudah vocalizzate come un verbo. Questo sostiene
I'interpretazione del riconoscimento

nome come

continuativo.

Nehemiah 11:171:x™ 711

P22 1PBN? NTINY NPANT WX AON"12 12712 K™ 173nm
:(Nn7) [1N7]712 777?;'1; YINT12 RTIY PORND 730

and Mattaniah the son of Mica, the son of Zabdi, the son of

Asaph, who was the chief to begin the thanksgiving in

prayer, and Bakbukiah, the second among his brethren; and

Abda the son of Shammua, the son of Galal, the son of

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

PARAGRAFO 2

22

23

24

NY 5 13177 IR 0D

Le parole di Leah alla nascita di Reuven: «Poiché Havayah
ha visto la mia afflizione; ora mio marito mi amera». Nel
versetto, Leah, meno amata di Rachel, spera che Yaakov
ora la ami; il maamar considera il «vedere» di D-o come la
radice dell’amore.
Genesis 29:32279:1075 N"wR12
°2 *1y2 °1 ARTTD TTRK 0D 12X RY RIpMm 12 T2m XY 0
YR 327X 1Y
And Leah conceived, and bore a son, and she called his
name Reuben; for she said: ‘Because the L-RD hath looked

upon my affliction; for now my husband will love me.’

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

X ,MZPNAN °1%1 N7MIRA AR .37 ,03 NPwRI2

NNANnR 019K K212

Qui viene fornita una spiegazione del detto sul ladro al-
I’'imboccatura del tunnel.
Berakhot 63ax 3”0 n1572
NOTA DI KEHOT
VXN Y NOWRI2 RATR 9972RN2 AR .2pY° 1°Yi 2 °Y — K ,20 NM1372
Raiiteeh]

o2y 95 MoPn Mot

«La Tua sovranita & una sovranita su tutti i mondi, e il Tuo
dominio si estende a ogni generazione». Il maamar fa di

likuteitorah.com/it/torah-ohr/vayechi/1/
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questo versetto, recitato ogni giorno in Ashrei, il tema del-

la contemplazione che trasforma la conoscenza in visione.
Psalms 145:133:7”1np 0°2°1n

71 7977222 ARPYRRI 0ONPYD MY AMan

Thy kingdom is a kingdom for all ages, And Thy dominion

endureth throughout all generations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

7227 1271 2%0PN APNR

La visione di Daniel della corte celeste: «Mille migliaia Lo

servivano e miriadi di miriadi stavano dinanzi a Lui». Qui

rappresenta le immense moltitudini sottoposte alla sovra-

nita di D-o.

Daniel 7:10”:1 9X°17

1237 1270 APRY? PEYX AYX CTWTTR RN TA MT I3

:AM°N2 197991 207 RIPT 1IMIP? 1N

A fiery stream issued And came forth from before him;

thousand thousands ministered unto him, And ten thousand

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

And the books were opened.

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

2 LToRNT

90 DI om T

Dai Versetti di lode delle preghiere del mattino. Riassume
la contemplazione: D-o ¢ la «Vita dei mondi» e tuttavia ri-
mane «Unico».

Weekday Siddur Chabad, Shacharit, Pesukei Dezimra 2717°0
°3 N7 *P0D ,NINw 20 Mot 1t an

La nota di Kehot rimanda a Zohar, Miketz 9:136 per queste
parole.

Zohar, Miketz 9:136175p:"t 1 , 711 190

Nella versione del Talmud dell’Ein Yaakov (Berachos 63a):
«Il ladro, all’imboccatura del tunnel, invoca il Misericor-
dioso». Anche un ladro conosce D-o, eppure questa cono-
scenza non lo ferma; cio dimostra che la sola conoscenza
non ¢ sufficiente.
Ein Yaakov, Berakhot 9:54771:°) 11372 ,2p3° 1°¥
AR PAY PRY I AR WIPN2 1PAY PRY 97 ank 70 51 na
PRI OPIPT TV OIYA 1 DIOPOR T DR 1972 1P ORI wIpn3
mM3727 93 2157 .19 1972 95 Dy omam 97125 0w DR 15727
53 5y .monm 1972 55 By omm vPn nnx aenn e ’an 1o
1720 DIPW3A DRIW OTR RIPW PPN 7200 12 10 1372 7572
TRy T WD MRP TUWHIT TONYTA 112 RRON 01 MR ORR D)
3 1120 DR wrn PYTAD 190 nRPT X107 PR RPN 901 Bonm 712
... DY AR AR I
Daat (Public Domain)
La nota di Kehot rimanda a Psalms 84:3 per queste parole.
Psalms 84:3°1:77D 0°7°71n
72K X 1977 21 37 1 MA¥nY ¥R AN?2 03 1993]
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My soul yearneth, yea, even pineth for the courts of the
L-RD; my heart and my flesh sing for joy unto the living G-d.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 3

30 N7 1722 RITW RI7T TN QW NANRNRY
Questi due manoscritti non contengono le parole «Il signi-
ficato autentico del nome “Singolo” é che Egli solo é».

NOTA DI KEHOT
XD 633 .414 22

31 IAN I . LTOM° QW NINRKY

Questo € il maamar su «E apparvi ad Avraham», a cui ri-
manda anche la parentesi in questo paragrafo.
NOTA DI KEHOT
PNy DOWRAD R7ATR 99K .2 ,0) 'ITJP‘? hhal

32 "WDi NP5 ox 1905)

Il salmista anela al Tempio: «La mia anima anela e persino
langue per i cortili di Havayah». Descrive I’amore che na-
sce dalla contemplazione.

Psalms 84:3'2:770 0°°1n

79K 2R 2372 7 227 1 N3N WDl AN?2703) D033
My soul yearneth, yea, even pineth for the courts of the
L-RD; my heart and my flesh sing for joy unto the living G-d.

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

3,79 0%%0n0

33 oonwa s on
«Chi ho in cielo [se non Te]? E, oltre a Te, non desidero
nulla sulla terra». Esprime il desiderio di aderire a D-o
stesso, e non a nulla nei mondi.

Psalms 73:257172:37y 0°2°11n

{PIR2 PNIDOKD 0y DMWY "0
Whom have I in heaven but Thee? And beside Thee I desire
none upon earth.

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

.719,3y 0°%nn

34 A

La benedizione di David davanti a tutta I’assemblea: «Tua,
Havayah, ¢ la grandezza e la potenza... poiché tutto cio
che ¢é nei cieli e sulla terra [é¢ Tuo]». La si interpreta come
un’affermazione secondo cui la forza vitale di tutti i mon-
di, fisici e spirituali, appartiene a D-o ed ¢ in stato di au-
toannullamento dinanzi a Lui.
I Chronicles 29:11x:1”3 X 0°2°77 °727
YN D03 9373 TN MRIT NNENT MM NPT M A
SWXT? 937 Ripammm 17w N 77
Thine, O L-RD, is the greatness, and the power, and the glo-
ry, and the victory, and the majesty; for all that is in the

likuteitorah.com/it/torah-ohr/vayechi/1/

31 9PAR AT ANR AT

heaven and in the earth is Thine; Thine is the kingdom, O
L-RD, and Thou art exalted as head above all.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT

LR ,UD RAT

PARAGRAFO 4

35 9737 2awa 971N 7227 Poa

«E amerai Havayah, tuo D-o, con tutto il tuo cuore». La
parola per “cuore”, levavcha, é alla base dell’interpreta-
zione dei Saggi: «con entrambe le tue inclinazioni».

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STIRE2I3 TUBIP33 73377793 TR M DK 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)

Berakhot 54a:6":X 771 N1572
NAARY WKV ,N2107 7Y TIINY DD AYI7 PY 727 DTN 2700
300 3 T W3 — 79337 2337 N 9337 222 RN M I

»ITR 22217 W01 NK Pl K17 APYDR — PAwD1 92237 917 13N
770 RINY 7T 77N ’7;; — PJTRR 9227 0K 127 L9300 ‘?;3 —

Ap nrinn gy
A man is in duty bound to utter a benediction for the bad
even as he utters one for the good ; as it is said, "And thou
shalt love the L-rd thy G-d with all thy heart, and with all thy
soul, and with all thy might" (Deut. vi. 5) — "with all thy
heart," i.e. with thy two impulses, with the good and the evil
impulse ; "with all thy soul," i.e. even if He take thy soul;
"with all thy might," i.e. with all thy wealth. Another ...

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

R ,T101972 .77, 0T

36 1752 WOW 2. . NAIWNT 52 — NAANRT MY

Questo manoscritto legge «poiché il livello di un baal te-
shuvah non é» invece di «poiché il ritorno non riguarda
specificamente», prima delle parole «in chi ha».
NOTA DI KEHOT
P 1A R WD DY 0D 414 123

37 1711 NY9%2Y 17°2 WO R2 XP1T 19N 123NN %D

1l passo riportato in Balak descrive livelli superiori di ri-
torno: un ritorno che determina 'unione della vav e della
hei del Nome Havayah, I'unione della luce che circonda
tutti i mondi (sovev kol almin) e della luce che riempie
tutti i mondi (memalei kol almin), e un ritorno ancora piu
elevato della hei superiore, raggiunto attraverso il sacrifi-
cio di sé e attraverso la Torah.

NOTA DI KEHOT

v*hwn DIPR VPR WMIPD .3 ,00 1AW naw .2 ,ay pha nMph Rn

A2 ayn
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La benedizione di Avigail a David: che la sua anima sia
«legata nel vincolo della vita con Havayah, tuo D-o». Qui
descrive ’anima alla sua radice, prima della sua discesa.
I Samuel 25:29173:77”3 R PRINW
133 AR I WD AN TYAINK wRI AT BTN B
:¥2P1 12 TIN2 N3P TR WD NXY TROK 1 K 000
And though man be risen up to pursue thee, and to seek thy
soul, yet the soul of my lord shall be bound in the bundle of
life with the L-RD thy G-d; and the souls of thine enemies,
them shall he sling out, as from the hollow of a sling.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
.09, R-DRINY 27y

P! It — nmwabnna 1w

Questo manoscritto legge «spazio e tempo» invece di
«tempo e spazio».
NOTA DI KEHOT
am 0Ipn 414 22

on® 922’1 DR PYEn

Il salmo di coloro che sono stati salvati dall’angoscia: «Gri-
darono a Havayah nella loro angoscia; Egli li salvo dalle
loro strettezze». La parola tzar, «<angoscia» o «ristrettezza»,
diventa la costrizione dell’anima nel corpo.

Psalms 107:6":1"p 0°7°11n
10777 077°NIPIRAN 077 182 70K pYEN
Then they cried unto the L-RD in their trouble, And He de-

livered them out of their distresses.

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

RIRPR=irhisl

21PN 1P Y

Nel versetto, i figli di Sion che ritornano dall’esilio dicono:
«Il luogo € troppo angusto per me». Il maamar riprende
questa espressione per indicare il confinamento dell’ani-
ma nel corpo.

Isaiah 49:20°2:0"n 1yw°

MVRY P73 DIPRT 2713 TPV 732 TR 1N TIY
The children of thy bereavement Shall yet say in thine ears:
‘The place is too strait for me; Give place to me that I may

dwell.’

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

.0IpnN 2 1% 1633 122 .0 ,0n YR 7Y
27ANM DONN SRS IWN

L'ultimo versetto dello Shema: «Io sono Havayah, vostro
D-o, che vi ho fatto uscire dalla terra d’Egitto». Mitzrayim

likuteitorah.com/it/torah-ohr/vayechi/1/
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(Egitto) viene interpretato come meitzar, la costrizione da
cui I’anima viene liberata.

Numbers 15:41x72:1°1 72722

D°RPR? 027 N7 0187 PIND DINK DRI WK 077K T %I
027K °1 IR

I am the L-RD your G-d, who brought you out of the land of

Egypt, to be your G-d: I am the L-RD your G-d.’

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

LK1,V 7272

— o

Questo manoscritto aggiunge la parola «stesso» (mamash),
leggendo «I’amore per D-o stesso».
NOTA DI KEHOT
.wnn N0 414 22

WA R N2T IR 11902

Koheles: «La sapienza ha un vantaggio sulla stoltezza,
come la luce ha un vantaggio sulle tenebre». La Chassidus
lo interpreta come la forza particolare della luce che
emerge dall’oscurita; qui, si tratta dell’amore che nasce
dalla distanza dell’anima.

Ecclesiastes 2:133:2 nbnp
STYNATR VIR D M23007T MR TN T 2 IR
Then I saw that wisdom excelleth folly, as far as light excel-

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

PARAGRAFO 5

45

n»yaw opna

Rabbi Abahu: «Nel luogo in cui stanno i baalei teshuvah
[coloro che sono tornati], i giusti perfetti non stanno». 11
maamar attribuisce cio alla maggiore forza dell’amore
dell’anima che ritorna.

Berakhot 34b:22-23375-273:27"% n172
— PTRIY NN Y3 PR ATIK *31 WT N 2277 RPYD
221p7) PImT? 0iPY DiPw” anRIY 1Ty 0K 003 0O
— "PAMY? UR7 277 MR 08 02 AR ATm L RYPI2 PRIy
ﬂ;'[? 297 MY — 72977 RW LRIR°YR 1772y 0270 pin v
-ROWT 0 PN 770
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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La nota dice che la fonte di questo detto era stata indicata
in precedenza, a 22c, dove Torah Ohr lo cita a sua volta: i
baalei teshuvah stanno piu in alto «perché l'oscurita si
trasforma [nella luce]»; questa trasformazione, quando
I’altra parte viene sottomessa e I’oscurita diventa luce, € la
gioia che costituisce lo scopo della venuta di Mashiach.
NOTA DI KEHOT
.3,29 995 101

12 R

Quel passo cita le stesse parole, secondo cui i baalei te-
shuvah «attirano con forza maggiore», e le spiega come la
lotta tra la santita e cio che le si oppone, nella quale la par-
te avversa viene raffinata e assorbita nella santita.
NOTA DI KEHOT
STIVY LT L0 DOYR IR L2, 08P L2 ,00p KON

°n° N9oma 1o pownT

Lo Zohar (Chayei Sarah), citato nella nota di Kehot, dice
che i giusti perfetti non possono stare nel luogo in cui
stanno i baalei teshuvah, perché si protendono con «un
desiderio del cuore piu intenso e con grande forza» per
avvicinarsi al Re. Il maamar lo usa per spiegare perché il
loro amore raggiunge livelli piu elevati.

Zohar, Chayei Sara 16:121-17:127-875p:1"0 17w °1 71 1890
=lrH

Happy are the penitent who in the space of one day, one
hour, nay, one second, can draw near to the Holy One, as
near as even the truly righteous in the space of many years.
Abraham did not reach that high grade until he was old, as
already said. So, too, David, of whom it is written, “and King
David was old, he came into days” (I Kings 1, 1). But the
penitent immediately finds entrance, and is brought close to
the Holy One, blessed be He.’ R. Jose ...

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

NIODINNY — N°RAR2" wan e

Questo manoscritto legge «per trasformare» (lehis’hap-
cha) invece di «e si trasforma» (v’is’hapcha).
NOTA DI KEHOT
.X291NM? :633 22
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Le parole di Leah alla nascita di Reuven: «Poiché Havayah
ha visto la mia afflizione». Nel versetto, la sua afflizione
consiste nell’essere amata meno di Rachel; il maamar la
interpreta come I’amarezza dell’anima per la propria di-
stanza da D-o, che D-o0 «vede».

Genesis 29:32279:1075 N"wr12
° Y2 °1 IRT™D 7K 0D 1KY Y XIpM 12 TP XY 2m
PUOR 212K 1RY

And Leah conceived, and bore a son, and she called his
name Reuben; for she said: ‘Because the L-RD hath looked

likuteitorah.com/it/torah-ohr/vayechi/1/
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upon my affliction; for now my husband will love me.’

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

.2% ,vo nPwRna

D187 %11

«Come nell’acqua il volto risponde al volto, cosi il cuore
dell’'uomo risponde all’'uomon». 1l risveglio dal basso (isa-
rusa dilesata) suscita un risveglio corrispondente dall’Alto
(isarusa dileila), come un riflesso risponde a un volto.
Proverbs 27:19v7>:173 “own
:07X7 DTRI727 12 0732 07197 0712
As in water face answereth to face, So the heart of man to

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

SWON 79 ORIPN NI O3
D-o parla del futuro di Israele: «In quel giorno, dice Hava-
yah, chiamerete [Me] Ishi, “mio marito”, e non mi chia-
merete piu Baali, “mio padrone”». Il maamar interpreta
Ishi come eish sheli, «il mio fuoco».

Hosea 2:181:°2 yvin
25¥2 71y Y RPNTRDY YOK KPR 10K KITTT0iR 17
And it shall be at that day, saith the L-RD, That thou shalt

call Me Ishi, And shalt call Me no more Baali.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NN WOR DR
Le parole di D-o a Chavah: «E il tuo desiderio sara per tuo
marito». Il maamar interpreta ishech, «tuo marito», come
il fuoco dell’anima che anela a D-o.
Genesis 3:161"0:’3 NPWR12
“PXY 0% 1PN 33Y2 M ANILY AW 7277 MY AWRTN
:q;'ﬁry’p? RIT ANAYA YR
Unto the woman He said: ‘I will greatly multiply thy pain and
thy travail; in pain thou shalt bring forth children; and thy
desire shall be to thy husband, and he shall rule over thee.’

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

0,3 NPWRI2

«Ricorda la mia afflizione e il mio vagare, I’assenzio e il
fiele». Questa espressione ¢ usata per indicare I’amarezza
dell’anima.
Lamentations 3:19v™:’) 13°K
UK n;g? PTIM 2NyTIN
Remember mine affliction and mine anguish, The worm-

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

PARAGRAFO 7
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Or HaTorah osserva che questo passo sembra implicare
che lo Shema sia soltanto una preparazione alla Shemo-
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neh Esreh, benché lo Shema sia un precetto della Torah e
costituisca I'unione di Chochmah e Binah, mentre la She-
moneh Esreh costituisce I’'unione di Tiferes e Malchus.
NOTA DI KEHOT
1107 PRI WPPT ynawn IRONW 1DNIR Y RWN °D ’H N”MIRD ORI
Wy oMl 07R TINC YIRwY 270 TIN° OX RATTIRTA wrp m e\ v
LIWTANT 292 My nenne Shawa 270 T XN wrpT whany
03 R AN WY MwIn mnawl 9P KT Ym nn T DaR
.Ar2°% 1970 %727 NPMIR2

WrPAW AW ’EY . . WrPAW TIWRY D

La nota vi rimanda a proposito della prima e della seconda
sezione dello Shema.
NOTA DI KEHOT
Anp Y RN 27970 1702 AR

SART YRY Snynw 'n

La preghiera del profeta Chavakuk: «Havayah, ho udito la
Tua fama; ho avuto timore». L'udire, che proviene da lon-
tano, suscita timore reverenziale.
Habakkuk 3:2°2:% p1pan
PTIR DY 2792 W0 D°3Y 272 7Y N DR TWRY "AYRY N
7931 oM 12
O L-RD, I have heard the report of Thee, and am afraid; O
L-RD, revive Thy work in the midst of the years, in the midst
of the years make it known; In wrath remember
compassion.

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

P02 02 PN °Y NPWRI R”ATR °I0KRND IR .2 ,3 Ppan

nwa? 127 29y WK NI N

Le parole riecheggiano il versetto in cui D-o parla del fu-
turo sovrano d’Israele: «perché chi é colui che impegne-
rebbe il proprio cuore ad avvicinarsi a Me?». Qui una per-
sona le dice a se stessa, per umiliarsi prima di avvicinarsi.

Jeremiah 30:21x”3:2 17n7°

T Y2 Ny 277NN 1
And their prince shall be of themselves, And their ruler shall
proceed from the midst of them; And I will cause him to
draw near, and he shall approach unto Me; For who is he
that hath pledged his heart To approach unto Me? saith the
L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

I OYI RN

Le parole qui citano Exodus 20:18; il passo é riportato qui
sotto.

Exodus 20:181:’3 mnw
[DPPORT DY PRIYIYN WAl MY PR 0y oy
And the people stood afar off; but Moses drew near unto the

thick darkness where G-d was.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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12 PR 71T AR AT°
Lo minw

P07 1TRYN 1PN aYn RN

Al dono della Torah, «il popolo vide, tremo e si tenne a di-
stanza». La paura li indusse a mantenersi a distanza, I’at-
teggiamento proprio dell’udire. (La nota Kehot numera il
versetto 20:18; Sefaria, che conta i brevi comandamenti
come un solo versetto, lo numera 20:15.)
Exodus 20:15170:> mnw
277N 1SWa PP NRY 07°9P1°NRY NPipaTnR 0OKA oYTTed
PTR 17PN DY R IY
And all the people perceived the thunderings, and the light-
nings, and the voice of the horn, and the mountain smoking;
and when the people saw it, they trembled, and stood afar
off.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TNRD 21 2% P aR

La nota cita il passo: «Il concetto di questo livello di ritor-
no (shov) ¢ il livello della distanza, nel quale ci si allontana
e ci si abbassa molto; ¢ il livello di “la sinistra respinge”,
vale a dire che ci si allontana e ci si umilia enormemente,
per stare proprio a distanza».
NOTA DI KEHOT
PPN Pma R M 2w N2 el PIYM” 7R R”D 7°%° 0D
YR IANTAY 130T IMT ORAY N2 RIM TR YUR Dnwm prannY
R7ITIR RN — "RPYT 0Ipn PInon2 Ty PR anea YR nwm
SaR X ,0PWNN M N7TIRG 17 LTRPN Y QW AR LTPN Y NPWRA2
J10 W :414 22

TNRD 2 727 P OR

Sefer Yetzirah insegna: «Se il tuo cuore corre, ritorna al
luogo», paragonandolo alle chayos [creature viventi] che
«corrono e ritornano». La Chassidus applica questo inse-
gnamento al movimento dell’anima, fatto di ratzo [anelito]
e shov [ritorno].
Sefer Yetzirah 1:8'n1:’X 77°8° 790
2w 2% 77 ORI 7797 9291 92797 778 0172 Anha N17eD ey
N2 0751 711927 93 .2 RIZT DR TR 0w opn
Concerning the number ten of the spheres of existence out
of nothing keep thy tongue from speaking and thy mind
from pondering on it, and if thy mouth urges thee to speak,
and thy heart to think about it, return! as it reads: "And the
living creatures ran and returned," (Ezekiel 1, 14) and upon
this was the covenant made.

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

PARAGRAFO 8
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Dal secondo paragrafo dello Shema: «Fa’ attenzione, per-
ché il tuo cuore non si lasci sedurre». I suoi ammonimenti
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64

65
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lo contraddistinguono come il paragrafo del timore
reverenziale.

Deuteronomy 11:16170:X”> 0°727

DX DPPX DRI BATRY 09337 MR 19 03P mwn
{077 DONAYM

Take heed to yourselves, lest your heart be deceived, and ye

turn aside, and serve other gods, and worship them;

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

0 ,R° 0°927

S2IN IN1AW %3 °1 ynaw %2

Le parole di Leah alla nascita di Shimon: «Perché Havayah
ha udito che sono odiata». Nel versetto Leah intende dire
di essere meno amata di Rachel; il maamar interpreta il
sentirsi «odiata» come un abbassamento di sé, che D-o
«ode» da lontano.

Genesis 29:331377:0 Nwx12

“NXT03 “PTIN% YDIR RIY™D N YRTTD MWRAL 12 Tom Ty Im
YRy Y RIpm M

And she conceived again, and bore a son; and said: ‘Because

the L-RD hath heard that I am hated, He hath therefore giv-

en me this son also.’ And she called his name Simeon.

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

A% 0o owRna

ONM1 17292 M2
La nota di Kehot rimanda a Psalms 16:4 per queste parole.
Psalms 16:4'7:1"v 0°2’1n
NOTA DI KEHOT
7,10 0°%0n

ONM11°1°y2 M2l

1l salmo descrive chi puo dimorare sul monte santo di
D-o. Nel suo senso semplice, 'uomo retto € colui «ai cui
occhi una persona vile € disprezzata»; il maamar interpre-
ta le parole in senso opposto, riferendole a chi ¢ umile e
disprezzato ai propri occhi. (La nota di Kehot riporta 16:4;
le parole si trovano in 15:4.)

Psalms 15:4°7:1"v 0°2°1n

V) X7 77 Y303 7327 7 XTI 0N TIP3 M1
In whose eyes a vile person is despised, But he honoureth
them that fear the L-RD; He that sweareth to his own hurt,

and changeth not;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

(o 27N . . AnRRe PR L L 3 )

Questo brano tra parentesi manca in questi manoscritti; la
nota afferma che é un’aggiunta del Tzemach Tzedek.
NOTA DI KEHOT
87877 NDOIT . (IR "INRN) 1824 .633 .414 122 RNV M YOP
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"yon oN 7Y

In 90a, nel maamar che spiega i viaggi nel deserto, i qua-
rantadue viaggi corrispondono al Nome di Quarantadue:
sei attributi emotivi, ciascuno dei quali comprende tutti e
sette, un numero formato dall’inclusione reciproca.
NOTA DI KEHOT
.Ow NPTIRDY LK L3 Ow nMpo

Kkl
I marei makom di Kehot per queste parole (la nota € ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
.TANDM RN TORD 3%

DN WK TP
Le parole di Leah alla nascita di Levi: «Questa volta mio
marito si unira (yilaveh) a me, perché gli ho partorito tre
figli». Leah sperava che Yaakov si sarebbe ora legato a lei;
il nome Levi, derivato da yilaveh, indica qui legame e
unione.

Genesis 29:34777:0” N°wxX12
¥2 °n72772 YR UK MPY DYRT ANy TRRRY 12 T2 Ty Im

17 YRR 1277y 0012 YDy
And she conceived again, and bore a son; and said: ‘Now
this time will my husband be joined unto me, because I have
borne him three sons.’ Therefore was his name called Levi.

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

79,05 NPwRIa

1199 171791921 NPNRRYY RIOR°

I marei makom di Kehot per queste parole (la nota é ripor-
tata qui sotto).
NOTA DI KEHOT
.(N2w 9°% ny7omt) Praws R ve

SWRI? NN PR
L’amata, letta come la Congregazione d’Israele, dice del
suo amato, letto come D-o0: «La sua mano sinistra € sotto il
mio capo, e la sua destra mi abbraccia». Il maamar inter-
preta la sinistra come un respingere con umilta, che in-
nalza il capo, e la destra come un avvicinare.
Song of Songs 2:6":’1 0*7°Wi1 W
2IPANA 11707 “WRI? NAR I9RHY
Let his left hand be under my head, And his right hand em-
brace me.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 9
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Il passo spiega che la Torah, paragonata all’acqua, ha
I’aspetto di una sorgente nascosta, che non puo essere af-
ferrata, e quello dei fiumi, che scorrono apertamente e si
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dividono in molti ruscelli, cosi che ciascuno la afferra se-
condo la propria capacita.
NOTA DI KEHOT
ST, 20 R

74 23 2IPRR 0TI 2R TInn nhwns

11 Talmud chiede perché le parole della Torah siano para-
gonate all’acqua, e risponde: come I’acqua lascia un luogo
elevato e scorre verso un luogo basso, cosi la Torah per-
mane soltanto presso chi € umile. Qui I'immagine & quella
della discesa della Torah stessa dalla sua radice sublime
fino alle realta materiali.
Taanit 7a:15-161"v-1"0:X *1 N°1yn
7 13037 ,0707 79N 2127 12w TR TR 12 K03 027 0K
739 7123 oipn eI oo an 97 ni? ,romb 137 Ky 9D
M?DW INYTY 12 XPX PR7RNR X 71790 2127 AX T3 Dipn?
2990 1PRYD TYRY? 17in 127 19w mnk XOYTIR 0271 K
157”7 :2°N371 ,”070% 107 KR¥ 92 °in” :2°N37 27021 70 0ol
:77 i ,7a%m 172 IR Ki92) 193 RIP2 312w 1991 193K 1MW
<o TR7RON PR 1977 PRYR NPT M
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

75 MR ey n

11 salmo di David chiede: «Chi salira sul monte di Havayah
e chi stara nel Suo luogo santo?» La domanda esprime la
sensazione di una persona di non poter elevarsi con le
proprie forze.

Psalms 24:3°3:772 0°%°1n
AR DIPRA DIPTY TI2 n‘gy,z"?;
Who shall ascend into the mountain of the L-RD? And who

shall stand in His holy place?

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

1,73 0%%0n
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La nota rimanda li a proposito di questi tre livelli.
NOTA DI KEHOT
RXPNN Y1008 NVTIR R

77 DT 199D AR 1TV RO DRon

La nota rimanda li all’inferenza secondo cui ’anelito mo-
stra che ’anima non ¢é ancora assorbita e unita.
NOTA DI KEHOT
.A37°Y R 72 RAP™ 07N AR9

78 (>2°wn wan NP . . 2onwa)

La parentesi si trova li nella stessa posizione che nell’edi-
zione a stampa di Torah Ohr.
NOTA DI KEHOT
1824 .633 .414 722 52X .2 ,U%Wnn " N7TIR2 03 TRD RX21 71 yup
YUPT 633 7122 7M1 1M N OTIP 1apD RENI (TR RKn)
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MXY IDIOM N2 — TP TR OWNI :YUII00 Whn . L MaT IRY TN
.DDTI2 113 2,07WNN 1 710 NPMR DAk —

79 ANTIN M2 NI 7T N2 DaN

La nota rimanda li a proposito di Yehudah quale livello del
riconoscimento.
NOTA DI KEHOT
.36 1Y 196 °Y 11700 PR IR
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80 SNWHIY Wrea

Alla fine della quarta sezione, quel maamar spiega che le
prime Tavole, date fra tuoni e lampi, provenivano dal
mondo rivelato, dal quale le forze opposte alla santita pos-
sono attingere; percio non durarono.
NOTA DI KEHOT
170 TIWRIT MR 71772 NP Rwna Payn Y

81 12929 NI 199K L L FTINY OM2 RIW 1 OMa v oW

Un passo che inizia qui viene citato 1i con glosse, che ag-
giungono: «ossia, che il bittul sia davvero presente nella
sua mente, come se il Re, il Re dei re, il Santo, benedetto
Egli sia (Kudsha Brich Hu), fosse realmente di fronte a
lui».
NOTA DI KEHOT
701 DWY MITAT QY 773 °Y 17710 Mnw D N7AIRD X2 801 yup
N R A7 R 79m 19RD NBR2 MRl Pwean e 9)”
U (wnn

82 TN I — 1PND Y

In questo punto il manoscritto aggiunge le parole «ossia»
(dehaynu).
NOTA DI KEHOT
1% 7011 633 122

83 29 YR 121N
Or HaTorah spiega li che Reuven, Shimon e Levi «sono lo
Shema e Emes VeYatziv».

NOTA DI KEHOT
72987 DR WP 1AW IRAN 2 ,n'?pnn 1972 7210 n”MRa

84 (MPanm amp . . mana)

Anche il manoscritto 633 contiene questa osservazione su
Minchah e Maariv, ma non tra parentesi; nel manoscritto
1824 essa compare piu avanti, dopo «Questo ¢ il senso di
“il loro inizio é incastonato nella loro fine”, e chi ha di-
scernimento comprendera».

NOTA DI KEHOT

7122 5ax .2 ,vhwnn) 972 NPWRA2 N7MIRD L1011 "511 633 7122 770

.29 19102 TNRAN YAV PPIY 117 N 0K 1RpY 1T YO K¥N1 1824

85 19102 101N PIva

11 Sefer Yetzirah dice delle dieci Sefiros: «La loro fine & in-
castonata nel loro principio, e il loro principio nella loro
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fine». Il maamar applica questo principio all’ordine della
preghiera, nel quale il livello piu elevato si rivela alla fine.

Sefer Yetzirah 1:7°1:°X 717°%° 190
namows 19102 10PN TNPINa 1910 PIYA R 92 mMIED vy
D10 110K 717 TR 21991 21w 19 1°RY T NTRY 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?

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

APIwRY 57y N7R2 M

11 passo li spiega «e alla vite scelta (soreikah)»: la vite (ge-
fen), ciascuna delle cui vocali € un segol, ¢ il segol, corri-
spondente ai tre Patriarchi; soreikah ¢ invece lo shuruk, i
cui tre punti sono quelli del segol, ma disposti uno sotto
I’altro.
NOTA DI KEHOT
X, PP IR

NPT N7 XY OX

«Ho certamente calmato e acquietato la mia anima, come
un bambino svezzato presso sua madre». La quiete di Da-
vid ¢ I’autoannullamento (bittul) che ¢ al di sopra dell’a-
more e del timore reverenziale (ahavah veyirah).

Psalms 131:2°2:X7%p 0°2°11n

WD 729 P13 1K "2y P03 "WRI SARIT) *NMY XDX
Surely I have stilled and quieted my soul; Like a weaned
child with his mother; My soul is with me like a weaned

child.

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

.2 ,8%p 0°2n

N2P% ONRP AN . . IPT TART 2P WRT NN

D-o si rivela al profeta Eliyahu a Chorev: «Havayah non &
nel fuoco; e dopo il fuoco, una voce quieta e flebile». La
quiete é superiore al fuoco, immagine dell’amore.

I Kings 19:1227:0" R o°oon

R7 AR 51? WNTI Rlh il WN; x> wR WS]T_U Rlh|
and after the earthquake a fire; but the L-RD was not in the
fire; and after the fire a still small voice.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Tikkunei Zohar, Tikkun 571 112°n ©1pn

NOTA DI KEHOT
17NN .2° 00 R-0%99)

N2'91 SNNP 1N
Nella sua introduzione, il Tikkunei Zohar dice che quando
Israele sta in piedi durante I’Amidah, gli angeli abbassano
le ali affinché non si oda alcun suono, «poiché li c’é¢ la
voce quieta e flebile... perché liviene il Re»; il Re non ven-
ne nel vento, nel terremoto o nel fuoco, ma nella voce
quieta e flebile. (La nota di Kehot indica Tikkun 5; il testo
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di quel tikkun su Sefaria non contiene queste parole, che
invece si trovano qui.)
Tikkunei Zohar 3b:2-3’1-"2:2°3 77171 °1pn
WORT DOWIRT WP L(2° U7 R*R) [pT 1nT P 1nT KR ...
JRN WY NPATI M2 ROT KIPD ROXR 20T A2 LATRY2
JTIRT RN P13 NPX LNDPR KD KD NPN D72 1412 MYROUNT
X) PRPIT R A72Y 12 RS2 OMORY WX WY M 02 ORT
N7 ,NOR2NR UK ,2173 13 19987 12 N2 70 M1 MM RN, (7
12 KT ART 9T 21,117 MAR n2n 1173 P3oIT 020 K
... RIP1 RDK KR 1R 727X 10 1K) 7’ min

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

(wnn v . . R7Ra YY)

Nel manoscritto manca I'intera parentesi, da «Si veda an-
che altrove» fino a «vero annullamento di sé».
NOTA DI KEHOT
.XN°% >’n>1
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TP2MN A2 T
Dalla benedizione di Yaakov a Yehudah: «la tua mano sara
sulla nuca dei tuoi nemici». Il maamar interpreta i nemici
come le necessita mondane, da affrontare soltanto «alla
nuca».
Genesis 49:8°1:1"n NwRI2
TP 732 77 MY PN W2 AT PO TP A0E A7
Judah, thee shall thy brethren praise; Thy hand shall be on
the neck of thine enemies; Thy father’s sons shall bow down
before thee.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

*2N2 N2 MW INND

Tanya spiega il «dorso» (achorayim) della santita: ¢ come
quando una persona da qualcosa al proprio nemico contro
la propria volonta, gettandogliela oltre la spalla perché gli
volta il volto.

Tanya, Likkutei Amarim 22:50°K8 *0p°% ;NwRY p2n ,X0In

370

$2Un AP X3 MWK T NYIN KO - IO KN XW0T PN

> 071 D1 M2 YR WK IPRRT 1¥2M 11377 noweien nen Ay

bah W’Jgtl'? rivel ,ﬁJinJ N‘?TZ/' mgﬁﬂ'? 1203 N2 "TWT IRMI ,OR

K21 M SRS NIPOP PIEINT DOTSY 20 2P 1Y) .0yYn
RITTIN2 PPV 19377 P0INR” NP

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
NOTA DI KEHOT

.22 R°1N R7

(157825 17831 . . O°12 °na)

Questa parentesi, che spiega «volto» e «nuca», manca nel
manoscritto.
NOTA DI KEHOT
N L,AwNN o1 NYTIRD R¥AN .RN°% "noa

35



TORAH OHR - PARASHOT VAYECHI - MAAMAR 1

94

95

96

97

191 1NDD PRI

Li, Pespressione «come se un demone lo costringesse» de-
scrive un atto corporeo compiuto per dovere, senza ricer-
carne il piacere. Il maamar riprende questa formulazione
per descrivere il modo riluttante di occuparsi delle neces-
sita mondane.

Nedarim 20b2°> 0°771
NOTA DI KEHOT
.2,2 071130 TW)‘? 27y

T ROX 7T NVR

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

777710 RN 770 DUR
Nella sua introduzione, il Tikkunei Zohar interpreta il ver-
setto «Tu apri la Tua mano (yadecha)» come «non leggere
yadecha, bensi yudecha, «i Tuoi yudim», lettere del Nome
divino. Il maamar applica la stessa lettura a «la tua mano»
nella benedizione di Yaakov.
Tikkunei Zohar 7b:2°2:2°t 97171 *1pn
IR PRPNIR 12WIN2 nne ,1-‘!’?’_?2 xqgr_'grg’? T8 "TIP R TN
Ji%7 °; 9% yoami 97 X onie (v ap 0°51n) 200,71
1821 PANTARY 0 PR TP R?}g 72 PN 5 MNP
PG NPNTAR 2723 TADY KT 0B ATKT KYPI2 PANENR 0K
IV 120D D290 N ART POR7 DY 1T 1AM 7 YEnRa DR

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

H9ITAT 1O NN PR XN

Dopo la divisione del mare: «Israele vide la grande mano
che Havayah aveva operato in Egitto». La «mano» di D-o &
la Sua potenza che si estende fino al luogo piu basso.

Exodus 14:31x”7:7" mnw

TTRN DY TR DUIEHI T APY WK AP TN X1 KT
9729 MWNIY N2 10RN

And Israel saw the great work which the L-RD did upon the

Egyptians, and the people feared the L-RD; and they be-

lieved in the L-RD, and in His servant Moses.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Or HaTorah chiede la come questo possa essere chiamato
Yehudah, «riconoscimento», poiché il riconoscimento si
applica quando non si comprende; vedi la.
NOTA DI KEHOT
1PWR PRWI ROT ARTIANT AT1° P AT PR AWPI K19 °Y 7170 N7MIR2
0y

likuteitorah.com/it/torah-ohr/vayechi/1/
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«Neppure I'oscurita & oscura per Te, e la notte risplende
come il giorno; I'oscurita ¢ come la luce». Davanti alla
luce che circonda tutti i mondi (sovev kol almin), I’oscuri-
ta e la luce, fisiche e spirituali, sono uguali.

Psalms 139:1227:17%p 0°2°1n
:17IRI 12°WN2 K7 0% ﬂ’??’_?j nn q’WUZ'N’? qwn-Da
Even the darkness is not too dark for Thee, But the night

shineth as the day; The darkness is even as the light.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Ny nona v

1l salmista loda la creazione: «Quanto sono numerose le
Tue opere, Havayah! Le hai fatte tutte con sapienza». Il
maamar lo interpreta come un’affermazione secondo cui
persino la sapienza, dinanzi a D-o, é soltanto un «fare».

Psalms 104:24773:7”p 0°%°1n
SAR3P PIST KPR Iy Moana op3 N Py 1217
How manifold are Thy works, O L-RD! In wisdom hast Thou

made them all; The earth is full of Thy creatures.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Questo manoscritto legge: «Ma I’essenza dell’inchino é
I’aspetto del far discendere, e questo ¢ il senso dell’inchi-
no nella Shemoneh Esreh», senza le parole su «Yehudah,
tu» e «i tuoi fratelli ti riconosceranno».

NOTA DI KEHOT

SIRNANWAN 1239 301 72WnRT 2 R ARNINYT P°Y IR :633 7122

Snwaw
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Nel manoscritto manca la parentesi che rimanda all’inizio
di Vayeshev.
NOTA DI KEHOT

noaTR TP XX PPUNIAN DRTIY) 2 ,»wNn 1M N”MIN2Y "noa

.RNY2 (XMN7

0°12 By ax anis

«Come un padre ha compassione dei suoi figli, cosi Hava-
yah ha compassione di coloro che Lo temono». La com-
passione € una qualita paterna, percio coloro che agiscono
con compassione sono «i figli di tuo padre».
Psalms 103:1337:3”p 0°%°11n
SPRY9Y 7 007 012779 2% 012
Like as a father hath compassion upon his children, So hath

the L-RD compassion upon them that fear Him. .
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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D-o dimora con chi é affranto e umile «per ridare vita allo
spirito degli umili». Il maamar usa questa espressione ri-
ferendosi alla benevolenza e alla carita che ridanno vita ai
poveri.
Isaiah 57:15v"v:1"1 17°yw°
RIT"NR) 113WR W71 0i7% 0 ¥R 7Y 0% X1 07 MR 1D %3
:0°RDT1 27 Ni°NI?Y 0VRY MmN nNitnnR mNooYh
For thus saith the High and Lofty One That inhabiteth eter-
nity, whose name is Holy: I dwell in the high and holy place,
With him also that is of a contrite and humble spirit, To re-
vive the spirit of the humble, And to revive the heart of the

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

NP2l 2R RN%9INT

La nota Kehot indica questo passo dello Zohar a sostegno
dell’insegnamento secondo cui «la Torah scaturisce dalla
sapienza (Chochmah)». Poiché Chochmah ¢ chiamata «pa-
dre», la Torah & «tuo padre».

Zohar II, 121ax ,x5p 27mt
NOTA DI KEHOT
X L,ROp 2m

AN 901 "3 ynaw

«Ascolta, figlio mio, I'istruzione di tuo padre e non abban-
donare I'insegnamento di tua madre». L’istruzione del pa-
dre viene interpretata come la Torah scritta.

Proverbs 1:8°11k *own
AR NN W«Wn'b?ﬂ 72N 0 212 Yy
Hear, my son, the instruction of thy father, And forsake not

the teaching of thy mother;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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Secondo la nota Kehot, Iggeres HaKodesh 29 si basa su
questo passo dello Zohar per interpretare «l’istruzione di
tuo padre» come la Torah scritta.
Zohar 11, 276b2 ,3y1 27mt
NOTA DI KEHOT
22,197 2711 27 73 0 PR

972K 12 % Innwe
La conclusione della benedizione di Yaakov a Yehudah: «i
figli di tuo padre si prostreranno davanti a te». Il maamar
interpreta il prostrarsi come un far discendere, e i «figli»
come coloro che studiano la Torah e compiono atti di
benevolenza.
Genesis 49:8'1:071 N°wWR12
SPIK 12 7 NN PR AP AT POK PIP AR AT
Judah, thee shall thy brethren praise; Thy hand shall be on

the neck of thine enemies; Thy father’s sons shall bow down
before thee.

eitorah.com/it/torah-ohr/vayechi/1/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
NOTA DI KEHOT
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