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Kabbalat Shabbat
R e f l e c t i o n s

B y  R e b  J o e y  R o s e n f e l d
E d i t e d  b y  M e n a c h e m  P o z n a n s k i



Kabbalas Shabbos, a time of transition; from the thick
darkness of the week to the soft illumination of Shabbat itself.
Unlike sudden escape, where the natural impulse is to refuse
looking back on the difficulties of the past, Kabbalat Shabbat is
a slow and steady ascent, a reflection on the miracles of the
week, a radical amazement we feel deep down, when we
realize that we have made it once again to the island of
serenity that is Shabbos. 

Instead of ignoring the rough terrain we travel in order to
arrive, the prayers of Kabbalas Shabbos are oriented towards
helping us see the past with new eyes. A vision that sees the
light that was always being revealed, even within the darkness
itself. A recognition that progress takes time and that slow and
humble movement upwards is always already happening. All of
the darkness and concealment of the previous year, month,
week, day, hour, minute, second, and moment revealed as
preparation towards light that is to come. Instead of ignoring
struggle, we look back with eyes of illumination, revealing light
within dark, then darkness joins us in our dance into the light. 

Introduction



Composed by King David, that perfectly imperfect expression
of self that knows, all too well, from experience, the struggles
and the joys, the defeats and the victories, the chapters of
Kabbalat Shabbot represent slow yet steady ascent out of
stuckness - both personal and collective, and into unity. Each
Psalm eliciting another mood, another color of the soul, as it
reflects its journey up and out of the darkness. More and more
surprised by the radical transformation from darkness into
light, they convey a humble calmness that grows in intensity,
bursting forth from within, with joy and excitement. 

With these short meditative framings, rooted in the teachings
of our Tzaddikim and our literature, we hope to give shape to
the inner process each of us goes through as shabbos is
welcomed in. The words are meant to expand, not limit, to
awaken the hidden yet ever growing light that rests at the core
of our hearts. Allow the words to serve as frames for your
inner feeling. Face the stirrings of your soul with confidence
and grace. The goal is now, not before and not after, right here
right now. Close your eyes, silence the noise, focus your vision.
Breath deeply and exhale calmly. Look around… you are here,
with those you love and those who love you. There is nothing
to run toward and nothing to run from. Here, in the garden of
Shabbos, all is ok, all is right. As King David himself begged,
“may the expressions of my mouth and the murmurings of my
heart find favor in front of You, my G-d, my Support and my
redeemer”. 



ךָ  אֶל ד¿ ˘ךֹ¿  עַב¿ מָן,  מ¿              אָב הָרַח¿
חֲוֶה מוּל ַ̇ ¿̆ ƒמוֹ אַיָל, י ךָ כּ¿ ד¿ ˆוֹנֶךָ, יָרוıּ עַב¿ ר¿
כָל נּפֶ˙ ˆוּף ו¿ ƒך¿ מ ָ̇ ידוּ ƒד רַב לוֹ י¿ י יֶע¿ ƒּהֲדָרָך¿ כ

טָעַם

ך¿ ָ̇ י חולַ˙ אַהֲבָ ƒ̆ יו הָעולָם נַפ¿ ƒנָאֶה, ז      
או˙ לָהּ נעַם הַר¿ פָא נָא לָהּ בּ¿ אָנָא אֵל נָא, ר¿
חַ˙ פ¿ ƒ̆ ה לָך¿  ָ̇ הָי¿ א ו¿ רַפֵּ ¿̇ ƒ̇ ˜ ו¿ חֵזֵּ ¿̇ ƒ̇ יוָך¿ אָז  ƒז

עולָם

ן אוֹהֲבָך¿ חוּס נָא עַל בֵּ מוּ רַחֲמֶיךָ ו¿         יֶה¿
אֶרֶ˙ פ¿ ƒ̇ או˙ בּ¿ ר¿ ƒסַף ל כ¿ ƒסף נ כ¿ ƒמֶה נ י זֶה כַּ ƒּכ
אַל י חוּסה נָא, ו¿ ƒב ƒמָד ל י, מַח¿ ƒעֻזָך¿ אָנָא אֵל

עַלָם ¿̇ ƒּ̇

לומֶך¿ ¿̆ יב עָלַי אֶ˙ סֻכַ˙  ƒחָב , ׂ̆ ר         נָא וּפ¿
חָה בָך¿ מַהֵר מ¿ ¿ׂ̆ ƒנ ילָה ו¿ ƒבוֹדָך¿ נָג כּ¿ ƒמ ıֶיר אֶר ƒא ָּ̇

ימֵי עולָם ƒּי כ ƒחָנֵנ י בָא מועֵד ו¿ ƒּאָהוּב, כ

יְדִיד נֶפֶשׁ

הָד וּר

וָתִ יק

הִגָ לֵה



                              a time of longing and desire, a time of
yearning towards connection from within the shadow of
disconnect. Throughout the chaos of the week we are too
busy to even acknowledge feeling overwhelmed. The
incoming moment takes the place of the outgoing moment
without even a moment's break. The endless chain of
events prevent us from pausing long enough to become
aware of what bothers us. We slowly descend into a race
against time that is the weekday world. When Erev
Shabbat arrives, the business of the week finally slows
down, just long enough for us to begin to feel the
exhaustion that we have been, as of yet, unaware of.
Feeling the weight of the week's baggage, our minds and
bodies feel worn, nearly buckling under the weight we
carry. Slow enough for the mind to become aware of itself,
the feeling of absence settles in. We may not know why or
what, when or how, but we know that something has been
missing, the experience of lack is there. 

We may have survived the week, but we have also
become aware of the silent cry that has been there all
along, covered by the busy sounds of chaos. This cry is
not one of pain or loss, but rather a cry of yearning, a
longing that emerges for something beyond what we know,
a hope towards a vision we can only dream of. Settling in
to the feeling, we try to name it so as to domesticate its
force. Homesick even while at home, we come upon the
feeling, a longing for something not yet present, rooted in
an ancient love whose origin has all but been forgotten. 

Erev Shabbos,



Lovesick for something Infinite, the soul is ready to
express the sigh of its burden, the powerful and pointed
desire towards that which the heart knows it seeks. 

Jumping into the space of Shabbos preparation, we leap
into the sea of yearning; “Yedid Nefesh, my soul’s beloved,
my own conception of Gd personal to me, have
compassion, reveal Your presence. We seek nothing other
than your warmth, the soft glow of faith that senses far
beyond what it can grasp. We beseech you, our Creator,
for we are far too lovesick to do it on our own.”

“Please, illuminate my soul, higher power, reveal to me my
innermost desire that yearns for Your Presence. Open my
eyes to the hidden shine that illuminates all things at their
root, my soul has been ill, empty, yearning for You, only
You. I ask for nothing but healing, heal my soul, direct my
light. Compassion is what we need, for ourselves and for
others, please Master of the universe, give me the
strength to break free from the concealment that clouds
my mind. It's been so long that I have been yearning for
You, I don’t know how I've made it this long. Please, reveal
yourself! Reveal the light that has always already been
present. Protect me so that I may feel safe, covered and
protected in the warmth of my soul's illumination. Fix my
eyes, let me open them wide, to behold the light of
Shabbos that is ready to be revealed.”



קבלת 
שבת



עֵנוּ: ¿ ׁ̆ ƒוּר  יˆ יעָה  ל¿ ƒלַיהוָֹה  נָר            
י אֵל ƒּיעַ לוֹ: כ ƒרוֹ˙ נָר ƒמ ז¿ ƒּוֹדָה ב˙ מָה פָנָיו בּ¿ דּ¿ ַ̃ נ
ר ֶ ׁ̆ ים: אֲ ƒֹלה ל א¡ דוֹל עַל כָּ הוָֹה וּמֶלֶך¿ גָּ דוֹל י¿ גָּ
ר ֶ ׁ̆ ים לוֹ: אֲ ƒוֹעֲפוֹ˙ הָר˙ רֵי אָרıֶ ו¿ ¿̃ יָדוֹ מֶח¿ בּ¿
רוּ: בּאֹוֹ ָ̂ ˙ יָדָיו יָ ֶ ׁ̆ יַבֶּ הוּ ו¿ ָׂ̆ הוּא עָ ם ו¿ לוֹ הַיָּ
נוּ: ֵׂ̆ הוָֹה עֹ נֵי י¿ פ¿ ƒכָה ל ר¿ ב¿ ƒרָעָה נ כ¿ ƒנ חֲוֶה ו¿ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒנ
ˆאֹן י˙וֹ ו¿ ƒע נוּ עַם מַר¿ להֵֹינוּ וַאֲנַח¿ י הוּא א¡ ƒּכ
וּ ׁ̆ ¿̃ ַּ̇ מָעוּ: אַל  ¿ ׁ̆ ƒ̇ ˜לֹוֹ  ם בּ¿ ƒיָדוֹ הַיּוֹם א
ר ֶ ׁ̆ ר: אֲ בָּ ד¿ ƒּמ ה בַּ יוֹם מַסָּ יבָה כּ¿ ƒר מ¿ ƒּכֶם כ בַב¿ ל¿
י: ƒם רָאוּ פָעֳל י גַּ ƒחָנוּנ יכֶם בּ¿ ֵ̇ י אֲבוֹ ƒסּוּנ ƒנ
עֵֹי ּ̇ דוֹר וָאמַֹר עַם  נָה אָ˜וּט בּ¿ ָ ׁ̆ ים  ƒע בָּ אַר¿
י ƒּ̇ ע¿ בַּ ¿ ׁ̆ ƒר נ ֶ ׁ̆ רָכָי: אֲ עוּ ד¿ הֵם לאֹ יָד¿ לֵבָב הֵם ו¿

י: ƒ̇ נוּחָ באֹוֹן אֶל מ¿ ם י¿ ƒי א ƒּאַפ ב¿

נָה לְכוּ נְרַנְּ

Entering the space of Shabbos is not something that
happens organically, rather it is a conscious choice that
one must make. In the Shabbos mind, nothing is lacking
from the scene, everything is here within me. It is a
transition point from the mindset of scarcity and craving,
towards one of “enoughness” and calm. 

It is ok if  the  desire  towards connection and gratitude is 



not the first thing that we feel, in fact it makes sense. The
week was long and heavy, and we are stiff-necked and
stubborn sometimes, stuck within the formations and
formulations of thought that serve us in the chaos of the
week. 

Yet here, at the pivot point, where darkness of the week
gives way to the light of Shabbat, we must choose to
move towards the song. We decide to travel within our
mind, to get up and move from the stuckness of the week,
towards the presence and calmness of right now. Ever so
gently directing our intention away from any closedness of
the heart, we open ourselves up, as we receive Shabbos,
even before we actually feel it. We start the tune, and only
then does the song begin to be revealed. We choose to
live with the Shabbos mind. A decision to be present, to
limit the flow of thought and to focus on the innermost
point of connection. 

There is resistance, of course, for we likely do not feel the
connection we are trying to think about, in actuality.
Contrary to what we might think, this is in fact a good sign.
For it is in the decision to accept the light of Shabbos,
even when we don't feel it yet, that we receive the
possibility of illumination.



ל ירוּ לַיהוָֹה כָּ ƒ ׁ̆  ׁ̆ יר חָדָ ƒ ׁ̆               
יּוֹם ƒרוּ מ ¿ ּׂ̆ מוֹ בַּ ¿ ׁ̆ רֲכוּ  ירוּ לַיהוָֹה בָּ ƒ ׁ̆  :ıֶהָאָר
כָל בוֹדוֹ בּ¿ ם כּ¿ ƒרוּ בַגּוֹי וּעָ˙וֹ: סַפּ¿ ׁ̆ יוֹם י¿ ל¿
ל הֻלָּ הוָֹה וּמ¿ י גָדוֹל י¿ ƒּיו: כ ָ̇ אוֹ ל¿ פ¿ ƒים נ ƒּהָעַמ
להֵֹי ל א¡ י כָּ ƒּים: כ ƒֹלה ל א¡ אדֹ נוֹרָא הוּא עַל כָּ מ¿
ה: הוֹד ָׂ̆ ם עָ ƒמַי ָ ׁ̆ הוָֹה  ים וַי¿ ƒיל ƒל ים א¡ ƒּהָעַמ
וֹ: הָבוּ ׁ̆ דָּ ¿̃ ƒמ אֶרֶ˙ בּ¿ פ¿ ƒ̇ פָנָיו עזֹ ו¿ הָדָר ל¿ ו¿
בוֹד ים הָבוּ לַיהוָֹה כָּ ƒּחוֹ˙ עַמ פּ¿ ¿ ׁ̆ ƒלַיהוָֹה מ
חָה וּבאֹוּ נ¿ ƒאוּ מ ¿ׂ̆ מוֹ  ¿ ׁ̆ בוֹד  וָעזֹ: הָבוּ לַיהוָֹה כּ¿
ׁ̆ רַ˙ ˜דֶֹ הַד¿ חֲווּ לַיהוָֹה בּ¿ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒיו: ה ָ̇ רוֹ ¿̂ חַ ל¿

הוָֹה ם י¿ ƒרוּ בַגּוֹי מ¿ ƒא :ıֶל הָאָר נָיו כָּ פָּ ƒילוּ מ ƒח
ים ƒּין עַמ ƒמּוֹט יָד ƒּ̇ ל  בֵל בַּ ֵּ̇ כּוֹן  ƒּ̇ מָלָך¿ אַף 
ıֶגֵל הָאָר ָ̇ ם ו¿ ƒמַי ָ ּ ׁ̆ חוּ הַ מ¿ ¿ׂ̆ ƒים: י ƒר ָ ׁ̆ מֵי בּ¿
ר בּוֹ ֶ ׁ̆ כָל אֲ דַי ו¿ ָׂ̆ לאֹוֹ: יַעֲלזֹ  ם וּמ¿ עַם הַיָּ ר¿ ƒי
י ƒּי בָא כ ƒּהוָֹה כ נֵי י¿ פ¿ ƒי יָעַר: ל ֵ̂ ל עֲ נוּ כָּ רַנּ¿ אָז י¿
ים ƒּעַמ דֶ˜ ו¿ ֶ̂ בֵל בּ¿ ֵּ̇ פֹּט  ¿ ׁ̆ ƒי ıֶפֹּט הָאָר ¿ ׁ̆ ƒבָא ל

מוּנָ˙וֹ: א¡ בֶּ

ירוּ לַיהוָֹה שִׁ



Once we have made the mindful decision to be present with
the space of Shabbat, the reality of the six days of the week,
everything we thought we knew, begins to shift. A newness
begins to shine from within the cracks of our previous
perspective. We are not undoing the darkened world of
“before Shabbat”, we are looking at the very same world.
Except now the darkness has given way to a light that rests
just beneath it. The radical shift of Shabbos is not something
that takes place on the outside of the world, rather the shift of
Shabbos is an inner one, an inside job. The possibility of
looking differently at the world we thought we knew before. All
that blocked and disrupted our lives begins to soften in their
intensity. We begin to see the honor and glory of our higher
power that emerges from within the very things that, just a few
moments ago, seemed to conceal His existence. Everything,
both the heavens and the earth, the darkness and the light, all
proclaim the presence of Gd, as we understand him. This new
vision is not blind to the distinction between good and bad, it
does not deny the need to separate for the sake of clarity, it
simply sees the negative in a new way, it reveals that darkness
too serves to reveal Hashem’s presence. Everything works
towards revealing the unity at the heart of all things, the things
that are clear and the things that are not. 

If we look for external shifts, we will come up empty handed.
The ascent of all worlds that takes place as the light of
Shabbos is revealed takes place within the minds heart. But
when we choose to look at our inner and outer world with the
new light of Shabbat, we uncover the force of meaning that
rests behind everything, pushing existence towards the
revelation of righteousness and faith.



ים ƒּי ƒחוּ  א מ¿ ¿ׂ̆ ƒי  ıֶגֵל   הָאָר ָּ̇              
כוֹן ט מ¿ פָּ ¿ ׁ̆ ƒדֶ˜ וּמ ֶ̂ יבָיו  ƒב ים: עָנָן וַעֲרָפֶל ס¿ ƒּרַב
רָיו: ָ̂ יב  ƒלַהֵט סָב ¿̇ לֵך¿ וּ ֵּ̇ פָנָיו  ׁ̆ ל¿ אוֹ: אֵ ס¿ ƒּכ
:ıֶחֵל הָאָר ָּ̇ ה וַ ָ̇ בֵל רָאֲ ֵּ̇ יו  ָ̃ רָ ירוּ ב¿ ƒהֵא
נֵי אֲדוֹן פ¿ ƒּל ƒהוָֹה מ נֵי י¿ פ¿ ƒּל ƒדּוֹנַג נָמַסּוּ מ ים כַּ ƒהָר
רָאוּ כָל ˜וֹ ו¿ ד¿ ƒ̂ ם  ƒמַי ָ ּ ׁ̆ ידוּ הַ ƒּג ƒה :ıֶל הָאָר כָּ
דֵי פֶסֶל ל עבֹ¿ וּ כָּ ׁ̆ בוֹדוֹ: יֵבֹ ים כּ¿ ƒּהָעַמ
ל חֲווּ לוֹ כָּ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒים ה ƒיל ƒל א¡ ים בָּ ƒל הַל¿ ¿̇ ƒּהַמ
נוֹ˙ נָה בּ¿ גֵל¿ ָּ̇ יּוֹן וַ ƒ̂ מַח  ¿ׂ̆ ƒּ̇ עָה וַ מ¿ ָ ׁ̆ ים:  ƒֹלה א¡
הוָֹה ה י¿ ָּ̇ י אַ ƒּהוָֹה: כ טֶיךָ י¿ פָּ ¿ ׁ̆ ƒמַעַן מ הוּדָה ל¿ י¿
ל ָ̇ עַל כָּ אדֹ נַעֲלֵי ל הָאָרıֶ מ¿ יוֹן עַל כָּ עֶל¿
וֹ˙ ׁ̆ מֵֹר נַפ¿ ׁ̆ אוּ רָע  נ¿ ƒׂ̆ הוָֹה  ים: אהֲֹבֵי י¿ ƒֹלה א¡
י˜ ƒּד ַּ̂ ילֵם: אוֹר זָרֻעַ לַ ƒּ̂ ים יַ ƒע ָ ׁ̆ ד ר¿ יַּ ƒידָיו מ ƒחֲס
הוָֹה י¿ ים בַּ ƒ̃ י ƒּד ַ̂ חוּ  מ¿ ƒׂ̆ חָה:  מ¿ ƒׂ̆ רֵי לֵב  ¿ ׁ̆ ƒי וּל¿

וֹ: ׁ̆ ד¿ ָ̃ זֵכֶר  הוֹדוּ ל¿ ו¿

יְהוָֹה מָלָךְ

The more we attune to the words being expressed, we
begin to hear the song that is being sung. Moving beyond
the first step of receiving the light of Shabbos, we allow
our minds to be carried to the inner space within the heart. 



With the externalized vision of the week fading into the
background, a new layer of existence is revealed, one
within the mind. In the silent place, right behind the eyes,
the voices of song take on new force, a surrounding
sound that hovers over the air, illuminating the world with
the warm comfort of a faithful trust. Since this new
territory of calm is foreign to the weekday mind, we can
tend towards doubting its reality. We can assume that the
newfound calmness of faith will depart as suddenly as it
appeared. Often, our doubt regarding the reality of
Shabbat, in her illumination, is in truth a doubt about
ourselves. Questioning whether we have the ability to
properly receive this hidden gift. This is where the real
shift of Shabbos begins. No longer looking at ourselves
through the lens of weekday eyes, we can stop checking
to see whether the gift is deserved or not. We can lean
into the always already present alrightness that rests at
the core of our soul, the everpresent illumination of
Shabbos. When Shabbat arrives we are called to uncover
a new and fresh way of looking at life. An unconditional
positive self regard that allows us to live and “act as-if” all
of our work - both physical and spiritual - is complete.



לָאוֹ˙ פ¿ ƒי נ ƒּכ ׁ̆ יר חָדָ ƒ ׁ̆ ירוּ לַיהוָֹה  ƒ ׁ̆         
יעַ ƒוֹ: הוֹד ׁ̆ ד¿ ָ̃ רוֹעַ  ינוֹ וּז¿ ƒמ יעָה לוֹ י¿ ƒ ׁ̆ ה הוֹ ָׂ̆ עָ
˙וֹ: זָכַר ָ̃ ד¿ ƒ̂ ה  לָּ ƒּם ג ƒעֵינֵי הַגּוֹי וּעָ˙וֹ ל¿ ׁ̆ הוָֹה י¿ י¿
סֵי רָאֵל רָאוּ כָל אַפ¿ ¿ׂ̆ ƒבֵי˙ י מוּנָ˙וֹ ל¿ דּוֹ וֶא¡ חַס¿
ל יעוּ לַיהוָֹה כָּ ƒלהֵֹינוּ: הָר וּעַ˙ א¡ ׁ̆ אָרıֶ אֵ˙ י¿
רוּ לַיהוָֹה רוּ: זַמּ¿ זַמֵּ נוּ ו¿ רַנּ¿ חוּ ו¿ ¿̂ ƒּפ ıֶהָאָר
˜וֹל רוֹ˙ ו¿ ¿̂ חֲˆֹ רָה: בַּ מ¿ ƒוֹל ז˜ נּוֹר ו¿ ƒכ נּוֹר בּ¿ ƒכ בּ¿
ם עַם הַיָּ ר¿ ƒהוָֹה: י לֶך¿ י¿ נֵי הַמֶּ פ¿ ƒיעוּ ל ƒוֹפָר הָר ׁ̆
חֲאוּ כָף מ¿ ƒהָרוֹ˙ י בֵי בָהּ: נ¿ ¿ ׁ̆ יֹ בֵל ו¿ ֵּ̇ לאֹוֹ  וּמ¿
פֹּט ¿ ׁ̆ ƒי בָא ל ƒּהוָֹה כ נֵי י¿ פ¿ ƒנוּ: ל רַנֵּ ים י¿ ƒיַחַד הָר

ים: ƒר ָ ׁ̆ מֵי ים בּ¿ ƒּעַמ דֶ˜ ו¿ ֶ̂ בֵל בּ¿ ֵּ̇ פֹּט  ¿ ׁ̆ ƒי ıֶהָאָר

מִזְמוֹר

Receiving the light of Shabbos as present, whether we feel
it or not, allows the decision of the mind to descend down
into the heart. Surrounded by a new sense of ease and
comfort, we look out unto the world with a new set of
eyes. Where moments ago we saw separation and
darkness, we can now find connection and light. As we
already revealed nothing changes on the outside, the
world does not undergo a radical shift in its nature. The
change takes place behind the eyes, in the quiet space of
silence present within the mind. Seen through new eyes
the world, in all of its chaos, appears to join in the song. 



The distinction and separation of each thing in its isolation
begins to melt into a singular flow of shared expression. It
is not enough to deny the existence of difficulty and
separation, rather we must force each expression of
concealment to admit to the light. When the things that
previously seemed so separate from spirituality are
revealed to be the very tools needed to reveal the true
power of spirituality, the side of darkness begins to testify
to the light. Looking inwards, we can pay attention to the
parts of ourselves that remains resistant to the incoming
light of calmness. Identifying the blockage, let us accept
its presence, rather than demanding its destruction. With a
newfound spiritual confidence, let us transform the
blockage into the point of expression, revealing how the
dark is simply a new opportunity to reveal more and more
light.



נוּט ָּ̇ ים  ƒרוּב ב כּ¿ ֵ ׁ̆ ים יֹ ƒּזוּ עַמ גּ¿ ר¿ ƒי           
ל רָם הוּא עַל כָּ דוֹל ו¿ יּוֹן גָּ ƒ̂ הוָֹה בּ¿ הָאָרıֶ: י¿
ׁ̆ הוּא: דוֹ ָ̃ נוֹרָא  דוֹל ו¿ ךָ גָּ מ¿ ƒ ׁ̆ ים: יוֹדוּ  ƒּהָעַמ
ים ƒר ָ ׁ̆ ָּ̇ מֵי ה כּוֹנַנ¿ ָּ̇ ט אָהֵב אַ פָּ ¿ ׁ̆ ƒעזֹ מֶלֶך¿ מ ו¿
מוּ : רוֹמ¿ ָ̇ י ƒׂ̆ ה עָ ָּ̇ יַעֲ˜בֹ אַ ה בּ¿ ָ̃ דָ ¿̂ ט וּ פָּ ¿ ׁ̆ ƒמ
ׁ̆ דוֹ ָ̃ לָיו  חֲווּ לַהֲדםֹ רַג¿ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒה להֵֹינוּ ו¿ הוָֹה א¡ י¿

אֵי ˜רֹ¿ מוּאֵל בּ¿ ¿ ׁ̆ כהֲֹנָיו וּ אַהֲרןֹ בּ¿ ה ו¿ ֶ ׁ̆ הוּא: מֹ
עַמּוּד הוּא יַעֲנֵם: בּ¿ הוָֹה ו¿ אים אֶל י¿ ƒֹמוֹ ˜ר ¿ ׁ̆
ן ַ̇ חֹ˜ נָ יו ו¿ ָ̇ רוּ עֵדֹ מ¿ ָ ׁ̆ ר אֲלֵיהֶם  דַבֵּ עָנָן י¿
א ֵׂ̆ ם אֵל נֹ ָ̇ י ƒה עֲנ ָּ̇ להֵֹינוּ אַ הוָֹה א¡ לָמוֹ: י¿
הוָֹה מוּ י¿ ם: רוֹמ¿ ָ̇ ילוֹ ƒם עַל עֲל ֵ̃ נֹ ָ̇ לָהֶם ו¿ י ƒהָי
הוָֹה ׁ̆ י¿ דוֹ ָ̃ י  ƒּוֹ כ ׁ̆ ד¿ ָ̃ הַר  חֲווּ ל¿ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒה להֵֹינוּ ו¿ א¡

להֵֹינוּ: א¡

יְהוָֹה מָלָךְ

Looking back on the week past with new eyes, we come
to find that everything was and is in order. How? We can't
say for sure. For when we attempt to descend into the
particulars of our struggle, we can get caught in the
reasonableness of our decision to think differently,
something that almost always takes us back to our
negative, to our weekday, frame of mind. We move
beyond the need of being reasonable.



We leap over the resistance of the rational mind as we
flow into the light of positivity, the willingness to say YES to
the world and our experiences. While the external chaos
of difference and separation still appears on the outside,
on the inside, the inner world of our mind, we encounter
the humble light of unity which reveals the “allrightness” of
all things. Gazing beyond the external shifts and change,
we attach ourselves to the innermost point of light that
rests at the core of all things. Moving beyond the external
shape of the world, and our lives, we make space for an
inner certainty, a knowing beyond knowledge, a trusting
beyond proof. At this moment, we have the privilege to
affirm the unity that exists within the endless changes of
externalized experience. Descending into this newfound
and delicate territory of spiritual confidence, we begin to
do the only thing we know how to do, to cry out towards
our Creator from within our cries, toward recovery,
revelation and redemption.



ים  הָבוּ ƒנֵי  אֵל ד  הָבוּ  לַיהוָֹה  בּ¿ ƒדָו           ל¿
מוֹ ¿ ׁ̆ בוֹד  בוֹד וָעזֹ: הָבוּ לַיהוָֹה כּ¿ לַיהוָֹה כָּ
הוָֹה עַל : ˜וֹל י¿ ׁ̆ רַ˙ ˜דֶֹ הַד¿ חֲווּ לַיהוָֹה בּ¿ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒה
ם ƒהוָֹה עַל מַי ים י¿ ƒע ר¿ ƒבוֹד ה ם אֵל הַכָּ ƒי הַמָּ
הָדָר: ˜וֹל הוָֹה בֶּ כּחַֹ ˜וֹל י¿ הוָֹה בַּ ים: ˜וֹל י¿ ƒּרַב
זֵי הוָֹה אֶ˙ אַר¿ ר י¿ בֵּ ַ ׁ̆ ים וַי¿ ƒבֵֹר אֲרָז ׁ̆ הוָֹה  י¿
מוֹ יןֹ כּ¿ ר¿ ƒׂ̆ בָנוֹן ו¿ מוֹ עֵגֶל ל¿ ידֵם כּ¿ ƒ̃ ר¿ בָנוֹן: וַיַּ הַלּ¿
: ˜וֹל ׁ̆ ב לַהֲבוֹ˙ אֵ ֵ̂ הוָֹה חֹ ים: ˜וֹל י¿ ƒאֵמ בֶן ר¿
: ׁ̆ דֵ ָ̃ ר  בַּ ד¿ ƒהוָֹה מ יל י¿ ƒר יָח בָּ ד¿ ƒיל מ ƒהוָֹה יָח י¿
עָרוֹ˙ ףֹ י¿ ׂ̆ ח¡ לוֹ˙ וַיֶּ חוֹלֵל אַיָּ הוָֹה י¿ ˜וֹל י¿
ב ָ ׁ̆ בּוּל יָ הוָֹה לַמַּ בוֹד: י¿ לּוֹ אמֵֹר כָּ הֵיכָלוֹ כֻּ וּב¿
ן ֵּ̇ ƒעַמּוֹ י הוָֹה עזֹ ל¿ עוֹלָם: י¿ הוָֹה מֶלֶך¿ ל¿ ב י¿ ֶ ׁ̆ וַיֵּ

לוֹם: ָ ּ ׁ̆ בָרֵך¿ אֶ˙ עַמּוֹ בַ הוָֹה י¿ י¿

מִזְמוֹר

By this point, the power of Shabbos has slowly but surely
emerged form within the recesses of our mind, revealing
newfound spiritual strength and confidence. Attuning
ourselves to our inner rhythm, we begin to hear the sounds of
existence merging into one. The noise of separation is
transformed into a song of unity, when all of the different
drives and expressions are shown to be unified in their source.
The inner voice of connectivity begins to make itself heard, the
world, both outside and inside, joins together in creating a new 



space, a space of shabbat within ourselves. The spiritual
uncertainty begins to crumble and the shame induced
weakness slowly disappears. Listening to the inner rhythm of
the mind, heart, and body, we are covered over with spiritual
confidence and force. Yes, it is all real, yes everything is ok,
yes these feelings of connection are authentic even though we
have created them ourselves. 

Taking ownership over our spiritual mindset, we strengthen
ourselves in the face of self doubt, we choose to plant our feet
firmly on the ground of spiritual illumination. No wind in the
world can move us, no sound can frighten us, no self
consciousness can weaken us. We have uncovered the secret
wellspring of light at the base of the soul, the point at which
the endless spiritual power of shabbos flows into the limited
container of the mind. Quiet down the voices of doubt and
“undeservedness”, ignore the questions of authenticity and
intent. Stand up, forcefully, with courage, and embrace the
incoming joy with confidence and grace. In spite of all
appearances, our Creator, the Master of the universe, our
higher power as we understand him, is in control. All things
proclaim His glory, all things reveal His presence. This ancient
mystical prayer represents the process of the middle that
takes shape between the first and second part of Kabbalas
Shabbos, between the six psalms of yearning and the shabbos
experience. Between Receiving Shabbos and the Accepting of  
Shabbos.

Like two separate worlds within the universe of Kabbalas
Shabbos, the transition between the first six psalms and Lecha
Dodi reflects the transition from the intense effort of cultivating
an awareness of G-d’s presence towards the calm acceptance 



of G-d’s presence. After completing the first stage of
Kabbalast Shabbat, we are now prepared to ascend to the
next stage, the Lecha Dodi which marks the official arrival of a
new light of shabbos within our heart and soul. 

Here, the question that arises is; how can one ascend from a
lower level to a higher level if there is an unbridgeable gap that
separates each level from the other? The answer; the mystical
forty-two letter name of Hashem that serves as a ladder. A
ladder that ascends from below to above through the
intensification of force within the individual themselves.
Representative of the motivation from below that seeks to rise
from a lower to higher level, this prayer is meant to awaken a
burning desire to reach upwards, the intensification of self that
seeks to ascend higher and higher. 

Made up of seven stanzas composed of six words, this prayer
is forty-two words long, reflecting the forty-two letter name of
Gd expressed in the first letter of each word. Each of the
seven stanzas also represent the elements or traits within each
of us that cover our latent desire towards G-d. That our desire
may ascend out of the limited confines below towards the
unlimited space above. Illuminating the inner shape of self, the
stanzas cry out for the ascent of these seven traits in
descending order;



ı"˙רוּרָה:           אב"ג י ¿̂ יר  ƒּ̇ ַּ̇ ךָ,  ינ¿ ƒמ דוּלַ˙ י¿ כֹחַ, גּ¿ א בּ¿ אָנָּ

בֵנוּ, טַהֲרֵנוּ נוֹרָא:            ˜ר"ע ˘ט"ן גּ¿ ַׂ̆ ךָ.  ˙, עַמּ¿ נַּ ƒל ר בֵּ ֳ̃

רֵם:            נג"ד יכ"˘ מ¿ ָ ׁ̆ בָבַ˙  חוּדֶךָ, כּ¿ ƒי י ֵ ׁ̆ בּוֹר, דּוֹר¿ ƒּנָא ג

לֵם:      בט"ר ˆ˙"ג מ¿ יד גָּ ƒמ ָּ̇ ךָ,  ¿̇ ָ̃ ד¿ ƒ̂ כֵם טַהֲרֵם, רַחֲמֵי  ר¿ בָּ

ךָ:             ח˜"ב טנ"ע ֶ̇ ךָ, נַהֵל עֲדָ רֹב טוּב¿ , בּ¿ ׁ̆ דוֹ ָ̃ ין  ƒחָס

ךָ:             יג"ל פז"˜ ֶ̇ ָ ּ ׁ̆ דֻ ¿̃ רֵי  נֵה, זוֹכ¿ ךָ פ¿ עַמּ¿ אֶה, ל¿ יד גֵּ ƒיָח

עֲלוּמוֹ˙:  ˘˜"ו ˆי"˙ ַּ̇ נוּ, יוֹדֵעַ  ֵ̇ ָ̃ עֲ ַ̂ מַע  ¿ ׁ̆ ל, וּ בֵּ ַ̃ נוּ  ֵ̇ עָ ו¿ ַ ׁ̆

עוֹלָם וָעֶד: כוּ˙וֹ, ל¿ בוֹד מַל¿ ם כּ¿ ֵ ׁ̆  , רוּך¿ בָּ

Ana B’Koach -  the trait of lovingkindness, our desire to extend
ourselves outwards in the service of others.

Kabeil Rimas -  the trait of judgment and discernment, our
desire to descend inwards towards the depth of self for the
sake of uncovering more. 

Na Gibor - the trait of compassion, our ability to balance the
oppositional forces of our life into the impossible beauty of
oppositional-coincidence. 

Barcheim Tahareim - the trait of endurance, our inherent
strength and courage to move through any prevention that
appears to stand in our way. 

Chasin Kadosh - the trait of surrender, our awareness of
powerlessness and gratitude from which our true power
emerges. 

Yachid Ge’eih - the trait of connection, the foundational point of
the self where all things gather as one prior to externalized
expression. 

Sha’va’teinu Kabal - the trait of presence, our emergence onto
the scene of practical engagement and the innate ability to elevate
and sanctify that which appears to be devoid of significance. 



With our seven elements
activated, our yearning

desire towards the Infinite
One, blessed be He, begins
to arise. We find ourselves
ascending into the world of

Shabbos herself.



לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿
לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

מוֹ אֶחָד, ¿ ׁ̆ הֹוָה אֶחָד וּ יֻחָד, י¿ יעָנוּ אֵל הַמּ¿ ƒמ ¿ ׁ̆ ƒבּוּר אֶחָד, ה ƒד זָכוֹר בּ¿ מוֹר ו¿ ָ ׁ̆
ה: לָּ ƒה ¿̇ ƒאֶרֶ˙ ול פ¿ ƒ̇ ם וּל¿ ֵ ׁ̆ ל¿

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

סוּכָה, דֶם נ¿ ֶּ̃ ƒמ ׁ̆ רָכָה, מֵרֹא ˜וֹר הַבּ¿ יא מ¿ ƒי ה ƒּכָה, כ נֵל¿ כוּ ו¿ ˙ ל¿ בָּ ַ ׁ̆ רַא˙  ¿̃ ƒל
ה: לָּ ƒח ¿ּ̇ בָה  ָ ׁ̆ מַחֲ ה בּ¿ ֶׂ̆ סוֹף מַעֲ

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

עֵמֶ˜ בֶ˙ בּ¿ ֶ ׁ̆ וֹך¿ הַהֲפֵכָה, רַב לָך¿  ּ̇ ƒי מ ƒא ¿̂ י  ƒלוּכָה, ˜וּמ יר מ¿ ƒמֶלֶך¿ ע ׁ̆ דַּ ¿̃ ƒמ
לָה: ך¿ חֶמ¿ ƒמוֹל עָלַי הוּא יַח¿ כָא, ו¿ הַבָּ

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

י˙ י בֵּ ַ ּ ׁ̆ ƒן י י, עַל יַד בֶּ ƒּך¿ עַמ ֵּ̇ אַר¿ פ¿ ƒ̇ דֵי  ג¿ ƒּי ב ƒ ׁ̆ ב¿ ƒי, ל ƒי מֵעָפָר ˜וּמ ƒנַעֲר ¿̇ ƒה
אָלָהּ: י גּ¿ ƒ ׁ̆ בָה אֶל נַפ¿ ר¿ ָ̃ י,  ƒמ ח¿ הַלַּ

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

בוֹד י, כּ¿ ƒר בֵּ יר דַּ ƒ ׁ̆ י  ƒי עוּר ƒי, עוּר ƒי אוֹר ƒי בָא אוֹרֵך¿ ˜וּמ ƒּי, כ ƒר עוֹר¿ ¿̇ ƒי, ה ƒר עוֹר¿ ¿̇ ƒה
לָה: ג¿ ƒך¿ נ ƒהֹוָה עָלַי י¿

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

י, ƒּי עַמ יֵּ ƒסוּ עֲנ ך¿ יֶח¡ י, בָּ ƒמ ה¡ ֶּ̇ י וּמַה  ƒוֹחֲח ּ̇ ¿ ׁ̆ ƒּ̇ י, מַה  ƒמ ל¿ כָּ ƒ̇ לאֹ  י ו¿ ƒ ׁ̆ בוֹ ֵ̇ לאֹ 
הּ: לָּ ƒּ̇ יר עַל  ƒה ע ָ̇ נ¿ ב¿ ƒנ ו¿

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

ׂ̆ וֹ ׂ̆ מ¿ ƒּכ , ך¿ ƒלהָֹי ך¿ א¡ ƒעָלַי ׂ̆ י ƒׂ̆ , יָ ך¿ ƒעָי בַלּ¿ ל מ¿ רָחֲ˜וּ כָּ , ו¿ ך¿ ƒוֹסַי ׁ̆ ה  סָּ ƒ ׁ̆ מ¿ ƒהָיוּ ל ו¿
ה: לָּ ן עַל כַּ ָ̇ חָ

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

חָה מ¿ ¿ׂ̆ ƒנ י, ו¿ ƒ̂ ר¿ ן פַּ ׁ̆ בֶּ י ƒי, עַל יַד א ƒ̂ י ƒעֲר ַּ̇ הֹוָה  אֶ˙ י¿ י, ו¿ ƒ̂ רוֹ פ¿ ƒּ̇ מֹאל  ¿ׂ̆ ין וּ ƒיָמ
ילָה: ƒנָג ו¿

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

הֳלָה, ָ̂ חָה) וּב¿ מ¿ ƒׂ̆ ה (ביו"ט מוסיפים: בּ¿ נָּ ƒר ם בּ¿ לָהּ, גַּ ע¿ לוֹם עֲטֶרֶ˙ בַּ ָ ׁ̆ י ב¿ ƒבֹּא
א: ָ̇ כּ¿ ˙ מַל¿ בָּ ַ ׁ̆ ה,  י כַלָּ ƒה, בֹּא י כַלָּ ƒה, בֹּא י כַלָּ ƒֹה: בּא גֻלָּ מוּנֵי עַם ס¿ וֹך¿ א¡ ּ̇

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿



לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿
לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

We have arrived. We are awakened at the central song of
shabbat, the middle point where the light has been growing is
finally revealed. Here in the illuminated space of Lecha Dodi,
we are not ecstatic, nor are we moved towards external
exuberance. The humble joy of shabbos is something far more
sensitive, something far more silent in its shine. Here we
uncover the mission itself, the quest towards the hidden light
that has always already been with us. With humility and
powerlessness, we humbly ask our Creator to lead us to the
next stage of calmness, towards the next layer of light. Having
seen the light of existence shine forth from within the apparent
chaos, having heard the voice of unity cry out from within the
deafening noise, we are now clear on our mission. We,
together, begin to walk towards the light. The matter is
dependent upon us, we must go out, not only to receive, but to
accept the light of shabbos. We must venture beyond the
confines of self towards the edge of the unknown where the
soft glow of shabbat awaits us, waiting to be let in.

הֹוָה יֻחָד, י¿ יעָנוּ אֵל הַמּ¿ ƒמ ¿ ׁ̆ ƒבּוּר אֶחָד, ה ƒד זָכוֹר בּ¿ מוֹר ו¿ ָ ׁ̆
ה: לָּ ƒה ¿̇ ƒאֶרֶ˙ ול פ¿ ƒ̇ ם וּל¿ ֵ ׁ̆ מוֹ אֶחָד, ל¿ ¿ ׁ̆ אֶחָד וּ

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

Identifying the light of unity that holds all things together, we
allow ourselves to look differently at the way in which we have
received existence. All week we have been caught between
the yes and the no, the freedom and the servitude, the light
and the dark. Now we have come to see that they are both
expressive of a singular light, the light of unity that rests at the
core of the self. 



How do these opposites interact? We cannot know, for the
mind is incapable of thinking beyond its own rules. Rather, it is
through acceptance that we behold the miracle of opposites in
their unity, in the impossible utterance of two things at once.
Caught between the unified source of all things and the
revelation which is always already split into two, we are called
to move back from the two to the one, from concealment
towards revelation. Here we embrace ourselves in our
splitness, for it is specifically from there that the light will be
revealed. 

ׁ̆ רָכָה, מֵראֹ ˜וֹר הַבּ¿ יא מ¿ ƒי ה ƒּכָה, כ נֵל¿ כוּ ו¿ ˙ ל¿ בָּ ַ ׁ̆ רַא˙  ¿̃ ƒל
ה: לָּ ƒח ¿ּ̇ בָה  ָ ׁ̆ מַחֲ ה בּ¿ ֶׂ̆ סוּכָה, סוֹף מַעֲ דֶם נ¿ ֶּ̃ ƒמ

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

Accepting the light of shabbos demands spiritual activism, we
must get up and move towards the light. It is not enough to sit
and receive, we must actively get up and partake of the light
that is being revealed. Our Creator could reveal into our mind
and heart, whatever light He wants, but that would not
accomplish the spiritual mission. For it is specifically in our
willingness, our urgent desire to get up and seek light out, that
the power of shabbat is revealed. The light we reveal may not
feel like anything, it may not appear to illuminate the self, but
that does not mean that it is not real. Instead, it is so present
that it often feels like nothing. The light of shabbos is the light
of the beginning, the hope of the starting point prior to the
pollution of the process. It is the source of all blessing, the
source of moving forward, that can only be fully revealed
through the actual action of moving forward. The end result,  
our shift in consciousness, is rooted in the beginning, waiting to
be revealed specifically through us and within us. 



וֹך¿ הַהֲפֵכָה, רַב ּ̇ ƒי מ ƒא ¿̂ י  ƒלוּכָה, ˜וּמ יר מ¿ ƒמֶלֶך¿ ע ׁ̆ דַּ ¿̃ ƒמ
לָה: ך¿ חֶמ¿ ƒמוֹל עָלַי הוּא יַח¿ כָא, ו¿ עֵמֶ˜ הַבָּ בֶ˙ בּ¿ ֶ ׁ̆ לָך¿ 

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

The palace of shabbos is not to be found outside, it is revealed
within the mind itself. We build it, we create the space of
comfort, we create the vessel for faith. We have been sitting in
the dark for so long, covered over by the confusing changes of
external reality. Ruled by the external shape of things, we fall
into a quiet hopelessness that feels stuck in the dust. Enough!
It is time to rise, to emerge from within the darkness itself. We
must take the intensity of our drives and direct them upwards.
Turning our tired eyes upwards and towards our Creator. We
ask for the only thing we can ever actually request:
compassion and grace. Please, allow us to Accept the light of
Your gift. Allow us to find that which we so desperately seek.
Help us reveal the temple of the mind, the point of revelation
within the depths of our hearts.
י, עַל יַד ƒּך¿ עַמ ֵּ̇ אַר¿ פ¿ ƒ̇ דֵי  ג¿ ƒּי ב ƒ ׁ̆ ב¿ ƒי, ל ƒי מֵעָפָר ˜וּמ ƒנַעֲר ¿̇ ƒה

אָלָהּ: י גּ¿ ƒ ׁ̆ בָה אֶל נַפ¿ ר¿ ָ̃ י,  ƒמ ח¿ י˙ הַלַּ י בֵּ ַ ּ ׁ̆ ƒן י בֶּ
לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

Having learned the secret of creating the light of shabbat in
order to accept it, rather than waiting for it to emerge on its
own, we continue along the path of spiritual activism revealed
from within our song. We may not feel like we have left the
dust of the week, but we can certainly stand up from within it.
We don't need the dust to disappear, we just need to learn the
art of dusting ourselves off. For while the inner landscape of
our minds might still be stuck in the residual darkness of the
week. We have learned the secret of changing our outside to
illuminate our inside.



If our heart remains closed, that doesn't mean that we can’t
“act as-if” it has opened. We can change our garments from
sadness to joy, and slowly but surely our heart will shift as well.
Redemption of the self does not depend on an authentic shift,
it stands upon our radical decision to stubbornly choose
redemption and recovery even though we may not feel it.
When we choose to live in the mindset of redemption, we are
personally redeemed. Our soul shifts from the concealing
garments of the self as it garbs itself in the light of
selflessness. Choosing to see everything as good, things begin
to shift. The light grows, and the sounds of inner redemption
begin to be heard.

י ƒי עוּר ƒי, עוּר ƒי אוֹר ƒי בָא אוֹרֵך¿ ˜וּמ ƒּי, כ ƒר עוֹר¿ ¿̇ ƒי, ה ƒר עוֹר¿ ¿̇ ƒה
לָה: ג¿ ƒך¿ נ ƒהוָֹה עָלַי בוֹד י¿ י, כּ¿ ƒר בֵּ יר דַּ ƒ ׁ̆

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿
At this point we are awake, even if we are asleep, we are
awake. The light of shabbos has entered the mind and seeped
into the heart. Something has changed, the air is ever so
slightly clearer, the frustrations ever so slightly diminished.
There is a light that is growing, it is no longer a question of
drawing down the light, it is already here, within us. The only
question is how much will we allow the light to grow. We arise
with newfound courage, looking past the blocks that just
moments ago seemed so frightening. We have become aware
of the urgency of the moment, for the light of shabbat has
arrived. Even after awakening from the slumber of the mind,
we may still find ourselves asleep, unfeeling and bored at the
heart of experience. That's fine, because the call to awaken is
doubled; Awake! Awake! Fight fiercely against the ghosts of
hopelessness and despair that haunt our minds throughout the
death of the week.



Awake! Awake! Awaken to life, to goodness, to courage and
strength. At this point it's not clear whether we are speaking or
singing, for every ounce of strength is offered up towards our
Creator. When we empty ourselves out, awakening from the
depths of slumber, we reveal His glory, for who like Him has
people that awaken. Awake! Awake! At that moment, the glory
is revealed within my heart, acceptance begins to settle in and
the light of alrightness begins to shine.

ך¿ י, בָּ ƒמ ה¡ ֶּ̇ י וּמַה  ƒוֹחֲח ּ̇ ¿ ׁ̆ ƒּ̇ י, מַה  ƒמ ל¿ כָּ ƒ̇ לאֹ  י ו¿ ƒ ׁ̆ בוֹ ֵ̇ לאֹ 
הּ: לָּ ƒּ̇ יר עַל  ƒה ע ָ̇ נ¿ ב¿ ƒנ י, ו¿ ƒּי עַמ יֵּ ƒסוּ עֲנ יֶח¡

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

With the comfort of shabbos slowly setting in, a familiar voice
emerges from within the depths of the mind: Perhaps I am
unworthy? Perhaps this is not real? Perhaps I should be
ashamed. For whenever the light of spirituality descends, there
is simultaneous self doubt that glistens like a random spark of
light off a rotating fiery sword, attempting to block our entry
into the garden of shabbos delight. We must pay no attention
to the darkness, and must ignore the questions of worthiness
and belonging. Shabbat belongs to each person, we have
every right to the potent lights of calmness and serenity. We
must even avoid communicating with the voice of self doubt,
as any attempt to engage it is already the beginning of getting
caught up in it. Simply look through it, gaze past it, for beyond
the field of right and wrong there exists a space of radical
acceptance, a place within the mind far beyond the possibility
of defilement or loss. Who are we to question our worthiness,
who gave us the right to think so negatively about ourselves.
We can't afford to wait any longer, if ever there was a time for
tarrying in a swamp of shame it has come and gone. 



Now is the time to stand, to stubbornly believe in the goodness
and light that rests at the core of our soul. The affirmation of
this goodness will not lead to haughtiness or pride, for we are
fully aware that it is not something we have earned, for in truth
there is no amount of effort possible to be deserving of
Shabbos, it is a gift given for fun and for free. Yes we are
powerless, but we are not weak. Yes we are unworthy, but not
because we are deficient, rather because Your light is Infinite,
and the finite could never fully grasp the Infinite no matter its
worthiness. Instead of seeking to find worthiness for the light,
it is specifically from within our sense of smallness that we
emerge ready to accept the infinite light of shabbat.
ך¿ ƒעָלַי ׂ̆ י ƒׂ̆ , יָ ך¿ ƒעָי בַלּ¿ ל מ¿ רָחֲ˜וּ כָּ , ו¿ ך¿ ƒוֹסַי ׁ̆ ה  סָּ ƒ ׁ̆ מ¿ ƒהָיוּ ל ו¿

ה: לָּ ן עַל כַּ ָ̇ ׂ̆ חָ וֹ ׂ̆ מ¿ ƒּכ , ך¿ ƒלהָֹי א¡
לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿
Throughout the entire week we are chased. Chased from the
sadness of the past and from the anticipatory dread of the
future. Whenever we arrive, in what we feel may be the
moment itself, we come to experience that we are either too
early or too late. Never in the right spot at the right time. But
here, on Shabbat, we are exactly where we need to be.
Nothing is chasing us. “Nothing can catch me in my garden of
shabbos.” We are attached, We are safe, We are here. So
accustomed to the frightful sounds of being chased, our
natural tendency will be to look around, check in to make sure
that the enemy isn't close at bay.  In the six days of the week
we are perpetually distracted by the fear of being caught,
expelling ourselves from the garden of the moment, falling into
the endless cycle of negativity. On shabbos we stand firm,
rooted in a faithful knowledge and acceptance that we are ok.
Everything is ok, Everything will be ok. It is ok to be ok. 



There is joy to be discovered, unity that will emerge. Opposites
begin to coincide, as we begin to experience a sense of
enoughness. “I am right here, right now.” With the flames of
love emerging from the depths, confidence and connectivity
begin to set in. “I am to my beloved Creator, and my beloved
Creator is to me.”

ׁ̆ י ƒי, עַל יַד א ƒ̂ י ƒעֲר ַּ̇ הוָֹה  אֶ˙ י¿ י, ו¿ ƒ̂ רוֹ פ¿ ƒּ̇ מאֹל  ¿ׂ̆ ין וּ ƒיָמ
ילָה: ƒנָג חָה ו¿ מ¿ ¿ׂ̆ ƒנ י, ו¿ ƒ̂ ר¿ ן פַּ בֶּ

לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

Choosing to actively ignore the thoughts of smallness, we have
entered into a new territory of the spiritual. Having outright
denied the ability of darkness to darken the light, we break
through the boundaries of self, uncovering the light of the
Creator from within both the right and the left, the easy and
the difficult. What was previously a split screen of connection
or disconnection, is revealed to be a unified field of spiritual
opportunity. Both revelation, as well as concealment, are tools
of His hand. We are not denying the reality of boundaries, we
simply break through them, casting off the calculating mind of
the six days of the week and embracing the power of Shabbat.
Like kings, we pave new paths, uncovering the spiritual
confidence that has already always been shining. Armed with
the settling sense of equanimity and calm, everything reveals
the light of the present moment. Hashem is here, Hashem is
there, Hashem is truly everywhere. With equanimity - an ability
to cease fighting with everything and anything - emerges, we
reach the fountain of joy that flows forth from the garden of
Shabbos. Ignoring both the past and the future, we are here
right now. Total Acceptance. As the silent joy of the heart
begins to set in, the world itself begins to dance. 



ה (ביו"ט מוסיפים: נָּ ƒר ם בּ¿ לָהּ, גַּ ע¿ לוֹם עֲטֶרֶ˙ בַּ ָ ׁ̆ י ב¿ ƒֹבּא
י ƒֹה, בּא י כַלָּ ƒֹה: בּא גֻלָּ מוּנֵי עַם ס¿ וֹך¿ א¡ ּ̇ הֳלָה,  ָ̂ חָה) וּב¿ מ¿ ƒׂ̆ בּ¿

א: ָ̇ כּ¿ ˙ מַל¿ בָּ ַ ׁ̆ ה,  י כַלָּ ƒֹה, בּא כַלָּ
לָה: בּ¿ ַ̃ ˙ נ¿ בָּ ַ ׁ̆ נֵי  ה, פּ¿ לָּ רַא˙ כַּ ¿̃ ƒי ל ƒכָה דוֹד ל¿

Through the slow and steady unfolding of light, we no longer
recognize the world in front of our eyes. What was once static
and bounded is revealed, dynamic and free. The site of the
week's difficulties has been transformed into a gateway of
light, and what was once familiar in its darkness is transformed
into the surprise of hope. Caught in the space between an
inner illumination and an external darkness, we turn ourselves
around. We acknowledge that the world we previously knew is
now lost, for even the slightest measure of Shabbos changes
everything forever. We bid farewell to the old world, turning
our back for a moment so that we may adjust our eyes to the
illumination of a new mind. Acknowledging and welcoming the
presence of Shabbat which has now emerged in full force, we
humbly bow as we submit ourselves towards the light being
revealed. Turning our faces back to the world we had
previously known, we come to find that everything is the same
and yet everything has changed. 

The inner illumination shines out upon the world. The space of
experience begins to shift and the unbearable lightness of
being spreads out in front of us. Here, in this moment, there is
peace. Here, in this place everything is alright. With the
newfound shine of Shabbos delight we relax into calmness and
acceptance, bearing witness to the sudden illumination of the
soul and the world. 



הדֹוֹ˙ לַיהוָֹה ˙: טוֹב ל¿ בָּ ַ ּ ׁ̆ יוֹם הַ יר ל¿ ƒ ׁ̆          
ךָ דֶּ ר חַס¿ ֶ̃ בֹּ יד בַּ ƒּהַג יוֹן: ל¿ ךָ עֶל¿ מ¿ ƒ ׁ̆ ר ל¿ זַמֵּ וּל¿
וֹר וַעֲלֵי נָבֶל עֲלֵי ׂ̆ ילוֹ˙: עֲלֵי עָ לֵּ ךָ בַּ ¿̇ מוּנָ וֶא¡
פָעֳלֶךָ הוָֹה בּ¿ י י¿ ƒנ ַּ̇ ח¿ מַּ ƒׂ̆ י  ƒּנּוֹר: כ ƒכ יוֹן בּ¿ גָּ ƒה
הוָֹה יךָ י¿ ֶׂ̆ לוּ מַעֲ ד¿ ן: מַה גָּ י יָדֶיךָ אֲרַנֵּ ֵׂ̆ מַעֲ בּ¿
עַר לאֹ יֵדָע ׁ̆ בַּ י ƒיךָ: א ֶ̇ בֹ ¿ ׁ̆ ˜וּ מַח¿ אדֹ עָמ¿ מ¿
מוֹ ים כּ¿ ƒע ָ ׁ̆ רחַֹ ר¿ פ¿ ƒּין אֶ˙ זאֹ˙: ב ƒיל לאֹ יָב ƒס וּכ¿
דָם עֲדֵי מ¿ ָ ּ ׁ̆ ƒה ל פֹּעֲלֵי אָוֶן ל¿ יˆוּ כָּ ƒ̂ ב וַיָּ ֶׂ̆ עֵ
בֶיךָ ה איֹ¿ נֵּ ƒי ה ƒּהוָֹה: כ עלָֹם י¿ ה מָרוֹם ל¿ ָּ̇ אַ עַד: ו¿
ל פֹּעֲלֵי דוּ כָּ ר¿ פָּ ¿̇ ƒבֶיךָ יאֹבֵדוּ י ה איֹ¿ נֵּ ƒי ה ƒּהוָֹה כ י¿
מֶן רַעֲנָן: ֶ ׁ̆ י בּ¿ ƒ̇ ֹ לּ י בַּ ƒנ ר¿ ַ̃ אֵים  ר¿ ƒּרֶם כ ָּ̇ אָוֶן: וַ
ים ƒרֵע ים עָלַי מ¿ ƒמ ָּ̃ וּרָי בַּ ׁ̆ י בּ¿ ƒט עֵינ בֵּ ַּ̇ וַ
אֶרֶז רָח כּ¿ פ¿ ƒמָר י ָּ̇ י˜ כַּ ƒּד ַ̂ נָי:  נָה אָז¿ מַע¿ ¿ ׁ̆ ƒּ̇
רוֹ˙ ¿̂ חַ הוָֹה בּ¿ בֵי˙ י¿ ים בּ¿ ƒוּל˙ ¿ ׁ̆ ה:  גֶּ ¿ׂ̆ ƒבָנוֹן י לּ¿ בַּ
ים ƒנ ֵ ׁ̆ יבָה דּ¿ ֵׂ̆ נוּבוּן בּ¿ יחוּ: עוֹד י¿ ƒר להֵֹינוּ יַפ¿ א¡
לאֹ י ו¿ ƒהוָֹה ˆוּר ר י¿ ָ ׁ̆ י יָ ƒּיד כ ƒּהַג יוּ: ל¿ ה¿ ƒים י ƒּרַעֲנַנ ו¿

ה בּוֹ: ָ̇ לָ עַו¿

מִזְמוֹר



As we slowly reenter a newfound world, we begin to gather our
senses and come back to ourselves. Yes, the world is flooded
with a soft glow, but the external shape of the world has not
shifted. We are still confronted with the visual field of separation
and difference. As the heart returns from its momentary ascent
into the garden of delight, the blind spots of thought still remain.
Yes we may have come to a place of self acceptance and peace,
but opening our eyes to the world around us, we can't help but
remember the suffering of others. For while spiritual illumination
may flood the inner landscape of self, the external reality of
others in their pain does not disappear. Descending into the mind
in the hopes of an answer to unfairness that seems to abide all
around us, we encounter the familiar roadblock of unanswerable
questions, the straining towards faith. It is specifically here that
the illumination of Shabbos shines even brighter. During the week
we may try to seek answers to the questions that plague our
minds, hoping against hope that we may find satisfactory theory
to answers the unanswerable nature of reality. On Shabbat,
however, we don't seek answers, we don't chase after certainty.
Rather, we lean in to the light of acceptance, the light of not-
knowing, the awareness that in truth nothing is understandable,
everything rests upon the secret mystery of our Creator’s infinite
light and will. We close our eyes, and we sigh a sigh of surrender.
Not a negative form of surrender that buckles under the weight
of something unbearable, rather the comforting act of letting go
and letting G-d, resting securely in the knowledge that we do not,
and cannot know. We might not have any answers, we might not
know anything at all, but we have a humble faith in that which
exceeds all grasp. We intuitively know that everything is alright,
even when it's impossible to know. With the light of shabbos and
the shine of faith, we humbly open ourselves up to the sheer
wonder of it all.



ר אַזָּ ¿̇ ƒהוָֹה עזֹ ה ׁ̆ י¿ ׁ̆ לָבֵ אוּ˙ לָבֵ            גֵּ
אֲךָ מֵאָז ס¿ ƒּמּוֹט: נָכוֹן כ ƒּ̇ ל  בֵל בַּ ֵּ̇ כּוֹן  ƒּ̇ אַף 
אוּ ¿ׂ̆ הוָֹה נָ הָרוֹ˙ י¿ אוּ נ¿ ¿ׂ̆ ה: נָ ָּ̇ מֵעוֹלָם אָ
לֹוֹ˙ ּ̃ ƒיָם: מ כ¿ הָרוֹ˙ דָּ אוּ נ¿ ¿ׂ̆ ƒהָרוֹ˙ ˜וֹלָם י נ¿
רוֹם מָּ יר בַּ ƒּרֵי יָם אַד בּ¿ ¿ ׁ̆ ƒים מ ƒיר ƒּים אַד ƒּם רַב ƒמַי
ׁ̆ ךָ נָאֲוָה ˜דֶֹ ¿̇ בֵי אדֹ ל¿ נוּ מ¿ יךָ נֶאֶמ¿ ֶ̇ הוָֹה: עֵדֹ י¿

ים: ƒארֶֹך¿ יָמ הוָֹה ל¿ י¿

יְהוָֹה מָלָךְ

In the end, all we can do is hope towards our Creator,
proclaim our faith in the meaningfulness of it all, to affirm His
presence before, during, and after all things. We have no proof
other than our faith, but the secret of our faith is that faith is
proof enough. Bearing witnesses to something that is no longer
apparent in a revealed way, we tap into the irreducible trace of  
feeling, a memory of something that has not yet been fully
grasped. The feeling of a knowing that knows beyond what  
possibly can be known. A blind trust in the foundation that
rests at the core of all things. An inner strength that has grown,
a spiritual courage that is only now being revealed. Standing
strong in the face of the threat of forgetfulness, the fleeting
illumination of Kabbalat Shabbat is held in place. Accepting the
natural depletion of energy that follows any spiritual ascent, we
allow ourselves to exhale. We relax our shoulders, releasing
the tension that comes from the fear of forgetting.  We  know
that we will remember this feeling, because we have come to
find that we are the ones who are free to choose it. 



Nothing is lost, everything remains. Even when the spiritual
illumination seems to dissipate, we must learn to trust in the
infinite presence that remains even after things seem to
disappear. Whatever happened before, and whatever happens
next, we have received and accepted Shabbos in its fullness,
and nothing will ever be the same.

יך¿ ƒל יַמ¿ הּ ו¿ ֵ̇ עוּ ר¿ ƒרָא כ י ב¿ ƒּמָא ד עָל¿ א. בּ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆  ׁ̆ דַּ ַ̃ ¿̇ ƒי ל ו¿ דַּ גַּ ¿̇ ƒי
יחֵהּ. ƒ ׁ̆ רֵב מ¿ ָ̃ י ƒנֵה, ו ָ̃ ר¿ מַח פֻּ ¿̂ יַ ה, ו¿ ֵ̇ כוּ מַל¿

רָאֵל, ¿ׂ̆ ƒי˙ י כָל בֵּ י ד¿ חַיֵּ יוֹמֵיכוֹן וּב¿ יכוֹן וּב¿ חַיֵּ בּ¿
רוּ אָמֵן. מ¿ ƒא יב, ו¿ ƒר ָ̃ מַן  ז¿ ƒעֲגָלָא וּב  בַּ

. רַך¿ בָּ ¿̇ ƒא י מַיָּ מֵי עָל¿ עָל¿ עָלַם וּל¿ בָרַך¿ ל¿ א מ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆ הֵא   י¿

ה. עַלֶּ ¿̇ ƒי ר. ו¿ הַדָּ ¿̇ ƒי א. ו¿ ֵ ּׂ̆ נַ ¿̇ ƒי רוֹמַם. ו¿ ¿̇ ƒי אַר. ו¿ פָּ ¿̇ ƒי ח. ו¿ בַּ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒי ו¿
יך¿ הוּא. ƒר א, בּ¿ ָ ׁ̆ ד¿ ֻ̃ מֵהּ דּ¿ ¿ ׁ̆ ל  הַלָּ ¿̇ ƒי  ו¿

א, ָ̇ ירָ ƒ ׁ̆ א ו¿ ָ̇ כָ ר¿ ƒּל ב ן כָּ ƒל) מ כָּ ƒא מ עֵלָּ א (בע˘י"˙ וּל¿ עֵלָּ  ל¿
רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא מָא, ו¿ עָל¿ ירָן בּ¿ ƒאֲמ א, דַּ ָ̇ מָ נֶח¡ א ו¿ ָ̇ חָ בּ¿ ¿ ׁ̆ ֻּ̇

ל עַל כָּ ים עָלֵינוּ ו¿ ƒים טוֹב ƒּחַי א ו¿ מַיָּ ¿ ׁ̆ ן  ƒא מ לָמָא רַבָּ ¿ ׁ̆ הֵא  י¿
רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא רָאֵל ו¿ ¿ׂ̆ ƒי 

לוֹם ָ ׁ̆ ה  ֶׂ̆ רוֹמָיו הוּא יַעֲ מ¿ ƒּלוֹם)  ב ָ ּ ׁ̆ לוֹם  (בע˘י"˙ הַ ָ ׁ̆ ה  ֶׂ̆  עֹ
רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא רָאֵל ו¿ ¿ׂ̆ ƒל י עַל כָּ עָלֵינוּ ו¿



י ƒאֶחָד. אוֹף הָכ א בּ¿ עֵלָּ ין ל¿ ƒיַחֲד ¿̇ ƒנּוּן מ ƒא נָא ד¿ גַו¿ כּ¿
הוֹן מּ¿ ƒוֵי ע מֶה¡ אֶחָד ל¿ רָזָא ד¿ א בּ¿ ָּ̇ ַ̇ יַחֲדַ˙ ל¿ ¿̇ ƒי א ƒיה ƒא
יך¿ הוּא אֶחָד. ƒר א בּ¿ ָ ׁ̆ בֵל חָד. ˜וּד¿ ֳ̃ א חָד לָ עֵלָּ ל¿
רֵיהּ עַד ָ̃ י ƒּא ד סַיָּ יב עַל כּוּר¿ ƒ̇ א לאֹ יָ עֵלָּ ל¿
וֵי מֶה¡ ילֵיהּ ל¿ ƒנָא ד גַו¿ אֶחָד. כּ¿ רָזָא ד¿ י בּ¿ ƒיה ƒידַ˙ א ƒעֲב ¿̇ ƒא ד¿
מוֹ ¿ ׁ̆ הוָֹה אֶחָד וּ נָא רָזָא דַי¿ ימ¿ ƒ̃ הָא אוּ אֶחָד. ו¿ אֶחָד בּ¿
רָזָא אַחֲדַ˙ בּ¿ ¿̇ ƒא ˙ דּ¿ בָּ ַ ׁ̆ י  ƒיה ƒא ˙ בָּ ַ ׁ̆ אֶחָד: רָזָא ד¿
מַעֲלֵי א ד¿ ָ̇ לוֹ ¿̂ אֶחָד.  רֵי עֲלָהּ רָזָא ד¿ ¿ ׁ̆ ƒמ אֶחָד. ל¿ ד¿
א ָ ׁ̆ י ƒּד ַ̃ ירָא  ƒּ̃ א יַ סַיָּ אַחֲדַ˙ כּוּר¿ ¿̇ ƒהָא א א דּ¿ ָ̇ בּ¿ ַ ׁ̆
א כָּ רֵי עֲלָהּ מַל¿ ¿ ׁ̆ ƒמ נַ˙ ל¿ ָּ̃ ַּ̇ ¿̇ ƒא אֶחָד. ו¿ רָזָא ד¿ בּ¿
יַחֲדַ˙ ¿̇ ƒי א ƒיה ƒא א ָ̇ בּ¿ ַ ׁ̆ ל  ƒּד עַי אָה. כַּ לָּ ƒא ע ָ ׁ̆ י ƒּד ַ̃
ין ƒר עַבּ¿ ¿̇ ƒין מ ƒינ ƒּכָל ד רָא אַחֲרָא. ו¿ ט¿ ƒּס ƒמ ˙ ַ ׁ̆ ר¿ פַּ ¿̇ ƒא ו¿
א. ָ ׁ̆ י ƒּד ַ̃ ירוּ  ƒה נ¿ ƒחוּדָא ד ƒי אָרַ˙ בּ¿ ¿ּ̇ ¿ ׁ̆ ƒי א ƒיה ƒא הּ ו¿ נָּ ƒמ
כָל א. ו¿ ָ ׁ̆ י ƒד ַ̃ א  כָּ י מַל¿ גַבֵּ ין ל¿ ƒר ט¿ ƒכַמָה ע רַ˙ בּ¿ עַט¿ ¿̇ ƒא ו¿
ין ƒ̃ הוּ עַר¿ לּ¿ ינָא כֻּ ƒד ין וּמָארֵי ד¿ ƒז טָנֵי רוּג¿ וּל¿ ׁ̆
הוּ כֻלּ¿ טָנָא אַחֲרָא בּ¿ וּל¿ ׁ̆ לֵי˙  הּ. ו¿ נָּ ƒרוּ מ עַבּ¿ ¿̇ ƒא ו¿
אָה לָּ ƒירוּ ע ƒה נ¿ ƒּין ב ƒיר ƒה הָא נ¿ פָּ אַנ¿ הּ). ו¿ נָּ ƒר מ ין (בַּ ƒמ עָל¿
הוֹן כֻלּ¿ א. ו¿ ָ ׁ̆ י ƒּד ַ̃ א  עַמָּ א בּ¿ ָּ̇ ַ̇ רַ˙ ל¿ עַטּ¿ ¿̇ ƒא ו¿
א ָ̇ ירוּ ֵ ׁ̆ דֵין  ין כּ¿ ƒּ̇ ין חַד¿ ƒ̇ מָ ¿ ׁ̆ ƒנ ין בּ¿ ƒר עַטּ¿ ¿̇ ƒמ

ין. ƒּפ אַנ¿ ירוּ דּ¿ ƒה נ¿ ƒּוָה ב חֶד¿ כָא לָהּ בּ¿ בָר¿ א. ל¿ ָ̇ לוֹ ¿̂ ƒד
Though it may look like one, in truth, K’gavna is not a prayer. It
is a teaching from the Zohar HaKadosh describing the secret
of unity that exists between the “upper” and “lower” realm. 



A teaching on the great divide between similarity and
difference, and the impossible secret of unity that contains
both similarity and difference within itself. A teaching that was
shared between teacher and student along the wandering path
through the nightscape of Eretz Yisrael, the love-of-teaching
and the teaching-of-love that connected Rebbe Shimon Bar
Yochai with his students, his companions (chevraya). A
teaching that speaks of heaven and earth, above and below. It
does not speak of a singular world, rather the doubled
expression of things: above and below. 

To speak of a singular unity is to erase all distinction, for in the
light of unity everything is revealed to be part of a same whole.
The distinctions of inside and outside, above and below, begin
to disappear. Unity is expressed as a singular color, the self
sameness of all things. Not so when it comes to K’gavna, a
word that literally means “just as”, but has also been
understood as “colors” from the word Gevan. Here we
encounter the colors of the prism of experience, the various
positions and postures of the six days of the week from which
we have just barely escaped. The entrance into Shabbos does
not take place through the palace of unity, rather it emerges
from within the chamber of changing color (Heichal
Ha’gevanim Ha’mishtanim). Each day its own color, each
moment its own world. Here, in the reflection of the week past,
unity appears split into various colors, a split unity, a yichud
(unity) that takes place above and a yichud that takes place
below. Here we encounter a typical perspective: the space of
reality is split into two, the upper revelation and the lower
concealment. Yet in truth in order to properly engage in the
lower concealment, one must view it as being rooted in and an



expression of the upper revelation. The main and most
essential thing is that which takes place above in the upper
realm, the secondary and incidental thing is that which takes
place below in the lower realm. While this all too common
understanding is true to a certain degree, it does not fully
capture the truth of the matter. Yet, that is not the biggest
issue, because, aside from the limited nature of this
understanding, there is an element of distorted thinking that
emerges as well. For if the main thing is the upper realm, then
the lower realm is relegated to a state of insignificance. And in
the shadow of insignificance, the self finds itself lost within the
constrictive space of negativity. If our experience in the
shifting colors of this world is ultimately secondary and
inessential, it would be most natural to fall into the abyss of
hopelessness and apathy. As long as the real purpose of
existence remains transcendently removed in some far off
space of the “upper realm”, the experience down here will
continue to feel secondary at best, empty and broken at worst. 

KeGavna, on the other hand, is a teaching of alignment, of
symmetry between the upper realm of spiritual awareness and
the lower realm of human experience. That which takes place
above, is reflected and takes place below. The expressions
experienced in the lower worlds of disunity are rooted in the
expressions revealed in the upper worlds of unity. The branch
is an extension of the root, just as the shadow is the
expression of the light. The secret of K’gavna is the
redemption it brings to this mistaken sense of self as
insignificant, because immediately after arranging the
symmetrical balance between the “upper realm” and the “lower
realm”, our typical assumptions are reversed, we discover the
secret of the ascendance of the



lower realm above and beyond the upper realm within
Shabbos. For while we start with “just as they are unified
above in unity, so too are they unified below in the secret of
unity…” we arrive at the secret of “the Holy One blessed is
unified. He does not sit upon His throne of honor above until
they have established it as such below in the secret of unity as
it is above…”. 

In shifting the emphasis from the always already present
“upper realm” of present “unity”, towards the ever shifting
“lower realm” which operates in the hidden “secret of unity”,
K’gavnah goes from a being a teaching to a prayer, from a
telling to a sharing. It reveals an upside down world where that
which was below is above and that which was above is below.
This is the secret of Shabbos. 

The secret of Shabbat is Shabbos itself, that which allows us
to view ourselves as ultimately significant, as the children of
the King of Kings who choose to act like His servants. This
opens the door to viewing our actions as pregnant with
significance, filled with potential. The secret is that we are the
ones who reveal Hashem’s presence in this world. It is only
through our effort, our choosing, that the infinite light of
Hashem is revealed within the farthest reaches of possibility,
within the Dirah B’tachtonim itself. For while Hashem’s infinite
presence is revealed above at every possible moment and
within every possible place, it is only through the heavy labor of
our own freewill that the light is revealed below, thereby
bringing about the essential purpose of creation, the revelation
of G-dliness within the concealment of G-dliness itself. A unity
of symmetry, above expressed below and below manifest
above.



מעריב



 : ברָֹך¿ הוָֹה הַמּ¿ כוּ אֶ˙ י¿ ר¿ חזן: בָּ
עוֹלָם וָעֵד: ברָֹך¿ ל¿ הוָֹה הַמּ¿ רוּך¿ י¿ ˜הל וחזן: בָּ

חַ ֵ̇ מָה פּוֹ חָכ¿ ים, בּ¿ ƒיב עֲרָב ƒבָרוֹ מַעֲר ד¿ ƒּר ב ֶ ׁ̆ להֵֹינוּ מֶלֶך¿ הָעוֹלָם, אֲ הֹוָה, א¡ ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ בָּ
ים ƒר אֶ˙ הַכּוֹכָב סַדֵּ ים, וּמ¿ ƒּמַנ יף אֶ˙ הַזּ¿ ƒים, וּמַחֲל ƒּ̇ ƒה ע נֶּ ַ ׁ̆ בוּנָה מ¿ ¿̇ ƒּים, וּב ƒעָר ¿ ׁ̆
נֵי אוֹר, פּ¿ ƒך¿ מ ֶ ׁ̆ חֹ ך¿ ו¿ ֶ ׁ̆ נֵי חֹ פּ¿ ƒלָה, גּוֹלֵל אוֹר מ ˆוֹנוֹ. בּוֹרֵא יוֹמָם וָלַי¿ ר¿ ƒּיעַ, כ ƒ̃ רָ יהֶם בָּ ֵ̇ רוֹ מ¿ ¿ ׁ̆ ƒמ בּ¿
ם יָּ ַ̃ מוֹ. אֵל חַי ו¿ ¿ ׁ̆ בָאוֹ˙  ¿̂ הוָֹה  לָה. י¿ ין יוֹם וּבֵין לָי¿ יל בֵּ ƒּד לָה, וּמַב¿ יא לַי¿ ƒיר יוֹם וּמֵב ƒוּמַעֲב

ים: ƒיב עֲרָב ƒעֲר הֹוָה, הַמַּ ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ עוֹלָם וָעֶד: בָּ לוֹך¿ עָלֵינוּ ל¿ מ¿ ƒיד י ƒמ ָּ̇

ים ƒט פָּ ¿ ׁ̆ ƒים וּמ ƒּ̃ וֹ˙ חֻ ¿̂ ƒוֹרָה וּמ ּ̇  , ָּ̇ ךָ אָהַב¿ רָאֵל עַמּ¿ ¿ׂ̆ ƒי˙ י ה  (אַהֲבַ˙ עוֹלָם)  בֵּ אַהֲבַה רַבָּ
מוּד ל¿ ַ̇ רֵי  ב¿ ƒד מַח בּ¿ ¿ׂ̆ ƒנ יךָ, ו¿ ֶּ̃ חֻ יחַ בּ¿ ƒׂ̆ ˜וּמֵנוּ נָ בֵנוּ וּב¿ כ¿ ָ ׁ̆ להֵֹינוּ, בּ¿ הֹוָה א¡ ן י¿ . עַל כֵּ ָּ̇ ד¿ מַּ ƒנוּ ל ָ̇ אוֹ
לָה. ה יוֹמָם וָלָי¿ גֶּ ארֶֹך¿ יָמֵינוּ, וּבָהֶם נֶה¿ ינוּ ו¿ י הֵם חַיֵּ ƒּעוֹלָם וָעֶד, כ יךָ ל¿ ֶ̇ וֹ ¿̂ ƒמ ךָ, וּב¿ ֶ̇ וֹרָ ּ̇

רָאֵל: ¿ׂ̆ ƒהוָֹה, אוֹהֵב עַמּוֹ י ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ ים, בָּ ƒעוֹלָמ נּוּ ל¿ מֶּ ƒסוּר מ ָ̇ ךָ אַל  ¿̇ אַהֲבָ ו¿

הוָֹה אֶחָד: להֵֹינוּ י¿ הוָֹה א¡ רָאֵל י¿ ¿ׂ̆ ƒמַע י ¿ ׁ̆
עוֹלָם וָעֶד: כוּ˙וֹ, ל¿ בוֹד מַל¿ ם כּ¿ ֵ ּ ׁ̆  , רוּך¿ בָּ

ר ֶ ׁ̆ ה אֲ ים הָאֵלֶּ ƒבָר הָיוּ הַדּ¿ אֹדֶךָ. ו¿ כָל מ¿ ךָ וּב¿ ¿ ׁ̆ כָל נַפ¿ ךָ וּב¿ בָב¿ כָל ל¿ להֶֹיךָ בּ¿ הוָֹה א¡ ָּ̇ אֵ˙ י¿ אָהַב¿ ו¿
רֶך¿ ךָ בַדֶּ ¿ּ̇ לֶכ¿ ךָ וּב¿ ֶ̇ בֵי ךָ בּ¿ ¿ּ̇ ב¿ ƒ ׁ̆ ם בּ¿ ָּ̇ בָּ ר¿ בַּ ƒד בָנֶיךָ ו¿ ם ל¿ ָּ̇ נ¿ נַּ ƒ ׁ̆ בָבֶךָ. ו¿ ךָ הַיּוֹם עַל ל¿ וּ¿ ַ̂ י מ¿ ƒאָנֹכ
זוּזֹ˙ ם עַל מ¿ ָּ̇ ב¿ ַ̇ ין עֵינֶיךָ. וּכ¿ טֹטָפֹ˙ בֵּ הָיוּ ל¿ אוֹ˙ עַל יָדֶךָ ו¿ ם ל¿ ָּ̇ ר¿ ַ ׁ̆ ¿̃ ˜וּמֶךָ. וּ ךָ וּב¿ בּ¿ כ¿ ָ ׁ̆ וּב¿

עָרֶיךָ: ¿ ׁ̆ ƒךָ וּב ֶ̇ י בֵּ

הֹוָה אַהֲבָה אֶ˙ י¿ כֶם הַיּוֹם ל¿ ¿̇ ה אֶ וֶּ ַ̂ י מ¿ ƒר אָנֹכ ֶ ׁ̆ י אֲ ַ̇ וֹ ¿̂ ƒעוּ אֶל מ מ¿ ¿ ׁ̆ ƒּ̇ מעַֹ  ָ ׁ̆ ם  ƒהָיָה א ו¿
ׁ̆ ˜וֹ וֹ יוֹרֶה וּמַל¿ ּ̇ ƒע כֶם בּ¿ ¿̂ טַר אַר¿ י מ¿ ƒּ̇ ַ̇ נָ כֶם. ו¿ ¿ ׁ̆ כָל נַפ¿ כֶם וּב¿ בַב¿ כָל ל¿ דוֹ בּ¿ עָב¿ להֵֹיכֶם וּל¿ א¡

רוּ מ¿ ָ ּ ׁ̆ ƒה . ָּ̇ בָע¿ ָׂ̆ ָּ̇ ו¿ אָכַל¿ ךָ ו¿ ֶּ̇ הֶמ¿ ב¿ ƒךָ ל ד¿ ָׂ̆ ב בּ¿ ֶׂ̆ י עֵ ƒּ̇ ַ̇ נָ הָרֶךָ. ו¿ ¿̂ ƒי ךָ ו¿ ¿ ׁ̆ ירֹ ƒ̇ גָנֶךָ ו¿ ָּ̇ ד¿ אָסַפ¿ ו¿
חָרָה אַף ם לָהֶם. ו¿ ֶ̇ י ƒחֲו ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒה ים ו¿ ƒים אֲחֵר ƒֹלה ם א¡ ֶּ̇ ם וַעֲבַד¿ ֶּ̇ סַר¿ כֶם ו¿ בַב¿ ה ל¿ ֶּ̇ פ¿ ƒן י לָכֶם פֶּ
ם ֶּ̇ בוּלָהּ וַאֲבַד¿ ן אֶ˙ י¿ ֵּ̇ ƒ̇ הָאֲדָמָה לאֹ  יֶה מָטָר ו¿ ה¿ ƒלאֹ י ם ו¿ ƒמַי ָ ּ ׁ̆ ר אֶ˙ הַ ַ̂ עָ כֶם ו¿ הוָֹה בָּ י¿
עַל כֶם ו¿ בַב¿ ה עַל ל¿ בָרַי אֵלֶּ ם אֶ˙ דּ¿ ֶּ̇ מ¿ ַׂ̆ ן לָכֶם. ו¿ ֵ̇ הֹוָה נֹ ר י¿ ֶ ׁ̆ הֵרָה מֵעַל הָאָרıֶ הַטּבָֹה אֲ מ¿
ם אֶ˙ ָ̇ ם אֹ ֶּ̇ ד¿ מַּ ƒל ין עֵינֵיכֶם. ו¿ טוֹטָפֹ˙ בֵּ הָיוּ ל¿ כֶם ו¿ אוֹ˙ עַל יֶד¿ ם ל¿ ָ̇ ם אֹ ֶּ̇ ר¿ ַ ׁ̆ ¿̃ כֶם וּ ¿ ׁ̆ נַפ¿
זוּזוֹ˙ ם עַל מ¿ ָּ̇ ב¿ ַ̇ ˜וּמֶךָ. וּכ¿ ךָ וּב¿ בּ¿ כ¿ ָ ׁ̆ רֶך¿ וּב¿ ךָ בַדֶּ ¿ּ̇ לֶכ¿ ךָ וּב¿ ֶ̇ בֵי ךָ בּ¿ ¿ּ̇ ב¿ ƒ ׁ̆ ם בּ¿ ר בָּ דַבֵּ נֵיכֶם ל¿ בּ¿
יכֶם ֵ̇ הֹוָה לַאֲבֹ ע י¿ בַּ ¿ ׁ̆ ƒר נ ֶ ׁ̆ נֵיכֶם עַל הָאֲדָמָה אֲ ימֵי ב¿ ƒמֵיכֶם ו בּוּ י¿ ר¿ ƒמַעַן י עָרֶיךָ. ל¿ ¿ ׁ̆ ƒךָ וּב ֶ̇ י בֵּ

:ıֶם עַל הָאָר ƒמַי ָ ּ ׁ̆ ימֵי הַ ƒּלָהֶם כ ˙ ֵ̇ לָ



˙ עַל  ƒ̂ י ƒ̂ וּ לָהֶם  ׂ̆ עָ ָּ̇ אֲלֵהֶם ו¿ אָמַר¿ רָאֵל ו¿ ¿ׂ̆ ƒנֵי י ר אֶל בּ¿ בֵּ אמֹר. דַּ ה לֵּ ֶ ׁ̆ הֹוָה אֶל מֹ וַיּאֹמֶר י¿
ם ֶ̇ י ƒא ˙ וּר¿ ƒ̂ י ƒ̂ הָיָה לָכֶם ל¿ כֵלֶ˙. ו¿ ¿ּ̇ יל  ƒ̇ נָף פּ¿ ˙ הַכָּ ƒ̂ י ƒ̂ נוּ עַל  ¿̇ נָ ם ו¿ ָ̇ דרֹֹ דֵיהֶם ל¿ ג¿ ƒפֵי ב נ¿ כַּ

אַחֲרֵי עֵינֵיכֶם כֶם ו¿ בַב¿ רוּ אַחֲרֵי ל¿ ֻ̇ ָ̇ לאֹ  ם ו¿ ָ̇ ם אֹ ֶ̇ י ƒׂ̆ הֹוָה וַעֲ וֹ˙ י¿ ¿̂ ƒל מ ם אֶ˙ כָּ ֶּ̇ כַר¿ אֹ˙וֹ וּז¿
ים ƒ ׁ̆ דֹ ¿̃ ם  ֶ̇ י ƒי ה¿ ƒי ו ָ̇ וֹ ¿̂ ƒל מ ם אֶ˙ כָּ ֶ̇ י ƒׂ̆ רוּ וַעֲ כּ¿ ז¿ ƒּ̇ מַעַן  ים אַחֲרֵיהֶם. ל¿ ƒם זֹנ ֶּ̇ ר אַ ֶ ׁ̆  אֲ

ים ƒֹלה יוֹ˙ לָכֶם לֵא¡ ה¿ ƒם ל ƒרַי ¿̂ ƒמ ıֶכֶם מֵאֶר ¿̇ י אֶ ƒ̇ א ֵ̂ ר הוֹ ֶ ׁ̆ להֵֹיכֶם אֲ הֹוָה א¡ י י¿ ƒאלהֵֹיכֶם. אֲנ ל¿
מֶ˙ להֵֹיכֶם: א¡ הֹוָה א¡ י י¿ ƒאֲנ

מֶ˙ להֵֹיכֶם א¡ הֹוָה א¡ :וחוזר החזן: י¿

רָאֵל עַמּוֹ, ¿ׂ̆ ƒנוּ י אֵין זוּלָ˙וֹ, וַאֲנַח¿ להֵֹינוּ ו¿ הֹוָה א¡ י הוּא י¿ ƒּם עָלֵינוּ, כ יָּ ַ̃ ל זאֹ˙ ו¿ מוּנָה כָּ וֶא¡
ם לֵּ ַ ׁ̆ רֵינוּ, הַמ¿ ָּ̂ ƒרָע לָנוּ מ פ¿ ƒּים, הָאֵל הַנ ƒ̂ י ƒל הֶעָר ף כָּ כַּ ƒנוּ הַגּאֲֹלֵנוּ מ כֵּ ים, מַל¿ ƒלָכ ד מ¿ יַּ ƒהַפּוֹדֵנוּ מ
ר: פָּ ס¿ ƒלָאוֹ˙ עַד אֵין מ פ¿ ƒנ ים) ו¿ ƒּס ƒר. (נ ֶ̃ דוֹלוֹ˙ עַד אֵין חֵ ה ג¿ ֵׂ̆ נוּ, הָעוֹ ֵ ׁ̆ בֵי נַפ¿ כָל אוֹי¿ מוּל ל¿ גּ¿
נֵנוּ עַל ר¿ ַ̃ רֶם  בֵינוּ, וַיָּ מוֹ˙ אוֹי¿ יכֵנוּ עַל בָּ ƒר ד¿ לֵנוּ, הַמַּ ן לַמּוֹט רַג¿ ַ̇ לאֹ נָ ים, ו¿ ƒּחַי נוּ בַּ ֵ ׁ̆ ם נַפ¿ ָ ּׂ̆ הַ
ה כֶּ נֵי חָם. הַמַּ מַ˙ בּ¿ אַד¿ ים בּ¿ ƒ̇ עהֹ, אוֹ˙וֹ˙ וּמוֹפ¿ פַר¿ מָה בּ¿ ָ̃ ים וּנ¿ ƒּס ƒה לָנוּ נ ֶׂ̆ אֵינוּ, הָעֹ וֹנ¿ ׂ̆ ל  כָּ
נָיו יר בָּ ƒעֲב חֵרוּ˙ עוֹלָם, הַמַּ וֹכָם ל¿ ּ̇ ƒרָאֵל מ ¿ׂ̆ ƒא אֶ˙ עַמּוֹ י ֵ̂ ם, וַיּוֹ ƒרָי ¿̂ ƒכוֹרֵי מ ל בּ¿ רָ˙ו כָּ עֶב¿ ב¿
חוּ בּ¿ ƒ ׁ̆ בוּרָ˙וֹ,  רָאוּ בָנָיו גּ¿ ע. ו¿ בַּ ƒהוֹמוֹ˙ ט ¿̇ ƒּאֵיהֶם ב ונ¿ ׂ̆ אֶ˙  פֵיהֶם ו¿ אֶ˙ רוֹד¿ רֵי יַם סוּף, ו¿ ז¿ ƒּין ג בֵּ
חָה מ¿ ƒׂ̆ ירָה ב¿ ƒ ׁ̆ ךָ עָנוּ  רָאֵל, ל¿ ¿ׂ̆ ƒנֵי י ה וּב¿ ֶ ׁ̆ לוּ עֲלֵיהֶם. מֹ בּ¿ ƒ̃ רָˆוֹן  כוּ˙וֹ ב¿ מוֹ, וּמַל¿ ¿ ׁ̆ ƒהוֹדוּ ל ו¿

ם. רוּ כֻלָּ אָמ¿ ה, ו¿ רַבָּ

ךָ רָאוּ ¿̇ כוּ ה פֶלֶא: מַל¿ ֵׂ̆ לֹּ˙, עֹ ƒה ¿ּ̇ , נוֹרָא  ׁ̆ דֶֹ ּ̃ ר בַּ דָּ מכָֹה נֶא¿ י כָּ ƒהֹוָה, מ ם י¿ ƒאֵל י כָמכָֹה בָּ ƒמ
רוּ: אָמ¿ י עָנוּ ו¿ ƒה זֶה אֵל ֶ ׁ̆ נֵי מֹ פ¿ ƒעַ יָם, ל ֵ̃ בָנֶיךָ בּוֹ

עוֹלָם וָעֶד: לךֹ¿ ל¿ מ¿ ƒהוָֹה י י¿
רָאֵל: ¿ׂ̆ ƒאַל י הֹוָה, גָּ ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ נּוּ: בָּ מֶּ ƒד חָזָ˜ מ יַּ ƒאָלוֹ מ הֹוָה אֶ˙ יַעֲ˜ֹב, וּג¿ י פָדָה י¿ ƒּמַר: כ נֶא¡ ו¿

ׂ̆ עָלֵינוּ רֹ לוֹם, וּפ¿ ָ ׁ̆ ים וּל¿ ƒים טוֹב ƒּחַי נוּ ל¿ כֵּ ידֵנוּ מַל¿ ƒהַעֲמ לוֹם, ו¿ ָ ׁ̆ להֵֹינוּ ל¿ הֹוָה א¡ יבֵנוּ י¿ ƒּכ ¿ ׁ̆ הַ
עֲדֵנוּ, ךָ, והָגֵן בַּ מ¿ ¿ ׁ̆ מַעַן  הֵרָה ל¿ יעֵנוּ מ¿ ƒ ׁ̆ הוֹ פָנֶיךָ, ו¿ לּ¿ ƒה טוֹבָה מ ָ̂ עֵ נֵנוּ בּ¿ ¿ּ̃ ַ̇ לוֹמֶךָ, ו¿ ¿ ׁ̆  ˙ סֻכַּ
נָפֶיךָ ל כּ¿ ֵ̂ פָנֵינוּ וּמֵאַחֲרֵינוּ, וּב¿ לּ¿ ƒטָן מ ָ ּׂ̆ הָסֵר  יָגוֹן, ו¿ רָעָב ו¿ חֶרֶב, ו¿ בֶר, ו¿ הָסֵר מֵעָלֵינוּ אוֹיֵב, דֶּ ו¿
לוֹם ָ ׁ̆ ים וּל¿ ƒים טוֹב ƒּחַי נוּ וּבוֹאֵנוּ ל¿ ֵ̇ א ֵ̂ מרֹ  ¿ ׁ̆ ה. וּ ָּ̇ רַחוּם אָ י אֵל מֶלֶך¿ חַנּוּן ו¿ ƒּירֵנוּ, כ ƒּ̇ ס¿ ַּ̇
לוֹם ָ ׁ̆  ˙ ׂ̆ סֻכַּ הֹוָה, הַפּוֹרֵ ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ לוֹמֶךָ. בָּ ¿ ׁ̆  ˙ ׂ̆ עָלֵינוּ סֻכַּ רוֹ עַד עוֹלָם. וּפ¿ ה ו¿ ָּ̇ מֵעַ

ם: ƒלָי ָ ׁ̆ רוּ עַל י¿ רָאֵל ו¿ ¿ׂ̆ ƒל עַמּוֹ י עַל כָּ עָלֵינוּ ו¿

י˙ עוֹלָם: ƒר ם בּ¿ ָ̇ ˙ לדרֹֹ בָּ ַ ּ ׁ̆ וֹ˙ אֶ˙ הַ ׂ̆ ˙, לַעֲ בָּ ַ ּ ׁ̆ רָאֵל אֶ˙ הַ ¿ׂ̆ ƒנֵי י רוּ ב¿ מ¿ ָ ׁ̆ ו¿
הוָֹה אֶ˙ ה י¿ ָׂ̆ ים עָ ƒיָמ ˙ ֶ ׁ̆ ֵ ׁ̆ י  ƒּעלָֹם, כ יא ל¿ ƒרָאֵל אוֹ˙ ה ¿ׂ̆ ƒנֵי י י וּבֵין בּ¿ ƒינ בֵּ

: ׁ̆ פַ נָּ ƒּבַ˙ וַי ָ ׁ̆ י  ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ אֶ˙ הָאָרıֶ וּבַיּוֹם הַ ם ו¿ ƒמַי ָ ּ ׁ̆ הַ



נֵה, ָ̃ ר¿ מַח פֻּ ¿̂ יַ ה, ו¿ ֵ̇ כוּ יך¿ מַל¿ ƒל יַמ¿ הּ ו¿ ֵ̇ עוּ ר¿ ƒרָא כ י ב¿ ƒּמָא ד עָל¿ א. בּ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆  ׁ̆ דַּ ַ̃ ¿̇ ƒי ל ו¿ דַּ גַּ ¿̇ ƒי
רוּ מ¿ ƒא יב, ו¿ ƒר ָ̃ מַן  ז¿ ƒעֲגָלָא וּב רָאֵל, בַּ ¿ׂ̆ ƒי˙ י כָל בֵּ י ד¿ חַיֵּ יוֹמֵיכוֹן וּב¿ יכוֹן וּב¿ חַיֵּ יחֵהּ. בּ¿ ƒ ׁ̆ רֵב מ¿ ָ̃ י ƒו

אָמֵן.
רוֹמַם. ¿̇ ƒי אַר. ו¿ פָּ ¿̇ ƒי ח. ו¿ בַּ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒי . ו¿ רַך¿ בָּ ¿̇ ƒא. י מַיָּ מֵי עָל¿ עָל¿ עָלַם וּל¿ בָרַך¿ ל¿ א מ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆ הֵא   י¿

א  עֵלָּ א ( בע˘י"˙ וּל¿ עֵלָּ יך¿ הוּא. ל¿ ƒר א, בּ¿ ָ ׁ̆ ד¿ ֻ̃ מֵהּ דּ¿ ¿ ׁ̆ ל  הַלָּ ¿̇ ƒי ה. ו¿ עַלֶּ ¿̇ ƒי ר. ו¿ הַדָּ ¿̇ ƒי א. ו¿ ֵ ּׂ̆ נַ ¿̇ ƒי ו¿
רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא מָא, ו¿ עָל¿ ירָן בּ¿ ƒאֲמ א, דַּ ָ̇ מָ נֶח¡ א ו¿ ָ̇ חָ בּ¿ ¿ ׁ̆ ֻּ̇ א,  ָ̇ ירָ ƒ ׁ̆ א ו¿ ָ̇ כָ ר¿ ƒּל ב ן כָּ ƒל) מ כָּ ƒמ

ךָ: ֶ̇ לָּ ƒה ¿ּ̇ יד  ƒּי יַג ƒח וּפ ָּ̇ פ¿ ƒּ̇ י  ַ̇ פָ ¿ׂ̆ אֲדֹנָי, 

חָ˜ וֵאלהֵֹי יַעֲ˜בֹ. הָאֵל ¿̂ ƒלהֵֹי י רָהָם, א¡ להֵֹי אַב¿ ינוּ, א¡ ֵ̇ להֵֹינוּ וֵאלהֵֹי אֲבוֹ הוָֹה, א¡ ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ בָּ
דֵי אָבוֹ˙, זוֹכֵר חַס¿ ˜וֹנֵה הַכֹּל, ו¿ ים, ו¿ ƒים טוֹב ƒיוֹן, גּוֹמֵל חֲסָד הַנּוֹרָא, אֵל עֶל¿ בּוֹר ו¿ ƒּדוֹל, הַג הַגָּ
הוָֹה, ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ יעַ וּמָגֵן, בָּ ƒ ׁ̆ אַהֲבָה. מֶלֶך¿ עוֹזֵר וּמוֹ מוֹ, בּ¿ ¿ ׁ̆ מַעַן  נֵיהֶם ל¿ נֵי ב¿ ב¿ ƒיא גוֹאֵל ל ƒוּמֵב

רָהָם: מָגֵן אַב¿

יעַ. ƒ ׁ̆ הוֹ ה, רַב ל¿ ָּ̇ ים אַ ƒ̇ ה מֵ חַיֵּ עוֹלָם, אֲדנָֹי. מ¿ בּוֹר ל¿ ƒּה ג ָּ̇ אַ

ם. ֶ ׁ̆ יד הַגֶּ ƒיב הָרוּחַ וּמוֹר ƒ ּ ׁ̆ ל. בחורף: מַ יד הַטָּ ƒמוֹר :ıב˜י

יר ƒּ̇ ים, וּמַ ƒרוֹפֵא חוֹל ים, ו¿ ƒל ים, סוֹמֵך¿ נוֹפ¿ ƒּים רַב ƒרַחֲמ ים בּ¿ ƒ̇ ה מֵ חַיֵּ חֶסֶד, מ¿ ים בּ¿ ƒּל חַי כֵּ כַל¿ מ¿
י˙ ƒמֶלֶך¿ מֵמ , ך¿ י דוֹמֶה לָּ ƒבוּרוֹ˙, וּמ עַל גּ¿ י כָמוֹךָ בַּ ƒנֵי עָפָר. מ ֵ ׁ̆ י ƒמוּנָ˙וֹ ל ם א¡ יֵּ ַ̃ ים, וּמ¿ ƒאֲסוּר

ים: ƒ̇ ה הַמֵּ חַיֵּ הֹוָה, מ¿ ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ ים. בָּ ƒ̇ הַחֲיוֹ˙ מֵ ה ל¿ ָּ̇ מָן אַ נֶא¡ וּעָה. ו¿ ׁ̆ יחַ י¿ ƒמ ¿̂ ה וּמַ חַיֶּ וּמ¿

ׁ̆ דוֹ ָ̃ י אֵל מֶלֶך¿ גָדוֹל ו¿ ƒּלָה. כ לוּךָ סֶּ הַל¿ כָל יוֹם י¿ ים בּ¿ ƒ ׁ̆ דוֹ ¿̃ , וּ ׁ̆ דוֹ ָ̃ ךָ  מ¿ ƒ ׁ̆ , ו¿ ׁ̆ דוֹ ָ̃ ה  ָּ̇ אַ
: ׁ̆ דוֹ ָּ̃ )  הַ לֶך¿ הֹוָה, הָאֵל  (ב˘ב˙ ˘ובה: הַמֶּ ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ ה. בָּ ָּ̇ אָ

ים, ƒמ ל הַיָּ כָּ ƒוֹ מ ּ̇ ם וָאָרıֶ, וּבֵרַכ¿ ƒמַי ָ ׁ̆ ה  ֵׂ̆ י˙ מַעֲ ƒל כ¿ ַּ̇ מֶךָ,  ¿ ׁ̆ ƒי ל ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ ָּ̇ אֶ˙ יוֹם הַ ¿ ׁ̆ דַּ ƒ̃ ה  ָּ̇ אַ
ךָ: ֶ̇ ˙וֹרָ ˙וּב בּ¿ כֵן כָּ ים, ו¿ ƒּמַנ ל הַזּ¿ כָּ ƒוֹ מ ּ̇ ¿ ׁ̆ דַּ ƒ̃ ו¿

בֹּ˙ ¿ ׁ̆ ƒּה וַי ָׂ̆ ר עָ ֶ ׁ̆ וֹ אֲ ּ̇ לַאכ¿ י מ¿ ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ יּוֹם הַ ים בַּ ƒֹלה כַל א¡ בָאָם: וַי¿ ¿̂ כָל  הָאָרıֶ ו¿ ם ו¿ ƒמַי ָ ּ ׁ̆ כֻלּוּ הַ וַי¿
י ƒּאֹ˙וֹ, כ ׁ̆ דֵּ ַ̃ י וַי¿ ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ ים אֶ˙ יוֹם הַ ƒֹלה בָרֶך¿ א¡ ה: וַי¿ ָׂ̆ ר עָ ֶ ׁ̆ וֹ אֲ ּ̇ לַאכ¿ ל מ¿ כָּ ƒי מ ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ יּוֹם הַ בַּ

וֹ˙: ׂ̆ ים לַעֲ ƒֹלה רָא א¡ ר בָּ ֶ ׁ̆ וֹ אֲ ּ̇ לַאכ¿ ל מ¿ כָּ ƒבַ˙ מ ָ ׁ̆ בוֹ 

גוּ עַנּ¿ ¿̇ ƒי עוּ ו¿ בּ¿ ¿ׂ̆ ƒם י לָּ י, כֻּ ƒיע ƒב ¿ ׁ̆ י  ֵ ׁ̆ דּ¿ ַ̃ אֵי ענֶֹג. עַם מ¿ ˜וֹר¿ ˙ ו¿ בָּ ַ ׁ̆ רֵי  וֹמ¿ ׁ̆ ךָ  ָ̇ כוּ מַל¿ חוּ ב¿ מ¿ ¿ׂ̆ ƒי
י˙. ƒ ׁ̆ רֵא ה ב¿ ֵׂ̆ מַעֲ , זֵכֶר ל¿ ָ̇ רָא ָ̃ ים אוֹ˙וֹ  ƒיָמ ˙ דַּ וֹ, חֶמ¿ ּ̇ ¿ ׁ̆ דַּ ƒ̃ ָ̇ בּוֹ ו¿ י ƒ̂ י רָ ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ טּוּבָךָ. וּבַ ƒמ

ךָ, ֶ̇ ˙וֹרָ נוּ בּ¿ ֵ̃ ים חֶל¿ ƒׂ̆ יךָ,  ֶ̇ וֹ ¿̂ ƒמ נוּ בּ¿ ֵ ׁ̆ דּ¿ ַ̃ נוּ,  ֵ̇ נוּחָ מ¿ ƒּה נָא ב ֵ̂ ינוּ, ר¿ ֵ̇ להֵֹינוּ וֵאלהֵֹי אֲבוֹ א¡
הֹוָה ילֵנוּ י¿ ƒח הַנ¿ מֶ˙, ו¿ ךָ בֶא¡ דֶּ עָב¿ נוּ ל¿ בֵּ ƒטַהֵר ל ךָ, ו¿ ֶ̇ וּעָ ׁ̆ י ƒּנוּ ב ֵ ׁ̆ חַ נַפ¿ מֵּ ַׂ̆ טּוּבָךָ, ו¿ ƒעֵנוּ מ בּ¿ ַׂ̆
ה ָּ̇ רוּך¿ אַ מֶךָ. בָּ ¿ ׁ̆ י  ֵ ׁ̆ דּ¿ ַ̃ רָאֵל מ¿ ¿ׂ̆ ƒל י יָנוּחוּ בָהּ כָּ ךָ, ו¿ ֶ ׁ̆ ד¿ ָ̃  ˙ בַּ ַ ׁ̆ רָˆוֹן  אַהֲבָה וּב¿ להֵֹינוּ בּ¿ א¡

:˙ בָּ ַ ּ ׁ̆ ׁ̆ הַ דֵּ ַ̃ הֹוָה, מ¿ י¿



ךָ, ֶ̇ י יר בֵּ ƒב ד¿ ƒב אֶ˙ הָעֲבוֹדָה ל ֵ ׁ̆ הָ עֵה, ו¿ ¿ ׁ̆ ם  ָ̇ לָּ ƒפ ¿̇ ƒל רָאֵל, ו¿ ¿ׂ̆ ƒךָ י עַמּ¿ להֵֹינוּ בּ¿ הוָֹה א¡ ה י¿ ֵ̂ ר¿
רָאֵל ¿ׂ̆ ƒיד עֲבוֹדַ˙ י ƒמ ָּ̇ רָˆוֹן  י ל¿ ƒה ¿̇ רָˆוֹן, וּ ל בּ¿ בֵּ ַ̃ ¿̇ אַהֲבָה  הֵרָה בּ¿ ם מ¿ ָ̇ לָּ ƒפ ¿̇ רָאֵל וּ ¿ׂ̆ ƒי י ֵ ּ ׁ̆ ƒא ו¿

ךָ: עַמֶּ
(If Rosh Chodesh Add)

ד ƒו ן דָּ יחַ בֶּ ƒ ׁ̆ רוֹן מָ כ¿ ƒז ינוּ, ו¿ ֵ̇ רוֹן אֲבוֹ כ¿ ƒז דוֹנֵנו ו¿ ¿̃ ƒרוֹנֵנוּ וּפ כ¿ ƒכֵר, ז זָּ ƒי ד ו¿ ֵ̃ פָּ ƒי מַע ו¿ ָ ּ ׁ̆ ƒי ה, ו¿ ֶ̂ יֵרָ יֵרָאֶה ו¿ יעַ ו¿ ƒּיַג יָבֹא, ו¿ ינוּ, יַעֲלֶה ו¿ ֵ̇ להֵֹינוּ וֵאלהֵֹי אֲבוֹ א¡
לוֹם ָ ׁ̆ ים וּל¿ ƒים טוֹב ƒּחַי ים ל¿ ƒרַחֲמ חֶסֶד וּל¿ חֵן וּל¿ טוֹבָה, ל¿ לֵטָה, ל¿ פ¿ ƒפָנֶיךָ, ל רָאֵל ל¿ ¿ׂ̆ ƒי˙ י ךָ בֵּ ל עַמּ¿ רוֹן כָּ כ¿ ƒז ךָ, ו¿ ֶ ׁ̆ ד¿ ָ̃ יר  ƒם ע ƒלַי ָ ׁ̆ רוּ רוֹן י¿ כ¿ ƒז , ו¿ ך¿ דָּ עַב¿

וּעָה ׁ̆ בַר י¿ ד¿ ƒּים, וּב ƒים טוֹב ƒּחַי יעֵנוּ בוֹ ל¿ ƒ ׁ̆ הוֹ רָכָה, ו¿ ב¿ ƒדֵנוּ בוֹ ל ¿̃ טוֹבָה, וּפָּ להֵֹינוּ בּוֹ ל¿ הֹוָה א¡ רֵנוּ י¿ ה. זָכ¿ ׁ̆ הַזֶּ ׁ̆ הַחדֶֹ יוֹם: ב˘ב˙ רא˘ חד˘: ראֹ בּ¿
ה: ָּ̇ רַחוּם אָ י אֵל מֶלֶך¿ חַנּוּן ו¿ ƒּי אֵלֶיךָ עֵינֵינוּ, כ ƒּיעֵנוּ, כ ƒ ׁ̆ הוֹ רַחֵם עָלֵינוּ ו¿ נוּ, ו¿ חָנֵּ ים. חוּס ו¿ ƒרַחֲמ ו¿

יּוֹן: ƒ̂ ינָ˙וֹ ל¿ ƒכ ¿ ׁ̆ יר  ƒחֲז הוָֹה, הַמַּ ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ ים. בָּ ƒרַחֲמ יּוֹן בּ¿ ƒ̂ ךָ ל¿ וּב¿ ׁ̆ זֶינָה עֵינֵינוּ בּ¿ ח¡ ֶ̇ ו¿

ינוּ עוֹלָם וָעֶד, ˆוּרֵנוּ ˆוּר חַיֵּ ינוּ ל¿ ֵ̇ להֵֹינוּ וֵאלהֵֹי אֲבוֹ הוָֹה א¡ ה הוּא י¿ ָּ̇ אַ ָ ׁ̆  , נוּ לָך¿ ים אֲנַח¿ ƒמוֹד
עַל יָדֶיךָ, ו¿ ים בּ¿ ƒסוּר ינוּ הַמּ¿ ךָ, עַל חַיֵּ ֶ̇ לָּ ƒה ¿ּ̇ ר  סַפֵּ ךָ וּנ¿ דרֹ וָדרֹ. נוֹדֶה לּ¿ ה הוּא ל¿ ָּ̇ עֵנוּ אַ ¿ ׁ̆ ƒמָגֵן י
כָל עֵ˙, בּ¿ ֶ ׁ̆ יךָ  ֶ̇ טוֹבוֹ יךָ ו¿ ֶ̇ אוֹ ל¿ פ¿ ƒעַל נ נוּ, ו¿ מָּ ƒכָל יוֹם ע בּ¿ ֶ ׁ̆ יךָ  סֶּ ƒעַל נ , ו¿ ˜וּדוֹ˙ לָך¿ ינוּ הַפּ¿ ֵ̇ מוֹ ¿ ׁ̆ ƒנ
י מֵעוֹלָם ƒּמּוּ חֲסָדֶיךָ, כ ַ̇ י לאֹ  ƒּרַחֵם, כ הַמּ¿ י לאֹ כָלוּ רַחֲמֶיךָ, ו¿ ƒּם. הַטּוֹב, כ ƒהֳרָי ָ̂ ר ו¿ ֶ̃ עֶרֶב וָבֹ

עוֹלָם וָעֶד. יד ל¿ ƒמ ָ̇ נוּ  כֵּ ךָ מַל¿ מ¿ ƒ ׁ̆ א  ֵ ּׂ̆ נַ ¿̇ ƒי רוֹמַם ו¿ ¿̇ ƒי רַך¿ ו¿ בָּ ¿̇ ƒם י לָּ עַל כֻּ : ו¿ ינוּ לָך¿ ƒּו ƒ̃

י טוֹב, הָאֵל ƒּעוֹלָם כ מֶ˙, ל¿ א¡ דוֹל, בֶּ ךָ הַגָּ מ¿ ƒ ׁ̆ כוּ אֶ˙  יבָר¿ ƒלוּ ו יהַל¿ ƒלָה: ו ים יוֹדוּךָ סֶּ ƒּכלֹ הַחַי ו¿
הוֹדוֹ˙: ךָ נָאֶה ל¿ ךָ וּל¿ מ¿ ƒ ׁ̆ הוָֹה, הַטּוֹב  ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ נוּ סֶלָה, הָאֵל הַטּוֹב. בָּ ֵ̇ רָ עֶז¿ נוּ ו¿ ֵ̇ וּעָ ׁ̆ י¿

כֵנוּ ר¿ ךָ. בָּ רָאֵל עַמֶּ ¿ׂ̆ ƒל י עַל כָּ ים, עָלֵינוּ ו¿ ƒרַחֲמ ים, חֵן וָחֶסֶד, ו¿ ƒּרָכָה, חַי לוֹם טוֹבָה וּב¿ ָ ׁ̆ ים  ƒׂ̆
ים, ƒּוֹרַ˙ חַי ּ̇ להֵֹינוּ,  הוָֹה א¡ נוּ י¿ ָּ̇ לָּ ַ̇ נֶיךָ נָ אוֹר פָּ י ב¿ ƒּנֶיךָ, כ אוֹר פָּ אֶחָד (יַחַד) בּ¿ נוּ כּ¿ לָּ ינוּ, כֻּ ƒאָב
עֵינֶיךָ יֶה בּ¿ ה¿ ƒטוֹב י כָל טוּב) ו¿ לוֹם. (ו¿ ָ ׁ̆ ים ו¿ ƒּחַי ים, ו¿ ƒרַחֲמ רָכָה ו¿ ה וּב¿ ָ̃ דָ ¿̂ אַהֲבַ˙ חֶסֶד, וּ ו¿
רוּך¿ לוֹם. בָּ ָ ׁ̆ רבֹ עזֹ ו¿ לוֹמֶךָ, בּ¿ ¿ ׁ̆ ƒּעָה ב ָ ׁ̆ כָל  כָל עֵ˙ וּב¿ רָאֵל בּ¿ ¿ׂ̆ ƒךָ י ל עַמּ¿ בָרֵך¿ אֶ˙ כָּ כֵנוּ וּל¿ בָר¿ ל¿

לוֹם: ָ ּ ׁ̆ רָאֵל בַּ ¿ׂ̆ ƒבָרֵך¿ אֶ˙ עַמּוֹ י הוָֹה, הַמּ¿ ה י¿ ָּ̇ אַ

י: ƒגֹאֲל י ו¿ ƒהוָֹה ˆוּר פָנֶיךָ י¿ י ל¿ ƒּב ƒיוֹן ל הֶג¿ י ו¿ ƒרֵי פ מ¿ ƒרָˆוֹן א יוּ ל¿ ה¿ ƒי

עָפָר לַכּלֹ י כֶּ ƒ ׁ̆ נַפ¿ דּםֹ. ו¿ ƒ̇ י  ƒ ׁ̆ לַי נַפ¿ ל¿ ַ̃ מ¿ ƒל מָה. ו¿ ר¿ ƒר מ בֵּ דַּ ƒי מ ַ̇ פָ ¿ׂ̆ י מֵרָע וּ ƒוֹנ ׁ̆ ˆרֹ ל¿ להַֹי. נ¿ א¡
ים עָלַי ƒב ¿ ׁ̆ הַחוֹ ים ו¿ ƒמ ָּ̃ כָל הַ י. ו¿ ƒ ׁ̆ דּףֹ נַפ¿ ר¿ ƒּ̇ יךָ  ֶ̇ וֹ ¿̂ ƒאַחֲרֵי מ ךָ. ו¿ ֶ̇ ˙וֹרָ י בּ¿ ƒּב ƒח ל ַ̇ יֶה. פּ¿ ה¿ ƒּ̇
י. ַ̇ להַֹי וֵאלהֵֹי אֲבוֹ הוָֹה א¡ פָנֶיךָ י¿ לּ¿ ƒי רָˆוֹן מ ƒה ם: י¿ ָּ̇ ב¿ ַ ׁ̆ ל מַחֲ ֵ̃ ל¿ ַ̃ ם ו¿ ָ̇ ָ̂ הֵרָה הָפֵר עֲ רָעָה. מ¿ ל¿
יסֶךָ. ƒע לּאֹ אַכ¿ ֶ ׁ̆ עוֹס הַיּוֹם ו¿ לּאֹ אֶכ¿ ֶ ׁ̆ ים. ו¿ ƒי עַל אֲחֵר ƒ̇ אָ נ¿ ƒ̃ לאֹ  אַ˙ אָדָם עָלַי ו¿ נ¿ ƒ̃ עֲלֶה  ַ̇ לּאֹ  ֶ ׁ̆
ךָ מ¿ ƒ ׁ̆ ר. יַחֵד  ָׂ̆ ל בָּ להַֹּ כָּ נוּ וֵאלהֵֹינוּ א¡ כֵּ נָעָה וַעֲנָוָה. מַל¿ י הַכ¿ ƒּב ƒל ן בּ¿ ֵ̇ ר הָרָע. ו¿ ֶ̂ יֵּ ƒי מ ƒילֵנ ƒּ̂ ַ̇ ו¿
ח מַּ ַׂ̆ דֵה ˆאֹנֶךָ ו¿ לֻיּוֹ˙ וּפ¿ בּוıּ גָּ ƒ̃  ı בֵּ ַ̃ לֵל הֵיכָלֶךָ. ו¿ כ¿ ַ ׁ̆ ךָ ו¿ ֶ̇ י ד בֵּ ירֶךָ יַסֵּ ƒנֵה ע עוֹלָמֶךָ בּ¿ בּ¿
ךָ. ֶ̇ ָ ּ ׁ̆ דֻ ¿̃ מַעַן  ה ל¿ ֵׂ̆ ךָ. עֲ ֶ̇ וֹרָ ּ̇ מַעַן  ה ל¿ ֵׂ̆ ינֶךָ. עֲ ƒמ מַעַן י¿ ה ל¿ ֵׂ̆ מֶךָ. עֲ ¿ ׁ̆ מַעַן  ה ל¿ ֵׂ̆ ךָ: עֲ ֶ̇ עֲדָ
הוָֹה פָנֶיךָ י¿ י ל¿ ƒּב ƒיוֹן ל הֶג¿ י ו¿ ƒרֵי פ מ¿ ƒרָˆוֹן א יוּ ל¿ ה¿ ƒי: י ƒךָ וַעֲנֵנ ינ¿ ƒמ יעָה י¿ ƒ ׁ̆ ידֶיךָ הו ƒד ˆוּן י¿ מַעַן יֵחָל¿ ל¿
ל עַל כָּ לוֹם עָלֵינוּ ו¿ ָ ׁ̆ ה  ֶׂ̆ רוֹמָיו. הוּא יַעֲ מ¿ ƒּלוֹם) ב ָ ּ ׁ̆ לוֹם (בע˘י"˙ הַ ָ ׁ̆ ה  ֶׂ̆ י: עֹ ƒגֹאֲל י ו¿ ƒוּרˆ

רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא רָאֵל. ו¿ ¿ׂ̆ ƒי

ךָ ם נַעֲבָד¿ ָ ׁ̆ ךָ: ו¿ ֶ̇ ˙וֹרָ נוּ בּ¿ ֵ̃ ן חֶל¿ ֵ̇ יָמֵינוּ. ו¿ הֵרָה ב¿ מ¿ ƒּב ׁ̆ דָּ ¿̃ ƒּי˙ הַמ נֶה בֵּ בָּ ƒּי ֶ ׁ̆ ינוּ.  ֵ̇ להֵֹינוּ וֵאלהֵֹי אֲבוֹ הוָֹה א¡ פָנֶיךָ י¿ לּ¿ ƒי רָˆוֹן מ ƒה י¿
יוֹ˙: ƒמוֹנ ד¿ ַ̃ ים  ƒנ ָ ׁ̆ ימֵי עוֹלָם וּכ¿ ƒּם. כ ƒלָי ָ ׁ̆ ירוּ ƒהוּדָה ו חַ˙ י¿ נ¿ ƒבָה לַיהוָֹה מ עָר¿ יוֹ˙: ו¿ ƒמוֹנ ד¿ ַ̃ ים  ƒנ ָ ׁ̆ ימֵי עוֹלָם וּכ¿ ƒּאָה כ ר¿ ƒי בּ¿



ר ֶ ׁ̆ וֹ אֲ ּ̇ לַאכ¿ י מ¿ ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ יּוֹם הַ ים בַּ ƒֹלה כַל א¡ בָאָם: וַי¿ ¿̂ כָל  הָאָרıֶ ו¿ ם ו¿ ƒמַי ָ ּ ׁ̆ כֻלּוּ הַ וַי¿
ים אֶ˙ יוֹם ƒֹלה בָרֶך¿ א¡ ה: וַי¿ ָׂ̆ ר עָ ֶ ׁ̆ וֹ אֲ ּ̇ לַאכ¿ ל מ¿ כָּ ƒי מ ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ יּוֹם הַ בֹּ˙ בַּ ¿ ׁ̆ ƒּה וַי ָׂ̆ עָ

וֹ˙: ׂ̆ ים לַעֲ ƒֹלה רָא א¡ ר בָּ ֶ ׁ̆ וֹ אֲ ּ̇ לַאכ¿ ל מ¿ כָּ ƒבַ˙ מ ָ ׁ̆ י בוֹ  ƒּאֹ˙וֹ כ ׁ̆ דֵּ ַ̃ י וַי¿ ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ הַ

חָ˜ וֵאלהֵֹי ¿̂ ƒלהֵֹי י רָהָם, א¡ להֵֹי אַב¿ ינוּ, א¡ ֵ̇ להֵֹינוּ וֵאלהֵֹי אֲבוֹ הֹוָה, א¡ ה י¿ ָּ̇ רוּך¿ אַ ˜הל וחזן: בָּ
ıֶם וָאָר ƒמַי ָ ׁ̆ יוֹן, ˜וֹנֵה  הַנּוֹרָא, אֵל עֶל¿ בּוֹר ו¿ ƒּדוֹל, הַג יַעֲ˜ֹב, הָאֵל הַגָּ

אֵין ֶ ׁ̆  ׁ̆ דוֹ ָּ̃ )  הַ לֶך¿ וּבָה: הַמֶּ ׁ̆  ˙ בָּ ַ ׁ̆ מַאֲמָרוֹ, הָאֵל  (בּ¿ ים בּ¿ ƒ̇ ה מֵ חַיֵּ בָרוֹ, מ¿ ד¿ ƒּמָגֵן אָבוֹ˙ ב
אָה ר¿ ƒי פָנָיו נַעֲבֹד בּ¿ יחַ לָהֶם. ל¿ ƒהָנ ה ל¿ ָ̂ י בָם רָ ƒּוֹ, כ ׁ̆ ד¿ ָ̃  ˙ בַּ ַ ׁ̆ יוֹם  עַמּוֹ בּ¿ יחַ ל¿ ƒנ מוֹהוּ, הַמֵּ כָּ
ׁ̆ דֵּ ַ̃ לוֹם, מ¿ ָ ּ ׁ̆ רָכוֹ˙, אֵל הַהוֹדָאוֹ˙, אֲדוֹן הַ יד מֵעֵין הַבּ¿ ƒמ ָּ̇ כָל יוֹם  מוֹ בּ¿ ¿ ׁ̆ ƒנוֹדֶה ל וָפַחַד, ו¿

י˙: ƒ ׁ̆ רֵא ה ב¿ ֵׂ̆ מַעֲ נֵי עֹנֶג, זֵכֶר ל¿ ¿ ּ ׁ̆ דֻ עַם מ¿ ה ל¿ ָ ּ ׁ̆ דֻ ¿̃ ƒּיחַ ב ƒי, וּמֵנ ƒיע ƒב ¿ ּ ׁ̆ בָרֵך¿  ˙ וּמ¿ בָּ ַ ּ ׁ̆ הַ

ךָ, ֶ̇ ˙וֹרָ נוּ בּ¿ ֵ̃ ן חֶל¿ ֵ̇ יךָ, ו¿ ֶ̇ וֹ ¿̂ ƒמ נוּ בּ¿ ֵ ׁ̆ דּ¿ ַ̃ נוּ,  ֵ̇ נוּחָ מ¿ ƒּה נָא ב ֵ̂ ינוּ, ר¿ ֵ̇ להֵֹינוּ וֵאלהֵֹי אֲבוֹ חזן: א¡
הֹוָה ילֵנוּ י¿ ƒח הַנ¿ מֶ˙. ו¿ ךָ בֶא¡ דּ¿ עָב¿ נוּ ל¿ בֵּ ƒטַהֵר ל ךָ, ו¿ ֶ̇ וּעָ ׁ̆ י ƒּנוּ ב ֵ ׁ̆ ח נַפ¿ מַּ ַׂ̆ טּוּבָךָ, ו¿ ƒעֵנוּ מ בּ¿ ַׂ̆
ה ָּ̇ רוּך¿ אַ מֶךָ. בָּ ¿ ׁ̆ י  ֵ ׁ̆ דּ¿ ַ̃ רָאֵל מ¿ ¿ׂ̆ ƒל י יָנוּחוּ בָהּ כָּ ךָ, ו¿ ֶ ׁ̆ ד¿ ָ̃  ˙ בַּ ַ ׁ̆ רָˆוֹן  אַהֲבָה וּב¿ להֵֹינוּ בּ¿ א¡

:˙ בָּ ַ ּ ׁ̆ ׁ̆ הַ דֵּ ַ̃ הֹוָה מ¿ י¿

יכוֹן חַיֵּ יחֵהּ. בּ¿ ƒ ׁ̆ רֵב מ¿ ָ̃ י ƒנֵה, ו ָ̃ ר¿ מַח פֻּ ¿̂ יַ ה, ו¿ ֵ̇ כוּ יך¿ מַל¿ ƒל יַמ¿ הּ ו¿ ֵ̇ עוּ ר¿ ƒרָא כ י ב¿ ƒּמָא ד עָל¿ א. בּ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆  ׁ̆ דַּ ַ̃ ¿̇ ƒי ל ו¿ דַּ גַּ ¿̇ ƒי
מֵי עָל¿ עָלַם וּל¿ בָרַך¿ ל¿ א מ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆ הֵא  רוּ אָמֵן. י¿ מ¿ ƒא יב, ו¿ ƒר ָ̃ מַן  ז¿ ƒעֲגָלָא וּב רָאֵל, בַּ ¿ׂ̆ ƒי˙ י כָל בֵּ י ד¿ חַיֵּ יוֹמֵיכוֹן וּב¿ וּב¿

יך¿ הוּא. ƒר א, בּ¿ ָ ׁ̆ ד¿ ֻ̃ מֵהּ דּ¿ ¿ ׁ̆ ל  הַלָּ ¿̇ ƒי ה. ו¿ עַלֶּ ¿̇ ƒי ר. ו¿ הַדָּ ¿̇ ƒי א. ו¿ ֵ ּׂ̆ נַ ¿̇ ƒי רוֹמַם. ו¿ ¿̇ ƒי אַר. ו¿ פָּ ¿̇ ƒי ח. ו¿ בַּ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒי . ו¿ רַך¿ בָּ ¿̇ ƒא י מַיָּ עָל¿
רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא מָא, ו¿ עָל¿ ירָן בּ¿ ƒאֲמ א, דַּ ָ̇ מָ נֶח¡ א ו¿ ָ̇ חָ בּ¿ ¿ ׁ̆ ֻּ̇ א,  ָ̇ ירָ ƒ ׁ̆ א ו¿ ָ̇ כָ ר¿ ƒּל ב ן כָּ ƒל) מ כָּ ƒא מ עֵלָּ א (בע˘י"˙ וּל¿ עֵלָּ ל¿

רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא א, ו¿ מַיָּ ¿ ׁ̆ ƒי ב ƒּדָם אֲבוּהוֹן ד ֳ̃ רָאֵל  ¿ׂ̆ ƒי˙ י כָל בֵּ הוֹן ד¿ ¿̇ הוֹן וּבָעוּ ¿̇ לוֹ ¿̂ ל  בֵּ ַ̃ ¿̇ ƒּ̇
לוֹם) ָ ּ ׁ̆ לוֹם (בע˘י"˙ הַ ָ ׁ̆ ה  ֶׂ̆ רוּ אָמֵן: עֹ מ¿ ƒא רָאֵל ו¿ ¿ׂ̆ ƒל י עַל כָּ ים עָלֵינוּ ו¿ ƒים טוֹב ƒּחַי א ו¿ מַיָּ ¿ ׁ̆ ן  ƒא מ לָמָא רַבָּ ¿ ׁ̆ הֵא  י¿

רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא רָאֵל ו¿ ¿ׂ̆ ƒל י עַל כָּ לוֹם עָלֵינוּ ו¿ ָ ׁ̆ ה  ֶׂ̆ רוֹמָיו הוּא יַעֲ מ¿ ƒּב

י ƒ ׁ̆ י: נַפ¿ ƒנַהֲלֵנ נֻחוֹ˙ י¿ י עַל מֵי מ¿ ƒנ ֵ̂ י ƒּב א יַר¿ ֶ ׁ̆ אוֹ˙ דֶּ נ¿ ƒּסָר: ב י לאֹ אֶח¿ ƒהֹוָה רֹע ד י¿ ƒדָו מוֹר ל¿ ז¿ ƒמ
ה ָּ̇ י אַ ƒּירָא רָע כ ƒמָוֶ˙ לאֹ א ל¿ ַ̂ גֵיא  י אֵלֵך¿ בּ¿ ƒּם כ מוֹ: גַּ ¿ ׁ̆ מַעַן  דֶ˜ ל¿ ֶ̂ לֵי  גּ¿ מַע¿ י ב¿ ƒחֵנ וֹבֵב יַנ¿ ׁ̆ י¿
י ƒ ׁ̆ מֶן רֹא ֶ ּ ׁ̆ ָּ̇ בַ נ¿ ַ ּ ׁ̆ ƒּרָי, ד חָן נֶגֶד ˆֹר¿ ל¿ ֻ ׁ̆ פָנַי  עֲרֹך¿ ל¿ ַּ̇ י:  ƒנַחֲמֻנ ה י¿ ךָ הֵמָּ ֶּ̇ עַנ¿ ¿ ׁ̆ ƒךָ וּמ ט¿ ב¿ ƒ ׁ̆ י,  ƒד מָּ ƒע

ים: ƒאֹרֶך¿ יָמ הֹוָה ל¿ בֵי˙ י¿ י בּ¿ ƒּ̇ ב¿ ַ ׁ̆ י, ו¿ מֵי חַיָּ ל י¿ י כָּ ƒפוּנ דּ¿ ר¿ ƒוָיָה: אַך¿ טוֹב וָחֶסֶד י י ר¿ ƒכּוֹס

יכוֹן  חַיֵּ יחֵהּ. בּ¿ ƒ ׁ̆ רֵב מ¿ ָ̃ י ƒנֵה, ו ָ̃ ר¿ מַח פֻּ ¿̂ יַ ה, ו¿ ֵ̇ כוּ יך¿ מַל¿ ƒל יַמ¿ הּ ו¿ ֵ̇ עוּ ר¿ ƒרָא כ י ב¿ ƒּמָא ד עָל¿ א. בּ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆  ׁ̆ דַּ ַ̃ ¿̇ ƒי ל ו¿ דַּ גַּ ¿̇ ƒי
רוּ אָמֵן. מ¿ ƒא יב, ו¿ ƒר ָ̃ מַן  ז¿ ƒעֲגָלָא וּב רָאֵל, בַּ ¿ׂ̆ ƒי˙ י כָל בֵּ י ד¿ חַיֵּ יוֹמֵיכוֹן וּב¿ וּב¿

ה. עַלֶּ ¿̇ ƒי ר. ו¿ הַדָּ ¿̇ ƒי א. ו¿ ֵ ּׂ̆ נַ ¿̇ ƒי רוֹמַם. ו¿ ¿̇ ƒי אַר. ו¿ פָּ ¿̇ ƒי ח. ו¿ בַּ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒי . ו¿ רַך¿ בָּ ¿̇ ƒא. י מַיָּ מֵי עָל¿ עָל¿ עָלַם וּל¿ בָרַך¿ ל¿ א מ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆ הֵא  י¿
א, ָ̇ מָ נֶח¡ א ו¿ ָ̇ חָ בּ¿ ¿ ׁ̆ ֻּ̇ א,  ָ̇ ירָ ƒ ׁ̆ א ו¿ ָ̇ כָ ר¿ ƒּל ב ן כָּ ƒל) מ כָּ ƒא מ עֵלָּ א (בע˘י"˙ וּל¿ עֵלָּ יך¿ הוּא. ל¿ ƒר א, בּ¿ ָ ׁ̆ ד¿ ֻ̃ מֵהּ דּ¿ ¿ ׁ̆ ל  הַלָּ ¿̇ ƒי ו¿

רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא מָא, ו¿ עָל¿ ירָן בּ¿ ƒאֲמ דַּ

: בֹרָך¿ הֹוָה הַמּ¿ כוּ אֶ˙ י¿ ר¿ חזן: בָּ
עוֹלָם וָעֵד: בֹרָך¿ ל¿ הֹוָה הַמּ¿ רוּך¿ י¿ ˜ו"ח: בָּ



גוֹיֵי נוּ כּ¿ ָׂ̆ לּאֹ עָ ֶ ׁ̆ י˙,  ƒ ׁ̆ רֵא ר בּ¿ ֵ̂ יוֹ ה ל¿ דֻלָּ ˙ גּ¿ ֵ̇ חַ לַאֲדוֹן הַכּלֹ, לָ בֵּ ַ ׁ̆ עָלֵינוּ ל¿
גוֹרָלֵנוּ הֶם, ו¿ נוּ כָּ ֵ̃ ם חֶל¿ ָׂ̆ לּאֹ  ֶ ׁ̆ חוֹ˙ הָאֲדָמָה.  פּ¿ ¿ ׁ̆ ƒמ מָנוּ כּ¿ ָׂ̆ לאֹ  הָאֲרָˆוֹ˙, ו¿
יעַ. ƒ ׁ̆ ים אֶל אֵל לאֹ יוֹ ƒל לּ¿ פַּ ¿̇ ƒי˜, וּמ ƒהֶבֶל וָר ים ל¿ ƒחֲו ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒהֵם מ ֶ ׁ̆ כָל הֲמוֹנָם,  כּ¿
ׁ̆ דוֹ ָּ̃ ים הַ ƒלָכ כֵי הַמּ¿ נֵי מֶלֶך¿ מַל¿ פ¿ ƒים, ל ƒים וּמוֹד ƒחֲו ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒים וּמ ƒע נוּ כּוֹר¿ וַאֲנַח¿

עַל, מַּ ƒם מ ƒמַי ָ ּ ׁ̆ רוֹ בַּ ָ̃ ב י¿ ַ ׁ̆ יסֵֹד אָרıֶ, וּמוֹ ם ו¿ ƒמַי ָ ׁ̆ הוּא נוֹטֶה  ֶ ׁ̆ רוּך¿ הוּא,  בָּ
נוּ, אֶפֶס כֵּ מֶ˙ מַל¿ להֵֹינוּ אֵין עוֹד, א¡ ים. הוּא א¡ ƒרוֹמ הֵי מ¿ גָב¿ ינַ˙ עֻזּוֹ בּ¿ ƒכ ¿ ׁ̆ וּ
הוָֹה הוּא י י¿ ƒּבָבֶךָ, כ ָ̇ אֶל ל¿ בֹ ֵ ׁ̆ ָּ̇ הַיּוֹם וַהֲ יָדַע¿ ˙וֹרָ˙וֹ: ו¿ ˙וּב בּ¿ כָּ זוּלָ˙וֹ. כַּ

חַ˙ אֵין עוֹד: ָּ̇ ƒמ ıֶעַל הָאָר עַל ו¿ מַּ ƒם מ ƒמַי ָ ּ ׁ̆ ים בַּ ƒֹלה הָא¡

יר ƒהַעֲב ךָ, ל¿ אֶרֶ˙ עֻזָּ פ¿ ƒ̇ הֵרָה בּ¿ אוֹ˙ מ¿ ר¿ ƒלהֵֹינוּ, ל הוָֹה א¡ ךָ י¿ ה לּ¿ וֶּ ַ̃ ן נ¿ עַל כֵּ ו¿
י, דַּ ַ ׁ̆ כוּ˙  מַל¿ ן עוֹלָם בּ¿ ֵּ̃ ַ̇ רֵ˙וּן, ל¿ כָּ ƒרוֹ˙ י ים כָּ ƒיל ƒל הָא¡ ן הָאָרıֶ, ו¿ ƒים מ ƒלּוּל ƒּג
עוּ יֵד¿ ירוּ ו¿ ƒּיַכ .ıֶעֵי אָר ¿ ׁ̆ ƒל ר נוֹ˙ אֵלֶיךָ כָּ הַפ¿ מֶךָ, ל¿ ¿ ׁ̆ ƒאוּ ב ר¿ ¿̃ ƒר י ָׂ̆ נֵי בָ כָל בּ¿ ו¿
הוָֹה פָנֶיךָ י¿ וֹן. ל¿ ׁ̆ ל לָ בַע כָּ ָ ּ ׁ̆ ƒּ̇  , רֶך¿ ל בֶּ רַע כָּ כ¿ ƒּ̇ ךָ  י ל¿ ƒּבֵל, כ ֵ̇ בֵי  ¿ ׁ̆ ל יוֹ כָּ
ם אֶ˙ עלֹ לוּ כֻלָּ בּ¿ ַ̃ י ƒנוּ, ו ֵּ̇ ƒר י ָ̃ ךָ י¿ מ¿ ƒ ׁ̆ בוֹד  כ¿ ƒל פֹּלוּ, ו¿ ƒי עוּ ו¿ ר¿ כ¿ ƒלהֵֹינוּ י א¡
יא, ƒךָ ה לּ¿ ֶ ׁ̆ כוּ˙  ל¿ י הַמַּ ƒּעוֹלָם וָעֶד. כ הֵרָה ל¿ לךֹ¿ עֲלֵיהֶם מ¿ מ¿ ƒ̇ ךָ, ו¿ ֶ̇ כוּ מַל¿
עלָֹם וָעֶד: לךֹ¿ ל¿ מ¿ ƒהוָֹה י ךָ: י¿ ֶ̇ ˙וֹרָ ˙וּב בּ¿ כָּ כָבוֹד. כַּ לךֹ¿ בּ¿ מ¿ ƒּ̇ מֵי עַד  עוֹל¿ וּל¿
מוֹ ¿ ׁ̆ הוָֹה אֶחָד וּ יֶה י¿ ה¿ ƒיּוֹם הַהוּא י ל הָאָרıֶ בַּ מֶלֶך¿ עַל כָּ הוָֹה ל¿ הָיָה י¿ מַר: ו¿ נֶא¡ ו¿

אֶחָד:

נֵה, ָ̃ ר¿ מַח פֻּ ¿̂ יַ ה, ו¿ ֵ̇ כוּ יך¿ מַל¿ ƒל יַמ¿ הּ ו¿ ֵ̇ עוּ ר¿ ƒרָא כ י ב¿ ƒּמָא ד עָל¿ א. בּ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆  ׁ̆ דַּ ַ̃ ¿̇ ƒי ל ו¿ דַּ גַּ ¿̇ ƒי
יחֵהּ. ƒ ׁ̆ רֵב מ¿ ָ̃ י ƒו

רוּ אָמֵן. מ¿ ƒא יב, ו¿ ƒר ָ̃ מַן  ז¿ ƒעֲגָלָא וּב רָאֵל, בַּ ¿ׂ̆ ƒי˙ י כָל בֵּ י ד¿ חַיֵּ יוֹמֵיכוֹן וּב¿ יכוֹן וּב¿ חַיֵּ  בּ¿

. רַך¿ בָּ ¿̇ ƒא י מַיָּ מֵי עָל¿ עָל¿ עָלַם וּל¿ בָרַך¿ ל¿ א מ¿ מֵהּ רַבָּ ¿ ׁ̆ הֵא   י¿

יך¿ ƒר א, בּ¿ ָ ׁ̆ ד¿ ֻ̃ מֵהּ דּ¿ ¿ ׁ̆ ל  הַלָּ ¿̇ ƒי ה. ו¿ עַלֶּ ¿̇ ƒי ר. ו¿ הַדָּ ¿̇ ƒי א. ו¿ ֵ ּׂ̆ נַ ¿̇ ƒי רוֹמַם. ו¿ ¿̇ ƒי אַר. ו¿ פָּ ¿̇ ƒי ח. ו¿ בַּ ַּ̇ ¿ ׁ̆ ƒי  ו¿
הוּא.

ירָן ƒאֲמ א, דַּ ָ̇ מָ נֶח¡ א ו¿ ָ̇ חָ בּ¿ ¿ ׁ̆ ֻּ̇ א,  ָ̇ ירָ ƒ ׁ̆ א ו¿ ָ̇ כָ ר¿ ƒּל ב ן כָּ ƒל) מ כָּ ƒא מ עֵלָּ א (בע˘י"˙ וּל¿ עֵלָּ  ל¿
רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא מָא, ו¿ עָל¿ בּ¿

רוּ אָמֵן:  מ¿ ƒא רָאֵל ו¿ ¿ׂ̆ ƒל י עַל כָּ ים עָלֵינוּ ו¿ ƒים טוֹב ƒּחַי א ו¿ מַיָּ ¿ ׁ̆ ן  ƒא מ לָמָא רַבָּ ¿ ׁ̆ הֵא  י¿

רָאֵל ¿ׂ̆ ƒל י עַל כָּ לוֹם עָלֵינוּ ו¿ ָ ׁ̆ ה  ֶׂ̆ רוֹמָיו הוּא יַעֲ מ¿ ƒּלוֹם)  ב ָ ּ ׁ̆ לוֹם  (בע˘י"˙ הַ ָ ׁ̆ ה  ֶׂ̆ עֹ
רוּ אָמֵן: מ¿ ƒא ו¿


