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  ב"ה

Torah Or 

 תּוֹרָה אוֹר 
יל  תְחִּ בּוּר הַמַּ  דִּּ

1ָּהָּחֲנוּכּ ָָּּןעִנְי ָּ
 ַ ש  רָּ ץת  פָּּ קֵּּ  ד ,  לב  –   ב,  לבף  דַּ   ה חֲנוּכָּּ  - מִּ

 “Lessons from the Menorah” 

(Part 1)  )א( 

A lesson from Chanuka:  נְיַן ה   עִּ    :חֲנוּכָּּ

We need to understand the 

following: Why did the Sages 

establish to commemorate the 

miracle of Chanuka through 

lighting the lamps of a Menorah? 

This is not how other miracles 

are commemorated: 

נֵּרוֹת בְּ הַנֵּּס  בְעוּ  קָּ נֵּּה  ּ    , הִּ ש  ן  מַה  כֵּּ ין  אֵּ

ים  סִּּ ר נִּ אָּ ְ ש     :בִּּ

On Pesach, when we celebrate the 

miracle of leaving Egypt, it is 

through “eating matzos” 
(Shemos 12:18), when we 

celebrate the miracle of Purim it 

is through “days of feasting and 

סַח  פ  יאַת  , בְּ יצִּ ם־ בִּּ צְרַיִּ "תֹּאכְלוּ    –  מִּ

יח(   אבֹּ)  ת"וֹ מַצּ  ים   ; יב,  פוּרִּ י    –   בְּ "יְמֵּ

ה" מְחָּ וְש ִּ ה  תּ  ְ ש  כב(  מִּ ט,  ר  סְתֵּּ ד    –  )א  ג  נ  כְּ

ן   ם כֵּּ יָּה גַּ הָּ נִיָּהַגָּּלוּת ש    : גּוּפ 

 
יהָָּּרְא ָּ)   1 תְחִילָּלָָּּלְע  מּ  ה  בּוּרָּ כָּ"ָָּּדִּ כִסְל ָּ"הָָּּבְּ ָּ ]   "ובְּ עֲרֵּ ם:  וְש  ַ לָּּתוֹ ה  אוֹרָּ י  ש  תְחִּ ה  הַתּוֹרָּ ר  אוֹ .  בִּּ

לָּּתוֹ  תְחִּ רַ   – [. בִּּ עָּ תת  ה  ַ ּ בוֹד קְדוּש   "ר. אַדְמוּ   כְּ

אֱמַ  בָּּ ר  נ  ַ ַ ת  ש  ש  רָּ קֵּּ ת  פָּּ סְלֵּ   ל'   , החֲנוּכָּּ ץ,  מִּ ש   רֹאש  ו,  כִּּ בֵּ   חֹד  י ת  הַנָּּחַ   –  "ס תק ת  טֵּ ח  נוֹסַ "ל.  הַמַהַרִּ

ת ת הַנָּּחַ ר, אַחֵּ  ַ ּ בוֹד קְדוּש  עִּ "ר אַדְמוּ  כְּ מְצָּ א  יל י  הָּ צְוָּ ר נֵּ י כִּּ " וּמַתְחִּ דְפַּ  – ה"  מִּ פ  ס נִּ סֵּ יר בְּ רִּ אֲמָּ ם  הַמַּ

ךְ  תְהַלֵּּ זְנָּ   א  יאָּ הוֹ ם  וְעִּ סג.    עַמּוּד א  לִּ ה   – ת  הַגָּּ יה ) חֲנוּכָּּ   אוֹר הַתּוֹרָּ ִּ אש  רֵּ ךְ ת  בְּ ר  מ, ב  תת   עַמּוּד ז(    כּ 

ילָּךְ  אֵּ ךְ   ךְ " נַ . וָּ ר   (. תקעו  עַמּוּד א    כּ 
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rejoicing” (Ester 9:22), these 
physical forms commemorating 

the miracle correspond to the 

fact that the exile which we were 
miraculously saved from was also 

a physical exile: 

In Egypt we were physically 

enslaved with “mortar and 

bricks” (Shemos 1:14), in the 

time of Haman he sought 

physically “to destroy all the 

Jews on one day, and take their 

property as spoils” (Ester 3:13).  

ם צְרַיִּ מִּ ח   –  בְּ ים"וֹ "בְּ נִּ לְבֵּ ר וּבִּ מוֹת א,    מ  ְ )ש 

ן   ; יד( מָּ הָּ י  ימֵּ ש  בִּּ   –  וּבִּ יד    קֵּּ מִּ ְ   כוּ' "לְהַש 

לָּלָּם לָּבוֹז" ְ ר ג, יג( וּש  סְתֵּּ    .)א 

This is not the case with the story 

of Chanuka, when the Jewish 

People were still living on their 

own land and were not even 

exiled from their land, and were 
certainly not enslaved or 

threatened to physical destruction 

G-d forbid; rather the exile was a 

spiritual exile of the Torah,  

  ּ ש  ן  מַה  כֵּּ ין  ל  ,  2ה חֲנוּכָּּ בַּ אֵּ אֵּ רָּ ש ְ יוּ יִּ הָּ ש  

ם  אַרְצָּ ם וְלאֹ גָּלוּ מֵּ תָּ ם עַל אַדְמָּ רוּיִּ ְ   ,ש 

הָּרַק גָּּלוּת הַ    – 3תּוֹר 

like we say in the additional 
prayers for Chanuka: “They 

wanted to cause us to forget 

Your Torah, and to cause us to 

transgress the precepts of Your 

Will.” 

ם תּ "  יחָּ כִּּ ְ ךָּ לְהַש  ת  י   ,וֹרָּ ם חוּקֵּּ ירָּ וּלְהַעֲבִּ

 ," רְצוֹנְךָּ 

Therefore, the Sages established 

to commemorate this spiritual 

salvation through lighting lamps 

of a Menorah, based on what it 

says in the verse (Mishlei 6:23): 

“For a mitzvah is a lamp, the 

Torah is light, and the path of 

ךְ  יכָּ בְּ   לְפִּ בְעוּ  סוּק    , נֵּרוֹתקָּ הַפָּּ ם  ֵּ ש  עַל 

לֵי ו ְׁ ה אוֹר  :( ], כג[)מִש  ה וְתוֹרָּ צְוָּ י נֵּר מִּ   ,"כִּּ

ךְ   ר  יםוְד  ר".   חַיִּּ  תּוֹכְחוֹת מוּסָּ

 
בוּך  2 וָן   : נוֹסַף 167]בְּ גָלוּת יָ  [. בְּּ
בוּך  3 רָצוּ  נוֹסַף:  167]בְּ ֶׁ  [. ש 
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life is achieved through 

constructive criticism.” 

In order to understand this 

verse in general, and in 

particular to understand the end 

of the verse “and the path of life 
is achieved through constructive 

criticism”, we first need to 

understand the answer to the 
following question: Which 

possible “path of life” could 

there be besides for the Torah 

and mitzvos mentioned earlier 

in the verse? 

ה  ז  סוּק  פָּּ נְיָּן  עִּ ין  בִּ א  וְ   , וּלְהָּ יפָּ סֵּ גַם 

יב:   כְתִּ א דִּּ קְרָּ יםדֶרֶךְָָּּוְ "דִּ יִּ גוֹ' ח  יךְ    , "וְׁ רִּ צָּ

ה   יז  אֵּ יאוּר  ךְ  " בֵּּ ר  ים ד  בַד    "חַיִּּ לְּ מִּ הוּא 

לְמַעְלָּה   ה  אֲמוּרָּ הָּ צְוֹת  וְהַמִּּ ה  הַתּוֹרָּ

סוּק פָּּ  ? בַּ

The idea is: The fact that the 

verse compares a mitzvah to a 

lamp and the Torah to light will 

be understood as follows: 

נְיָּ  עִּ י י  כִּּ   , ן וְהָּ ִּ מְש  הִּ  ּ צְוָּ ל  מַה ש  ר  לְנֵּ ה  הַמִּּ

   :ן מוּבָּ א  הוּ   , 4ר לְאוֹ ה  וְהַתּוֹרָּ 

We will bring an analogy for this 

from the following: A lamp or 

candle is referred to by the oil 

(or wax) that it burns, like our 

Sages refer to them as a “oil 

lamp” or a “wax candle”.  

מוֹ  כְּ הַנֵּּ   ש   קְרָּ ר  ש   ֵּ ל  עַ א  נִּ מ  ם  ש   ּ   ,ן הַש 

וֹ  לְש  מ  ל  ש   ר  נֵּ "   רַזַ''ל:ן  כִּּ ל  ש   ר  נֵּ "  , 5" ן ש  

עֲוָּ  ַ    ", ה ש 

This is for the following reason: 

Even though the oil (or wax) 

itself doesn’t directly produce 

fire or light, in fact if fire falls 

into oil it becomes extinguished, 

nonetheless specifically from 

this oil is the flame of fire drawn 

forth which is held onto the wick 

נֵּּ  י ה  הִּ פִּּ עַל  מ    אַף   ּ הַש  ין  ש   ר  אוֹ   בּוֹ ן  אֵּ

צַּ  ת  א  ה  מְכַבּ  א  הוּ ה  וְאַדְרַבָּּ   , עַצְמוֹ ד  מִּ

קוֹם   , לְתוֹכוֹ ל  הַנּוֹפֵּ ר  אוֹ  ל מָּ כָּּ נוּ   ,מִּ מּ    מִּ

ךְ ל  וְעַ  ַ מְש  נִּ ב  ב  לַהַ   יָּדוֹ  לְה  ַ אוֹ ת  ש  ר  הָּ

אֱ  ילָּ ז  חָּ הַנּ  תִּ פְּ מְעַ ה  בַּ מ  ט  בִּּ ךְ ן  ש   ַ מְש    הַנִּּ

ילָּ ר  אַחַ  תִּ    , ה הַפְּ

 
יָּּיךְ )  4 ַ מְיוּחָּ   וְש  ירוּש  ה  רְאֵּ   – ה  חֲנוּכָּּ ר  לְנֵּ ד  בִּּ ִּ   פֵּּ יל"י  רַש  תְחִּ בּוּר הַמַּ י"   דִּּ נִּ בָּּ ם"  בָּּ ַ ה ת כג, ב: "ש  צְוָּ י נֵּר מִּ כִּּ

ה אוֹר   ת    – וְתוֹרָּ בָּּ ַ ש  ה דְּ צְוָּ י נֵּר מִּ העַל יְדֵּ תוֹרָּ א אוֹר דְּ ה בָּּ כְתַּ   – ".  וַחֲנוּכָּּ תב  מִּ ַ ּ בוֹד קְדוּש  "ף  כָּ "ר  אַדְמוּ   כְּ

סְלֵּ   "ו(. תשמו כִּּ
מַא) 5 בָּּ י א, ג. דְּ ַ  ד(.וְעוֹ ת מז, א.  ש 
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through the small amount of oil 

that is drawn into the wick;  

We also see that the main source 
of the fire is the oil, since when 

the oil runs out the fire is 

automatically extinguished. 

הֲרֵּ  כְלוֹ י ש   מ  ת  בִּּ  ּ כְבָּּ ן הַש  אוֹ ה  נִּ  ;ר הָּ

This is literally similar to the 

idea of a mitzvah: Even though 

it is the “Will of the King 

(Hashem)”, which is beyond any 

reason or knowledge, and it is 

not possible to grasp it at all, 

nonetheless specifically from it 

and through it there is drawn 

forth the Light of Wisdom of the 

Oral Torah, regarding which it 

says that “the Torah comes forth 

from Wisdom” (Zohar II 121a). 

ה  צְוָּ הַמִּּ יא  הִּ ש   מַמָּּ ה  כָּ הוּא    ,כָּּ ש   הֲגַם 

ךְ  ל  הַמּ  וָּ   , רְצוֹן  טַעַם  וּם  ש  י  לִּ   ,דַעַתבְּ

ה  גָּ ָּ הַש ּ וּם  ש  הּ  בָּּ ין  קוֹם    ,וְאֵּ מָּ ל  כָּּ מִּ

נָּּ  מּ  אוֹר  מִּ תְגַּלּ ה  וְנִּ ךְ  ַ מְש  נִּ הּ  דָּ יָּ וְעַל  ה 

עַל  בְּ ש   ה  תוֹרָּ זוֹ  ה  כְמָּ ה ־ הַחָּ   פּ 

ת" דְּ  ה נָּפְקָּ כְמָּ חָּ א מֵּ  ,6" אוֹרַיְיתָּ

This Wisdom and 

understanding of the Oral 

Torah is only to understand and 

grasp the explanation and 

reason for the laws of the 

mitzvos, each Masechta 

(Tractate) explaining according 

to its topic (of which mitzvos to 

explain). 

עַל  בְּ ש   ה  תּוֹרָּ בַּ נָּה  וַהֲבָּ ה  כְמָּ ה  ־ וְהַחָּ פּ 

ירוּש  וְטַעַם   פֵּּ יג  ִּ וּלְהַש ּ ין  בִּ הוּא רַק לְהָּ

צְוֹת נְיָּנָּהּ.  , הַמִּּ י עִּ ת לְפִּ כ  ל מַסּ     כָּּ

To summarize: Just like the main component of a lamp is specifically the 
oil, even the oil itself doesn’t directly produce fire or light, but the entire 

light and fire of the lamp is drawn forth from that oil through the wick.  

So too, even though the mitzvos themselves are not directly 
understandable, but the entire wisdom and knowledge of the Oral Torah 

derives from explaining how to fulfill the mitzvos properly, thus all the 

“spiritual” light and fire of the Gemara and other parts of the Oral Torah 

all derive essentially from the mitzvos themselves. 

 
ק בר זֹהַ ) 6 ל  י חֵּ טִּ פָּּ ְ ש   ם קכא, א(. מִּ
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To explain this concept further 

specifically in the service of 

Hashem during prayer: 

יאוּ  נְיָּ ר  וּבֵּ ךְ דּ  ה  ז  ן  עִּ רָּ   ר  תָּה'ָּט  פְּ עֲבוֹד   : בּ 

It is written: “Every morning 

when he (the Cohen) will ‘ָֹּטִיבו -ה 

improve by lighting up’ the 

lamps of the Menorah he should 

burn the Ketores (incense), and 
when Ahraon will ‘ עֲל תוָֹּה  -bring 

up the fire of the lamps’ of the 

Menorah in the afternoon he 

should again burn the Ketores.” 

(Shemos 30:7-8) 

נֵּּ  י ה  הִּ תִּ מוֹ )ב  כְּ ְׁ לש  ז־ח[ת  בֹּקֶרָָּּ"  :( ],  בּ 

טִיבוָֹּ ה  בֹּקֶרָּבְּ ת הַנֵּּר  בּ  נָּּ וֹ א  יר  ].    7ה ת יַקְטִּ

עֲלָּ  .[  הַנֵּּר   תוָֹּוּבְה  ת  א  יןָָּּת  וֹ אַהֲרןֹ  בּ 

יִם רְבּ  ע  נָּּה   ה  יר   . "יַקְטִּ

In the Beis Hamikdash the Menorah was lit twice, in the morning and in 
the afternoon. The time of lighting the Menorah corresponded to the time 

of performing a different service, the offering of the Ketores-Incense, 

which was also performed once in the morning and once in the afternoon. 

We need to understand: Why is it 

that regarding lighting the 
Menorah in the morning it is 

written he will ‘ָֹּטִיבו  improve-ה 

by lighting up’ the Menorah, 

whereas regarding the lighting 

the Menorah in the afternoon it is 
written he will ‘ עֲל תוָֹּה  -bring up 

the fire of the lamps?’  

י בִּ מָּּ ן  וּלְהָּ בֵּּ ה  לָּ בּוֹק  י  גַּ יב  ר  בַּ תִּ כְּ

טִיבוָֹּ" ה  י  "בְּ יִּ ן  וּבְבֵּ עַרְבַּ   –   םהָּ

עֲלוָֹּ" ה     "?תָּבְּ

To explain this, we will describe the comparison of the Jewish People to 

the Menorah: 

Now, the level of the inner 

dimension of Malchus of Atzilus, 

which is called “Knesses 

Yisrael-the Gathering of 

Yisrael” since it is the source of 

the souls of the Jewish People, is 

referred to as a “Menorah” in 

נֵּּ  תה  הִּ נ ס  ל ־כְּ אֵּ רָּ ש ְ מוֹת  ,יִּ ְ ש  נִּ ־ מְקוֹר 

את קְרֵּ ל נִּ אֵּ רָּ ש ְ ֵּ   יִּ ש   ;ה מְנוֹרָּ ם  בְּ

 
בוּך  7 תִיב  נוֹסַף:  167]בְּ  [. וּכְּ
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the prophecy of Zecharya (4:1-6), 

which is the Haftorah for Shabbos 

Chanuka.  

Since the level which is the source of the Jewish souls is compared to the 

Menorah, we learn out that the entire Jewish People here below in this 

physical world are also compared to the Menorah. 

The maamar will bring two examples of how the Jewish People are similar 

to the Menorah in the Beis Hamikdash: 

1- The Menorah was “ָּה  one-מִקְש  

solid piece”, since the Jewish 

People are all collectively one 

single entity,  

י הָּ" א  וְהִּ כָּּ   –"  מִקְש   אֵּ ל  ש   רָּ ש ְ ם  הֵּ ל  יִּ

אַחְדוּ   ;תבְּ

2- The Menorah branched out 

into seven lamps,  
י ק  א  וְהִּ תְחַלּ  בְע ָּלְ ת מִּ ִ  ,תנ רוָֹּהָָּּש 

Since, even though the Jewish 

People are divided up 

specifically into 600,000 general 

souls, and each of those 600,000 

is further subdivided into 

600,000 specific souls
8
 as 

mentioned in Tanya (chap. 37),  

ט יֵּש   דּ  י  כִּּ  רָּ ךְ פְּ יםָּרִבּוֹאר  ִ ּ ש  ִ צּוֹצוֹ   ש    תנִּ

יִּּ  לָּלִּ כָּּ   ם,י כְּ יצוֹ ל ש   תְחַלֵּּ ץ  נִּ י ק מִּ ִּ ּ ש  ִּ ם  לְש 

בּוֹ  צוֹצוֹ א  רִּ יּוֹ ת  נִּ טִּ רָּ בוֹאָּ ת  פְּ מְּ ר  כַּ

נְיָּ  תַּ  ,9א בַּ

 

nonetheless in more general 

terms the Jewish People are all 

included in the 70 souls of our 

ancestors who originally went 

down to Egypt, and these 70 

souls can be further categorized 

in seven general categories 

referred to as “the seven lamps 

of the Menorah”. 

ךְ  ר  לָּ   וְד  כְלְ ל  כְּ בְּ נִּ בְעִיםלוּ  ִ ש     ש  נ פ 

ם  צְרַיִּ לְמִּ ינוּ  אֲבוֹתֵּ יָּּרְדוּ  ן  מִּ   וּכְלָּל   , ש  

לָּ  קְרְאוּ ל  הַכְּ ֵּ   נִּ ש  ה" ם  בְּ בְע  ִ  ". תנֵּרוֹ  ש 

 
8  Coming out 360 billion specific souls of Jewish People. This can mean either 

literal souls or “sparks” of each soul, for example, every time a soul needs to 

reincarnate it is considered a separate “spark” of the same general soul. 
יָא] 9 נְּ תַּּ ר   :בַּּ בוּך  ז. לק  פּ  וּטֵי אֲמָרִים : 167בְּ לִקּ  [. בְּּ
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Now that we established that the Jewish people are compared to the seven 
branches of the Menorah, we can go back to that analogy and learn out a 

lesson from the fact that Aharon was the one to light up these seven 

branches of the Menorah: 

Now, Aharon who is referred to 

as “the escort of the queen”, it is 

this Aharon who is a Cohen that 

serves Hashem who is Exalted, 

and is one of the seven 

“Shepherds” of the Jewish 

People that nourish us 

spiritually and give over 

נֵּּ  הִּ ינָּא ן  אַהֲרֹ ה  דְּ בִּ ְ וֹש  א דְמַ   ש  יתָּ  10טְרוֹנִּ

לְיוֹ ל  לְאֵּ ן  כֹּהֵּ ן  אַהֲרֹ א  הוּ  בְעָּ   , 11ן ע  ִּ ּ ש  ה  מִּ

י  י   12ם רוֹעִּ י ם  הַמְפַרְנְסִּ יעִּ פִּּ ְ ם  וּמַש 

ךְ  אֱלהֹוּתוֹ  רֵּ תְבָּּ כְנ ס    יִּ אֵּ ־תבִּּ רָּ ש ְ  ,ל יִּ

 
ק א ה רְאֵּ ) 10 ל  ק בו, ב. רס זֹהַר חֵּ ל  ק ג מט, ג.  חֵּ ל  ימְנָּ א רַעֲיָּ חֵּ ה רְאֵּ ז, ב. קפ, ב. ערה, ב. קע א.    , כא מְהֵּ

קּוּטֵּ ן פא, א.  לְקַמָּּ  הַעֲלוֹתְךָּ ה  תּוֹרָּ י  לִּ נְיַ כט, ג.    בְּ ינָּ ן  עִּ בִּ ְ וֹש  יתָּ א  ש  מַטְרוֹנִּ צַוּ  ה  הַתּוֹרָּ ר  אוֹ ה  רְאֵּ   – א  דְּ ה  תְּ

יחוֹתג. תקס'א עַמּוּד ִּ י ש  קּוּטֵּ ק כב לִּ ל  ילָּךְ  61 עַמּוּד  חֵּ אֵּ פ  . וָּ יר סֵּ כִּ עֲרָּ ךְ "ד  חַבַּ ם הָּ ר  ילָּךְ  כז עַמּוּדב'  כּ  אֵּ  (. וָּ
יוֹן) 11 לְּ אֵל עֶׁ הֵן לְּ ךְ  : כֹ  . יד, יח( לְךָּ   ל 
ש  ) 12 רוֹת קּוֹד  גְּ אִּ ת בְּ ַ ּ בוֹד קְדוּש  ךְ "ר אַדְמוּ  כְּ ר  ר  יח  כּ  גּ   ג: כ'זת אִּ

אַהֲרֹן דְּ )כט, ג(  הַעֲלוֹתְךָּ  בְּ ה  תּוֹרָּ י  קּוּטֵּ וּבְלִּ )לב, ב(  ה אוֹר  תּוֹרָּ בְּ אן  כַּ תוּב  כָּּ קוֹר לְמַה ש   הַמָּּ לָּתוֹ  אֵּ ְ ש    לִּ

ר.  זְכָּּ ה )נב, ב( לאֹ נִּ בְסוּכָּּ ים, דִּּ ז' רוֹעִּ  הוּא מִּ

זְכָּּ  הַנִּּ יר כְּ ה אוֹר  ללְעֵּ תּוֹרָּ עוֹד מְקוֹמוֹת בְּ מְצוּיָּּין – הוּא בְּ חַ. כַּ פְתֵּּ מַּ  בַּ

ם:   נַיִּ ְ ש  קוֹר עַל ז ה יֵּש  לוֹמַר בִּּ  וְהַמָּּ

מַר ימְנָּא עַל רַגְלוֹי וְאָּ ם רַעֲיָּא מְהֵּ ים קד, א(: קָּ יקּוּנִּ סוֹפוֹ. תִּּ ש  )בְּ דָּ זֹהַר חָּ ין  , א( בְּ ִּ יש  ם    , רַעְיָּין קַדִּּ הָּ אַבְרָּ

למֹֹה. ְ ד וּש  וִּ ה וְאַהֲרֹן וְדָּ אָּ קַדְמָּ ם  דָּ ק וְיַעֲקבֹ וְאָּ צְחָּ ן:    יִּ ץ גַּם כֵּּ י ז ה מְתוֹרָּ ה אוֹר )פב, א(  1וְעַל פִּּ תּוֹרָּ   – ( בְּ

ה   וּבְסוּכָּּ וֹן  אש  רִּ הָּ ה  רוֹע  הָּ הוּא  ם  הָּ אַבְרָּ וֹן.    – דְּ אש  רִּ הָּ ם  דָּ ק 2אָּ צְחָּ יִּ גַם  דְּ מַע  ְ מַש  ג(  )לג,  אוֹר  ה  תּוֹרָּ בְּ  )

ים.  רוֹעִּ כְלָּל הָּ  בִּּ

ק ב )כו, ב(:   ל  זֹהַר חֵּ יד"ב( בַּ וֹן יָּחִּ ה הוּא )לָּש  אלְאַכְלְלָּא דָּּ   – ( אַהֲרֹן וּמשֹ   דָּ ית " א בְּ עֲנִּ תַּ יר מִּ עִּ , א.  ט. לְהָּ

ם  ה  ד מֵּ חָּ מְנָּה רַק א  הַנַ"ל לאֹ נִּ ן בְּ לָּכֵּ ין. – וְיֵּש  לוֹמַר דְּ בִּ נְיַן. וְקַל לְהָּ אוֹתוֹ עִּ י בְּ רִּ יקָּּ עִּ  הָּ

ר.   יקָּּ עִּ הָּ וְהוּא  ז ה,  בָּּ וֹת  לְהַקְש  יֵּש   עוֹד  נֵּּה  הַזוְהִּ נְיַן  עִּ ש   רֵּ מְפָּ ה  תוֹרָּ י  קּוּטֵּ וְלִּ אוֹר  ה  תּוֹרָּ י'  בְּ   ם רוֹעִּ

ל כוּ'  אֵּ רָּ ש ְ ת יִּ כְנ ס  ים אֱלקֹוּתוֹ לִּ יעִּ פִּּ ְ ש  מַּ ז ה?  – ש   לַח בָּּ ת וּמְתוּש   ֵּ נְיַן ש  לָּל מַה עִּ ן כְּ ינוֹ מוּבָּ  וְאֵּ

נֵּ  ְ ש  ה )ה, ד( מְדַיֵּּיק דִּּ יכָּ מִּ סוּק בְּ ק עַל הַפָּּ ד  מַח צ  נֵּּה הַצּ  יבַת וְהִּ תֵּ ים בְּ ִּ ירוּש  וּר. "נוּ וֹ מיוַהֲקֵּ "י פֵּּ ּ : א( עַל אַש 

רְגּוּם(  ירוּש  הַתַּ פֵּ ל )כְּ אֵּ רָּ ש ְ נֵּי יִּ וּר.  – ב( עַל בְּ ּ ח אַש  ילָּא יְנוּצַּ מֵּּ ךְ מִּ ר   וּבְד 

ב כָּּ  ֵּ ּ י לְיַיש  ה לִּ רְא  י ז ה נִּ א'. ובַזֹהַר – הַנַּ"ל ל וְעַל פִּּ ירוּש  הָּ י פֵּּ ה הוּא לְפִּ בְסוּכָּּ ירוּש  הַב'.    דִּּ י פֵּּ ש  עַל פִּּ דָּ חָּ

הְיוֹת בִּּ  יך לִּ רִּ ש  אוּלַי צָּ דָּ ל הַזֹּהַר חָּ ים ש   וֹנִּ אש  רִּ ים הָּ פוּסִּ דְּ בְדּוֹק בַּ ר לִּ י אוֹמֵּ יתִּ יִּ ינָּא הָּ פִּ סְתְּ מִּ א דְּ מְקוֹם  וְלוּלֵּ

וֹן  אש  רִּ ם הָּ דָּ חַג הַסּוּכּוֹת.  – אָּ ין דְּ יזִּ פִּּ ְ אוּש  ך הָּ ר  ף. וְעַל דּ   יּוֹסֵּ

עוֹמֵּ  ל  ה  אֲבָּ חֲנוּכָּּ צְוַת  מִּ ק  ד  צ  מַח  לְהַצּ  צְוֹת  הַמִּּ ר  פ  וּבְסֵּ ד(  )לג,  אוֹר  ה  תּוֹרָּ בְּ ש   מַה  ז ה  יאוּר  בֵּּ ד  לְנ ג  ד 

הַז יא מֵּ בִּ מֵּּ ם ש   ָּ ל יְעוּיַּן ש  נַּ"ל. אֲבָּ ים כַּ רוֹעִּ נְיַן הָּ ש  עִּ רֵּ ה הַנַּ"ל וּמְפָּ סּוּכָּּ יק מִּ י' מַעְתִּּ ם יַעֲקבֹ   םרוֹעִּ הָּ רַק אַבְרָּ

ה. וַ  אן מְקוֹמוֹ משֹ   ין כָּּ יּוּן. וְאֵּ יךְ עִּ רִּ ין צָּ  . (עֲדַיִּ
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Hashem’s revelation into the 

Jewish People.  

The term “escort of the queen” means that just like when a king and queen 
get married each has an escort that brings them to the marriage canopy 

(Chuppa), so too the Jewish People and Hashem have, as it were, “escorts” 

to enable them to come to together meaningfully. Moshe is called “the 
escort of the King” since he brings Hashem’s revelation down to us 

through the Torah, and Aharon is called “the escort of the queen”, since 

we -the Jewish People- are like Hashem’s “queen”, and Aharon enables us 

to go up spiritually towards Hashem through the service of prayer. 

He nourishes us spiritually by 

causing the love of Hashem to 

shine in us with a fiery yearning 

to connect to Hashem so strong 

that we feel as though we could 

expire from the intensity of that 

love, this love goes up in our 

hearts like a flame that rises by 

itself after it is ignited,  

ירוּ  יָּּאִּ אוֹ   ש   אַהֲבָּ ר  בְּ תְלַהֵּ ה  הָּ ט  לְהִּ

י לָּ ךְ ו אֵּ רֵּ תְבָּּ כְלוֹ   יִּ ש  ת  בִּּ ב   ,הַנּ פ  לְה  ַ ש  ת  כְּ

עוֹלָּ  יהָּ ה  הָּ ל  אֵּ    , 13מֵּ

thereby fulfilling the mitzvah of 

loving Hashem that we accept 

when we say Shema every day. 

צְוַ ם  וּלְקַיֵּּי  הַבְתָּּ "ת  מִּ י   "וְאָּ לִּ קַבְּ מְּ ם  ש  

יה   יאַתם  עֲלֵּ קְרִּ מַע ־ בִּּ ְ  ,ש 

He enables that this love that we 

strive for in Krias Shema should 

be experienced in absolute truth, 

and fixed in the heart of each 

and every Jew.  

הְי ה יִּּ אֱמ    ש   בּ  ךְ  תּוֹ ת  כָּּ קוּעַ   לַאֲמִּ לֵּ   תָּּ ב  בְּ

חָּ ל  כָּּ  דוְא  ד  א  אֵּ   חָּ רָּ ש ְ יִּּ    ; ל מִּ

A person of his own accord -who 

is physical and involved in 

material matters- is not able to 

accomplish this if Hashem 

doesn’t help him, and this help is 

a love from Hashem from Above 

דָּ  אָּ הָּ צַּ ם  ש   אַחַ   , עַצְמוֹ ד  מִּ הוּ ר  מֵּ א  ש  

 ָּ ּ ש  ם מְגוּש  י   וּמְלוּבָּּ נְיָּנִּ עִּ י ם בְּ יִּּ מִּ ְ ש  א  לֹ  , ם גַּ

יָּה רוּךְ־הוּא י  לוּלֵּ ל  יָּכוֹ   הָּ בָּּ דוֹש     הַקָּּ

ז    , 14עוֹזְרוֹ  עֵּ אָּ ה  אַהֲבָּ א  הוּ ר  וְהָּ ה  הַבָּּ

לְמַעְלָּ  יכוֹ ה  מִּ ִּ י   לְהַמְש  לָּ  ו. אֵּ

 
ת הָעוֹלָה מֵאֵלֶׁיהָ ) 13 בֶׁ הֶׁ לְּ וֹ  :ש ַּ רָּ ן לְש  מָּ בָּּ א הַגְּ ַ נְיָּה רְאֵּ . ת כא, אש  ר  א תַּ  (.ק מג פּ 
צְרוֹ   "( 14 ל יִּ ם ש   דָּ ר אָּ בֵּּ תְגַּ לָּיו מִּ ל  עָּ כָּ לֵּא   . יוֹם בְּ לְמָּ דוֹש   . וְאִּ רוּךְ־הוּא  הַקָּּ ין  עוֹזְרוֹ  בָּּ בָּּ  . לוֹ"  יָּכוֹל אֵּ ַ ת ל, ש 

 . ב(
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that draws the person towards 

Him, and this power comes to us 

through Aharon. 

 

Part 2  )ב( 

This is the meaning of the two 

phrases 1- “he will ‘ עֲל תוָֹּה  -bring 

up the fire of the lamps’ of the 
Menorah, and 2- “he will ‘ָֹּטִיבו -ה 

make better and light up’ the 

Menorah”: 

ינוֹת  חִּ הוּ בְּ הַעֲלוֹת" וְז  יבוֹ "וּ   "בְּ טִּ  ":  בְהֵּ

Our Sages have said (Yoma 21b): 
“Even though there is a fire that 

descends from Heaven (onto the 

mizbei’ach (Altar) to consume the 
offering), it is still a mitzvah for 

a fire to be made (on the 

Mizbei’ach) from ‘הֶדְיוֹט- man-

made effort’.” 

רַזַ''ל  מְרוּ  אָּ נֵּּה  הִּ י  י  " :  15כִּּ פִּּ עַל  אַף 

מַיִּ  ָּ ּ הַש  ן  מִּ ד  יוֹרֵּ ש   אֵּ הָּ ה    ם,ש   צְוָּ מִּ

דְיוֹט  ן הַה  יא מִּ בִּ  . " לְהָּ

The deeper meaning of this is as 

follows:  
ירוּש      :פֵּּ

The fire on the mizbei’ach that consumes the offerings is a metaphor for 
the love of Hashem in our heart that consumes the animal soul’s passions. 

Just like on the mizbei’ach there were two types of fire, a fire that came 

from Above, and a fire made by man, so too there are two types of fierly 
love of Hashem, one that is a gift from Above, and on that comes from 

man-made effort. 

The fire that comes from ‘הֶדְיוֹט- 

man-made effort’ represents the 

love of Hashem that a person 

דְיוֹט "  חַ    16" ה  ם לוֹקֵּ דָּ אָּ ה ש   אַהֲבָּ הוּא הָּ

מַלְכוּתוֹ   ינַת  חִּ בְּ מִּ עוֹלָּמוֹת  הָּ חֲמַת  מֵּ

 
י)  15 ירוּבִּ לְכוֹ "ם  רַמְבַּ ה  רְאֵּ ג, א.  נא כא, ב.  יוֹמָּ ן סג, א.  עֵּ ית  הִּ ידִּ מִּ ין  תְּ פִּ ק בן  וּמוּסָּ ר  ה א  פּ  ה וּרְאֵּ .  הֲלָּכָּ

ה תוֹרָּ י  קּוּטֵּ ת  לִּ ר  עֲצ  י  ינִּ מִּ ְ ב:  ש  דְיוֹט"  עט,  הַה  ן  מִּ יא  בִּ לְהָּ ה  צְוָּ מִּ נְיַן  עִּ ה   , בְּ חֲנוּכָּּ נְיַן  עִּ יל  תְחִּ הַמַּ בּוּר  דִּּ בְּ

ץ קֵּּ ת מִּ ַ ש  רָּ פָּ ר קְצָּת   , בְּ נְיָּן אַחֵּ עִּ ר בְּ אֵּ תְבָּּ ם נִּ ָּ עוֹלָּמוֹת    , דְלְש  חֲמַת הָּ חַ מֵּ ם לוֹקֵּ דָּ אָּ הָּ ה ש   אַהֲבָּ זּ הוּ הָּ הַיְינוּ ש   דְּ

ךְ  רֵּ תְבָּּ ינַת מַלְכוּתוֹ יִּ חִּ בְּ הה וּרְאֵּ ". מִּ קְרָּ  אוֹר הַתּוֹרָּ  ז(.  עַמּוּדא וַיִּּ
יוֹ )  16 דְּ בוּ ט: הֶׁ יתָּ  167ך בְּ  א(.לֵּ
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awakens in himself coming from 

a recognition of Hashem’s 

Kingship as it is found in the 

worlds, that Hashem is a great 

and awesome King over all 

worlds Above and below, 

ךְ  רֵּ תְבָּּ ל    , יִּ א עַל כָּּ ךְ גָּּדוֹל וְנוֹרָּ ל  הוּא מ  ש  

ים  ים וְתַחְתּוֹנִּ לְיוֹנִּ עוֹלָּמוֹת ע   ,הָּ

and “the hosts of heaven bow to 

You” (Ezra 9:6), and “there are 

thousands and millions, and 

hundreds of millions of angels 

that stand before Hashem…” 

(Daniel 7:10), as it is explained in 

the Gemara and Zohar how 

many different types of worlds 

there are, which bring out 

Hashem’s greatness. 

לְךָּ   ם  מַיִּ ָּ ּ הַש  א  "צְבָּ ים" וְכָּל  חֲוִּ תַּ ְ ש    מִּ

ו( ט,  מְיָּה  ין   ,)נְח  אַלְפִּ ל ף  .[    וְ"א  בּוֹ  ].  וְרִּ

י מוֹהִּ דָּ ן קָּ בְבָּ יֵּאל ז, י(  "כוּ'   רִּ נִּ ר  ,  )דָּּ בוֹאָּ מְּ כַּ

א  רָּ מָּ גְּ בּוּי    17בַּ רִּ נְיַן  עִּ יאוּר  בֵּ בְּ וּבַזּוֹהַר 

עוֹלָּמוֹת וּגְדוּלָּּתוֹ.    הָּ

In a similar idea, we find that 

that the Sages instituted to say 

“Blessed be the name of His 

Glorious Kingdom” after the first 

verse of Shema and before the 
next verse of “ָּ ּבְת ה   and you-וְא 

should love” Hashem,  

קְנוּ חֲזַ''ל  ה תִּּ ךְ ז  ר  רוּךְ  " לוֹמַר  18וְעַל דּ  בָּּ

בוֹד   כְּ ם  ֵּ דש  ע  וָּ פְנֵּי    "מַלְכוּתוֹ לְעוֹלָּם  לִּ

הַבְתָּּ "  ". וְאָּ

Since, by contemplating on Hashem’s ‘glorious kingdom’ in the creation 

and supervision over millions of worlds and infinite creatures etc. a Jew 
will then be able to truly experience “ ָּּהַבְת  ”and you should love-וְאָּ

Hashem. 

To explain: We say in the daily 

prayer of Baruch Sheamar: “He 

(Hashem) is the “י חִיד-Only 

One”, He is the Life of all 

worlds, He is the King; praised 

and glorified forever and ever is 

His Great Name, blessed are You 

ים  אוֹמְרִּ נוּ  אָּ נֵּּה  הִּ י  ָּ,ָּי חִידָּ"  :19כִּּ יָָָּּּ ח 

מִיםָּמֶלֶךְָּ עוֹל  יָָָּּּ.ָּה  רָּעֲד  חָּוּמְפוֹא  וּבּ  מְש 

דוָֹּ גּ  מוָֹּה  ְ דָּש   . " כוּ' לָּע 

 
יגָּ ) 17  ה יב, א(.חֲגִּ
י) 18 חִּ סָּ רוּךְ ו, א.  נם  פְּ ן עָּ לְחָּ ֻׁ י  חאוֹרַ  ש  ימָּ ם חַיִּּ רוּךְ ן סא. סִּ ן עָּ לְחָּ ֻׁ ן"אַדְמוּ  ש  קֵּ ָּ   ר הַזָּּ ים ש  עִּ  ף יג(.סָּ
רְכַּ ) 19 רוּךְ ת "בִּּ מַ  בָּּ אָּ  ן מ, ג(.לְקַמָּּ ה רְאֵּ ר". ש  
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Hashem, the King who is extolled 

with praises.” 

The meaning of saying that 
Hashem is the “י חִיד-Only One” 

is higher than saying that 

Hashem is just plain “ד  .”One-אֶח 

ירוּש   ינַת    "י חִיד"  :פֵּּ חִּ בְּ הוּא לְמַעְלָּה מִּ

ד "  חָּ  . "א 

Because the meaning of “ד -אֶח 

One” is like our Sages say 

(Brachos 13b): “This means that 

He is One in the heavens and 

earth and the four directions.” 

י   ד " כִּּ חָּ רַזַ''ל   "א  מַאֲמַר  כְּ :  20הַיְינוּ 

וּבְד'  "  ץ  ר  אָּ וּבָּ ם  מַיִּ ָּ ּ ש  בַּ ד  חָּ א  הוּא  ש  

עוֹלָּם   ". רוּחוֹת הָּ

The word “ד חָּ  which represent א, ח, ד :One” is made up of three letters-א 

that: 

Hashem is the א=One אלוף=Master 

in the 8=ח, referring to the the 7 heavens and the 1 earth (which together 

add up to 8) 

and over 4=ד directions of north south east west. 

Thus, the word “ד חָּ  One” represents how Hashem is the One Master over-א 

the heavens and earth. 

For even all of the spiritual 

worlds Above (Heavens) have no 

significance to have any 

independent importance at all 

compared to Hashem, and 

“Before Him (Hashem) 
everything is like nothing, and 

compared to Hashem it is 

considered like literally non-

existent” (See Daniel 4:32 and 
Zohar I 11b), and “there is 

nothing besides for Him,” 

(Devarim 4:35). 

י  לְיוֹנִּ ע  עוֹלָּמוֹת  הָּ ל  כָּּ י  ינָּם    םכִּּ אֵּ

ד   פְרָּ ר נִּ בָּ הְיוֹת יֵּש  וְדָּ קוֹם לִּ ים מָּ תּוֹפְסִּ

ם  עַצְמָּ פְנֵּי  לָּא  " וְ   , בִּּ כְּ יהּ  קַמֵּּ   – כוֹלָּּא 

גְדּוֹ   נ  ן  י   –וּכְאַיִּ יבֵּ ִּ ש    21" חֲש  ין    , מַמָּּ וְ"אֵּ

בַדּוֹ" לְּ תְחַנַּ  עוֹד מִּ א     ; ד, לה(  ן)וָּ

 
כוֹ ) 20 רָּ  ת יג, ב(.בְּ
ק א יא, ב ) 21 ל  יֵּּאל ד, לב  -זֹהַר חֵּ נִּ י דָּּ  (.עַל פִּּ
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Therefore, Hashem is referred 

to as “ד  One” when he is-אֶח 

‘compared’ to the worlds. 

א  קְרָּ ן נִּ ד" לָּכֵּ חָּ ין    ", א  יכִּ עֲרִּ מַּ ש   וְהַיְינוּ כְּ

עוֹלָּמוֹת.  ג ד הָּ  אוֹתוֹ נ 

Compared to the worlds that Hashem creates we say that He is the One 

most important and true existence behind all of creation, and the One 
guiding force and Master of all of creation. Thus, the term “ד חָּ  One” in-א 

reference to Hashem is referring to a level where Hashem brings Himself 

to create and guide worlds; in comparison with the worlds He creates He 

is the “ד חָּ  .One” and only important being-א 

But the term “י חִיד-the Only 

One” means that He is alone to 

Himself, and “He alone is in His 

own category”, and is not in the 

same category as the worlds at 

all. 

ל   ירוּש    "י חִידָּ"אֲבָּ יד    –   פֵּּ יָּחִּ הוּא 

עַצְמוֹ  פְנֵּי  בִּּ ד  לְבַדּוֹ  הוּא  " וְ   , וּמְיוּחָּ

לָּל.   ", הוּא  עוֹלָּמוֹת כְּ ר הָּ ד  ג  ינוֹ בְּ  וְאֵּ

The way the Hashem is to Himself, before He ‘lowers’ Himself to create 

worlds, He is not in a category that has anything to do with worlds at all, 

and thus cannot be compared to them in any way to say that “compared to 
Him they are like nothing”, since at this level there is no possibility to 

make any comparison in the first place. 

Thus, the meaning of “He is the 

Life of all the worlds, He is the 

King” is as follows: All of the life 

of the worlds with which 

Hashem gives life and creates 

everything Above and below, 

only comes from the level of how 

Hashem is the “King”;  

מֶָּ" וְ  מִיםָּ עוֹל  ה  יָּ ירוּש    "לֶךְָּח  ל    : פֵּּ כָּּ ש  

כּוּלָּּם   ת  א  חַיּ ה  מְּ ש   עוֹלָּמוֹת  הָּ חַיּוּת 

כּוּלָּּם  ת  א  וה  ים    , וּמְהַוּ  לְיוֹנִּ ע 

ים  הוּא    , וְתַחְתּוֹנִּ ש   יל  בִּ ְ ש  בִּּ לָּּא  א  ינוֹ  אֵּ

 ,מֶלֶךְָּ

they all receive their life from 

the level of Hashem’s Kingship, 

as a result of Him being their 

“King” that is how they came into 

existence and live. 

ינַת   חִּ בְּ מִּ חַיּוּת  ים  לִּ מְקַבְּ וְכוּלָּּם 

ךְ   ל  מ  הֱיוֹתוֹ  עֲבוּר  בַּ ךְ  רֵּ תְבָּּ יִּ מַלְכוּתוֹ 

ם.   יה   עֲלֵּ

Similarly, the fact that “His 

Name is praised and glorified”, 

meaning the praise that comes 

  ּ ש  מַה  ן  ָּ" וְכֵּ רָּמְּ וּמְפוֹא  חָּ וּבּ  הַיְינוּ    ", ש  דְּ

דוּלָּּתוֹ  גְּ ים  יגִּ ִּ ש ּ מַּ ש   חֲמַת  מֵּ בַח   ּ   ,הַש 

ד" הוּא   יָּע  ר"   ", עֲד  ק  ין חֵּ גְדוּלָּּתוֹ אֵּ י "לִּ   כִּּ
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from the creating beings 
recognizing Hashem’s 

greatness, is “forever and ever”, 

since “there is no limit to His 

greatness” (Tehilim 145:3), and 

Above in the spiritual worlds 

there are infinite levels of praise, 

one level higher than the next, 

without end or limitation. 

ים קמה, ג( לִּּ הִּ בַח אַחַר  ,  )תְּ וּלְמַעְלָּה יֵּש  ש  

ץ   קֵּ ין  אֵּ עַד  ילּוּי  עִּ אַחַר  ילּוּי  וְעִּ בַח  ש  

ית כְלִּ ין תַּ    . וְאֵּ

And all of these levels of praise 

are only for “His Great Name”, 

meaning they are only from the 

level of Hashem’s Name and 

Kingship which extends over 

them;  

עֲבוּר   בַּ הוּא  דוֹלָּ" וְהַכּלֹ  גּ  ה  מוָֹּ ְ י    ":ש  כִּּ

ם   עֲלֵּיה  וּמַלְכוּתוֹ  מוֹ  ְ ש  א  קְרָּ נִּ הְיוֹת  לִּ

ד הוּא  לְבָּ    , בִּּ

however, these praises are not 

able to be applied to Hashem’s 

Essence and Being at all, since 

“no thought can grasp Him at 

all” (Tikunei Zohar 17a), since 

He is alone to Himself, and “only 

His Name is able to be exalted by 

created beings” (Tehilim 148:13), 

as it is written: “Only Your 

Kingship is what creates the 

Kingdom of all worlds” (Tehilim 

145:13). 

עַצְמוּתוֹ   ינַת  בְחִּ לִּ נְגּוֹעַ  לִּ יָּכוֹל  ינוֹ  וְאֵּ

לָּל  כְּ הוּתוֹ  י    , וּמָּ בָּ " כִּּ ָּ מַחֲש  ית  ה  לֵּ

יסָּ  פִּ לָּל בֵּּ   א תְּ כְּ יד    , 22" יהּ  יָּחִּ הוּא  ש  

לְבַדּוֹ" מוֹ  ְ ש  ב  גָּּ ש ְ וְ"נִּ ד  ים    וּמְיוּחָּ לִּּ הִּ )תְּ

יג( יב   קמח,  כְתִּ דִּ יג(  כְּ קמה,  ים  לִּּ הִּ :  )תְּ

ל ע ים". וֹ "מַלְכוּתְךָּ מַלְכוּת כָּּ  לָּמִּ

This is the meaning of the 

statement of our Sages (Megilla 

31a): “In the place that you think 
you are finding Hashem’s 

greatness you are really just 

finding His humility,” 

הוּ   ָּ מָּּ בַּ " וְז  ש  גְדוּלָּּתוֹ  קוֹם  א  מוֹצֵּ ה  אַתָּּ

א עִּ  ה מוֹצֵּ ם אַתָּּ ָּ נוּתוֹ ש   , 23" נְוְתָּ

as it is written: “He lowers 

Himself to look upon the heaven 

יב  כְתִּ דִּ ו(  כְּ קיג,  ים  לִּּ הִּ "הַ )תְּ י  :  ילִּ פִּּ ְ ש  מַּ

וּבָּ  ם  מַיִּ ָּ ּ ש  בַּ רְאוֹת  רֶץלִּ צְלוֹ    , " א  א  ש  

 
ה) 22 מָּ הַקְדָּּ קּוּנֵּי זֹהַר בַּ תַ " תִּּ יָּּהוּ ח פָּּ לִּ  . יז, א( "אֵּ
ילָּּ ) 23  ה לא, א(. מְגִּ
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and earth” (Tehilim 113:6), that 

from Hashem’s perspective He 

considers this as ‘lowering 

Himself’ and ‘humility’ to “give 

life to souls of the lowly” 

(Yeshaya 57:15). 

וְ  לָּה  פָּּ ְ זאֹת לְהַש  ב  ָּ נ חְש  ךְ  רֵּ תְבָּּ ה  לַ יִּ וָּ עֲנָּ

ים" לִּ פָּ ְ עְיָּה נז, טו( "לְהַחֲיוֹת רוּחַ ש  ַ  .  )יְש 

So too, what is written that 

Hashem “supports the falling, 

and heals the sick, and 

straightens the bent over” (See 

Shemona Esrai prayer and Tehilim 

146:8) come from Hashem’s 

‘humility’. 

תוּב   כָּּ  ּ ש  מַה  ן  ים " וְכֵּ נוֹפְלִּ ךְ    ,סוֹמֵּ

ים  חוֹלִּ א  ים "וְ   24" וְרוֹפֵּ פוּפִּ כְּ ף    " זוֹקֵּ

ים קמו, ח(  לִּּ הִּ    , )תְּ

Also, the whole attribute of 

Kingship/Malchus is called “the 

Land”, since it descends so far 

down to the lowest level, to be 

like the lowly earth that everyone 
steps on, since Hashem’s attribute 

of Kingship/Malchus descended 

from its place of honor (in 
Atzilus) in order for the “King, 

his name will called on the 

subjects”. 

ץ  ר  א  ם  ֵּ ש  בְּ א  קְרָּ נִּ ה  מְלָּכָּ הַמַּ   ,25וְכָּל 

פָּ  ְ ּ זוּ הַש  ץ הַלֵּּ ר  אָּ הְיוֹת כָּּ ה    26לָּה לִּ יָּּרְדָּ ש  

הּ  בוֹדָּ כְּ קוֹם  מְּ הְיוֹת    מִּ מוֹ  " לִּ ְ ש  ךְ  ל  מ 

א  קְרָּ  . 27" נִּ

Malchus/Kingship descends so low as to create and enliven even physical 

beings that are made from the earth, that is why it is called “the Earth”. 

Therefore, when any created 

being will take to heart and 

ל   א  וּמוֹ  ש  בְּ יר  יְצִּ כָּּל  ין  יָּבִּ זֹאת  ן  וְלָּכֵּ

 
לַּ ) 24 פִּ ידָּ ת תְּ עֲמִּ  Tehה(.הָּ
ירוּש  )  25 ץ   :פֵּּ ר  ם א  ֵּ ש  ת מַלְכוּת בְּ דַּ א מִּ קְרָּ ךְ נִּ י    , וּלְכָּ זּוֹהַר וַיְחִּ מַר בַּ אָּ מוֹ ש   ת  "כְּ ד  ץ לְעוֹלָּם עוֹמ  ר  אָּ א    – וְהָּ דָּּ

א ינְתָּ כִּ ְ הְיוֹת    ", ש  לִּ ה  יָּּרְדָּ ש   מַלְכוּת  ת  דַּ מִּ יא  הִּ ינָּה  כִּ ְ ש  י  ים"כִּּ עוֹלָּמִּ הָּ י  הוּא   ", חֵּ ים"  עוֹלָּמִּ הָּ י  דְ"חֵּ נַּ"ל  כַּ

ינַת  חִּ בְּ ךְ כוּ מִּ ל  הוּתוֹ וְעַצְמוּתוֹ  ',מ  י מָּ דוֹלָּה לְגַבֵּּ לָּה גְּ פָּּ ְ יא הַש  ה זוֹ הִּ ידָּ ירִּ ךְ וִּ רֵּ תְבָּּ ינַת מַלְכוּת   , יִּ חִּ י בְּ וּלְגַבֵּּ

אוֹר הַמָּּ בְּ אוֹר  הָּ יטּוּל  בִּ כְּ וְעַצְמוּתוֹ  הוּתוֹ  מָּ בְּ לוּלָּה  כְּ ה  יְתָּ הָּ ש   מוֹ  ץ  , כְּ ר  א  ינַת  בְחִּ לִּ ל  ַ מְש  נִּ ן  יא    , לָּכֵּ הִּ ש  

לָּהתַּ  פָּּ ְ הַהַש  ית  מַלְכוּתוֹ    .כְלִּ ת  דַּ מִּ בְּ אַחֲרוֹנָּה ש   ינָּה הָּ חִּ הַבְּ יא  ץ הִּ ר  א  דְּ עַר כ"ג  ַ יש  ש  רֵּ ס  רְדֵּּ פַּ בַּ ן הוּא  וְכֵּ

ךְ  רֵּ תְבָּּ הְיוֹת  , יִּ ה לִּ כָּ ְ מְש  נִּּ הַיְינוּ מַה ש   ים"דְּ עוֹלָּמִּ י הָּ ה – ". חֵּ ה אוֹר הַתּוֹרָּ  תתמא, ב (. חֲנוּכָּּ
יה רְאֵּ ) 26 קּוּטֵּ ה לִּ דְבָּּ  תוֹרָּ מִּּ הר ה, ב. בַּ ַ  אוֹר הַתּוֹרָּ ש  רָּ  ה, א(. תשכ לְךָּ   ל ךְ ת פָּּ
יּוּ ) 27  ם"(. עוֹלָּ ן אֲדוֹ ט "פִּּ
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think deeply into the greatness 

of Hashem, and His wonderous 

acts in the creation of countless 

worlds,  

בּוֹ  ךְ    ,לִּ רֵּ תְבָּּ יִּ גְדוּלָּּתוֹ  בִּּ עְתּוֹ  דַּ יב  וְיַרְחִּ

עוֹלָּמוֹת עַד   בּוּי הָּ רִּ יו בְּ פְלְאוֹת מַעֲש ָּ וְנִּ

ר ק  ין חֵּ    , אֵּ

he will realize that this is actually 

Hashem’s humility, since 

nothing created is comparable to 

Him at all, and He is not in the 

same category of existence as all 

the worlds, and He “is equally 

exalted above everything, and 

thereby makes from greatest to 

smallest seem the same”, 

עִּ  הוּ  זּ  ש   יל  כִּּ יַש ְ נֵּּה  תְ הִּ יִּ נוּתוֹ  ךְ נְוְתָּ רֵּ   ,בָּּ

יו לָּ אֵּ עֲרוֹךְ  ין  ין    ,וְאֵּ לְמִּ עָּ ר  ד  ג  בְּ ינוֹ  אֵּ ש  

לָּל  טןֹ  " וְהוּא    , כְּ קָּ ה  ו  ְ וּמַש  ה  ו  ָּ ּ הַש 

דוֹל   – 28" וְגָּ

then automatically he will 

become excited and enflamed 

with his soul and heart to 

experience the love of Hashem 

ך ָּ“ ְ לָּנ פְש  כ   ”with all of your soul-בְּ

literally, to want to leave the 

limitations of worlds to 

experience only Hashem,  

וָּ  ש   נ פ  ב  תְלַהֵּ וְתִּ ט  תְלַהֵּ תִּּ ילָּא  מֵּּ ב מִּ   ,לֵּ

ה   אַהֲבָּ הָּ אוֹר  בְּ ךָּ " לֵּאוֹר  ְ נַפְש  ל  כָּ   " בְּ

ש   עוֹלָּמוֹת ,מַמָּּ ר הָּ ד  גּ  את מִּ    , לָּצֵּ

as it is written (Tehillim 73:25-6): 
“Who do I have with me in the 

heavens (besides for Hashem), 

and besides for You (Hashem) I 

don’t want anything on earth, 

my flesh and heart yearn (for 

Hashem)!”. 

תוּב כָּּ ש   מוֹ  עג, כה  כְּ ים  לִּּ הִּ י  :  (־כו)תְּ לִּ י  "מִּ

ם  יִּ מָּ ָּ ּ ץ   , בַש  ר  אָּ בָּ י  פַצְתִּּ חָּ לאֹ  ךָּ  מְּ   ,וְעִּ

י".  בִּ י וּלְבָּ רִּ אֵּ ְ לָּה ש   כָּּ

This is the meaning of (Devarim 

בְתּ ָּ“ :(6:5 ה   And you should-וְא 

love ָּ תָּה'ָּאֱלהֶֹיך  Hashem your- א 

הוּ  בְתּ ָּ "וְז  ה  "  וְא  יךָּ ת ה' אֱלהֹ  תְחַנַּ   אֵּ א  ו,    ן)וָּ

ה  :  ה( אַהֲבָּ י  ש     –כִּּ ר  ֹ ּ ש  ה" מִּ ב    ,29" א 

צוֹן  וְרָּ ץ  פ  חֵּ וֹן  ש  לְּ מִּ הוּא  הַיְינוּ    , 30ש   דְּ

 
ים) 28 אִּ ים נוֹרָּ יּוּט לְיָּמִּ יל וְכָּ "  פִּּ ינִּ  (. "םמַאֲמִּ
פ  ה  רְאֵּ )  29 ש  ר  סֵּ ר  ֹ ַ   ש  פ  א  הוּבָּ ע  י ש  סֵּ ירָּ ר  בְּ מַ ה  הַחֲקִּ ד  ח  לְהַצּ  כ  ק  צ  ה  (.א  )צד, ב  אהת  מַעֲר  י תוֹרָּ קּוּטֵּ א  נָּש ֹ   לִּ

הַעֲלוֹתְךָּ כו, ב.   לָּ כט, א.    בְּ תְחַנַּ י פח, ד.  מַסְעֵּ ק עא, ב.  בָּּ א  יםה כג, ג.  רְאֵּ ן ב, ג. ט, ב.  וָּ ירִּ ִּ ּ יר הַש  ִּ יז, א.   ש 

רֵּ לג, ד.  ן"אַדְמוּ י מַאֲמָּ  ט(. קצ  עַמּוּד"ד  תקס ר הַזָּּקֵּ
ם ) 30 דָּ אָּ הְי ה רְצוֹן הָּ יִּּ ונָּה ש   וָּּ ךְ "וְהַכַּ רֵּ תְבָּּ חוּדוֹ יִּ ילּוּי אֱלקֹוּתוֹ וְיִּ הְיוֹת גִּ ש  לִּ נ פ  ל לֵּב וָּ כָּ תוֹ בְּ ָּ ש  פְצוֹ וּבַקָּּ וְח 
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G-d”: the word  ‘ָּה הֲב   ’love-א 

(which is the root of the word 

הַבְתָּּ ‘  (’and you should love-וְאָּ

comes from the word ‘ָּה ב   ’א 

which means desire and will; 

meaning that the person has a 

strong inner desire that “ָָּּ'ה

-Hashem should be his G-אֱלהֶֹיך ָּ

d” by actually connecting to 

Him. 

א  הְי ה  ־ רְעוּתָּ יִּּ ש   א  בָּּ יךָּ " דְלִּ אֱלהֹ    ",ה' 

ש   ה בּוֹ מַמָּּ בְקָּ  . וּלְדָּ

And through this ‘arousal from 

below’ of the person, this causes 

that the ‘light of this love’ 

should shine into him from 

Above, which causes to make 

even greater the intense flaming 

love of Hashem in his heart, 

more than he would be able to 

arouse with his own human 

capacity and more than the 

ability he receives from the 

source of his soul, since his soul 

is also in the category of limited 

finite creations,  

יָּחוּל   זוֹ  א  לְתַתָּּ א־דִּ תְעֲרוּתָּ אִּ י  יְדֵּ וְעַל 

יו   לָּ העָּ הֲב  א  לְמַעְלָּה   אוֹרָּה  יל    , מִּ לְהַגְדִּּ

ר מִּ  בּוֹ יוֹתֵּ לִּ ה בְּ אַהֲבָּ ש  הָּ י  מְדוּרַת אֵּ דֵּ כְּ

ר   ד  ג  יא בְּ הִּ תוֹ ש   מָּ ְ ש  ש  נִּ ר  ֹ י וְש  ִּ כֹּחַ אֱנוֹש 

א  בְרָּ    – וּגְבוּל וְנִּ

this causes him to literally come 

close to Hashem, and to 

surrender his whole ego literally 

to Hashem; this shine of the ‘light 

of love of Hashem’ from Above 
comes into him through the level 

of ‘Aharon the Kohen Gadol’, 

who represents the unlimited 
kindness of Hashem higher than 

Atzilus. 

א   ה  רְבָּ ש  לְקָּ מַמָּּ ה'  לָּיו    , ל  אֵּ יטּוּל  וּבִּ

ינַת אַהֲרןֹ   חִּ בְּ י  יְדֵּ עַל  ש   מַמָּּ יאוּת  מְצִּ בִּּ

א  הֲנָּא רַבָּּ  ;כַּ

This idea -that there are two levels 

of love of Hashem- is expressed 

in the fact that the word 

י   הַבְתָּּ "כִּּ מַּ   "וְאָּ גִּ ים  בְּ מִּ עָּ פְּ ב'  יָּּא  טְרִּ

 
." ש  פ  עוֹלָּם וְנ  ה –  בְּ י תוֹרָּ קּוּטֵּ  א כו, ב(. נָּש ֹ  לִּ
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בְתּ ָּ“ ה   and you should love-וְא 

(Hashem)” has the same 

numerical value (gemtria) as two 

times the word “אוֹר-Light”.
31
  

 .32אוֹרָּ

This is because the “light of the love of Hashem” exists on two levels, the 
“light of love of Hashem” created and revealed through the person’s own 

effort, and the “light of love of Hashem” that comes from a revelation from 

Above. 

This higher level of love is 

referred to as “he will ‘ָֹּטִיבו -ה 

improve and light up’ the 

Menorah”: From the goodness 

and kindness of Above, Hashem 

bestows this love on the ‘humble 

spirited’, to improve and make 

greater the love that was aroused 

by the person from below. 

א  קְרֵּ זוֹ  ת  וְנִּ ינָּה  חִּ טִיבוָֹּ"בְּ ה    –   "בְּ

עַל רוּחַ   יעַ  פִּּ ְ מַש  לְיוֹן  ע  ד  ס  וְח  טּוֹב  מִּּ ש  

ים  לִּ פָּ ְ ה   ,ש  אַהֲבָּ ת הָּ יל א  יב וּלְהַגְדִּּ טִּ לְהֵּ

מַטָּּ  לְּ  ה.  ש  

The word " ֹיבו טִּ הֵּ "בְּ  literally means: ‘when he makes better/improves’; on 

a simple level this means that in the morning Aharon had to make the 

menorah better by cleaning it out from the ashes of the burned oil of the 

previous night before re-lighting it in the morning, thus he had to ‘make 
the menorah better (and cleaner) and then light it’. On a mystical level the 

Alter Rebbe is explaining the phrase to mean that ‘Aharon’ -Hashem’s 

limitless kindness- makes better our ‘menorah’ of love for Hashem by 
adding an infinitely deeper dimension to it through a revelation from 

Above. 

Now, the truth is that even the 

‘arousal from below’ -described 

above- that a person awakens 

himself to desire to connect to 

Hashem Himself, this is ability is 

also a gift of Hashem, and is not 

according to the natural ability 

גַּ  ת  אֱמ  בּ  נֵּּה  הִּ אִּ אַךְ  א־ ם  תְעֲרוּתָּ

ם   דָּ אָּ הָּ יַחְפּוֹץ  ר  אֲש   נַּ''ל  כַּ א  לְתַתָּּ דִּ

ש   מַמָּּ בּוֹ  ה  בְקָּ ת  גַּ   , לְדָּ מַתַּ זֹאת  ם 

יא  ים הִּ ם    , 33אֱלהִֹּ דָּ אָּ ש  הָּ י כֹּחַ נ פ  לאֹ לְפִּ

זְגּוֹ וּתְכוּנָּתוֹ   . וּמִּ

 
31 The word  ָוְאָהַבְת is 400=ו=6 א=1 ה= 5 ב=2  ת total: 414, the word אוֹר is   6=א=1  ו

200ר=  total: 207, thus two times  207=אוֹר is  ָ414=וְאָהַבְת. 
עַ ) 32 ַ ונוֹ ר ש  וָּּ ונַ ת הַכַּ וָּּ מַע ת  כַּ ְ יאַת ש  ים. קְרִּ ץ חַיִּ י עֵּ רִּ עַ  פְּ ַ מַע ר ש  ְ יאַת ש  ק כג  הַקְרִּ ר   "ה(. וְכ פּ 
ת ) 33 תַּּ הִים   מַּ ל    הִיא:  אֱלֹ  .(יג. ה, יח, ג  תקֹה 
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of the person according to his 

inborn characteristics.   

This level of love of Hashem is 

referred to as “Aharon will 

‘ עֲל תוָֹּה  -bring up the fire of the 

lamps’ of the Menorah: 

Meaning that the level of 

‘Aharon’ as it exists above (as 

Hashem’s Kindness beyond 
Atzilus), this gives the power to 

the Jewish People to be able to 

arouse this love for Hashem 
(through their effort during 

prayer).  

א וְ  קְרֵּ ינַת    תנִּ חִּ עֲלוֹת"בְּ הֲרןֹ  וּבְה    ",א 

כֹּחַ   ן  הַנּוֹתֵּ הוּא  לְיוֹן  ע  הָּ אַהֲרןֹ  ש  

ת כְנ ס  ה  ־בִּּ אַהֲבָּ הָּ ת  א  ר  לְעוֹרֵּ ל  אֵּ רָּ ש ְ יִּ

 זוֹ.  

The word “וּבְהַעֲלוֹת” literally means: ‘when he will make something go 

up’ and on a simple level is referring to the flame kindled on the menorah 

that once lit -even the end of the wick- it will continue to burn and go up 
by itself, thus Aharon causes the flames to up by themselves. On a mystical 

level this means that through ‘Aharon’ -Hashem’s limitless kindness- we 

receive the power to awaken a love for Hashem through our own efforts 

in prayer, like the flames that continue to go up by themselves. 

This is the meaning of saying that 
“Aharon will ‘ תוֹ הַעֲל -bring up the 

fire of the lamps’ of the Menorah 

specifically “in the evening”: 

when it is spiritually evening, 

and night, and dark by itself, 

that there is no Divine Light.  

הוּ  יִם"וְז  רְבּ  ע  יןָּה  ב   ",בּ  ר  ת ע  דַּ הוּא מִּ ש  

עַצְמוֹ וְ  ד  צַּ מִּ ךְ  וְחֹש   בּוֹ    ,לַיְלָּה  ין  אֵּ ש  

 אוֹר.  

Meaning, when a person is spiritually dark and doesn’t experience the 

“light of love” of Hashem, then Hashem gives that person the power to 
arouse a love for Him, just like Aharon lit the menorah for its flames to go 

up by themselves. 

However, when it is spiritually 

‘morning’, which corresponds 

to the the aspect of ‘Avraham’ 

who  represented kindness, as it 

is written (Bereishis 19:27): 

ר ת בּוֹק  דַּ ל מִּ ם    , אֲבָּ הָּ ת אַבְרָּ דַּ הוּא מִּ ש  

ד  ס  יש  הַח  תוּב   , אִּ כָּּ מוֹ ש   :  כז(  יט,   א)וַיֵּּרָּ   כְּ

ר"   בֹּק  ם בַּ הָּ ם אַבְרָּ כֵּּ ְ ינַת    –"וַיַּש  חִּ הוּא בְּ
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“And Avraham got up early in 

the morning”, showing how 

Avraham-Kindness is connected 

to ‘morning’-revelation of Divine 
Light, then comes the aspect of 

“he will ‘ָֹּטִיבו  improve and-ה 

light up’ the Menorah”. 

טִיבוָֹּ" ה   .34" בְּ

This means that when someone has already reached a level of spiritual 

‘morning’ and revelation of Hashem and experiences a love of Hashem 
through his own effort, then Hashem sends a different revelation from 

Above to ‘improve’ and magnify his existing love. (The revelation that 

empowers the person to awaken love of Hashem with his own effort is not 
a ‘revelation’ in a revealed way, it is just giving the potential ability to 

arouse the love.) 

Now, someone can ask himself: 

Which person is able to reach 

such a level, that the level of 

“Aharon” as it exists Above 

(power to love Hashem) should 

reach him? 

נֵּּה  יעַ עַד הֲלוֹם   , וְהִּ גִּּ יַּ ם ש   דָּ אָּ י ז ה הָּ   ,מִּ

ינַ  חִּ יו בְּ לָּ יעַ אֵּ גִּּ יַּ לְיוֹן ש   ע   ? ת אַהֲרןֹ הָּ

The answer is that it is possible 

for every Jew through the Torah 

and Mitzvos he performs. This is 

because “the Mitzvah is like an 

oil lamp”, meaning that the 

mitzvos come from a very lofty 

level -Hashem’s Essential Will- 

and therefore it is not possible to 

understand them at all. 

צְוֹת.   ה וּמִּ י תוֹרָּ י נֵּר  " אַךְ הוּא עַל יְדֵּ כִּּ

ה" צְוָּ מָּּ   ,מִּ מִּ ין  כִּ ָּ מְש  נִּ וֹת  צְּ הַמִּּ קוֹם  ש  

ה גָּּ  נַעֲל  מְאֹד  ם    ,בוֹהַּ  ה  בָּּ ין  אֵּ ךְ  יכָּ וּלְפִּ

לָּל  ה כְּ גָּ ָּ  . הַש ּ

The analogy for this is the oil of 

the lamp, as explained above 
how the oil itself doesn’t directly 

produce light but it is the ultimate 

source of all of the light of the fire, 

therefore the connection to 

''ל  הַנַּ ן  מ   ּ הַש  ל  ַ מְש  ים    , כִּּ כְנָּסִּ נִּ ין  אֵּ ש  

ם  ָּ נַפְש  יּוּת  ימִּ פְנִּ יף    , בִּּ מַקִּּ ינַת  בְחִּ בִּּ רַק 

לְמַעְלָּה  ם מִּ יה   . עֲלֵּ

 
נוֹסַף:[    34 יר  אמִּ יטָּ זִּ דְפוּס  אֵר)]בִּּ בָּּ תְׁ נִּ ֶּׁ ּ ש  מַה  ין  עַיֵּ קַמָּּ   וְׁ א(ן  לְׁ חִיל  )לז,  תְׁ הַמַּ דִבּוּר  נִּ "  בְּׁ חִ י  רָּ מְׁ ש ִ יָּ   ", יוְׁ עִנְׁ ן  בְּׁ

נָּ " נָּ ָּ א רְׁ ש  רַמְׁ חָּ א בְּׁ מְׁ ש ִ רָּ ה וְׁ צַפְׁ   .( "א בְּׁ
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Hashem accomplished through 

the mitzvos doesn’t inside the 

person’s soul internally 

(consciously), rather it 

‘encompasses’ the person from 

‘above’ (in a hidden manner). 

Like it is written (Devarim 

17:15): “You should place over 

yourself a King,” meaning that 

just like the physical king rules 

over the peopled and is exalted 

above them, and they fulfill his 

will even if they don’t 

understand the reason, simply 

because “it is the command of 

the king”, and “the heart of 
kings cannot be fathomed”, 

meaning the reasoning behind 

why thy command certain 

things is beyond our 

understanding. 

תוּב   כָּּ ש   מוֹ  יכְּ וֹפְטִּ טו(  ם)ש  וֹם  :  יז,  "ש 

יךָּ   ל  עָּ ים  ש ִּ ךְ    –"  מֶלֶךְָּתָּּ ל  מ  מוֹ  כְּ

עַ  ל עַל  ֵּ ם   , מּוֹ הַמּוֹש  יה  עֲלֵּ בוֹהַּ  גָּ   ,וְהוּא 

בְּ  רְצוֹנוֹ  ין  עוֹש ִּ ם  וְדַעַת וְהֵּ טַעַם  י    –   לִּ

יא"  ךְ הִּ ל  צְוַת הַמּ  י מִּ ים  ,  35"כִּּ "וְלֵּב מְלָּכִּ

ר"   – ק  חֵּ ין  ם    36אֵּ עֲבוּרָּ בַּ ש   ה  גָּ ָּ הַהַש ּ

צְטַוּוּ     .נִּ

So too, Hashem is our King who give us Mitzvos that must be performed 

regardless of our understanding. In fact, Hashem’s mitzvos are completely 

beyond understanding entirely. 

However, even though the 

mitzvos are beyond 
understanding, nonetheless they 

accomplish a connection with 

Hashem, this is by way of 

analogy like a person who holds 

the king by one of his limbs (his 

hand, for example) and bring him 

close to himself, by doing so he 

also draws to himself the life 

which is inside the king, so too it 

ל  ָּ ש  מָּ ךְ  ר  דּ  עַל  הוּא  קוֹם  מָּ ל  כָּּ מִּ   ,רַק 

ד   חָּ א  בְּ ךְ  ל  הַמּ  ת  א  ס  תּוֹפֵּ ש   ם  דָּ אָּ כְּ

לָּיו  אֵּ יכוֹ  ִּ וּמַמְש  יו  רָּ בָּ אֵּ גַם    , מֵּ נֵּּה  הִּ

יו  אַחֲרָּ ךְ  ַ מְש  נִּ רְבּוֹ  קִּ בְּ ש   ךְ    , חַיּוּתוֹ  כַּ

יב תִּ ו(   כְּ ב,  ים  ירִּ ִּ ּ הַש  יר  ִּ ינוֹ  )ש  ימִּ "וִּ  :

י".  נִּ קֵּ חַבְּ  תְּ

 
ים   35 ִּ ימְנָּא. קְדוֹש  רַעֲיָּא מְהֵּ ק ג צַו לג, ב בְּ ל  ה זֹהַר חֵּ מְיָּה יא, כג. רְאֵּ ר ג, ג. נְח  סְתֵּּ ים ב' יח, לו. א  )מְלָּכִּ

לַחפב, ב.  ְ קּוּנֵּי. ב,  קעה  ש  ה זֹהַר תִּּ מָּ הַקְדָּּ  .(ב, י בַּ
י כה 36 לֵּ ְ ש   ., ג()מִּ
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is written regarding Hashem’s 
mitzvos (Shir Hashirim 2:6): “His 

‘right hand’ hugs me”: 

Since the 248 Active Mitzvos are 

called (in the Tikunei Zohar 

chapter 30): “The 248 ‘limbs’ of 

the King”, meaning that 

through the person fulfilling the 

mitzvos he automatically also 

draws down the Oneness of 

Hashem Himself, as this True 

Oneness is described above in 

the maamar 

ם   ה הֵּ צְוֹת עֲש ֵּ נֵּּה רְמַ''ח מִּ י הִּ רְמַ''ח  " כִּּ

רִיןָּ ב  א דְּ   א  כַת    37" מַלְכָּּ ָּ הַמְש  י  יְדֵּ וְעַל 

צְוֹת ינַת    , הַמִּּ חִּ יו בְּ ךְ אַחֲרָּ ַ מְש  ילָּא נִּ מֵּּ מִּ

כְבוֹדוֹ  וּבִּ עַצְמוֹ  בְּ ךְ  רֵּ תְבָּּ יִּ חוּדוֹ    ,יִּ

''ל  נַּ חוּדוֹ כַּ ינַת יִּ בְחִּ  :   .בִּּ

Just like someone who hugs his friend (or King) also hugs and connects to 

the person’s very soul not just his body, even though this connection isn’t 
based on any understanding, so too when we perform a mitzvah, we 

connect not just to the mitzvah but to Hashem Himself, in a manner 

beyond any understanding. This essential connection that is beyond 
understanding that is accomplished through mitzvos is what gives us the 

ability to receive the “light of love” in prayer, first through our own efforts, 

which is then intensified through additional revelation from Above. This 
process of awakening a love for Hashem is like lighting up the menorah to 

shine and give off light. However, before the menorah can be lit there first 

must be oil, which is the mitzvos. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
קּוּן ל(.  37 קּוּנֵּי זֹהַר תִּּ ה תִּּ  )רְאֵּ
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בן ר' חיים שניאור זלמן יהודה ז"ל לעילוי נשמת הרה"ת 
 שיחי'  יבלחט"א ר' אהרן לייב

*** 

לזכות כל ילדי החסידים שיתנו חסידישע נחת לכ"ק  
 אדמו"ר ולהוריהם שיחיו 

ולזכות יוסף יצחק בן בילא איטא ולאה בת חנה דבורה  
רייזל וכל יוצאי חלציהם שיחיו, שיזכו ללמוד חסידות  

 ו מעיינות אור החסידות וליליך בדרכי החסידות, ויפוצ

*** 

 לזכות חיזוק ההתקשרות 

 לכ"ק אדמו"ר נשיא דורנו  

ולקוטי תורה  אור שרצונו הק' שכל אחד ואחת ילמדו תורה 
 שעי"ז מזרזים הגאולה האמיתית והשלימה 

*** 

 הרה"ח הרה"ת וכו'  לעילוי נשמת 

 ר' רפאל פינחס בן הרב יהושע ז"ל, 

"ר' פיניע קארף", מגיד שיעור בלקו"ת מדי יום ביומו   
 תנצב"ה , , ומשפיע דא"ח לרבים770ב

*** 

 הרה"ח הרה"ת וכו'  לעילוי נשמת 

 הרב יואל בן הרב רפאל נחמן הכהן ז"ל, 

 חוזר הראשי של כ"ק אדמו"ר 

 ומפיץ דא"ח בכל קצוי תבל  770ומשפיע ראשי ב
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Sponsored by: 

Rabbi Roberto and Margie Szerer, 

in loving memory of 

Gladys Szerer-Sarah Bat Shalom Z''L 

Victor Sasson-Victor Chayim Ben Saul Z’’L 

Enrique Szerer-Hersh Ben Aryeh Meyer HaCohen Z’’L 

Andrea Szerer-Leah Bat Chayim HaCohen Z’’L 

*** 

Every maamar from the entire Torah Or/Likutei 

Torah with nekudos and punctuation is available 

on: 
www.ChassidutBehirah.com 

Did you enjoy this maamar? Please consider 

partnering in this project making Likutei 

Torah/Torah Or available to many! 

To partner by giving monthly (or one time) 

go to 

www.DonorBox.org/LearnChassidus 

To view previous maamarim translations, go to 

www.LearnChassidus.com 

To place a hakdasha in an upcoming maamar, 

contact me lessonsinlikutaytorah@gmail.com  

http://www.chassidutbehirah.com/
http://www.donorbox.org/LearnChassidus
http://www.learnchassidus.com/
mailto:lessonsinlikutaytorah@gmail.com

